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Introduccion

El autor de este libro, Dr. Guzman M. Carriquiry Lecour, se ha
definido en alguna oportunidad como ‘“uruguayo, rioplatense,
mercosurefio, sudamericano, latinoamericano, que, por sorprendentes y
desproporcionados designios de la Providencia de Dios, trabaja desde
hace mas de 35 afios en la Santa Sede”.

Su lugar de trabajo, desde que muy joven dejé su pais natal, el
Uruguay, hasta la actualidad, ha sido el Consejo Pontificio para los
Laicos, uno de los nuevos organismos creados en el gobierno central de
la Iglesia catélica a solicitud de los Obispos del mundo entero que
participaron en el Concilio Ecuménico Vaticano II. Incluso fue el
primer laico catélico (no eclesiastico) en ser nombrado, por parte del
papa Pablo VI, Jefe de Departamento (“capo ufficio”) en un dicasterio
de la Santa Sede, y también el primer laico catdlico a quien otro
pontifice, Juan Pablo II, confi6 la alta responsabilidad de Sub-
Secretario del mismo organismo (designacion después confirmada por
el mismo papa y por su sucesor, Benedicto XVI).

El Dr. Guzman Carriquiry Lecour ha estado, pues, en las mejores
condiciones para apreciar, acompainar y servir, desde ese mirador
universal que es el centro de la catolicidad, la gran corriente historica
de “promocion del laicado” que el Concilio Vaticano II recogid,
profundizé en sus fundamentos y relanzé con renovadas luces e
impetus en las décadas subsiguientes.

Al hablar del laicado catélico —nos dice el Prof. Carriquiry— nos
estamos refiriendo a mas del 99% del pueblo de bautizados en la Iglesia
catolica —que alcanza casi a los 1.100 millones de personas de todas las
naciones y continentes—, en diversos circulos concéntricos de
pertenencia y adhesion a la Iglesia. Si, por una parte, ese pueblo de
bautizados ha sufrido fuertes influjos de descristianizacion, por otra
parte, muchos de sus componentes han ido dejando atras cierta
condicion de minoridad y pasividad de los fieles laicos —que fue
caracteristica de una Iglesia de fuertes acentos clericales en tiempos
pos-tridentinos tardios—, ahora muy conscientes de su dignidad
cristiana, de su plena pertenencia a la comunion eclesial, de su
responsabilidad de testimonio y anuncio del Evangelio y de servicio de
la caridad en todos los ambientes de la convivencia social y en las mas
diversas culturas y situaciones.

Los diversos articulos del Dr. Carriquiry recogidos en este volumen
nos introducen en un cuadro panordmico de las realidades, corrientes,
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exigencias y desafios que emergen en la vida del laicado catdlico de
nuestro tiempo.

El Centro Cultural Catolico “Fe y Razon” se siente muy honrado y
se complace en promover la edicion de este libro y de contar en su
catalogo de publicaciones con la obra de este prestigioso autor. Es un
servicio que se ofrece a todos los que se interesan por conocer mas
cabalmente la vida de la Iglesia catélica —mas alld de impresiones
episddicas, fragmentarias, y de diafragmas ideologicos deformantes— y
a todos los que se sienten implicados como discipulos y testigos de
Jesucristo en la vida matrimonial y familiar, en los &mbitos de la
educacion y la cultura, en los medios de comunicacién social, en la
economia y la politica, como &ambitos de santificacion y de
construccion de formas de vida méas humanas.



1. Los fieles laicos en la vida de la Iglesia:
identidad, exigencias y desafios

Principal marco de referencia actual

La Exhortacion apostdlica post-sinodal Christifideles Laici (1988) —
documento del Magisterio pontificio que recoge una vasta riqueza de
reflexiones y aportes suscitados en el camino de preparacion y, sobre
todo, durante la realizacion colegial de la VIII Asamblea General del
Sinodo de Obispos— constituye, sin duda, el principal marco de
referencia actual en lo concerniente a la vocacioén y dignidad de los
fieles laicos, a su comunién y participacion en la mision de la Iglesia
Catolica.

La validez, interés y repercusion de este documento proceden del
haber sabido conjugar simultaneamente tres importantes objetivos. En
primer lugar, se puede encontrar en ¢l una recapitulacion organica de
las ensefianzas del Concilio Vaticano II sobre los laicos, desde una
mirada retrospectiva, sintética, iluminada por el sucesivo Magisterio y
praxis de la Iglesia. En segundo lugar, la Christifideles Laici incluye un
necesario y delicado discernimiento de muy diversas experiencias, co-
rrientes y planteamientos de participacion de los laicos durante una
primera fase pos-conciliar tan fecunda como tumultuosa, de
experimentacion, de prueba, de crisis. Y a la vez, afronta y discierne la
novedad de movimientos y cuestiones que cobraron cuerpo después del
Concilio y gracias al evento conciliar. En tercer lugar, en fin, la
Exhortacion post sinodal propone renovadas orientaciones para
“suscitar y alimentar una mas decidida toma de conciencia del don y
de la responsabilidad, que todos los fieles (...) tienen en la comunion y
mision de la Iglesia en «esta magnifica y dramatica hora de la historia,
ante la llegada inminente del tercer milenio»”".

Estos tres objetivos parecian ya imponerse en el tema escogido de
aquella Asamblea sinodal, que hacia referencia a la vocacion y mision
de los laicos en la Iglesia y en el mundo desde la perspectiva dada por:
«A 20 arios del Concilio Vaticano Il». «Si alguna cosa pido al laicado
de Roma y del mundo —decia Juan Pablo I, a inicios de su pontificado,
en la primera alocucion dirigida expresamente a los laicos— es que
tengan siempre presente estos espléndidos documentos (conciliares) de
la ensefianza de la Iglesia contemporanea. Ellos definen el sentido mas
profundo de su ser cristiano. Estos documentos merecen mucho mas
que ser simplemente estudiados y meditados; si no se busca en ellos el
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apoyo, es casi imposible comprender y realizar nuestra vocacion y,
especialmente, la vocacion de los laicos»*. Y en su primera Enciclica,
programatica, Redemptor Hominis, el Santo Padre se habia propuesto
«promover con accion prudente y a la vez estimulante, la mds exacta
ejecucion de las normas y de las orientaciones del Concilio, fa-
voreciendo sobre todo la adquisicion de una adecuada mentalidad en
el sentido del movimiento y de la vida»’. Pero si «las orientaciones del
Concilio deben ser estudiadas, meditadas, releidas y actuadasy,
siguiendo fielmente los contenidos de los especificos documentos, el
Papa indicaba también —hablando a la Asamblea general del Episco-
pado italiano, en marzo de 1982— una «clave sinodal» que ofrece luces
para su ulterior consideracién y desarrollo.* La VIII Asamblea general
del Sinodo de Obispos y la Exhortacion Christifideles Laici han sido un
hito fundamental en el camino y clave sinodales de realizacion de las
ensefianzas conciliares.

La corriente de promocion del laicado

«Vosotros sabéis bien como el Concilio Vaticano II —recordaba
Juan Pablo II en su primer viaje apostélico, en México'— recogié esa
gran corriente historica de promocion del laicado, profundizandola en
sus fundamentos teologicos, integrandola e iluminandola cabalmente
en la eclesiologia de la Lumen Gentium, convocando e impulsando la
activa participacion de los laicos en la vida y mision de la Iglesia».
Sabemos que esa corriente historica de promocion de los laicos —uno de
los hechos més importantes del siglo XX eclesial- fue generada y contd
con impulsos sucesivos en el proceso de una maduracion progresiva de
una mas profunda autoconciencia del ser y la mision de la Iglesia en
nuestro tiempo. De esa preparacion remota y proxima del Concilio
Vaticano II, que hunde sus raices historicas en la segunda mitad del
siglo pasado, se cuenta ya con numerosas investigaciones y estudios.
Nuevas exigencias y modalidades de participacion de los fieles laicos
se promueven entonces, en Europa, ante la progresiva disgregacion de
las cristiandades rurales tradicionales, ante la ruptura entre el «trono» y
el «altar» y las hostilidades y persecuciones promovidas contra la
Iglesia por las nuevas dirigencias politicas e intelectuales
secularizantes, ante las profundas repercusiones sociales y culturales
provocadas por la extension del proceso de la «revolucion industrialy,
emergiendo nuevas sociedades en proceso de creciente
descristianizacion. Los renovados estudios biblicos y patristicos hacia
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fines de siglo, el camino emprendido de renovacion eclesiologica,
nuevos carismas y comunidades misioneras ad gentes, el resurgimiento
del asociacionismo catélico, las corrientes y experiencias del «catolicis-
mo social», entre otros, fueron abriendo cauces y dando consistencia a
ese protagonismo de los fieles laicos.

Hubo que esperar al Concilio Vaticano II para que la Iglesia
Catoélica en su conjunto pretendiese «poner el mundo moderno en
contacto con las energias vivificantes del Evangelio»®. En efecto, en el
Vaticano II, con una renovada autoconciencia, la Iglesia reconocia en si
la participacion de todo el Pueblo de Dios en el don sacerdotal de Cris-
to, implantando el sacramento del orden —jerarquico y ministerial a la
vez— en el contexto universal del sacerdocio de los fieles. Se hablo
entonces de «revolucion copernicana». Al mismo tiempo, esa misma
autoconciencia daba nuevas perspectivas a la mision, replanteando la
presencia y el servicio de la Iglesia en el mundo, ya no replegada sobre
si, sino «derribados los bastiones», andando «ad gentesy, solidaria con
«los gozos y esperanzas, las tristezas y angustias de los hombres de
nuestro tiempo, sobre todo de los pobres y de cuantos sufreny (...), bien
consciente que la «espera de una tierra nueva no debe amortiguar, sino
mas bien avivar, la preocupacion de perfeccionar esta tierra, donde
crece el cuerpo de la nueva familia humana'.

No en vano el Concilio Vaticano II representaba «el fundamento y
el comienzo de una gigantesca obra de evangelizacion del mundo
moderno, que ha llegado a una nueva encrucijada de la historia de la
humanidad en la que esperan a la Iglesia tareas de una gravedad y
amplitud inmensas»®. Se trataba de «volver a las fuentes» para
reproponer la radicalidad y fascinacion de la Presencia de Jesucristo en
medio de los hombres por medio de una renovada autoconciencia y
autorrealizacion de la Iglesia, rejuvenecida desde la santidad, en su
misterio de comuniéon y en su impulso misionero, ad gentes, hacia
todos aquellos que no creen o no viven mdas la fe recibida con el
Bautismo, alcanzando y convirtiendo con la potencia del Evangelio de
Cristo la conciencia personal y también colectiva del los hombres, las
actividades en las que estan comprometidos, su propia vida y sus
ambientes de convivencia. Ningin bautizado podia quedar ajeno y
ocioso ante esa ineludible responsabilidad, con la conciencia «que las
circunstancias actuales piden un apostolado seglar mucho mds intenso
y amplioy’ .

De alli la autoconciencia conciliar respecto de los fieles laicos, que
Juan Pablo II sintetizara luminosamente conmemorando el vigésimo
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aniversario del Decreto Apostolicam Actuositatem, destacando ese
«pleno reconocimiento de la dignidad y responsabilidad de los laicos,
en cuanto "christifideles”, en cuanto incorporados a Cristo, o sea en
cuanto miembros vivos de su Cuerpo, participantes de este misterio de
comunion en virtud del sacramento del bautismo y la confirmacion y
del consiguiente sacerdocio comun y universal de todos los cristianos
(...), llamados a vivir, a testimoniar y compartir la potencia de la
Redencion de Cristo —clave y plenitud de sentido para la existencia
humana— en el seno de todas las comunidades eclesiales y en todos los
espacios de la convivencia humana: en la familia, en el trabajo, en la
nacién, en el orden internacional»'®. Esa  «dignidad»,
«corresponsabilidad» y «participacion» de los fieles laicos, a la luz de
las inseparables dimensiones de misterio, comunién y mision de la
Iglesia, se retoman y conforman, ahondan y desarrollan en Ia
Exhortacion postsinodal Christifideles Laici.

Vocacion y dignidad de los christifideles

La preocupacion por estimular la participacion de los laicos en la
vida y mision eclesiales se ha expresado con mucha frecuencia, en
tiempo del pos-concilio, mas en el orden del «hacer» que en referencia
al «ser». Para demostrar tal participacion se enumeran, pues, las
distintas responsabilidades que los laicos asumen, se pone de relieve su
presencia en multiples actividades, se destacan sus poderes y funciones.
La vision tendid a concentrarse asi, desde un punto de vista «militantey,
activista, en los llamados «laicos comprometidos», sobre todo aquellos
que descuellan en la accioén pastoral, en la militancia social, en los
movimientos apostolicos. En gran medida es 16gico que asi sucediese,
pues la renovacion suscitada por el Concilio Vaticano II, desde el punto
de vista social, afect6 primero al estamento sacerdotal y religioso y al
laicado militante, que son el niicleo de las elites mas comprometidas en
la Iglesia, las mas sensibles y conformadas sobre el acontecimiento
conciliar, en las que se localizaron primero los entusiasmos renovados,
las energias, las oposiciones, los conflictos, las experimentaciones de
los inmediatos tiempos pos-conciliares. Pero desde tal dngulo visual,
considerado en extension, quedan en la penumbra las grandes mayorias
laicales que componen el Pueblo de Dios, cuando no despreciadas sus
formas tradicionales de participacion y de religiosidad catolicas,
consideradas como condenadas a ser barridas por el proceso de descris-
tianizacion. Por otra parte, no s6lo en razon de su extension sino sobre

8



todo de su profundidad, resulta fundamental partir siempre, no tanto de
actividades y funciones, sino de la vocacion y dignidad que deben
presidir y animar toda la vida de los fieles laicos.

Hoy puede considerarse superada aquella condiciéon de minoridad
en la que quedaban recluidos los fieles laicos, como si se tratase, por
una parte, de una capitis diminutio en relacion al clero, masivos
destinatarios y clientes de la accion pastoral, apenas una fuerza auxiliar;
asi como, por otra parte, en relacion a los religiosos, como cristianos de
segunda clase tolerados en sus conmixtiones y debilidades
«mundanas». De alli que predominase meramente su descripcion
«negativa», en cuanto no pertenecientes ni al orden ni al estado
religioso y que los fieles mas practicantes y devotos tendieran a ase-
mejarse, como ideal, sea a los curas, sea a los religiosos.

La «teologia del laicado», que tuvo auge durante las décadas del
’40, del *50 y del ’60, con no pocos influjos en la elaboracion de textos
del Concilio Vaticano II —cuya obra més completa y conocida fue la de
Yves Congar''— tendi6 a fundar la identificacion de lo «especificox» del
sacerdote, del religioso y del laico. Se requeria entonces resaltar,
enfocar con fuerte luz, colocar en el centro de la vida y de la atencion
eclesiales, la identidad del laico. Acentuando el momento de la
diferencia, de la diversidad, de la especificidad, fueron tiempos de
busqueda y acentuacion de una formacion laical, de una espiritualidad
«laical», de un compromiso «laicaly», de una exaltacion de la «laicidad»
en el mundo, etc. Prestod, eso si, un precioso servicio en esa «hora de los
laicos», apoyando el reconocimiento y el pleno ingreso de sectores
«laicales» emergentes en la escena eclesial. Dio alas a la conciencia de
dignidad de los laicos y al reclamo y ejercicio de su responsabilidad en
la Iglesia.

La afirmacion de la autonomia de los laicos, de sus estilos y campos
especificos, se movia aun en el campo sensible de una reaccion de
resistencia y sospecha ante las pretensiones de una Iglesia «clerical».
Pero esa identidad especifica no podia definirse sino por oposicion. No
por casualidad, la imagen de una comunion eclesial ofuscada y
descoyuntada en segmentos estamentales y corporativos —clero,
religiosos, laicos— en pugna por una rigurosa y celosa delimitacion de
esferas de accion, por una afirmacion y redistribucion de sus
respectivos derechos, poderes y funciones, por un combate contra todo
clericalismo —-real o presunto— lleg6 a prevalecer en las actitudes y
comportamientos de no pocos «agentes pastorales». Las relaciones
clero-laicado constituyeron un campo temadtico critico, sobre todo

9



durante los afios *60, desde un interminable y variadisimo anecdotario
eclesiastico. Fueron también frecuentes las contraposiciones
esquematicas y disgregantes entre una «Iglesia-Pueblo» y una «Iglesia-
Jerarquiay, entre una «Iglesia-comunidad» y una «Iglesia-instituciény».

Al mismo tiempo, tal definicion por oposicion e incluso por
contraposicion, terminaba esfumando y descentrando la conciencia de
la comtn radical «identidad» e igual dignidad de todos los fieles
cristianos, sobre fundamentos cualitativamente mucho mas importantes
que los motivos de distincidon —a veces, ademas, entremezclados segin
criterios diversos— entre ellos.

Por todo ello fue bien percibido como necesario y oportuno
recentramiento, en sintonia con lo fundamental de las ensefianzas
conciliares al respecto, el arraigo que la Exhortacion Apostdlica, a 20
anos del Vaticano II, quiso dar a la vocacion, dignidad y
responsabilidad de los laicos en su condicidon de «Christifideles». No ya
la sola referencia a laicos —término que dice poco y resulta cultural-
mente ambiguo— sino «fieles laicos», «cristianos laicosy,
«Christifideles laicos». Esto es mucho mas que una simple cuestion
nominalista. El sustantivo es el de fieles, «christifideles» en el que el
paulino «en Christoi» expresa el signo esencial y distintivo de la
existencia eclesial del cristiano, precedente, y mas radical, originario y
decisivo que toda distincion entre estados de vida. Ser en Cristo, o sea
vivir el seguimiento de Cristo con su intrinseca dimension misionera
concierne en si y para si a todos los fieles: pastores, religiosos, laicos.
La figura del cristiano laico no se caracteriza, pues, inmediatamente en
relacion al sacerdote o al religioso sino en la referencia directa a
Jesucristo.

Esta referencia comporta en si misma una determinacion positiva
fundamental de la figura del cristiano que ninguna ulterior considera-
cion deberia ocultar o preterir. Ella se realiza por la incorporacion de
los fieles a Cristo, regenerados a la vida de los hijos de Dios, unidos a
Jesucristo y a su Cuerpo que es la Iglesia, ungidos en el Espiritu Santo
y constituidos en templos espirituales. «Es la insercion en Cristo por
medio de la fe y del sacramento de la iniciacion cristiana —afirma Juan
Pablo Il en la Christifideles Laici— la raiz primera que origina la nueva
condicion del cristiano en el misterio de la Iglesia, la que constituye su
mas profunda "fisionomia”, la que esta en la base de todas las
vocaciones y del dinamismo de la vida cristiana de los fieles laicos»'”.

En Cristo Jesus, muerto y resucitado, el bautizado llega a ser una
«criatura nueva» (2 Cor 5,17); «hombres nuevos» y «mujeres nuevas»
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en Cristo revestidos, purificados y vivificados. Por eso, «o es
exagerado decir que toda la existencia del fiel laico tiene como
objetivo el llevarlo a conocer la radical novedad cristiana que deriva
del bautismo, sacramento de la fe, con el fin de que pueda vivir sus
compromisos bautismales segun la vocacion que ha recibido de
Dios»". Por tal gracia bautismal, incorporados a Cristo, los fieles laicos
participan, a su modo, de Su triple oficio sacerdotal o cultual, profético
o de testimonio y anuncio, real o de sefiorio de si y del mundo al
servicio al Reino de Dios.

Una refundacion de la vida cristiana

El titulo, pues, de la Exhortacion Apostdlica postsinodal,
Christifideles Laici, es todo un reconocimiento: es titulo de identidad y
dignidad, pero, a la vez, como una interpelacion, un llamado a reavivar
esa vocacion fundamental, un programa de vida. En efecto, se siente la
necesidad, de modo muy especial en nuestros dias, con los fuertes
acentos del pontificado de Juan Pablo II, de recentrar con mas vigor y
entusiasmo la atencion, la palabra y la praxis de la Iglesia en lo que es
lo mas radical e identificante, mas esencial e insustituible de la
experiencia cristiana. Y no puede consistir en otra cosa que en el
mismo anuncio de Pedro, bajo el impetu de Pentecostés: «El Jesus
Nazareno que vosotros habéis clavado en la cruz (...) y habéis matado
a causa de vuestros pecados, Dios lo ha resucitado y todos nosotros
somos sus testigos (...). Arrepentios, pues, y cambiad vuestra vida» (cft.
Hech 2,22-33; 3,12-22). Hoy, con la misma fuerza, con la misma
novedad, con la misma realidad que dos mil o quinientos afios atras.
Asi lo proclam6 Juan Pablo II en la inauguracion de su pontificado
misionero, en su primer viaje apostdlico: “Lo que se nos pide es que
anunciemos la muerte de Jesus y proclamemos su resurreccion. Jesus
vive (...). Si, Cristo vive en la Iglesia, esta con nosotros, portadores de
esperanza e inmortalidad. Si habéis encontrado, pues, a Cristo, jvivid
a Cristo, vivid con Cristo! Y anunciadlo en primera persona como
auténticos testigos: para mi la vida es Cristo. He aqui la verdadera
liberacion: proclamar a Jesus libre de ataduras, presente en los
hombres transformados, hechos criaturas nuevas»'*

La fuerza y novedad de este anuncio se conjugd también con una
renovada modalidad pedagogica: el Papa nos lleva a confrontarnos con
Cristo, en cuanto presencia que irrumpe en nuestra vida, con un
impacto siempre originario y decisivo porque corresponde al mas
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profundo anhelo de significado y plenitud de vida, de realizacion
humana, que late insuprimiblemente en el corazon del hombre. Por eso,
solo reviviendo —tanto en la experiencia personal como en la
comunitaria— el estupor y la fascinacion de esa Presencia, se revelan y
liberan energias de comunién y de verdad, de mision y de solidaridad
entre los hombres. Hoy que «la fe no es mds un patrimonio comun ni
una posesion tranquila sino una semilla insidiada y a menudo
ofuscada»", urge més que nunca que todos los fieles —jque toda la
Iglesial— se dirijan como «unica direccion de la inteligencia, de la
voluntad y del corazén (...) hacia Cristo»'®.

Todo se juega, pues, en aquel «Ven y sigueme» que, a través de las
diversas circunstancias de la vida por las que la Providencia quiere
atraer nuestro corazon, Cristo contintia proponiéndonos cara a cara. Eso
es lo que llamamos vocacion a la santidad, en el encuentro, seguimiento
e identificacion con el Santo por excelencia. Todo lo demaés «se da por
anadidura». Lo que importa es esa centralidad, para no convertir en
centro, infecundo, las «anadidurasy.

Pues bien, parece muy evidente que a veinte afios de la clausura del
Concilio Vaticano II y de su actuacion, la Iglesia siente especialmente
la necesidad de este re-centramiento, de esta refundaciéon de la
experiencia creyente de todos los christifideles en relacion a la
«vocacion universal a la santidady, correspondiente al designio
originario del mismo Concilio y desarrollada especialmente por el
capitulo V de la Constitucion Lumen Gentium. Pero, ;por qué este
acento renovado? ;jPor qué tan frecuentes referencias catequéticas de
Juan Pablo II a la santidad? ;Por qué tanta asiduidad en celebrar y
resaltar la memoria de los grandes testimonios de santidad, como
paradigmas pedagdgicos sobre las posibilidades concretas y maduras de
realizacion del cristianismo?

Quiza porque en la primera fase del pos-concilio las energias
desencadenadas, liberadas de camisas demasiado estrechas, terminaron
centrandose en debates de interpretacion del Concilio, en polémicas
eclesiasticas, en experimentos de reformas de estructuras o de
creaciones de otras nuevas en la Iglesia, en tareas de continua
planificaciéon y programacion, con riesgos de burocratizacion por
multiplicacion 'y confianza excesivas en comités, consejos,
secretariados, lista densa de sesiones... Cosas importantes estaban en
juego en todo ello, sin duda. Pero quiza, también, estas energias no
estuvieron suficientemente arraigadas, sostenidas, alimentadas en la
fuente de donde procede verdaderamente la dynamis de la auténtica
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renovacion de la Iglesia. De nada valen programas y estructuras si la sal
se vuelve insipida. Son s6lo instrumentos al servicio de algo mucho
mas grande y profundo. «La Iglesia tiene hoy necesidad —repite Juan
Pablo II- no tanto de reformadores cuanto de santos». Porque los
santos son los mas auténticos «reformadores» y evangelizadores; no
caricaturas meramente devocionales, sino testigos de gran humanidad,
«hombres nuevos» en el camino de crecimiento hacia la plena estatura
revelada por Cristo, jel hombre perfecto! Asi lo demuestra la historia
de la iglesia, como decia el Papa a los laicos espafioles en Toledo:
«Estdis todos llamados a la santidad. Asi como florecieron magnificos
testimonios de santidad en la Espana del Siglo de Oro por la Reforma
catolica y el Concilio de Trento, reflorezcan ahora, en tiempos de la
renovacion eclesial del Vaticano II, nuevos testimonios de santidad,
especialmente entre los laicos»''. Y en la jornada conmemorativa del
vigésimo aniversario del decreto conciliar para el «apostolado de los
laicos», afirmaba: «La Iglesia tiene necesidad hoy de grandes
corrientes, movimientos Vv testimonios de santidad entre los
christifideles, porque es de la santidad de donde nace toda auténtica
renovacion de la Iglesia, todo enriquecimiento de la inteligencia de la
fe v de la secuela cristiana, toda fecunda reactualizacion vital del
cristianismo al encuentro de las necesidades de los hombres y una
renovada forma de presencia en el corazon de la existencia
humana...»"

«No tengan miedo a ser santos» decia a los centenares de miles de
jovenes reunidos en Santiago de Compostela'®. Es, si, sélo en la
santidad —en cuanto sequela Christi, hasta llegar a confesar «no soy yo
que vivo sino que es Cristo quien vive en mi»— que se sostiene y se
irradia la participacion de los fieles laicos en la comunién y mision de
la Iglesia. Es la santidad de la Iglesia —en la perfeccion de la caridad— el
secreto manantial y la medida infalible de su laboriosidad apostélica y
de su impetu misionero®’.

Mas alla del divorcio entre fe y vida

Ahora bien, la grandeza y sublimidad de esta vocacion —en cuanto
llamados y destinados a la «perfecta union con Cristo»— se vive en la
conciencia aguda de los propios limites, fragilidades y miserias
humanas, en la experiencia del pecado. Por eso requiere, con el auxilio
de la gracia, un proceso de continua conversion de vida. El Concilio
Vaticano II ha sefialado especialmente el divorcio entre la fe que se

13



profesa y la vida cotidiana, entre las ocupaciones profesionales y
sociales y la vida religiosa, como «uno de los errores mas graves de
nuestro tiempoy™. Pablo VI indicaba la «uptura entre Evangelio y
cultura» como el drama mas grave de los tiempos modernos™. La
Exhortacion Apostolica Christifideles Laici 1o recalca, sefialando la
tendencia a las «vidas paralelas», fragmentadas, parcializadas®. Al
contrario, se trata de ir mas alld de todo ritualismo, moralismo y
espiritualismo —en los que la fe no logra interpelar y convertir la vida
del bautizado— para promover una mdas plena interiorizacion y
apropiacion personales del anuncio evangélico, de modo que la fe
crezca y sea cada vez mas el significado y la experiencia matrices de
todo el espesor y el horizonte de la existencia.

En la pedagogia del designio conciliar, todos los christifideles
quedan especialmente llamados a tomar conciencia del propio bautismo
y de la novedad de vida que comporta como germen fecundo, para que
fructifique y Cristo se manifieste en el rostro de cada bautizado.
Importa, pues, suscitar en los fieles una formacion de la conciencia, de
las actitudes y de los comportamientos vitales que sean
correspondientes a la fe recibida; que den forma subjetiva, en la
existencia cristiana, a las ensefanzas objetivas de la Iglesia. Mientras,
por una parte, resulta capital que la formacion de los fieles sea capaz de
incorporar, en modo fiel, integral y orgénico, la Verdad de la fe y de la
doctrina catdlicas recibidas de la Revelacion y la tradicion eclesial —
compendiada en el precioso servicio que es el nuevo «Catecismo de la
Iglesia Catolica»—, por otra parte, ello mismo ha de suscitar un
desarrollo de la sensibilidad y mentalidad cristianas para ir creando en
los fieles como un habito capaz de reaccionar ante todos los
acontecimientos y situaciones de la vida con criterios de juicio y modos
de comportamiento formados por la fe. «Esta realidad objetiva del
misterio de la Redencion —afirm¢ el Papa, anunciando el Afio Jubilar
extraordinario— debe convertirse en realidad subjetiva, propia de cada
uno de los creyentes, para obtener su eficacia concreta, en las
condiciones historicas del hombre que vive, que sufre y que trabaja en
esta fase del segundo milenio después de Criston™ . Y no se trata de un
mero esfuerzo, siempre fragil, de coherencia moral. Es el encuentro y el
seguimiento de Jesucristo que transfiguran la vida del hombre. Nada de
ella puede resultarle ajeno. A todo ha de imprimirle su «forma»: al
estudio y al trabajo, a los afectos, a la vida matrimonial y familiar, al
empleo del tiempo libre y del dinero, al modo de analizar la realidad, a
las opciones politicas... La fe se verifica y crece asi como certeza
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experimentada en la vida y no reducida a discurso abstracto y formal.
El testimonio profético de los christifideles es este hacer evidente,
experimentable, encontrable, su Presencia misericordiosa, redentora,
tanto en la existencia personal como social, demostrando que Cristo
revela efectivamente el misterio del hombre, da un significado radical y
unitario a la totalidad de la experiencia humana, es respuesta y camino
de plenitud para sus exigencias y anhelos de dignidad y verdad, de
belleza y felicidad, de paz y justicia.

Es en tal sintesis entre la fe profesada y la vida personal, familiar y
social, que estd en juego la realizacion de la vocacion peculiar de los
cristianos laicos y su contribucion singular a la mision de toda la
Iglesia. Todo lo contrario de una fe ajena y lejana de la vida, apenas un
fragmento cada vez mas residual de la experiencia humana, cada vez
mas marginada, reducida y empobrecida bajo las presiones del proceso
de secularizacion.

Participes de un misterio de comunion

Bien es sabido con cuanto vigor la conciencia del ser Iglesia, de ser
reconocidos y reconocerse como miembros vivos del Cuerpo de Cristo,
de ser valorizados en su plena ciudadania en el Pueblo de Dios, suscitd
un renovado impetu de participacion activa y responsable de los fieles
laicos en la vida y mision de la Iglesia. Un profundo proceso de
renovacion eclesiologica se despliega desde mediados del siglo pasado,
incorporando datos biblicos y referencias patristicas re-descubiertas,
poniendo en mayor resalto en la autoconciencia eclesial su fundacion
trinitaria y cristocéntrica, su realidad pneumatolédgica y soterioldgica,
sus dimensiones sacramentales y comunitarias. Causé honda impresion
la vigorosa exclamacion de Pio XII —el Papa de la Mystici Corporis—
dirigiéndose a los laicos: «;Sois Iglesia!» Los laicos —repetia luego a
los Cardenales— «deben tener conciencia, cada vez mds clara, no solo
de pertenecer a la Iglesia sino de ser la Iglesia»**. Solo una
eclesiologia total —reconocia luego Yves Congar— «puede fundar y
animar una teologia y praxis del laicado». Esa renovacion
eclesiologica estd en el corazon mismo del Concilio Vaticano II. El
redescubrimiento de la Iglesia como sacramento, arraigado
intimamente en la vida trinitaria, que «significa» al mundo entero el
misterio del designio salvifico, revela la naturaleza dindmica del Pueblo
de Dios, presente en la historia como signo de la inextinguible novedad
del Cuerpo de Cristo. Es a la luz de la eclesiologia conciliar que queda
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iluminada y destacada la original dignidad de los fieles laicos, al punto
que el Decreto Ad Gentes llegara a afirmar que «la Iglesia no esta
verdaderamente formada ni vive plenamente, ni es representacion
perfecta de Cristo entre las gentes, mientras no exista y trabaje con la
Jjerarquia un laicado propiamente dicho»®. En el pueblo profético,
sacerdotal y real, que es la Iglesia de Jesucristo, «es comun la dignidad
de los miembros, que deriva de su regeneracion en Cristo; comun la
gracia de filiacion, comun la llamada a la perfeccion: una sola
salvacion, unica la esperanza e indivisa la caridad (...). Aun cuando
algunos, por voluntad de Cristo, han sido constituidos doctores,
dispensadores de los misterios y pastores para los demads, existe una
auténtica igualdad entre todos en cuanto a la dignidad y a la accion
comun a todos los fieles en orden a la edificacion del Cuerpo de
Criston™®.

De esa conciencia de comun pertenencia y de igual dignidad se
desataron durante y después del acontecimiento conciliar fuertes
impetus y corrientes de participacion, en los mas diversos niveles, de
los fieles laicos en la vida de la Iglesia, ya no limitados a la fruicion de
servicios rituales sino en cuanto sujetos eclesiales que, en el bautismo y
en la confirmacion, asi como en la comunion eucaristica, descubren las
exigencias intrinsecas de su vocacion cristiana y de su testimonio
misionero. Se asiste, pues, a una presencia activa y a una creciente
toma de responsabilidades por parte de los fieles laicos en las mas
variadas comunidades, servicios e instituciones del Pueblo de Dios,
gracias a un proceso de reconocimiento de la diversidad y de
aprendizaje de la complementariedad de las vocaciones y condiciones
de vida, de los ministerios, de los carismas y de las responsabilidades.

La vida comunitaria eclesial se ha renovado en el tejido de las
parroquias, referencias visibles, vecinas e inmediatas, de la Iglesia
local, abiertas y acogedoras de la diversidad de componentes del
Pueblo de Dios, congregado en la unidad, fundamentalmente en torno a
la Palabra de Dios y a la Eucaristia. Muchas de ellas han evolucionado
hacia la realizacion de una comunion de comunidades, mas alla de las
formas de masificacion y, a la vez, de disgregacion que imperan en el
tejido social®’. Esta renovacién se manifiesta también en la promocion
pastoral de pequenias comunidades o «comunidades eclesiales de base»,
en muy diversas modalidades, que pretenden realizar el arquetipo de las
comunidades primitivas, atentas a los criterios de discernimiento dados
por el Magisteriozg. Toma cuerpo asimismo en las familias cristianas
que redescubren su vocacion de Iglesias domésticas® . Se realiza atin en
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las comunidades que forman parte de asociaciones de fieles o
suscitadas por los carismas y pedagogias de movimientos eclesiales.
Muchos fieles laicos han ido tomando conciencia de estar incorporados
en una Iglesia particular, porcidon del pueblo de Dios encomendada al
Obispo, que es «principio y fundamento visible» de su unidad,
expresion y realizacion de la Iglesia Catdlica, una y unica, universal y
primigenia, esparcida y encarnada en los mas diversos contextos
sociales y culturales de los pueblos®.

No hay dimensiones, servicios y actividades eclesiales en las que
esa renovada presencia de los fieles laicos no se haya dejado sentir,
como en el movimiento de renovacion litirgica —con la mayor
participacion del pueblo cristiano en la celebracion de los misterios de
Dios—, en la revalorizacion de la piedad popular catdlica, en las mas
diversificadas tareas de la catequesis en niveles y para destinatarios
muy variados, en las obras de caridad —especialmente desde la
solidaridad con los més pobres y necesitados—, en instituciones
educativas y de creacion y difusion de cultura, en la prensa catolica, en
la accion misionera ad gentes.

Un aspecto particular que merece ser destacado dentro de esa
pluriforme corriente de participacion y corresponsabilidad de los laicos
es lo que respecta a las formas institucionales en que se expresa. Por
una parte, se trata de la creacion o renovacion de estructuras de
participacion, corresponsabilidad, coordinacion... Numerosos Sinodos
diocesanos han contado con relevante representacion laical. Algunos
paises experimentan la realidad de Consejos nacionales de laicos. Pero
el lugar privilegiado, querido por el Concilio mismo®', han sido los
Consejos Pastorales —parroquiales y diocesanos—, llamados a «estudiar
y examinar todo lo que se refiere a las obras de apostolado para
después sacar conclusiones, a fin de que la vida y la actividad del
pueblo de Dios sean mds conformes al Evangelion’”. En tales 6rganos
se pretende que los fieles laicos participen de modo influyente en la
elaboracion y gestion de programas pastorales. Pasada una fase critica
de experimentacion, se espera que su realidad crezca en sus presencias
diocesanas, pero sobre todo en intensidad de comunion y servicio.

Por otra parte, también se ha ido procediendo a una creciente
institucionalizacion «ministerial» de servicios prestados por fieles
laicos, sobre todo a partir de la reforma de las érdenes menores segun
el Motu Proprio Ministeria quaedam, que estableci6 los primeros
«ministerios instituidos» abiertos a los no-ordenados®. La experiencia
y la reflexion sobre la naturaleza y diversidad de tales ministerios no-
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ordenados no hard mas que crecer en tiempos pos-conciliares. La
Exhortacion Apostolica Evangelii Nuntiandi destacd la importancia de
esos ministerios para la plantatio ecclesiae, para su vida y maduracion,
indicando a titulo de ejemplo los de «catequistas, animadores de la
oracion o del canto, cristianos dedicados al servicio de la Palabra de
Dios o a la asistencia de los hermanos necesitados, dirigentes de
pequenias comunidades, responsables de movimientos apostolicos,
ete.»’!. La generosa disponibilidad de muchos fieles laicos estd, sin
duda, fuera de discusion. También los preciosos servicios que
desempefian —jcomo no recordar la actividad fundamental de los
catequistas laicos en tierras de mision!— ante las mas diversas
necesidades de las comunidades cristianas. Y si bien es claro que estas
responsabilidades son asumidas en cuanto ejercicio del sacerdocio
universal de los fieles, o sea en razdn de las exigencias del bautismo y
de la confirmacion, no cabe duda que el desarrollo de los ministerios
no-ordenados ha cobrado especial urgencia en tiempos y lugares de
escasez del personal clerical y religioso. No pocas cuestiones se
plantean aun respecto a esta experiencia. ;Como precisar, en efecto, la
oportunidad pastoral y la razon teologica de instituir determinados
ministerios —como cometidos concretos ante necesidades vitales de la
Iglesia, que comportan una responsabilidad y una duracién, siendo
reconocidos por la Iglesia local, implicando un acto de la autoridad
eclesiastica— que, de hecho, los fieles laicos pueden ejercer
ordinariamente en razon de su condicion de bautizados, miembros de la
Iglesia? ;Como evitar una inflacion indiscriminada de «ministeriosy,
banalizando la diaconia eclesial, «clericalizando» a los laicos,
tendiendo a «sociologizarlos» segun roles y funciones, deslizandose a
veces —sobre todo en las Iglesias que cuentan con considerables
recursos econdomicos— a la formacion de una corporacion de
«funcionarios» eclesidsticos? ;COmo superar los riesgos de una
confusion genérica de ministerios que ofusque la esencial diversidad
entre el sacerdocio comun de los fieles y el sacerdocio ministerial —
fundado en el sacramento del orden— en tiempos en que resulta tan
importante, sea la promocion de vocaciones sacerdotales, sea la
reafirmacion de la capitalidad y la originalidad del ministerio sacerdotal
para bien de la vida y mision de la Iglesia?™

A 30 afios del Concilio Vaticano II, toda esa densidad de
experiencias multiformes de participacion de los fieles laicos ha sido
signo de la fecundidad del acontecimiento y de las ensefanzas
conciliares, ha hecho crecer la conciencia y responsabilidad de muchos
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laicos en la comunidon y mision de la Iglesia, ha abierto caminos a su
mas enriquecedora realizacion como pueblo de Dios. Pero la
renovacion eclesial fue también surcada por graves formas de
contestacion, secularizacion y desafeccion. No es, pues, por causalidad
que la Iglesia invite y proponga hoy a todos los fieles —para confirmar y
profundizar los buenos frutos y evitar los malos— a meditar y gustar la
densidad, grandeza y belleza del «misterio de comunion» que la
constituye y que ella realiza como sacramento de unidad y salvacion
del género humano. Ya la Asamblea extraordinaria del Sinodo de los
Obispos (1985) retomaba y destacaba esa «eclesiologia de comuniony,
que recorre como hilo conductor toda la Exhortacion Apostolica
Christifideles Laici mediante la figura biblica de la vid y los sarmientos
(cf. Jn 15,5)°°.

Destacada como acontecimiento de gracia, se busca superar toda
degeneracion «mundana» que redujese a la Iglesia a una institucion
social mas, manipulable, sometida a precomprensiones ideologicas e
instrumentalizaciones politicas, adecuada a las imagenes que de ella
quieren difundir e imponer los poderes dominantes mediante los
medios de comunicacion social, hoy especialmente tentados de
comprimir su mensaje y su servicio a una funcion de suplemento
espiritual y moral de sociedades organizadas a espaldas del Redemptor
hominis. La participacion de los fieles quedaria asi limitada dentro de
consideraciones funcionales, regida por criterios de poder, status y
eficacia. {No es cada vez mas difusa la pertenencia débil y parcial de
muchos fieles que continllan reconociéndose como catolicos pero que
adhieren selectivamente a puntos fundamentales de la doctrina y la
moral catdlicas, rebajados a nivel de meras opiniones? Pues bien, es
necesario redescubrir de nuevo en la Iglesia el misterio de Dios que, en
Jesucristo, por medio de Su Espiritu, salva y congrega a los hombres en
la unidad de la verdad que le ha sido encomendada para custodiarla,
protegerla y comunicarla en toda su integridad a los hombres. La
Iglesia no es nuestra, sino suya, de Dios’’, milagro experimentado por
los hombres gracias a la potencia salvifica de su Presencia. No puede
convertirse en objeto exterior, sujeto a nuestra diseccion analitica y a
nuestra libre manipulacion. Més que transformarla, nos trasforma con
sus dones jerarquicos y carismaticos. Quiza por ello mismo se propone
expresar mejor ese misterio por la conjugacion de la imagen de pueblo
de Dios —que evoca una dimension histérica, peregrinante,
escatologica— con la de Cuerpo de Cristo, que da todo un sentido de
radicalidad e interioridad de pertenencia.

19



Sabemos bien que no se puede adherir verdaderamente a Cristo sin
esa participaciéon en la comunion eclesial, pero recuperada toda la
grandeza y profundidad de su misterio. Un gran te6logo —como el
Cardenal Hans Urs von Balthasar— llegaba a preguntarse si la Iglesia
«no se ocupa quiza demasiado de si misma... Una cosa es clara —
afirmaba—: una Iglesia que en su conjunto ponga mads el acento sobre si
misma y no sobre Cristo, no interesa para nada al mundo, no tiene
credibilidad. Nadie se convertira a Cristo por el hecho (..) de que
exista un gigantesco aparato eclesial»’®. Y el Cardenal Ratzinger
prosigue aun esta reflexion al advertir, durante la II Asamblea
Extraordinaria del Sinodo mundial de los Obispos (1985): «Seria un
triste espectdaculo si finalmente pudiese surgir la impresion de que
hemos hablado principalmente de nosotros mismos, de nuestras
normas, de nuestros poderes. La Iglesia que habla de si misma no
habla de si, porque no tiene la propia esencia en si, sino que se
encuentra a si misma difundiéndose en el Seiior»”’. Por eso, se puede
afirmar que aquella pregunta fundamental del Vaticano II —«lglesia,
Jqué dices de ti misma?»— hoy, treinta anos después del Concilio,
reenvia necesaria, inseparablemente y de un modo mas radical a la
pregunta que Cristo, en la Iglesia y por la Iglesia, continia
planteandonos a cada uno de nosotros: «Y tu ;quién dices que soy yo?»,
para que confesemos nuevamente con Pedro, con los apostoles y sus
sucesores, desde la fe de toda la Iglesia: «Tu eres el Cristo, el Hijo de
Dios vivoy.

Parece una cosa ordinaria —pero jqué decisiva!— invitar a amar a la
Iglesia como Madre, que hace presente el Cuerpo de Cristo en medio de
los hombres, como Esposa en un incomparable misterio de comunion.
Entonces cambian nuestras perspectivas. Esa comtn pertenencia y esa
solidaridad radical se viven, pues, muy concreta y efectivamente, como
mas totales y determinantes que toda otra solidaridad social, politica o
ideoldgica. La comunidn se realiza, no como fruto de hegemonias o
transacciones desde una logica de poder, sino como don de unidad
acogido y profundizado en la verdad y en la caridad, significada y
garantizada por la comunion afectiva y efectiva con los obispos en
tomo al sucesor de Pedro. El Papa no se cansa de invitar a toda
comunidad cristiana —familia, parroquia, comunidad eclesial de base,
asociacion o movimiento...— a realizar, testimoniar y comunicar ese
misterio de comuniéon que constituye a la Iglesia. Cuanto mas lo
experimenta y manifiesta una comunidad cristiana, mas sorprende por
su novedad de vida, mas interpela y atrae, mas hace crecer las personas,
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mas vitalidad misionera demuestra, mas se convierte en sujeto de
solidaridad entre los hombres.

La gratitud y el empefio perseverante, la identidad y el crecimiento
de la vida cristiana so6lo pueden, en efecto, sustentarse por la
incorporacion de los fieles en esas comunidades cristianas vivas,
nutridas por la frecuente participacion en la Eucaristia —fuente y vértice
de la communio— y el sacramento de la Penitencia, iluminadas por la
Palabra de Dios, interiorizadas en la oracion, compartidas con los
hermanos en la fe y guiadas por la paternidad y el magisterio de sus
Pastores. Es esta experiencia concreta de comunién —no el aislamiento
o la didspora, no la provision episodica de servicios religiosos, no el
activismo funcional en colectivos impersonales, no la simple etiqueta
de catolico— lo que genera e irradia la libertad de los hijos de Dios en la
que Cristo nos ha liberado, ya no subalterna y conformada a la cultura
mundana dominante. En ella, el despliegue de diversidades y
pluralidades legitimas de caminos y modos de expresar la fe no se
volvera desgarrante. La Asamblea extraordinaria sinodal hablo de
pluriformidades en la comunion. La acogida y la busqueda del don de
la unidad en lo que es esencial —o sea, la plenitud de la fe catodlica en
toda su verdad, y en todas sus dimensiones, de la que el nuevo
«Catecismo de la Iglesia Catdlica» es compendio orgdnico y punto de
referencia— deja entonces atras las tentaciones oscilantes entre
monolitismos uniformizantes y tranquilizantes y pluralismos
disgregantes, ambos empobrecedores de la comunion y la mision. Se
enfrenta asi el reto de una Iglesia que es y tiene que ser cada vez mas,
en sus diversas comunidades, como esa forma mundi, es decir, como
ese «modelo preclaro» de la unidad que Dios quiere entre los hombres:
ejemplo de convivencia donde pueda encontrarse la libertad y la
solidaridad; donde la autoridad venga ejercida con el espiritu del Buen
Pastor; donde se viva una actitud diversa ante la riqueza; donde se
experimenten formas de organizacion y estructuras de participacion
capaces de abrir caminos hacia un tipo mas humano de sociedad; y
sobre todo, donde se manifieste inequivocamente que, sin una radical
comunion con Dios en Jesucristo, cualquier otra forma de comunion
humana resulta en Gltima instancia incapaz de sostenerse y termina
fatalmente por volverse contra el hombre mismo*.
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En movimiento

Siempre en la historia de la Iglesia numerosos fieles se han sentido
llamados y atraidos a una vida cristiana exigente en sus impetus de
santidad y de apostolado, manifestada en muy diversas formas
carismaticas, comunitarias, asociativas’'. Pero muy especialmente la
corriente de «promocion del laicado» ha estado intimamente vinculada
a un vigoroso desarrollo del asociacionismo de los fieles desde fines del
siglo pasado hasta nuestra actualidad.

No puede extrafiar, pues, que el Concilio Vaticano II, en el cuadro
iluminante de su eclesiologia de comuniéon y de responsabilidad
misionera de todos y cada uno de los bautizados, haya destacado «/a
importancia de las formas organizadas del apostolado seglar» como
respuesta adecuada «a las exigencias humanas y cristianas de los fieles
v (-..) al mismo tiempo, signo de comunion y unidad de la Iglesia en
Cristo». Recomend6 también «que se robustezca la forma asociada y
organizada del apostolado» y alentd el desarrollo asociativo a nivel
internacional, reafirmando explicita y netamente «el derecho de los
fieles a fundar y guiar asociaciones» en la comunion™.

En «la variedad existente de asociaciones de apostolado» que el
Decreto conciliar sobre el apostolado de los laicos (n. 19) reconocia
hace 30 afios, se hacia una merecida referencia especial y
recomendacion de la Accion Catdlica. Se pueden rastrear los origenes
de ésta desde finales del siglo XIX. Sabemos que adquirird una
orientacion y estructuras mas precisas en el pontificado de Pio XI,
quien la consideraba «inspiracion providencial». No en vano el «Papa
de las misiones» en pueblos emergentes fue también el Papa de la
Accion Catolica, ante los desafios crecientes de la descristianizacion.
Asi quedaba definida, seglin categorias de ese tiempo: «participacion»
—decia Pio XI—, mejor «colaboracion» —precisaba luego Pio XII- de los
laicos en el apostolado de la jerarquia para instaurare omnia in Christo.
Sin duda, la Accion Catolica, en su diversidad de formas, ha
significado una gran siembra y escuela multiplicadora en la formacion,
participacion y promocion de los laicos en la vida y mision de la
Iglesia. Es como matriz fundadora, en el siglo XX, de los dinamismos
de organizacion de los laicos con fines apostolicos. En ella se han
forjado generaciones de un laicado militante con fuerte sentido de
fidelidad eclesial y de ella procedieron lideres laicales en los mas
diversos ambitos de la vida eclesial y secular. Su modelo unificado en
el nivel nacional fue dado por la Accion Catodlica Italiana, mientras que
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desde ambitos franco-belgas se difundieron los movimientos de
«Accion Catolica especializada» o «de ambiente» sobre la base de las
intuiciones misioneras y pedagogicas de Joseph Cardijn. Las profundas
exigencias de aggiornamento desatadas por el acontecimiento conciliar
y el impacto de las altas mareas ideologicas —secularizantes y «anti-
institucionales»— de fines de la década de los '60, sumieron a la Accion
Catoélica y a muchas otras tradicionales asociaciones de fieles en una
fase de prueba, de desconcierto coyuntural, de trabajoso proceso de
renovacion 'y redefinicion. Se hablé entonces de crisis del
asociacionismo. Algunos Obispos y Episcopados exclamaron:
«tenemos laicos pero no laicado». Otros tendieron a sustituir y
contraponer a las formas asociativas una diversificacion de lugares de
participacion de los fieles (pequefias comunidades, parroquias
renovadas, ministerios no ordenados, diversos Consejos 'y
estructuras...). Hoy dia la Accion Catolica ha ido recuperando su mejor
tradicion, renovandose en sus articulaciones asociativas, en sus
itinerarios de formacidn, en su servicio a la pastoral cotidiana y comin
de las Iglesias locales, siempre en directa comunién y disponibilidad de
los Obispos. Pero su realidad ha quedado limitada a algunos paises
dentro de la catolicidad. Los movimientos «especializados» sufrieron
fuertes crisis de identidad que hoy resultan superadas —salvo casos
aislados— buscando consolidar y difundir un nuevo vigor espiritual y
misionero. Mientras tanto se ha multiplicado y diversificado un tejido
de organismos de «voluntariado» —confesionales o no, pero siempre
con la participacion de muchos cristianos— al servicio de enfermos y
minusvalidos, de los pobres y marginados, de los ancianos, de la
recuperacion de drogadictos, del interés ecoldgico, de la solidaridad
entre los pueblos, de la accion misionera. También se han incrementado
diversas formas asociativas laicales vinculadas al carisma y a las obras
de comunidades religiosas.

Sin embargo, la «nueva época asociativa de los fieles laicos»™ esta,
sobre todo, caracterizada por la novedad de la vigorosa expansion de lo
que se ha dado en llamar nuevas comunidades y movimientos
eclesiales. Entre ellos, el Movimiento de los Focolares (Obra de Maria),
la Renovacion Carismdtica Catolica, Comunién y Liberacion,
Schoenstatt, Comunidades Neocatecumenales, Cursillos de Cristiandad,
Encuentros Matrimoniales, Comunidad del Emmanuel, Comunidad de
San Egidio y muchos mas. «En varias ocasiones, sobre todo durante
mis viajes en Italia y en varios paises del mundo —afirmoé Juan Pablo II,
confirmando su reconocimiento y aliento en muchas oportunidades— /e
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tenido la gran oportunidad de reconocer el grande y esperanzador
florecimiento de los movimientos eclesiales y los he indicado como
motivo de esperanza para toda la Iglesia y para los hombres»**.
Aunque sean muy diversos en sus origenes y carismas, pedagogias y
formas, se pueden enumerar algunas caracteristicas para reconocerlos.

En primer lugar, impacta el hecho de su emergente novedad y de su
“factor sorpresa” en la actualidad eclesial. No han surgido y crecido por
decision de la Jerarquia. Como sugerentemente se ha escrito, nadie los
ha proyectado ni han sido diagramados por ninguna oficina ni plan
pastoral. Irrumpen como novedad no prevista ni esperada, que
sorprende, sacude, rompe rutinas y habitos, a veces desconcierta,
suscita dindmicas nuevas, obliga a revisar esquemas mentales y, ¢por
qué no?, proyectos pastorales. «Novedad del Espiritu, "que sopla donde
quiere"” (Jn 3,8),... son el signo de la libertad de formas —afirmé el Papa
Juan Pablo II- en las que se realiza la unica Iglesia y representan una
segura novedad, que espera aun ser adecuadamente comprendida en
toda su positiva eficacia para el Reino de Dios en el hoy de la
historia»"".

En segundo lugar, puede afirmarse que, aunque nacidos en fechas
diversas, —antes, durante y después del Concilio—, no es por casualidad
que su mas vigorosa expansion se dé en una tierra eclesial abonada por
las simientes conciliares y en fase de sedimentacion y crecimiento de su
mejores frutos.

En tercer lugar, se definen més por la acogida, comunicacion y
fructificaciéon de un carisma que por consideraciones funcionales,
programaticas o de eficacia. Por eso reconocen a sus lideres como
autoridades espirituales y se participa en ellos por asuncion personal de
una solicitacion del Espiritu y no por razones extrinsecas 0 mecanicas
de pertenencia institucional.

En cuarto lugar, prefieren llamarse mas «movimientos eclesiales»
que laicales, pues reflejan en su propia composicidbn —a veces
institucionalizada en diversificados ntcleos y agrupaciones— la
participacion de cristianos en diversos estados de vida y marcan el
transito de «las teologias del laicado» a una més madura conciencia y
realizacion de la eclesiologia de comunion.

En quinto lugar, son mas misioneros que «eclesidsticos», en cuanto
lugares de conversion y crecimiento en la fe, especialmente referidos a
ambientes o personas muchas veces lejanos de los radios ordinarios de
las instituciones eclesiasticas.

Coexisten hoy, en el panorama asociativo de la Iglesia, el
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testimonio secular de Cofradias, Terceras Ordenes, Congregaciones
marianas (hoy Comunidades de Vida Cristiana), pioneros del
asociacionismo laical contemporaneo como los Vicentinos de Ozanam,
el apostolado catdlico de un Pallotti o de un Kolping; también, la gran
tradicion de la Accion Catodlica en sus diversas formas y la de otras
asociaciones probadas en sus servicios como la Legion de Maria, los
Cursillos de Cristiandad y los Caballeros de Colon, junto con las
Organizaciones Internacionales Catolicas en los campos de la
educacion, de las comunicaciones sociales, de las profesiones, de la
promocion humana..., y ain la variedad de los nuevos movimientos
eclesiales.

Esta riqueza indudable de la pluriformidad de dones, caminos y
experiencias asociativas tiene que conjugarse en la unidad. Preciosas
resultan, pues, las indicaciones del apostol Pablo sobre el
discernimiento de los carismas, que se reconocen provenientes del
unico Espiritu (1 Cor 12,4ss) si confiesan a Jesus como el Sefior (1 Cor
12,3) y concurren todos a la utilidad de la Iglesia en cuanto crecimiento
del Cuerpo de Cristo (1 Cor 12,7; 12,22-27), buscando y teniendo como
preeminencia el don de la caridad (1 Cor 13; 2 Cor 6,6; Gal 5,22). Si
los Pastores no cuentan ciertamente con el monopolio de los carismas,
estan investidos por el carisma de discernimiento de todos los carismas
en la Iglesia. Esto es propio de su ministerio de gobierno pastoral.
Todos los carismas y experiencias asociativas dan ya muestras de
autenticidad eclesial sometiéndose al discernimiento de la autoridad
eclesiastica, llamada a reconocerlas y acogerlas —sin pretender
desconocer o modificar su identidad profunda—, a acompafarlas y
corregirlas cuando haga falta, a armonizarlas y guiarlas para bien de la
comunion y mision de toda la Iglesia. Se trata de «poner a prueba los
espiritus» (1 Jn 4,1), no para mortificarlos sino para alentar, garantizar y
hacer crecer sus frutos cristianos. Mas que un deber, es una delicada
responsabilidad: «No extingdis el Espiritu (...); probadlo todo y retened
lo bueno» (1 Tes 5,19-22).

Dada la delicadeza y actual complejidad de esa tarea, resalta hoy la
necesidad de contar con «criterios precisos de discernimiento y
reconocimiento» de las asociaciones de fieles, mas alla del comodo o
displicente «laissez faire, laissez passer» o del mero gesto de
autoritarismo clerical. Como «criterios fundamentales», la Exhortacion
apostolica Christifideles Laici ha destacado estos cinco: «el primado
que se da a la vocacion de cada cristiano a la santidady, estando las
asociaciones de fieles llamadas a ser «instrumentos de santidady; «la
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responsabilidad de confesar la fe catolica» que hace de cada
asociacion de fieles «un lugar en el que se anuncia y se propone la fe y
en el que se educa para practicarla en todo su contenidoy; «el
testimonio —que deben demostrar— de wuna comunion firme y
convencida» con el Papa y los Obispos, el ser «sujetos de una nueva
evangelizaciony; el actuar como «corrientes vivas de participacion y
solidaridad para crear unas condiciones mas justas y fraternas de
sociedady. En ultima instancia, es por los frutos concretos que se
conoce y aprecia el arbol*.

Algunas breves observaciones parecen aun oportunas respecto a
esta nueva fase asociativa en la vida eclesial.

En primer lugar, no hay que olvidar que la promocion y el sostén
del asociacionismo de los fieles en la Iglesia fortalecen derechos y
espacios de libertad y de participacion en el tejido social de las
naciones. No en vano, estas asociaciones son frecuentemente victimas
de las politicas hostiles o represivas de los sistemas o regimenes
liberticidas.

La segunda observacion es para destacar la importancia que tienen
las asociaciones de fieles para formar personalidades cristianas adultas,
maduras. Confiarse hoy dia sélo a las instancias tradicionales de
socializacién y educacion cristianas —familias, parroquias, escuelas—
parece muy insuficiente.

La tercera se refiere a la relacion de movimientos internacionales
(subrayo: internacionales) con las Iglesias locales (subrayo: locales).
Hay que reconocer que existen a veces tensiones, pero si pensamos
analogamente en la historia de las relaciones entre Iglesias locales y
Congregaciones religiosas, nos convenceremos de que no hay nada de
especialmente novedoso bajo el sol en esta materia. Toda exaltacion del
localismo, como si la Catolicidad fuese federacion de Iglesias locales,
termina siendo limitada, empobrecedora, dependiente de cielos
politicos, culturales y eclesiales estrechos. Es normal, es bueno que las
asociaciones de fieles tengan proyeccion internacional, catdlica,
siguiendo como referencia y guia al Pastor universal y enriqueciendo
con sus carismas y circulacion de experiencias a las maultiples y
diversas localizaciones. Pero esa proyeccion internacional requiere,
indisociablemente, que las asociaciones de fieles hagan un serio
esfuerzo de inculturacidon en diversos contextos seculares y eclesiales,
incorporandose con disponible apertura, desde su propia identidad, a la
vida y programas de las Iglesias particulares, siempre en comunioén con
los Pastores. En vista de la unidad y catolicidad de la Iglesia, es bueno
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que el discernimiento de cada Obispo tenga bien presente el
discernimiento del Papa y de sus hermanos en el Episcopado. Més que
eso, cabe soOlo esperar que las dificultades y tensiones transitorias que
se presenten sean afrontadas con magnanimidad, paciencia, prudencia,
y con aquellas otras cualidades que el Apostol Pablo indica en el himno
a la Caridad (1 Cor 13,1-10).

Ultima breve anotacién: mas alli de todo irenismo o
sentimentalismo, hay que ir disminuyendo en todas las instancias de la
Iglesia el nivel de rivalidad y hasta de contraposicion entre variadas
experiencias asociativas. Hieren la comunion, desgastan energias para
la mision. Gracias a Dios, se estd avanzando en el proceso del
reconocimiento de los reciprocos dones, en espiritu de comunion y
colaboracion. Pues «todos hemos sido bautizados en un solo Espiritu
para formar un solo Cuerpoy» (1 Cor 12,13): el testimonio de unidad es,
sobre todo en esta fase de gran desafio misionero, el don mas grande
para la conversion y la transformacion del mundo.

Sujetos de una nueva evangelizacion

Es paradojico pero muy real que, al mismo tiempo que se daba una
acrecida participacion y responsabilidad de fieles laicos en la vida de la
Iglesia, se difundia un vasto y capilar proceso de descristianizacion. Si
en los afios 60 el Concilio Vaticano II advertia que «wnultitudes
crecientes se alejan de la religion»'’, veinte afios después la
Exhortacion Apostolica Christifideles Laici no daba espacio a faciles
optimismos: «Enteros paises y naciones, en los que un tiempo la
religion y la vida cristiana fueron florecientes (...) estan hoy dia
sometidos a dura prueba e incluso alguna vez que otra son
radicalmente  transformados por el continuo difundirse del
indiferentismo, del secularismo y del ateismo». Grandes masas de
hombres viven «como si Dios no existiese». Pero también «en otras
regiones o naciones (en que) todavia se conservan muy vivas las
tradiciones de piedad y religiosidad popular cristiana» ese
«patrimonio moral y espiritual corre hoy el riesgo de ser desperdigado
bajo el impulso de multiples procesos, entre los que se destacan la
secularizacion y la difusion de las sectas»™. «El niimero de los que aiin
no conocen a Cristo ni forman parte de la Iglesia —se afirma aln en la
Carta Enciclica Redemptoris Missio— aumenta constantemente;, mds
aiin, desde el final del Concilio, casi se ha duplicado»®. Si millones y
millones de hombres esperan ain una primera evangelizacion, una
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«nueva evangelizacion» es necesaria —y no de menor impetu misionero,
ni de menor urgencia, audacia y novedad— para hacer reflorecer la vida
cristiana alli donde avanza la desertificacion de una convivencia
humana sometida a los idolos del poder, de la riqueza y del placer.

Ante tremendos desafios, las primeras palabras de Juan Pablo II -
«Abrid las puertas a Cristo... a su potestad salvadora. Abrid las
fronteras de los Estados, los sistemas economicos y politicos, los vastos
campos de la cultura, de la civilizacion y del desarrollo. No tengdis
miedo...», eran el preludio de un pontificado misionero. ;No era €sa,
acaso, la profunda intencionalidad del Concilio Vaticano II, que Pablo
VI destacaba en su discurso inaugural del cuarto periodo de sesiones
cuando decia: «la Iglesia, en este mundo, no es un fin en si misma; esta
al servicio de todos los hombres; tiene que hacer presente a Cristo a
todos, individuos y pueblos, lo mas ampliamente, lo mds
generosamente posible; ésta es su mision»?™". Se trataba de pasar de
una actitud «conservadora» a una actitud misionera: derribar los muros,
dejar atras la mentalidad de fortaleza asediada, superar habitos y formas
institucionales y culturales que habian perdido dindmica misionera real,
corriendo el riesgo de fosilizarse. Un nuevo impulso para ir ad gentes,
pero no solo hacia nuevos territorios sino hacia todos los ambientes de
la convivencia social. Diez afnos después de la conclusion del Concilio,
la Exhortacion apostolica Evangelii Nuntiandi confirmaba y recentraba
esta intencionalidad misionera con su estupenda perspectiva de la
evangelizacion de la cultura y las culturas del hombre. Se requiere una
«nueva evangelizacion»: asi la ha convocado reiteradamente Juan
Pablo II. No ciertamente un «nuevo Evangelio», pero si la novedad
inagotable del Evangelio de siempre —en la insondable riqueza de
Cristo— testimoniado y anunciado por «hombres nuevos» y «mujeres
nuevas», con nuevo ardor, nuevos métodos y expresiones, para
responder a los nuevos desafios que se plantean en las mas diversas
situaciones y culturas del hombre.

Podria hasta decirse que Juan Pablo II ha querido prolongar y
condensar, en ese lema iluminador y movilizador de una nueva
evangelizacion, la actualizacion del mandato misionero, confiado por
Cristo a su Iglesia, seglin el designio y el legado del Concilio Vaticano
I para esta fase del segundo milenio. Hay como una urgencia
misionera que desatar en la vida de las comunidades cristianas, para
sacudir las propias inercias, letargos y distracciones, exigir una
autenticidad de experiencia cristiana, ir mas alld de la rutina
eclesiastica, salir al encuentro de todas las necesidades del hombre,

28



atender sus demandas de significado y de ideales grandes de vida. Con
la inaudita conviccidon y el contagioso entusiasmo de que —como
afirmaba el Santo Padre— «para el hombre que busca la verdad, la
Jjusticia, la felicidad, la belleza, la bondad sin poder encontrarlas con
sus propias fuerzas, y que se detiene insatisfecho ante las propuestas
ofrecidas por las ideologias inmanentistas y materialistas y, por eso,
toca el abismo de la desesperacion o del aburrimiento, o queda como
paralizado en el estéril y autodestructivo deleite de los sentidos, para
el hombre que lleva impreso en si, en la mente y en el corazon, la
imagen de Dios y siente esta sed de absoluto, la unica respuesta es
Cristo»’.

Ningln creyente en Cristo, ninguna institucion de la Iglesia, ningun
fiel cristiano puede sustraerse a este deber supremo de anunciar a Cristo
en todos los pueblos, de «dirigir la mirada del hombre, de orientar la
conciencia y la experiencia de la humanidad hacia el misterio de
Cristo»>. Es, a la vez, supremo servicio para la realizacion de la
libertad, la dignidad y el destino de cada persona humana.

Si la corriente histérica de promocion del laicado cobro
originariamente impulso ante los impulsos de la disgregacion de las
antiguas cristiandades y las necesidades de la misidon en nuevas tierras y
pueblos —en aquella segunda mitad del siglo XIX—, hoy los fieles laicos
quedan convocados en primera fila para dar cuerpo a una nueva fase
misionera de la Iglesia, de la que la Enciclica Redemptoris Missio es
una Charta Magna. A ellos se dirige también la fuerte interpelacion de
ese importante documento de Juan Pablo II cuando afirma que las
dificultades mas arduas de superar son las «internasy» al Pueblo de Dios:
«la falta de fervor (que se manifiesta) en la fatiga y desilusion, en la
acomodacion al ambiente y en el desinterés y sobre todo en la falta de
alegria y esperanza», como también «las divisiones pasadas y
presentes entre los cristianos, la descristianizacion de paises
cristianos, la disminucion de vocaciones al apostolado, los anti-
testimonios de fieles que en su vida no siguen el ejemplo de Cristo».
Todavia, entre las «wmds graves», estd «la mentalidad indiferentista,
ampliamente difundida, por desgracia, incluso entre los cristianos,
enraizada a menudo en concepciones teologicas incorrectas y marcada
por un relativismo religioso que termina por pensar que una religion
vale la otra»™. S6lo son protagonistas de nueva evangelizacion los
fieles laicos que comuniquen de persona a persona, de experiencia en
experiencia, la novedad de vida encontrada y compartida desde el
seguimiento de Jesucristo, como testigos y heraldos de su Presencia
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salvadora en todas las situaciones, ambientes y culturas humanas.
Constructores de nueva sociedad

«Una nueva evangelizaciony, si es auténticamente tal, tiene que
generar nuevas formas de vida para el hombre, nuevas experiencias de
convivencia social, nuevas mentalidades y estructuras de relacion entre
hombres y pueblos. Lejos de toda evanescencia y desarraigo, esa nueva
evangelizacion se realiza desde la solidaridad cristiana con el destino
del hombre y el porvenir de las naciones. Nada de lo humano puede
resultar ajeno a esa solidaridad cristiana. La actitud de amor hacia cada
hombre, el compartir la vida de cada ambiente humano, el arraigo en
cada cultura, la pasion por el destino del propio pueblo, la solidaridad
humana maés alld de las fronteras, son signos que caracterizan la
presencia cristiana. El Evangelio acoge, expresa y potencia todo lo
auténticamente bueno, justo y verdadero que se vive en la experiencia
humana, mientras rechaza toda esclavitud y opresion como atentatorias
contra la sublime dignidad del hombre, creado a imagen de Dios y
redimido por la sangre de Cristo. Es «fuerza de libertad y mensaje de
liberacion». Una transformacion real de la vida y de la sociedad a la luz
de Cristo: ésta es la obra a la que est llamada la Iglesia®*.

En esta perspectiva, la contribucion dada por los fieles laicos a la
presencia misionera de la Iglesia, al servicio de la persona y de la
sociedad, es insustituible y sumamente importante. Su novedad
cristiana de vida est4, en efecto, caracterizada por la «indole seculary,
en cuanto modalidad de realizacion y dilatacion en las «condiciones
ordinarias de la vida familiar y social»”. Donde «secular» no quiere
decir por cierto separado de Cristo sino llamado a recapitular en El
todas las articulaciones de la experiencia humana. Ni tampoco vale la
contraposicion entre «identidad cristiana» y «laicidad», siendo ésta s6lo
un modo especifico de vivir la comln pertenencia y mision cristiana y
eclesial, caracterizado por la insercion en las realidades terrenas. Cierto
es que han sido superados esquemas vulgares que tendian a atribuir al
clero el dominio de lo sacro y a los laicos el de lo secular, siendo bien
consciente hoy la Iglesia que toda ella estd caracterizada por una
dimension secular: vive en el mundo aunque no es del mundo y su
mision de continuar la obra redentora de Jesucristo esta referida a la
salvacion de los hombres, abarcando a la vez la restauracién de lo
temporal. Todos sus miembros participan de esa dimension secular,
aunque con modalidades distintas.
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Sin embargo, retomando los acentos de las ensefanzas conciliares
en esta materia, ya Pablo VI habia sentido la necesidad, a diez afios del
Concilio, de urgir el compromiso de los fieles laicos en esa «forma sin-
gular» de evangelizacion™, que es la de informar con el espiritu
cristiano la mentalidad y las costumbres, las leyes y las estructuras en
las cuales ellos viven. Es ésta la modalidad primordial que caracteriza
su testimonio de Cristo, Sefior de la historia, y su contribucion a la
dilatacién de Su «reino de verdad y de vida, reino de santidad y de
gracia, reino de justicia, de amor y de paz». «La unidad de vida, la
sintesis vital entre el Evangelio y los deberes cotidianos que los fieles
laicos sabran plasmar, sera el mas espléndido y convincente testimonio
de que, no el miedo, sino la busqueda y la adhesion a Cristo son el
factor determinante para que el hombre viva y crezca, y para que se
configuren nuevos modos de vida mads conformes a la dignidad
humana»’’. Asi el impetu misionero de la Iglesia se expande «fuera de
los muros» donde cada vez mas las instituciones y el personal
eclesiastico no logran estar presentes ni tener alguna influencia real.

Se trata, pues, de hacer todo lo posible para suscitar y robustecer tal
identidad, esta presencia y accion en el compromiso de los fieles laicos
en la ciudad secular, con la responsabilidad y la libertad que se les
reconocen. Ellos deben crecer en una renovada confianza en la potencia
constructiva del Evangelio en todos los campos de la vida social. La
clave de discernimiento y de orientacion de su praxis social ha sido
expresada muy claramente por Juan Pablo II al inicio de su ministerio
de supremo Pastor de la Iglesia y desarrollada en la actual fase de
relanzamiento de la Doctrina social de la Iglesia: “La Iglesia posee,
gracias al Evangelio, la Verdad sobre el hombre. Ella se encuentra en
una antropologia que la Iglesia no cesa de profundizar y comunicar.
La afirmacion principal de tal antropologia es la del hombre como
imagen de Dios, que no se puede reducir a una mera particula de la
naturaleza o a un elemento anonimo de la ciudad humana (...). Esta
verdad completa sobre el ser humano constituye el fundamento de la
Doctrina social de la Iglesia, como es también la base de la auténtica
liberacion»™.

Toca especialmente a los laicos llevar el testimonio evangélico, la
presencia de la Iglesia, el anuncio y la experiencia de una vida nueva y
buena, el servicio concreto de la caridad, al encuentro de las
necesidades y esperanzas en la vida cotidiana de sus projimos, antes
que nada en la vida matrimonial y familiar, en el trabajo y en el
ejercicio profesional, en las escuelas y universidades, en las fabricas, en
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las oficinas y en los campos, en la vida politica y social...”’

Inculturando una fe vivida y compartida, ellos deben manifestar, con
sus obras, que el Evangelio de Cristo es «fuerza de libertad y mensaje
de liberacion»™’; es «Buena Nueva sobre la dignidad de la persona hu-
mana»“, comenzando por el derecho a la vida, a la libertad religiosa, a
la libertad educativa y asociativa; es caridad que sostiene y hace mas
grande toda auténtica solidaridad entre los hombres; es solidaridad
preferencial con los que viven mas agudamente el misterio de la Cruz,
llevando en su carne las llagas de la humanidad: los enfermos y
abandonados, los pobres y oprimidos, los desocupados, los privados de
su libertad y derechos, los que sufren la guerra y el hambre... Tienen
que demostrar histéricamente hoy que el cristianismo es la propuesta
mas plenamente humana, mas a medida de la totalidad de la vocacion,
la experiencia y el destino de los hombres, mucho, muchisimo mas, que
cualquier ideologia humana.

La Iglesia convoca, en fin, a orientar y animar ese compromiso
social de los fieles laicos en la perspectiva de una civilizacion del amor.
Nada tiene de sentimentalismo irénico ni de tranquilizante fuga en la
utopia. Las impresionantes transformaciones que estin ya
desplegandose hacia fines de este siglo son, si, de magnitud
civilizadora. Se asiste a saltos cualitativos del progreso cientifico y
tecnologico, a una revolucion de las comunicaciones, cambian los
sistemas de trabajo y las referencias culturales, se resquebrajan
imperios y se abandonan sistemas y mesianismos terrestres... Son
también de horizonte civilizador los grandes desafios planteados para la
salvaguardia de la vida y la libertad humanas ante los complejos tecno-
burocraticos de concentracion del poder, para la educacion de las
nuevas generaciones, para la afirmacion de la paz y el desarme, para la
custodia de la ecologia ambiental y humana, para la construccion de
una verdadera solidaridad entre las naciones ante la tragedia y el
escandalo planetarios de la miseria y del hambre en pueblos enteros.
Llega a sus puntos de mayor radicalizacion materialista, nihilista, el
proceso de la modernidad secularizante, pero también a su agotamiento
y empantanamiento. ;Cudles son los motivos y caminos de esperanza?

Pues bien, somos testigos de que Cristo revela el Absoluto
insondable de Dios como amor y que es piedra angular de toda
civilizacion auténticamente humana. La batalla se libra en el corazén de
cada hombre y enfrenta el Sefiorio de Cristo contra los poderes de este
mundo. La certeza de la victoria estd dada por la potencia de la
Resurreccion, la derrota del pecado y de la muerte —que son raices de
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toda esclavitud— y el don definitivo de los cielos nuevos y las tierras
nuevas, en la morada del Padre, en donde no habrd mas hambre ni sed y
toda lagrima sera enjugada. ;Seremos los cristianos capaces de vivir y
anunciar aqui y ahora, esa potente y segura esperanza, para ir
construyendo nuevas experiencias de convivencia humana —aunque
siempre fragiles, reformables, mejorables— en las que se vislumbre «la
liberacion que se avecinay, los signos emergentes del Reino de Dios?

Vaticano, noviembre de 1994.
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2. Nueva época asociativa de los fieles laicos y
el don de los movimientos eclesiales

De la eminente dignidad de los bautizados

Este estudio pretende ofrecer algunas reflexiones relativas a la
“recepcion del Concilio” en la vida de los cristianos laicos,
privilegiando la perspectiva del hecho asociativo, es decir, de su
adhesion y participaciébn a asociaciones, movimientos y otras
modalidades de agrupacion con fines espirituales, apostolicos y
caritativos.

No se desea recaer por ello en el reduccionismo de no pocos
estudios sobre la teologia y la praxis de los laicos, sobre todo en
décadas anteriores al acontecimiento conciliar, que tendia a concentrar
y hasta a monopolizar la referencia al “laicado” (j«laicat», diferente de
«laics»!) a sus minorias militantes, activistas, «comprometidasy, sobre
todo aquellas que descuellan en actividades eclesidsticas, en
movimientos apostolicos y en liderazgos politicos. Se distinguian asi
los meramente “practicantes” de los “militantes™ sobre el trasfondo de
la considerada, y mas bien despreciada, masa informe de los fieles —los
“no organizados”—, residuo de cristiandades en desaparicion. Era logico
que, en gran medida, esta vision —muchas veces no conscientemente
asumida y tematizada— se prolongase en los tiempo del inmediato pos-
concilio, ya que la irrupcion de la repercusion suscitada por el
acontecimiento conciliar, desde un punto de vista social, afectaba
primero al estamento clerical y religioso y al laicado militante, o sea, al
nucleo de las elites mas comprometidas en la Iglesia, las mas
informadas y sensibles respecto del Concilio, en las que se localizan
primero entusiasmos y euforias, oposiciones y conflictos, ensayos y
experimentaciones, reflexiones y criticas. Pero desde tal angulo visual,
quedaban en la penumbra las grandes mayorias de bautizados que
componen el pueblo de Dios, cuando no despreciadas sus formas
tradicionales de participacion y de religiosidad catolicas —y hubo
grandes olas de “iconoclastia” secularizante al respecto—, reservandose
por lo general las referencias euforicas y complacientes sobre la «era
del laicado» y «el laicado en su edad adulta», a aquellas minorias.
Contra tal reduccion es ilustrativo, por una parte, recordar los titulos de
dos articulos reactivos publicados en la revista Communio, por si bien
expresivos: “De la eminente dignidad de los pobres bautizados” y “La
muerte del laicado y el renacimiento del pueblo de Dios™'. Adviene,
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por otra parte, la revalorizacion de la piedad popular catdlica y de
convocatoria del pueblo cristiano en grandes eventos eclesiales.

Con estas advertencias, este trabajo quiere demostrar la pertinencia
de haber escogido las vicisitudes asociativas de los fieles laicos como
especialmente ilustrativas de las cuestiones y desafios que se plantean a
todos los laicos en la recepcion del Concilio en el contexto de nuestro
tiempo, desde la conviccion de que las corrientes modernas y
contemporaneas de promocion del laicado encuentran su condensacion
vertebradora, propulsora e irradiadora, sobre todo gracias a tales
experiencias asociativas. Se da obviamente por supuesto que, no
obstante la validez general de esa hipotesis, la adhesion a una
asociacion o movimiento no ofrece para cada persona singular una
patente cierta de discipulo y testigo; y que los que participan en ellas no
agotan por cierto los testimonios laicales que afrontan con seriedad su
propia vocacion y destino, menos ain hoy dia en que se dan vastas y
diversificadas modalidades de participacion y servicio de los fieles
laicos en la vida de las comunidades cristianas —en sus diversas
actividades liturgicas, catequéticas, caritativas, educativas, misioneras...
— y de compromiso de presencia y servicio cristianos en el mundo, sin
que necesariamente participen en una realidad asociativa.

En la tradicion de la Iglesia

El asociacionismo de los fieles recorre, a través de muy variadas
formas, toda la historia de la Iglesia. No es, en verdad, un fenémeno tan
so6lo contemporaneo, ni siquiera moderno. A lo largo de los siglos
“asistimos continuamente —sefialaba S.S. Juan Pablo II- al fenomeno de
grupos mds o menos grandes de fieles, quienes, por un impulso
misterioso del Espiritu, fueron espontineamente impulsados a
asociarse con el objetivo de perseguir determinados fines de caridad o
de santidad, en relacion a las necesidades particulares de la Iglesia en
su tiempo o también para colaborar en su mision esencial y
permanente™. La «asociacion de los fieles —confirma la Christifideles
laici— siempre ha representado una linea en cierto modo constante en
la historia de la Iglesia»’. (Acaso no han sido protagonizados
fundamentalmente por laicos los diversos movimientos monacales del
primer milenio cristiano, proseguidos por muchas experiencias de “vida
apostolica” entre los laicos? Contamos aun con el testimonio de
terceras ordenes seculares y de cofradias laicales que hunden sus raices
en el bajo medioevo. Luego se agregaran los «oratoriosy, las
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«congregaciones marianas», diversas experiencias asociativas de
mujeres cristianas y tantas otras experiencias asociativas. Como
impetus de la “reforma catolica” y de “contrarreforma”, ante el drama
de la “reforma protestante” y el reto de la evangelizacion e
implantacion catdlicas en los “nuevos mundos”, el primer tiempo del
barroco verd una vasta y densa red de asociaciones de los fieles en
cuanto expresion de las exigencias planteadas a la vida de los laicos y
de su respuesta comunitaria, con-fraternal, para crecer en la fe por
medio de la catequesis, para dar gloria a Dios en las obras culturales y
artisticas, para dilatar la caridad en formas de servicio a las mas
diversas necesidades humanas y para propagar el evangelio ad gentes”.

En el proceso de irrupcion victoriosa del capitalismo burgués, las
asociaciones fueron consideradas como obsticulos a la libertad
econdmica y cultural y, por eso, llegaron a ser perseguidas y
suprimidas. La Revolucién francesa y el Coédigo napolednico
decretaron su abolicion. Pero el fendémeno asociativo, secular y eclesial,
adquiere un intenso renacimiento desde la segunda mitad del siglo
pasado. Por una parte, el progresivo debilitamiento del poder y la
influencia «temporales» de la Iglesia, la agresividad anticlerical y
anticatolica de dirigencias racionalistas y liberales, la disgregacion
progresiva de las «cristiandades rurales» bajo los impactos de la
propagacion de la revolucion urbano-industrial, el surgimiento de
nuevos grupos sociales y movimientos politico-ideoldgicos, exigieron
en la Iglesia la promocion de nuevos instrumentos organizativos de
formaciéon y accion de los catdlicos, especialmente para una
movilizacion general de los fieles laicos. Por otra parte, los estudios
biblicos y patristicos, el camino emprendido de renovacion
eclesioldgica, nuevos carismas y comunidades educativas, caritativas y
misioneras, la conformacion del “movimiento catolico” con numerosos
y diversos componentes, las corrientes y experiencias del “catolicismo
social”, fueron abriendo cauces a ese protagonismo de los laicos. El
Espiritu de Dios suscitaba, entonces, mas allad de las impregnaciones
clericales en la vida eclesial, providenciales experiencias asociativas de
los fieles, como las conferencias vicentinas de F. Ozanam, la genial
intuicion del «apostolado catdlico» de V. Pallotti, el trabajo educativo
con los jovenes de sectores populares de J. Bosco y de A. Kolping, y
tantas otras experiencias y obras de construccion y participacion laical
desde finales del siglo XIX.

En el curso de la primera mitad del siglo XX esa dindmica
asociativa adquiri6 un aun mas vasto y diversificado desarrollo,
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contando como columna vertebral con la Acciéon Catodlica, nacida ya
hacia finales del siglo XIX pero definida y estructurada mas
precisamente, y propagada a nivel mundial, especialmente durante el
pontificado de Pio XI. No en vano el “Papa de las misiones” en los
pueblos emergentes fue también el “Papa de la Accion Catolica” en
tiempos de descristianizacion de las tradicionales cristiandades. La
Accion Catolica es “la participacion —dira Pio XI; mejor
“colaboracion”, precisara Pio XII- de los laicos en el apostolado de la
jerarquia para instaurare omnia in Christo .

A niveles nacionales, la estructura de la Accion Catodlica articulaba
muy diversas ramas asociativas, movimientos, obras y servicios. Desde
los afios "30 se vivid, no sin tensiones y dificultades, desde sus origenes
franco-belgas, la separacion progresiva de ese tronco comun de los
movimientos “especializados” de accidon catolica, para los diferentes
ambientes, con su propia pedagogia (“‘ver-juzgar-actuar”, “revision de
vida”, formaciodn en la accidn, encuestas y equipos de accion...).

Se constituyen también, entre las décadas de 1920 y 1960,
numerosas asociaciones de fieles de dimensién internacional, en
sintonia y bajo la interpelacidn, por una parte, de la interdependencia
creciente en la vida de los hombres y los pueblos, de Ia
institucionalizacion de la Sociedad de Naciones y luego de las
Naciones Unidas, y, por otra, del despliegue historico de la catolicidad
encarnada en el seno de las mas diversas culturas y naciones
emergentes. Cubren una gran variedad de finalidades y campos de
accion (cultivo de la piedad, apostolado en las diferentes clases sociales
y profesiones, presencia cristiana en la educacion y en la cultura, en las
comunicaciones sociales, en el mundo médico-sanitario, modalidades
de caridad y promocidon humana, organizacion de jovenes y de mujeres,
etc.). Fueron reconocidas como las “Organizaciones Internacionales
Catolicas” (en 1927 nace la Conferencia de los Presidentes de las OIC,
que en 1946 sera la «Conferencia de las OIC»’). Se agregd atin la
creacion y difusion de instituciones y movimientos, “‘formas nuevas
que promovian, de una u otra forma, la santidad en el mundo”, algunas
de las cuales fueron acogidas bajo la nueva figura de los “institutos
seculares”. En todas estas realidades asociativas se aprecia un aumento
de la participacion y del protagonismo de los laicos, existiendo relacion
muy estrecha entre ese desarrollo asociativo, el fenomeno llamado de
promocion del laicado y las reflexiones y publicaciones crecientes
sobre la teologia del laicado y la espiritualidad laical.
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Por todo ello, mientras en el Codigo de Derecho Candnico pio-
benedictino (1917) se reconocia tan sdlo la existencia de asociaciones
de fieles erigidas o aprobadas por la jerarquia, citando unicamente a las
Cofradias, Pias Uniones y Terceras Ordenes, ya hacia tiempos del
Concilio Vaticano II las experiencias y perspectivas asociativas de los
fieles habian adquirido toda otra envergadura eclesial, manifestada, por
otra parte, en su pujante participacion en los sucesivos congresos
mundiales para el apostolado de los laicos (1951, 1957, 1967), en las
actividades del Comité Permanente de éstos en Roma (COPECIAL),
asi como en la vasta, compleja e intensa escena de trabajos
preparatorios, de estudios y consultas, que precedidé y acompand las
sesiones del Concilio Vaticano I1°.

No podia, pues, extrafiar que el Concilio destacara “la importancia
de las formas organizadas del apostolado seglar” como respuesta
adecuada “a las exigencias humanas y cristianas de los fieles y (...), al
mismo tiempo, signo de comunion y de unidad de la Iglesia en Cristo™;
que recomendara que “se robustezca la forma asociada y organizada
del apostolado™ y que se alentara también ese desarrollo asociativo a
nivel internacional’.

El Concilio Vaticano II reconoce el derecho de los fieles a fundar y
dirigir asociaciones, salvada la “debida relacion con la autoridad
eclesidastica”’, no concebido como benigna concesion de los Pastores,
sino fundada en el respeto por la libertad de la persona y en el estatuto
bautismal, también como especificacion de la exhortacion conciliar a
los «sagrados pastores» para que “reconozcan y promuevan la dignidad
y responsabilidad de los laicos en la Iglesia (...) y les den libertad y
oportunidad para actuar, animandolos incluso a emprender obras por
su propia iniciativa™"".

No obstante ello, desde comienzos de la década de los anos 70, en
la primera fase del inmediato pos-concilio, se hablaba ya
corrientemente de la “crisis del asociacionismo catélico”, dada la
situacion turbulenta en la que muchas asociaciones tradicionales, sobre
todo la Accion Catdlica, resultaban interpeladas y sacudidas por rafagas
de revisidon y renovacion y, a la vez, de incertidumbres y desgastes.

Una nueva época asociativa
La Exhortacion apostolica pos-sinodal Christifideles laici es el

primer documento del Magisterio pontificio que sefala y afronta
sistematicamente la novedad de los movimientos eclesiales y las nuevas
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comunidades que irrumpen en la vida de la Iglesia en tiempos pos-
conciliares. En este documento se advierten claramente los signos de
“una nueva época asociativa de los fieles laicos”, caracterizada por
“una particular variedad y vivacidad”, en la que “junto al
asociacionismo tradicional, y a veces desde sus mismas raices, han
germinado movimientos y asociaciones nuevas, con fisionomias y
finalidades especificas”, en cuanto expresiones de la “riqueza y
versatilidad de los recursos que el Espiritu alimenta en el tejido
eclesial” y de “la capacidad de iniciativa y de generosidad de nuestro
laicado™"”.

En efecto, “en las primeras palabras del nuevo pontificado”,
considerando el legado recibido del Concilio Vaticano Il y de sus
predecesores, Juan Pablo II observaba ya como “un espiritu de
colaboracion y corresponsabilidad” se habia difundido entre los laicos,
“confirmando no solo las organizaciones del apostolado laico ya
existentes, sino creando otras nuevas, que tienen muchas veces un
perfil diverso y un dinamismo excepcional”". Desde entonces, el Papa
no cesa de reconocer, alentar y promover ‘“el gran y promisorio
florecimiento de los movimientos eclesiales”, indicandolos “como un
motivo de esperanza para toda la Iglesia y para los hombres™*.
Especialmente significativa fue su importante alocucion, en la Plaza de
San Pedro, el 30 de mayo de 1998, en la que, recapitulando veinte afios
de atenta compafiia, discernimiento y aliento de los movimientos y
nuevas comunidades eclesiales y llamandolos a emprender una fase de
madurez, los vuelve a proponer con vigor a toda la Iglesia, indicandolos
como "respuesta providencial" para los dramaticos desafios de finales
del milenio. “En nuestro mundo —dijo el Santo Padre en esa
oportunidad—, frecuentemente dominado por una cultura secularizada
que fomenta y propone modelos de vida sin Dios, la fe de muchos es
puesta a dura prueba y no pocas veces sofocada y apagada. Se siente,
entonces, con urgencia la necesidad de un anuncio fuerte y de una
solida y profunda formacion cristiana. j Cuanta necesidad existe hoy de
personalidades cristianas maduras, conscientes de su identidad
bautismal, de su vocacion y mision en la Iglesia y en el mundo!
jCuanta necesidad de comunidades cristianas vivas! Y aqui entran los
movimientos y las nuevas comunidades eclesiales: son la respuesta
suscitada por el Espiritu Santo a este dramdtico desafio del fin del
milenio. Vosotros sois esta respuesta providencial”"’. “Respuesta
providencial” significa ser considerados como signos emergentes del
designio del Sefor de la historia, de su economia de Salvacién, de los
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caminos admirables por los que gobierna y conduce la vida de las
personas, de las naciones, de Su Iglesia, suscitados, pues, por la
inagotable fecundidad del Espiritu de Dios, que obra por la libre
distribucion de una diversidad de carismas. El Papa Benedicto XVI ha
reafirmado en diversas oportunidades este caracter “providencial”.

Cuando se habla de movimientos, se hace referencia a concretas
realidades como los Cursillos de Cristiandad, la Obra de Maria
(Focolarinos), la Renovacion Carismatica Catolica, Comunioén y
Liberacion, Schonstatt, Movimiento de Vida Cristiana, asi como las
llamadas “nuevas comunidades”, sobre todo las de origen francés
(Emmanuel, Béatitudes, Chemin Neuf, etc.) pero también a la
Comunidad de San Egidio, la Comunidad Papa Juan XXIII, la
Comunidad de Villa Reggia y muchas otras, entre las que descuellan
las Comunidades Neocatecumenales. La nocion de “movimiento” es
aplicada a realidades muy diversas entre ellas, en sus carismas,
pedagogias, formas comunitarias, estilos de accion e incluso en sus
respectivas configuraciones canonicas. Es tanta la diversidad que a
veces resulta algo abstracto y convencional hablar de “movimientos”.
No es cuestion ciertamente de constituir un “bloque de movimientos”
dentro de la Iglesia.

Ademas, no es que los movimientos eclesiales y las nuevas
comunidades agoten los componentes de esta nueva época asociativa.
Los dones del Espiritu Santo se manifiestan en muchas otras realidades,
de diferentes configuraciones canonicas. La misma Exhortacion
apostolica Christifideles laici se refiere al proceso de renovacion y
relanzamiento de la tradicion de la Accion Catélica'. Surgen también
numerosas y variadas formas asociativas de los laicos ligadas al
carisma, al apostolado y a las obras de Institutos de vida consagrada y a
sus “familias religiosas”. Y resulta cada vez mads significativa la
participacion de los catolicos en muchas organizaciones no
gubernamentales, con muy diversos objetivos.

Frutos y sujetos providenciales de actuacion del Concilio Vaticano
II

Juan Pablo II ha sefialado varias veces los movimientos y nuevas
comunidades eclesiales como “uno de los frutos mads significativos de
la primavera que anuncio el Concilio Vaticano II, pero que,
desgraciadamente, a menudo se ve entorpecida por el creciente
proceso de secularizacion™’. Ciertamente el Concilio Vaticano II no
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les habia dedicado una atencién especifica, porque eran pocos los
entonces existentes, mientras otros apenas estaban surgiendo en la vida
eclesial. Como acontecimiento capital del Espiritu para la Iglesia de
nuestro tiempo, el Concilio sembrd las ensefanzas y abri6 las
compuertas para que corrientes de agua viva, que brotan de la tnica e
inagotable fuente, regaran el humus de la vida de las personas y
comunidades, fecundandola y fructificandola.

Su imprevista y vigorosa emergencia se manifiesta sobre todo en el
que podria llamarse como “segundo tiempo” del pos-concilio,
precisamente en el cuadro de un pontificado que desde su comienzo se
propuso “promover con accion prudente y a la vez estimulante, la mas
exacta ejecucion de las normas y orientaciones del Concilio,
favoreciendo sobre todo la promocion de una adecuada mentalidad™'®.

Los signos inaugurales de esa segunda fase del pos-concilio pueden
convencionalmente indicarse en la apertura del Afio Santo de 1975, en
la realizacion de la III Asamblea General del Sinodo de los Obispos,
pero sobre todo en la publicacion, por parte de Pablo VI, de la
Exhortacion Apostolica Evangelii Nuntiandi (1975). A diez afos del
Concilio Vaticano II, la Iglesia sentia ya la viva necesidad de un
retomarse sintético, unificante, integrador, en torno a lo esencial de si
misma, luego de la diversificacion de reformas y ensayos, de la
diaspora de experiencias, de tendencias polarizadas y disgregantes que
se vivieron convulsionadamente en la fecunda y critica primera fase del
pos-concilio. La Evangelii Nuntiandi —en el camino sinodal que es
clave de lectura y realizacion de las ensefianzas del Concilio'*— operd
un proceso de discernimiento, por una parte, reteniendo y sedimentando
lo mejor de las reformas conciliares, y desechando experiencias fallidas
y caminos de crisis. Por otra parte, fue también un proceso de
recentramiento de la Iglesia en su “vocacion propia” e “identidad mas
profunda”, que es su mision evangelizadora, con la responsabilidad de
custodiar y trasmitir los contenidos integros de la verdad que le ha sido
confiada®. La “evangelizacién de la cultura y de las culturas”
apuntaba no so6lo a predicar el mensaje de Cristo a nuevas tierras y
pueblos sino también a “alcanzar y transformar con la fuerza del
Evangelio los criterios de juicio, los valores determinantes, los puntos
de interés, las lineas de pensamiento, las fuentes inspiradoras y los
modelos de vida de la humanidad”, convirtiendo la conciencia personal
y a la vez colectiva de los hombres y generando nuevas formas de vida
correspondientes a su dignidad de persona humana y a sus anhelos de
liberacion integral®'. Tal recentramiento eclesial fue pronto advertido
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como el camino oportuno para dejar atras la frecuente y perniciosa
contraposicion entre la afirmacion de identidad —mal comprendida y
rechazada como encierro solipsista, ghetto de restauracion— y la
apertura y servicio al mundo —confundida con la subalternidad a las
vigencias mundanas dominantes y el auto-vaciamiento en ellas—.
Iglesia, si, para el mundo, pero desde lo mas propio de si: el Evangelio
como anuncio, experiencia y propuesta de novedad de vida en la
comunion irradiante de los discipulos y testigos del Sefior. Habia que
superar muchas otras contraposiciones, propias de la mentalidad aut-
aut —como aquellas entre evangelizacion y sacramentalizacion,
espiritualismo y compromiso social, iglesia institucional e iglesia
carismatica y profética, iglesia jerarquica e iglesia-pueblo de Dios,
ortodoxia y ortopraxis— que resultaban disociadoras y disgregantes en
la aproximacion de los fieles a la unidad (et-ef) de la “sinfonia
catolica”.

En la superacion progresiva de aquella fase critica y tumultuosa —
que la santa paciencia y sabiduria de Pablo VI orient6 hacia una
auténtica renovacion eclesial-, fueron madurando las condiciones
espirituales, culturales y pastorales para que el pontificado de Juan
Pablo II se propusiera la plena e integra actuacion de las ensefianzas del
Concilio, gracias a una Iglesia ya “mads critica frente a las diversas
criticas desconsideradas, mas resistente respecto a las varias
‘novedades’, mas madura en el espiritu de discernimiento, mas idonea
para extraer de su perenne tesoro ‘cosas nuevas y antiguas’, mds
centrada en su propio misterio y, gracias a todo esto, mas disponible
para la mision de salvacion de todos™. Se desbloqueaba y desataba,
aln entre pesos muertos y resistencias potentes y ante ingentes retos,
una renovada “ofensiva” de presencia evangelizadora de la Iglesia al
servicio del hombre. Su programa esté todo alli, en la primera enciclica
“Redemptor Hominis: “El cometido fundamental de la Iglesia en todas
las épocas y particularmente en la nuestra es dirigir la mirada del
hombre, orientar la conciencia y la experiencia de toda la humanidad
hacia el misterio de Cristo, ayudar a todos los hombres a tener
familiaridad con la profundidad de la redencion”™ .

Ese dinamismo de recentramiento, recomposicion y revitalizacion
de la vida eclesial pasa ahora por cinco exigencias con-naturales a su
mision, pero replanteadas con especial vigor en el pontificado de Juan
Pablo II y proseguido en el pontificado actual de Benedicto XVI:
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- una refundacion radical, personal y comunitaria, de la experiencia de
encuentro y seguimiento de Jesucristo, conforme a la vocacion
universal a la santidad;
- un renovado sentido de pertenencia a la Iglesia en cuanto misterio de
comunion, fundada y siempre renovada por dones sacramentales,
jerarquicos y carismaticos que le son co-esenciales, en busqueda urgida
de unidad con otras Iglesias y comunidades cristianas;
- una mayor responsabilidad respecto a la verdad de la fe de la Iglesia,
en la integridad de sus contenidos, de su anuncio y propuesta;
- una ‘“nueva evangelizacién” que se comunique desde un impetu
misionero en todas las situaciones, ambientes y culturas, siguiendo la
“via del hombre”, para abrir a Cristo su corazén y todas las
dimensiones de su existencia y convivencia;
- un renovado compromiso de presencia, solidaridad y servicio de los
cristianos, que sea expresion de la fecundidad de la caridad al
encuentro de las necesidades humanas, del empefio en el combate por
defender y promover la dignidad de las personas, de las familias y de
los pueblos, a la luz de la renovada y relanzada doctrina social de la
Iglesia.

Estas exigencias replanteadas a todo el pueblo cristiano, en un
magisterio abundante, rico y en incesante dedicacion misionera,
encontraron en los movimientos signos fecundos de su realizacion.

Una segura novedad

La referencia a la “nueva época asociativa” condensaba la viva
atencion que Juan Pablo II habia demostrado desde el comienzo de su
pontificado respecto a estas realidades emergentes, los numerosos
encuentros que habia tenido con diversos movimientos en el Vaticano o
con ocasiéon de sus viajes apostolicos, los mensajes y palabras de
aliento que habia pronunciado a los primeros Congresos organizados
por los mismos movimientos™.

Su mas cercano colaborador, el Cardenal Joseph Ratzinger,
entonces Prefecto de la Congregacion para la Doctrina de la Fe,
destacaba el caracter sorprendente de tal inesperada novedad: “Lo que
lleva a la esperanza a nivel de la Iglesia universal —y ello ocurre
precisamente en el corazon de la crisis de la Iglesia occidental— es el
surgir de nuevos movimientos, que nadie ha proyectado, sino que han
surgido espontaneamente de la vitalidad interior de la misma fe (...)
Emerge aqui una nueva generacion de la Iglesia (...). Encuentro
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maravilloso —escribia el Cardenal Joseph Ratzinger refiriéndose a los
movimientos eclesiales contempordneos— que el Espiritu sea una vez
mads aun mds fuerte que nuestros programas y valorice otras cosas de
las que nos habiamos imaginado"*®

El Siervo de Dios era muy consciente de que los movimientos y
nuevas comunidades representaban “una segura novedad”, pero que
¢ésta “debe ser todavia adecuadamente comprendida en toda su positiva
eficacia para el Reino de Dios en orden a su actuacion en el hoy de la
historia™’.

En efecto, el mismo Papa recordara, afios después, que “su
nacimiento y difusion ha aportado a la vida de la Iglesia una novedad
inesperada y a veces incluso sorprendente. Esto ha suscitado
interrogantes, malestares y tensiones; algunas veces ha implicado
presunciones e intemperancias, por un lado; y no pocos prejuicios y
reservas, por otra. Ha sido un periodo de prueba de su fidelidad, una
ocasion para verificar la autenticidad de sus carismas”. Y concluia,
afirmando: “Hoy ante vosotros se abre una etapa nueva: la de madurez
eclesial. Esto no significa que los problemas hayan quedado resueltos.
Mas bien, es un desafio, un camino por recorrer. La Iglesia espera de
vosotros frutos maduros de comunion y compromiso™®.

Veinte anos después, se puede afirmar que se han dado pasos muy
importantes en ese camino de madurez eclesial. Los movimientos y
nuevas comunidades, extendidos actualmente en muy numerosas
Iglesias locales, son mucho mas conocidos y mejor apreciados. Se han
ido superando muchas tensiones sufridas en el pasado en las relaciones
entre algunos Obispos y estas realidades. Incluso mas: son ahora
muchos los Obispos que solicitan a los movimientos y nuevas
comunidades iniciar su experiencia en sus jurisdicciones diocesanas. El
constante magisterio pontificio ha ido dando guia, ensefianzas y
certezas en ese camino.

Nuevos injertos en el arbol de la tradicion

Durante estos ultimos 30 afos, el Consejo Pontificio para los Laicos
ha procedido a reconocer candnicamente, en conformidad con la
potestad de jurisdiccidon que le ha sido delegada por el Sumo Pontifice,
numerosos movimientos eclesiales, nuevas comunidades y otras
realidades asociativas. Impresiona al respecto hojear el “Repertorio” de
las asociaciones internacionales de fieles publicado por este dicasterio
de la Santa Sede en 2004%.
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La  Exhortacion apostolica  Christifideles  laici  planted
oportunamente “criterios claros y precisos de discernimiento y
reconocimiento” para afrontar la nueva realidad de los movimientos y
otros sodalicios —criterios validos para todas las asociaciones de fieles—,
de modo que las autoridades eclesiasticas pudieran guiarse en el
ejercicio de su servicio de discernimiento, guia y orientacion “para un
crecimiento de las asociaciones de los fieles laicos en la comunion y
mision de la Iglesia”: “el primado que se da a la vocacion de todo
cristiano a la santidad y que se manifiesta en los frutos de gracia que
el Espiritu produce en los fieles (...); la responsabilidad de confesar la
fe catdlica, acogiendo y proclamando la verdad sobre Cristo, sobre la
Iglesia y sobre el hombre”, como lugares en los que “se anuncia y se
propone la fe y se educa para practicarla en todo su contenido”; “el
testimonio de una comunion firme y convencida”, en relacion filial con
el Papa y con los Obispos; “la conformidad y participacion en el fin
apostolico de la Iglesia”, con renovado impetu misionero,
evangelizador: y “el comprometerse en una presencia en la sociedad
humana que, a la luz de la doctrina social de la Iglesia, se ponga al
servicio de la dignidad integral del hombre™. Claro es que, en ultima
instancia, serdn sus frutos los que indicaran su validez.

Estos reconocimientos indican que para muchos movimientos,
nuevas comunidades y asociaciones se concluyd positivamente un
periodo exigente de discernimiento y que ellos estan ahora
considerados y propuestos como un bien para la Iglesia universal. El
reconocimiento significa que la certeza subjetiva de participar en una
obra querida por Dios se vuelve ahora certeza objetiva, corroborada y
proclamada por el Sucesor de Pedro, en el ejercicio de su potestad
suprema, directa y universal en la Iglesia. Ello quiere decir que los
carismas originarios y sus frutos educativos, comunitarios y misioneros
quedan reconocidos e injertados en la gran tradicion catolica.

“Es significativo al respecto —afirmaba Juan Pablo II- como el
Espiritu, para proseguir con el hombre actual el dialogo comenzado
por Dios en Cristo y continuado a lo largo de la historia cristiana,
haya suscitado en la Iglesia contempordnea numerosos movimientos
eclesiales™"'. Y en otra ocasion, desarrollaba atn este concepto: “La
Iglesia, nacida de la pasion y resurreccion de Cristo y de la efusion del
Espiritu Santo, y propagada en todo el mundo y en todos los tiempos
sobre el fundamento de los apostoles, ha sido enriquecida durante los
siglos por la gracia de siempre nuevos dones. Ellos le han permitido,
en las diversas épocas, estar presente en forma nueva y adecuada para
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responder a la sed de belleza y justicia que Cristo ha ido suscitando en
el corazén de los hombres, y de la que EI mismo es la tnica,
satisfactoria y plena respuesta’™>. Més aun: tanto von Balthasar como
Ratzinger han destacado que la Providencia de Dios parece ofrecer a la
Iglesia numerosos y diversos carismas, a modo de racimo, precisamente
para los tiempos cruciales en los que la tradicion catdlica queda
jaqueada y erosionada por nuevas culturas emergentes, para
revitalizarla y reproponerla, en nuevas formas, desatando renovadas
corrientes de santidad y nueva evangelizacion.

Naturaleza de los movimientos y nuevas comunidades

Si la Exhortacion apostolica Christifideles laici es el primer
documento pontificio que trata de la irrupcidn y la experiencia de los
movimientos y nuevas comunidades, ;como no recordar también los
sucesivos encuentros en la plaza de San Pedro, primero con Juan Pablo
IT el 30 de mayo de 1998, y después con Benedicto XVI el 3 de junio
de 2006, con centenares de miles de adherentes a estas realidades?
Gracias a estos acontecimientos y a las alocuciones pontificias en ellos,
pero también gracias a los mensajes enviados a los dos Congresos
mundiales de movimientos y nuevas comunidades organizados por el
Consejo Pontificio para los Laicos que han precedido dichos
encuentros, podemos contar con una profunda doctrina y una firme
continuidad en el magisterio de Juan Pablo II y Benedicto XVI al
respecto”.

Ambos pontifices han sabido acoger, valorizar y alentar a los
movimientos eclesiales y nuevas comunidades en el seno de la Iglesia
universal, propuestos como bienes preciosos para la vida de las
personas, para la formacion cristiana de los bautizados y para la
edificacion del Reino de Dios en el hoy de la historia. “Si, por una
parte —precisa el Papa Juan Pablo II- (esa categoria) no puede
ciertamente agotar ni fijar la riqueza de las formas suscitadas por la
creatividad vivificante del Espiritu de Cristo, por otra sirve, sin
embargo, para indicar una concreta realidad eclesial de participacion
predominantemente laical, un itinerario de fe y de testimonio cristiano
que basa su propio método pedagogico sobre un carisma preciso dado
a la persona del fundador en circunstancias y modos determinados™*.
De todos modos, el mismo Juan Pablo II advierte ciertas caracteristicas
comunes en ese florecimiento asociativo: “la comun conciencia de la
‘novedad’ que la gracia bautismal aporta en la vida, (...) el singular
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anhelo de profundizar el misterio de la comunion con Cristo y con los
hermanos, (...) la firme fidelidad al patrimonio de fe trasmitido por el
flujo vivo de la Tradicion™.

El notable estudio del Cardenal Ratzinger sobre la “colocacion
teologica de los movimientos” explica que éstos no se comprenden bien
a la luz de una dialéctica entre carisma e institucion, cristologia y
pneumatologia, profecia y sacerdocio®®. Es, sobre todo, la adhesién fiel
a los carismas que estan en los origenes de los movimientos y nuevas
comunidades lo que marca profundamente el sentido de pertenencia
comunitaria y el camino educativo y misionero de estas realidades.
Juan Pablo II vincula “el redescubrimiento de la dimension carismadtica
de la Iglesia” con la consolidacion de esta “singular linea de desarrollo
de los movimientos eclesiales y de las nuevas comunidades™’. En
efecto, los movimientos aparecen, en primer lugar, como emergencias
carismaticas que, junto a muchas otras experiencias eclesiales,
responden a la necesidad sentida de un recentramiento, refundacion y
revitalizacion de la experiencia creyente en la Iglesia actual.

(,Qué es sintéticamente un carisma sino un don (gratis datae) del
Espiritu Santo dado a una persona en un determinado contexto historico
para que dé inicio a una experiencia de fe que de algin modo puede
resultar util a la Iglesia? Ya lo decia el apdstol Pablo cuando sefialaba
que los carismas provienen del Unico Espiritu (1 Cor 12,4ss), si
confiesan a Jesus como el Senor (cfr. 1 Cor 12,3), concurren al
crecimiento del Cuerpo de Cristo (cfr. 1 Cor 12,7; 12,22-27) y tienen
como preeminencia el don de la caridad (cfr. 1 Cor 13,2; 2 Cor 6,6; Gal
5,22). Los carismas iluminan la inteligencia y mueven la voluntad en
renovados caminos de encuentro y seguimiento del Sefior. Por el
carisma, a través de un encuentro humano, la Presencia de Cristo
alcanza la persona, le toca los ojos/boca/oidos/corazén/inteligencia
/libertad, y se vuelve para ella una evidencia, o sea, una Presencia tan
llena de realidad, de novedad, de poder de afecto y persuasion, como la
tuvo en el encuentro con sus primeros apdstoles y discipulos 2000 afios
ha. Por eso, los movimientos son modalidades con las que el
acontecimiento de Cristo y su misterio en la historia —la Iglesia— se
encuentran con la vida de las personas de manera conmovedora,
educativa y movilizadora. Es la experiencia del encuentro y
seguimiento de Cristo “el acontecimiento que da a la vida un nuevo
horizonte y con ello su direccion decisiva™®. Se da asi en ellos una
experiencia, una confesion serena, llena de gozo y esperanza, sin
reticencias ni problematizaciones inhibitorias, de que Jesucristo es el
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Senor. De alli, la esencialidad, la simplicidad y la frescura del anuncio
y la propuesta cristianas.

De ello, cabe deducir dos anotaciones muy actuales. La primera es
que no podemos dar eso por presupuesto ni por descontado en las
comunidades cristianas, en la vida de los bautizados. Muchas veces
abunda una preocupacion afanosa sobre las consecuencias morales,
sociales, culturales y politicas de la fe, pero presuponiéndola asi de un
modo cada vez mas irreal. Una confianza excesiva ha sido puesta en las
estructuras y programas eclesiasticos, en la distribucion de poderes y
funciones, pero ;qué pasa si la sal se vuelve insipida? Hay que
“recomenzar” siempre desde un renovado encuentro personal con
Cristo.

La segunda anotacion se refiere a la dindmica existencial de
comunicacion de la fe por medio del carisma y, por tanto, de la
experiencia del movimiento, en formas persuasivas, convincentes,
evidencias experimentadas y sedimentadas en la vida de las personas.
No cabe duda que en las actuales condiciones de descristianizacion, de
secularizacion radical, la capacidad de transmitir la fe, su fuerza de
tradere (de comunicacion, de transmision) se ha visto muy debilitada.
Ya no opera aquella transmision por 6smosis en ambientes cristianos.
Por el contrario, estamos todos sometidos al influjo capilar de potentes
y persuasivos medios de comunicacidon social por el que nuestra
existencia tiende a ser conformada a las vigencias mundanas
dominantes, a los modelos de vida cada vez mas lejanos a toda
referencia cristiana. El acontecimiento capital del bautismo, en cuanto
re-generacion de la persona, “revestida de Cristo” (cfr. Gal 3,26-27),
queda demasiado a menudo sepultado en una tumba de olvido e
ignorancia. Ante este estado de cosas, la simple repeticion verbal del
anuncio se demuestra cada vez mas insuficiente. Hoy que la fe no es
mas un patrimonio comun ni una posesion tranquila sino una semilla
insidiada y a menudo ofuscada por los "dioses" y "sefiores" de este
mundo, muy dificilmente se hace carne por medio de formas
discursivas, por imperativos morales, menos ain por genéricas
referencias a valores cristianos. La retdérica sobre los "principios", la
mera diccion del "mensaje", no llegan al fondo del "corazon” de la
persona, no afectan su libertad, no cambian la vida. Puede atraer y
fascinar sobre todo el encuentro con testimonios que sean
documentacién concreta, atractiva, sorprendente, de la Presencia de
Cristo. Gracias a los carismas, la radicalidad del Evangelio, el
contenido objetivo de la fe, el flujo vivo de su tradicion, se comunican
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persuasivamente y se convierten en experiencia personal, como
adhesion de la libertad al acontecimiento presente de Cristo.
Parafraseando a Guardini, se podria decir que de tal modo la Iglesia
renace en las almas.

Reconstruir el sensus ecclesiae

“La afinidad espiritual”® que se crea entre los que comparten el
mismo carisma suscita modales de vida comunitaria que son moradas,
compaiiias y sostén para la vida cristiana de las personas, “células
vitales” —afirmaba el entonces Cardenal Ratzinger— que hacen
“concretamente experimentable y practicable, al interior de una
realidad mds pequeiia, la gran realidad vital de la Iglesia”®. Son
manifestaciones de la “libertad de formas en que se realiza la unica
Iglesia™', por medio de las cuales se educa a un auténtico sentido de
pertenencia a su misterio de comunidn y de participacion a su mision.

Pienso que no es aventurado decir que los movimientos son
principio de "respuesta providencial" en cuanto sujetos que viven y
proponen, en el fuerte atractivo de sus experiencias comunitarias, el
misterio de comunion, saliendo al encuentro de la necesidad de las
personas, que llevan constitutivamente inscrito el ser para la comunion
pero que se ven arrastradas, por una parte, hacia una masificacion
anonima que las reduce al rango de niimeros, a una serie de reacciones
y funciones, a engranajes de la maquina productiva y de homologacion
cultural; y, por otra parte, a una insoportable soledad, en ausencia de
encuentros y amistades verdaderas, en procesos de desintegracion del
tejido social marcado por un individualismo radical. Vivimos
paradojalmente en la aldea global de la revolucion de las
comunicaciones, pero lo que falta cada vez més es la comunién entre
las personas, la superacion de la extraneidad y la indiferencia, de la
enemistad y la exclusion, que son la marca dominante, mundana, de sus
relaciones. ;jAcaso no se da un fuerte crecimiento de las comunidades
calidas evangélicas y pentecostales, también atrayendo a no pocos
bautizados en la Iglesia catdlica, alli donde el tejido social aparece muy
desintegrado y falta una adecuada acogida de la persona en
comunidades catolicas vivas, atentas a todas sus necesidades?

Creo que puede afirmarse que, por lo general, la fragilidad de
muchas experiencias cristianas estda en proporcion directa con
modalidades débiles, episddicas de concreta pertenencia eclesial. Esto
resulta interpelante para el discernimiento de como el misterio de
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comunion, que es la Iglesia, se realiza efectivamente en todas sus
variadas formas comunitarias. Familia y parroquia son comunidades
fundamentales de iniciacion y alimentacién cristianas, que tocan a
sectores de bautizados mucho mds vastos que aquellos de los
movimientos. No pueden dejar de ser prioridades pastorales en la
siempre paciente y perseverante tarea de iniciacion, educacion y
regeneracion del pueblo cristiano. Pero el mismo realismo exige tener
en cuenta que se multiplican hoy los huérfanos de familias
desintegradas o que la responsabilidad educativa de los padres se
reduce cada vez mdas. Y que s6lo una minoria de bautizados participa
regularmente en la vida parroquial y entre ellos muchos la reducen a
estacion de mas o menos esporadicos servicios rituales, con escaso
influjo real del cristianismo en sus cada vez madas absorbentes,
complejas y secularizadas situaciones de vida. Es una experiencia
concreta de comunién (en la familia, en la parroquia, en la asociacion,
en el movimiento...) —no el aislamiento o la didspora, no la provision
episodica de servicios religiosos, no las “renovaciones” de fachada, no
el activismo funcional en colectivos impersonales, menos aun la simple
etiqueta de catdlico— lo que sostiene la fe y cambia la vida. Toda
experiencia comunitaria en la Iglesia tendria que suscitar también hoy,
como en los primeros tiempos, la exclamacion sorprendida: ";Ved
como se aman!" (;{por qué viven asi?), constituyendo un testimonio
inaudito de unidad, de relaciones humanas convertidas en mas
verdaderas, reconciliadas, fraternas, mas llenas de humanidad, en
cuanto milagro suscitado por el Espiritu de Dios para la conversion y
transformacion del mundo. El atractivo de la vida comunitaria de los
“movimientos” reenvia a una renovada conciencia y experiencia de la
fuente sacramental, eucaristica, como la Unica capaz de construir esa
“communio” que el mundo, por si, no logra “conquistar” (sus utopias
terminan, en cambio, en infiernos reales). La experiencia de los
movimientos no hace mas que confirmar la fundamental indicacion de
la Christifideles laici cuando dice que para reconstruir los tejidos de la
sociedad humana urge ante todo reconstruir los tejidos de las
comunidades cristianas™*.

Hay que sefalar atn sobre este aspecto que, a diferencia de las
tradicionales asociaciones de apostolado laical, aqui se habla en vez de
"movimientos eclesiales", sea porque acogen a los bautizados en sus
diversos estados de vida y tareas, sea porque los carismas que los
suscitan y animan tienden a educar a la totalidad de la experiencia
cristiana, eclesial —jel todo en el fragmento!—. "Iglesia en pequernio",
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decia un fundador. No se trata de experiencias parciales, sectoriales,
fragmentarias, ni siquiera tan s6lo de una espiritualidad particular;
tampoco de la pretension de ser "la" Iglesia, pero si reflejos singulares
de la unica Iglesia. No una parcelizacion de la Iglesia, sino modos
originales, aunque contingentes, de vivir el misterio de la Iglesia. Es la
vida misma de la Iglesia —no su reduccién a “parte”, ni su
“especializaciéon”— lo que un movimiento lleva consigo y comunica.

De los movimientos y nuevas comunidades se espera que den
valiosa contribucion para construir la Iglesia como “casa y escuela de
comunién”™, con profundo sentido de pertenencia al misterio, que se
celebra en la accion liturgica, haciendo emerger una espiritualidad de
comunion “como principio educativo en todos los lugares donde se
plasma el hombre y el cristiano, donde se educan los ministros del
altar, los consagrados y los agentes pastorales, donde se construyen
las familias y las comunidades™".

(Es acaso necesario destacar, por si hubiera aqui y all4 tentaciones
al respecto, que ello nada tiene que ver con las reducciones de las
formas comunitarias a grupos narcisistas y presuntuosos que se auto-
exalten como la "auténtica" Iglesia, o a refugios calidos y protectivos
lejanos del mundanal ruido, o a oasis de gratificacion intimista en el
desierto de la secularizacién, o a regimentaciones excesivas poco
respetuosas de la libertad y crecimiento de las personas, o a un mero
sentimental y autocomplaciente "quererse bien" y estar comodos en
compaiia?

Métodos o caminos educativos

Otro aspecto verificativo de los movimientos y nuevas
comunidades eclesiales como "respuesta providencial" se manifiesta
cuando sus carismas se realizan como métodos educativos para que “la
fidelidad a Cristo y a la Tradicion sea sostenida y confortada por un
ambito eclesial verdaderamente consciente de esa necesaria
fidelidad™ .

(Es acaso demasiado decir que hemos vivido, que estamos
viviendo, en la Iglesia, situaciones muy frecuentes de crisis de una
auténtica educacion catolica, de acrecida dificultad en la formacion de
personalidades so6lidas y maduras en la fe, de adhesion mas integral de
las verdades ensefiadas por la Iglesia? El Cardenal J. Ratzinger
destacaba hace algunos afios la desproporcion entre las grandes
inversiones en todo tipo de catequesis y de cursos y sus efectivos
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resultados. ;Qué decir, ademas, de los "resultados" de muchas de
nuestras instituciones catolicas de ensefanza? Nuestros tiempos de
finales de milenio estan caracterizados por conformar individualidades
fragiles, escasez de compaiiias realmente educativas, desconfianza y
devaluacion de la racionalidad ("pensieri deboli"), banalizacion de la
vida, poquedad de ideales...; un empobrecimiento, en fin, de la
experiencia y la conciencia de la persona respecto de su propia
humanidad. La reconstruccion de la persona, el renacimiento de su
conciencia personal, el mantener vivo y alerta su “sentido religioso” —
no obstante la gigantesca maquina de “divertissement”, de distraccion,
de la sociedad del consumo y del espectaculo— requiere una paciente
fatiga educadora, siempre dispuesta a re-comenzar. Y no hay verdadera
educacion sin una hipdtesis de sentido con la que afrontar la condicion
humana y toda la realidad, y sin una auténtica “paternidad/maternidad”,
o sea, sin maestros de verdad y de vida, sin “autoridad”, en el sentido
etimologico de la palabra: lo que cultiva y hace crecer la humanidad del
hombre.

Pues bien, los movimientos son lugares educativos que proponen a
Cristo como clave de significado y de plenitud, de todo y de todos,
sobreabundante con respecto a toda expectativa humana, pero
correspondiente a los deseos inextinguibles de libertad, verdad y
felicidad que constituyen el "corazéon" de la persona y que laten en la
cultura de los pueblos. Por eso, un auténtico encuentro y seguimiento
de Jesucristo tiende a una nueva comprension y transformacion de toda
la existencia. No basta confesar a Jesucristo con entusiasmo. Puede
haber, aqui y alld, tentaciones de pietismo. El mero entusiasmo, por
mejor intencionado que sea, corre el riesgo de agotarse como paja en el
fuego. Es verdadero encuentro con el Sefior si provoca una nueva
conciencia de la dramatica condicion humana —conciencia de pecado y
suplica mendicante de la gracia—, si anima y potencia la inteligencia
como nuevo conocimiento, nueva sensibilidad y nueva actitud ante toda
la realidad, y si se confia a la gracia con la simplicidad de un fiat
mariano para que advenga la metanoia, la novedad de vida en todas las
dimensiones de la existencia. Entonces, si, crece la "criatura nueva",
testimonio de una humanidad cambiada, convertida en mas humana.
Precisamente, aquel texto de la Gaudium et Spes que Juan Pablo II
incorporé como nucleo y eje de todo su Magisterio —"el misterio del
hombre sélo se esclarece a la luz del Verbo encarnado"**— encuentra
traduccion pedagogica y documentacion practica en la pedagogia
misma de los movimientos. Ellos son un método de educacion en la fe
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para que ésta incida en la vida del hombre y de la historia. Se trata asi
de ir superando la separacion entre fe/vida, fe/razén, que, por lo
general, tiende a convertir en superflua la confesion cristiana.

Sin embargo, la experiencia cristiana del individuo o del grupo
corren hoy mas que nunca el riesgo del subjetivismo, prisionero en
ultima instancia del poder y de sus modas, si no logra ir incorporando
todas las riquezas de la gran Tradicion Catolica, verificindose en
relacion nutrida con la objetividad sacramental y magisterial de la
Iglesia. Los auténticos carismas estdn ordenados a la gracia
santificante, a la comunicacion de la vida sobrenatural, a las virtudes
teologales de la fe, de la esperanza y de la caridad, que nos hacen
“participes de la naturaleza divina” (2 Pe 1,4). Por eso, tienden al
encuentro con Cristo en los sacramentos, en los gestos de su Presencia
salvifica en la Iglesia. El camino de seguimiento de Cristo marcado por
el carisma hace mas existencialmente expresiva la gracia sacramental.
De alli que la experiencia suscitada por un movimiento lleve al
“redescubrimiento” de los sacramentos, a una mas intensa vida
litrgico-sacramental. Por otra parte, la fides qua no dispensa de la fides
quae: no es que creemos en cualquier cosa. ;Cuantos sondeos de
opiniéon permiten advertir que confesos catolicos y hasta los asi
llamados "agentes pastorales" componen su mix de creencias
escogiéndolas y descartandolas arbitrariamente —reducidas asi a meras
opiniones— de las ensefanzas doctrinales y morales de la Iglesia? Los
movimientos son "respuesta providencial" ante esta situacion, soOlo
cuando educan personas cuya experiencia cristiana crece en una mas
fiel y sistemadtica inteligencia de la fe como clave de una mas profunda
inteligencia de toda la realidad. De tal modo, los movimientos
eclesiales y las nuevas comunidades son consideradas como “escuelas”
de comunidn, libertad y vida verdadera, “compariias en camino en las
que se aprende a vivir en la verdad y en el amor que Cristo nos revelo
y comunico por medio del testimonio de los apostoles, dentro de la

- ., 47
gran familia de sus discipulos™'.

En estado de mision

“Es necesario un cambio radical de mentalidad para convertirse en
misioneros —repetia con insistencia Juan Pablo II-, y esto vale tanto
para las personas como para las comunidades. El Serior llama siempre
a salir fuera de si mismos, a compartir con los otros los bienes que
tenemos, comenzando por el mas precioso que es la fe. A la luz de este
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imperativo misionero se debera medir la validez de los organismos,
movimientos, parroquias y obras de apostolado de la Iglesia. Solo
convirtiéendose en misionera la comunidad cristiana podra superar
divisiones y tensiones internas y reencontrar su unidad y su vigor de
fe™*. Es la propia experiencia de las personas y comunidades la que
muestra que la misidon no es una tarea que se agrega a la vocacion y a la
vida cristiana, no es un programa o estrategia pastoral, no es para nada
un proselitismo fanatico, sino la comunicacion del don del encuentro
con Cristo, compartiendo la verdad, la belleza y la felicidad
encontradas y destinadas al bien de todos. La mision es propuesta de la
propia experiencia a la libertad de los otros, por desborde de gratitud y
alegria, animados por la pasion por la vida y el destino de los
“projimos”.

Sorprende en los movimientos eclesiales y las nuevas comunidades
la disponibilidad misionera dispuesta a llevar la propia experiencia
cristiana a todos los pueblos y naciones. Su camino estd caracterizado
por la gracia de numerosos bautismos de adultos, de muchos cristianos
indiferentes que vuelven a acercarse al calor de la comunidad eclesial,
de muchos otros cristianos que crecen firmes y gozosos en la fe.
Sorprende el impetu de su testimonio cristiano en los diversos
ambientes de la convivencia civil, en los nuevos aredpagos, alli donde
la presencia de la Iglesia sobre base territorial no llega a incidir en la
trama de la vida concreta de las personas, en su trabajo y en los
intereses 1mportantes de su existencia. La experiencia de los
movimientos y nuevas comunidades plantea a toda la comunidad
cristiana la importancia y necesidad de una presencia cristiana, incluso
de una plantatio de la Iglesia, en escuelas y universidades, en
hospitales, en los medios de comunicacion social, en empresas y
fabricas, en la administracién publica y en los parlamentos, en las
periferias humanas de la pobreza.

Si los movimientos y las nuevas comunidades tienen que evitar una
imagen excesivamente critica de la parroquia y, al contrario, valorizar
“su mision indispensable y de gran actualidad”®, participando de
diversos modos en su vida comunitaria, especialmente en la eucaristia
dominical, es claro que seria un inadecuado ‘“parroquianismo”
pretender invertir toda la riqueza carismatica, educativa y misionera de
todos los movimientos y nuevas comunidades soOlo en el trabajo
parroquial. Es necesario evitar también transformar la parroquia como
institucion que pretenda englobar en si toda forma de vida cristiana. El
Papa Juan Pablo II sefialaba que “es ciertamente enorme la tarea de la
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Iglesia en nuestros dias y para llevarla a cabo no puede bastar la
parroquia sola (...). En efecto, muchos lugares y formas de presencia y
accion son necesarios para llevar la palabra y la gracia del Evangelio
en las variadas condiciones de vida de los hombres de hoy, y muchas
otras funciones de irradiacion religiosa y de apostolado de ambiente,
en el campo cultural, social, educativo, profesional, etc. no pueden
tener como centro o punto de partida a la parroquia™.

El impetu evangelizador de movimientos y nuevas comunidades
esta en directa relacion con la ministerialidad apostolica universal —
ontologica e historicamente precedente a la plantatio de las Iglesias
particulares—, que es propia del colegio apostélico, pero en la que el
Sucesor de Pedro tiene una responsabilidad primordial. El Cardenal
Ratzinger ha explicado en diversas oportunidades que existen siempre
en la Iglesia servicios y misiones que no tienen caracter simplemente
local sino que son funcionales a esta ministerialidad apostolica
universal y, especialmente, al ministerio petrino, en su tarea de
propagar el Evangelio hacia todos los confines de la tierra. En la
historia de la Iglesia —ha escrito el Cardenal Ratzinger— “e/ Papado no
ha creado los movimientos, pero ha sido para ellos un sostén esencial
en la estructura de la Iglesia, su pilar eclesial. En ello resulta mas
visible que nunca el sentido mas profundo y la verdadera esencia del
ministerio petrino: mantener vivo el dinamismo de la mision ad intra y
ad extra™'. Por eso, Benedicto XVI llamaba a los movimientos y
nuevas comunidades a ser “fodavia mas, mucho mas, colaboradores del
ministerio universal del Papa, abriendo las puertas a Cristo™.

Es obvio que seria absurdo contraponer este especial vinculo
petrino y misionero de los movimientos a la obediencia debida en la
comunion con los Obispos de todas las Iglesias particulares en las que
estan presentes. De ellos se espera una humilde insercién en la
tradicion y el tejido pastoral de las Iglesias locales, en comunion y
colaboracion con todas sus fuerzas vivas, siguiendo las indicaciones de
los Pastores y poniendo a disposicion de la “utilidad comin” sus dones
carismaticos, educativos y misioneros. Al mismo tiempo, se pide a los
Obispos evitar todo lo que pueda extinguir el Espiritu, acoger los
movimientos y nuevas comunidades con magnanimidad y cordialidad,
respetar sus carismas y ayudarlos y guiarlos en su insercion diocesana y
parroquial. “Os pido ir al encuentro de los movimientos con mucho
amor™: asi lo sintetizaba Benedicto XVI hablando a un grupo de
Obispos en visita ad limina.
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Los movimientos y nuevas comunidades no son un “problema” sino
un don que puede reavivar, y muy a menudo asi lo hacen, el dinamismo
misionero de las Iglesias particulares, reevangelizando a cristianos
alejados y enfriados, proclamando el Evangelio con nuevo ardor,
compartiendo razones de la propia esperanza ante los anhelos de
“sentido” y mayor humanidad que emergen en la convivencia humana,
siendo también sujetos de auténtico ecumenismo y de didlogo inter-
religioso, desde el testimonio de Cristo como tnico Sefior y Salvador™*.

Generacion de discipulos y testigos

El fruto mas maduro que se aprecia en la experiencia de
movimientos y nuevas comunidades eclesiales es el de la gestacion de
nuevas generaciones de hombres y mujeres que redescubren la gratitud,
alegria, verdad y belleza de ser cristianos, y que lo comunican por
doquier, con conviccion y persuasion. En este sentido, estas realidades
se realizan como escuelas y moradas de nuevos discipulos del Sefor,
que enfrentan su existencia a la luz de su Presencia.

Entre ellos, se multiplican las familias que custodian el amor y la
vida, que acogen los hijos como don de Dios, signo de esperanza y
contradiccion para el tiempo que vivimos. Son muchos los que dan
testimonio cristiano coherente y competente en diversos ambientes y
responsabilidades sociales, comprometidos en la blsqueda y
construccion de formas de vida mas dignas para todo el hombre y todos
los hombres. En modo especial, el papa Benedicto XVI espera que sean
ellos los educadores de una nueva generacion de fieles laicos en la vida
publica de las naciones.

Esta nueva generacion de discipulos esta también en relacion con la
construccidn o revitalizacion de muchas obras de la Iglesia en el orden
educativo, sanitario, cultural, laboral y caritativo.

Ella es también hogar del despertar de numerosas vocaciones
sacerdotales, asi como compafiias que las ayudan en su camino de
crecimiento, de formacion, de la misma vida sacerdotal, mientras se
manifiesta también como tierra fecunda en la que florecen numerosas
vocaciones religiosas, sobre todo contemplativas, o formas nuevas de
consagracion laical en la radicalidad de la novedad de vida aportada por
el bautismo seglin su “indole secular”.

Si estas realidades demuestran su probada capacidad de atraer y
educar a los jovenes, hoy abrazan ya diversas generaciones. En tiempos
caracterizados por fuertes corrientes de descristianizacion, muestran
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que “la Iglesia es joven y estd viva™ —como afirmo Benedicto XVI al

comienzo de su pontificado—, que por medio de ella Cristo continta
viniendo al encuentro de los hombres en las mas diversas
circunstancias de la vida, que la fe sigue siendo propuesta y trasmitida
como experiencia razonable, fascinante y totalizante para la vida de las
personas y naciones.

Vaticano, julio de 2006.
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3. La transmision de la fe
a las nuevas generaciones

Homenaje de gratitud

Hace cinco afios asistiamos conmovidos al espectaculo de aquellas
densas e interminables filas de centenares de miles de personas que, en
recogido silencio, soportando toda fatiga fisica e inclemencia del
tiempo, se manifestaban dispuestas a pasar largas horas —jmas de diez
horas!—, con tal de tener la oportunidad de acercarse a decir adios y a
rezar una breve oracion, en los no mas de 30 segundos posibles, ante el
cuerpo del Papa difunto. Era uno de los mas grandiosos signos y
homenajes de gratitud vistos en la historia, que se continua hasta hoy
mediante un flujo ininterrumpido de peregrinos a la tumba de S.S. Juan
Pablo II en las grutas vaticanas.

En esa multitud de peregrinos romanos, italianos y de muchos
paises del mundo habia una cantidad impresionante de jovenes. Me
quedaron grabadas las declaraciones de uno de ellos ante medios de
prensa: “Naci, fui bautizado, vivi mi nifiez y adolescencia, todos mis
estudios, y en ese itinerario mi redescubrimiento de Jesucristo... todo
dentro del arco de tiempo del pontificado de Juan Pablo I”’. Era uno
de los muchos de la que fue llamada “generacion de Juan Pablo II”. En
efecto, Juan Pablo II, como testigo y maestro, como padre, habia dado
una contribucion fundamental en esa generacion de cristianos,
generados en la fe de la Iglesia.

Recuerdo también tantos jovenes adultos, marido y mujer, junto con
sus hijos pequefios, que en aquel grandioso homenaje recordaban con
gratitud su encuentro en alguna de las Jornadas Mundiales de la
Juventud, y su camino hacia el matrimonio. ;Cudntos serian entonces
los seminaristas y jovenes sacerdotes presentes, agradecidos por el
despertar y confirmar de su vocacion? Y cudntas monjitas
contemplativas no habran podido estar en la plaza de San Pedro pero
habran acompanado a Juan Pablo II con la oracion y la gratitud, camino
al cielo? Sin duda, resonaban en el corazon de todos las primeras
palabras que el papa Juan Pablo II dirigié a los jovenes de todo el
mundo, al comienzo de su pontificado: “;Vosotros sois el futuro del
mundo, la esperanza de la Iglesia! ;[Vosotros sois mi esperanza!”

(22/X/78).
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Los jovenes, sujetos y destinatarios preferenciales

En el intensisimo despliegue misionero del pontificado del Siervo
de Dios Juan Pablo II, que convocd de modo reiterado y urgido a una
“nueva evangelizacion”, los jovenes fueron sujetos y destinatarios
preferenciales.

En el programa de cada viaje apostolico, de cada visita pastoral a
las parroquias romanas, hubo un espacio reservado a los jovenes;
siempre quiso un encuentro con ellos. Su pontificado estuvo surcado
por un itinerario ininterrumpido de encuentros y didlogos con los
jovenes. La Iglesia tiene tanto que decirles a los jovenes —repetia con
frecuencia Juan Pablo II-, pero también tanto que escuchar de ellos.
“La Iglesia quiere dialogar con las nuevas generaciones; quiere
inclinarse sobre sus necesidades y esperanzas” (21.11.1993).

En ese itinerario tuvieron una importancia capital las sucesivas
realizaciones de la Jornada Mundial de la Juventud, sobre todo en sus
convocaciones mundiales presididas por el Papa en diversas didcesis de
la catolicidad. “A la luz del mandato misionero que Cristo nos ha
confiado —afirmaba Juan Pablo II- se ven con mas claridad el
significado y la importancia de las Jornadas Mundiales de la
Juventud” (30.11.1991). En este afio estamos conmemorando el
vigésimo quinto aniversario de la que Benedicto XVI llam6 “intuicion
profética” de Juan Pablo II cuando, en 1985, institucionaliz6 la Jornada
Mundial de la Juventud, publicé su “Carta pastoral a los jovenes y a
las jovenes de todo el mundo” (31/111/85) e inauguré el Centro
Internacional San Lorenzo, muy cerca de la Plaza de San Pedro, para la
acogida y la oracion de jovenes peregrinos y turistas en Roma. Asi
explicaba Juan Pablo II los motivos de su decision: “Todos los jovenes
deben sentirse acomparniados por la Iglesia. Por eso, toda la Iglesia,
junto con el Sucesor de Pedro, debe sentirse profundamente
comprometida, a nivel mundial, con la juventud, con sus anhelos y
preocupaciones, con sus deseos y esperanzas, para responder a Sus
expectativas, comunicando la certeza que es Cristo, la Verdad que es
Cristo y el Amor que es Cristo, mediante una formacion apropiada, que
es una forma necesaria y actual de evangelizacion” (20/12/1985).

La Jornada Mundial de la Juventud se celebra cada afio en todas las
didcesis de la Iglesia catolica, en la Solemnidad de la fiesta litirgica de
Ramos, pero cada dos o tres afios da lugar a un Encuentro mundial
presidido por el Papa. Tengo la gratitud y alegria de ser de los
poquisimos, contados con los dedos de una mano, que pudo estar
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presente, por gracia de Dios, en todas las Jornadas Mundiales de la
Juventud, que tuvieran su prdélogo con el Jubileo de los Jovenes de
1984 —“Aperitas portas Redemptoris!”— y con el Ano Internacional de
la Juventud de 1985, y que después se realizaron en Buenos Aires
(1987), Santiago de Compostela (1989), Czestochowa (1991), Denver
(1993), Manila (1995), Paris (1997), Roma (2000), Toronto (2002), y
prosiguieron, bajo el pontificado en Benedicto XVI, en Colonia (2005)
y Sydney (2008). Hoy, ese flujo peregrinante de generaciones juveniles
camina hacia el proximo encuentro mundial en Madrid, en julio de
2011.

iQué tesoro de recuerdos! Quien haya tenido el don de participar en
algunas de las Jornadas Mundiales de la Juventud no olvidara jamas las
imagenes de las multitudes de jovenes reunidas en torno al Papa, signo
concreto de una Iglesia joven y viva, rebosante de entusiasmo en la fe,
recogida en la oracién, en comunidén catdlica, motivo de gran
esperanza, enorme desafio educativo planteado a toda la Iglesia.

Las Jornadas Mundiales de la Juventud son especialmente
importantes, no so6lo por constituir ya una tradicion mediante la
sucesion de grandes eventos, sino porque en ellas se ha manifestado
paradigméaticamente la propuesta pontificia para la evangelizacion de
los jovenes y la pastoral de la juventud.

Discernimiento y juicio cultural sobre la situacion juvenil

Cierto es que la capacidad de acercarse a los jovenes fue ya
experimentada en Karol Wojtyla por sus experiencias pastorales de
joven sacerdote, pero ese amor preferencial demostrado por el papa
Juan Pablo II no provenia de un mero impetu del corazon ni s6lo de una
experiencia probada, sino también de un juicio sobre las nuevas
generaciones contemporaneas a su pontificado.

En primer lugar, Juan Pablo II advertia que se habia agotado la
fuerza propulsora de ideologias y utopias de aquella generacién de
1968, las que habian pretendido, con impetus de mesianismos
secularizados, llenar el corazon de los jovenes, retomando y
reformulando y, a la vez, sustituyendo y suprimiendo la tradicion y la
esperanza cristianas. La generacion del 68, ya en edad adulta, apagados
los fuegos de sus mejores inquietudes originarias, con tendencia a caer
en el escepticismo o en el cinismo, terminaba abdicando de toda
funcién educativa, dejando a sus hijos sumidos en la soledad y
confusion. Dejaba como herencia, retomada y relanzada por los poderes
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y las vigencias culturales dominantes, resacas de violencia, el
desencanto ante el fracaso de ideologias y utopias, la “revolucion
sexual” y su ateismo libertino de masas, la familia sometida a critica y
asedio virulentos, una escuela incapaz de responder a los interrogantes
capitales de los jovenes, desprovista de toda hipotesis y camino
verdaderamente educativos, las transgresiones como rostro de un nuevo
conformismo, vehiculado y promovido por los potentes medios de
comunicacion y control social.

Todo ello no podia no dejar a los jovenes desamparados, banalizada
su conciencia y experiencia de lo humano, su “yo” convertido en un
haz de pulsiones, de sensaciones y reacciones desordenadas, bajo la
presion asimiladora y con-formadora de la sociedad del consumo y el
espectaculo.

Hay “una contaminacion de las ideas y de las costumbres que
puede conducir a la contaminacion del hombre" —afirmaba Juan Pablo
IT en Santiago de Compostela (19.8.1989)— y que lleva "a millones y
millones de jovenes" a "formas de esclavitud moral sutiles, pero reales"
(15.1.1995). Se llega a ser "esclavos, victimas y seguidores de los
modelos dominantes en las actitudes y comportamientos" (20.8.1989).
Con frecuencia el Papa prorrumpe contra los "profetas engariosos",
"falsos maestros", "ladrones y mercenarios" que siembran en los
jovenes un criticismo exasperado sin salida, un escepticismo que
muchas veces termina en los desiertos de la indiferencia, formas de
espiritualismo engafoso, o que fomentan la fuga hacia el alcohol, la
droga, la violencia (14.1.1995). Son "tentaciones o ilusiones que
intentan destruir vuestra juventud", dice el Papa en su Carta a los
Jovenes.

Y, sin embargo, no obstante todo ello, no obstante esa gigantesca
maquina de distraccidon, confusion y censura, Juan Pablo II estaba
convencido de que no podia sino crecer en el corazon de los jovenes
una profunda insatisfaccion y, a la vez, una apertura y una busqueda de
algo mas, de mucho mas, para vivir una vida verdadera y feliz.

Las dificultades de la traditio

En segundo lugar, el Papa advertia las dificultades crecientes para
la transmision del Evangelio de Dios de generacion en generacion. La
traditio parecia, y aun parece por cierto, haber ido perdiendo o al
menos atenuando su fuerza de comunicaciéon, de transmision, de
persuasion. Ya el cristianismo no se trasmitia mas, como en las
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antiguas cristiandades, a modo de 6smosis de padres a hijos, de los
adultos a los jovenes. Se ensanchaba el abismo entre las generaciones,
un "gap" cultural que dificulta la comunicabilidad, sufriendo cada vez
mas la ausencia de verdadero testimonio, autoridad y propuesta
educativas por parte de los adultos. Ahora la fe no aparecia ya mas
como patrimonio comun ni como posesion tranquila, sino como una
semilla asediada y a menudo ofuscada por los sefores y dioses de este
mundo. El bautismo de muchos quedaba sepultado bajo una capa de
indiferencia y olvido. La confesion de la fe tendia a reducirse en
muchos a fragmentos y episodios de la propia existencia.

En tales condiciones, los tradicionales itinerarios de catequesis en
las familias, en las parroquias y en las escuelas catdlicas mostraban una
notoria insuficiencia. Se planteaba, pues, con urgencia y dramaticidad
el reto de la transmision de la fe a jovenes profundamente configurados
por una cultura cada vez mas extrana y hostil a la tradicion cristiana,
cada vez mas fragiles y desquiciados en su humanidad, cada vez mas
ignorantes respecto a su patrimonio de verdad y vida, cada vez mas
llenos de prejuicios y rechazos.

Sin conciencia ni propuesta de la tradicion, no hay educacion
auténtica de los jovenes. Por ello el Papa insistird sobre el sentido de
pertenencia de los jovenes a una familia, a la historia de un pueblo o
nacion, a la herencia de una cultura, a la tradicion de la Iglesia, a la
memoria de los santos, al legado del Concilio Vaticano II, para que
hagan suyo, desde la propia libertad que adhiere a Cristo, ese precioso
patrimonio.

La singular riqueza de ser joven

En tercer lugar, Juan Pablo II manifestaba una profunda confianza
en la juventud, muy realista y esperanzada, lejana de toda retdrica
declamatoria o demagodgica. La juventud es ‘“una riqueza muy
singular”, “un bien especial de todos” —afirmaba el Papa en su Carta a
los jovenes y a las jovenes del mundo entero—, pues no es solamente un
arco de tiempo caracterizado por un nimero de afios, sino que es ese
tiempo dado por la Providencia a cada persona durante el cual se pone
en busqueda, como el joven del Evangelio, de las respuestas para los
interrogantes fundamentales de la vida y la realizacion de sus anhelos.

"Si el hombre es el fundamental y cotidiano camino de la Iglesia"
(cfr. Redemptor Hominis, 14) en su peregrinacion misionera, "enfonces
se comprende bien por qué la Iglesia atribuye una importancia
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especial al periodo de la juventud como etapa clave de la vida de cada
hombre" (31/111/1985). La juventud es una actitud del “corazén”. Es
una riqueza, porque es tiempo en que emergen prepotentes en el
“corazon” de las personas, connaturales a su humanidad, las preguntas,
los anhelos y exigencias de verdad —de sentido de la propia vida y de
significado de la realidad—, de amor y comunion, de plena realizacion
de si, de felicidad. Son preguntas y deseos irreprimibles, sin confines,
que buscan una satisfaccion. El corazén del hombre esta inquieto hasta
que no la encuentra. En este abrazar la condicion humana del joven
subyace una hipotesis educativa fundamental, que parte de esos "por
qué" fundamentales de su vida personal y social. “;Nos maravillamos y
nos preguntamos por qué —exclamaba el Papa a los jovenes en Denver
(14.8.1993)—, por qué estoy aqui? ;Por qué existo? ;Qué debo hacer?
Todos nos planteamos estas cuestiones. La humanidad en su totalidad
siente la necesidad apremiante de dar un sentido y una finalidad a un
mundo en el que aumenta la complejidad y la dificultad de ser feliz".
";Qué buscais? ;A quién buscdis?", preguntaba a los peregrinos
camino de Santiago de Compostela (19.8.1989). "La juventud de cada
uno de vosotros, queridos amigos, —indicaba el Papa en su Carta a los
jovenes y a las jovenes del mundo— es una riqueza que se manifiesta
precisamente en estas preguntas. El hombre se las plantea en el arco
de toda una vida, sin embargo, en la juventud ellas se imponen de
modo particularmente intenso, incluso insistente (...). Estas preguntas
prueban la dinamica del desarrollo de la personalidad humana que es
propio de vuestra edad". De este modo, como en el joven rico de la
narracién evangélica —rico de su juventud—, surge la pregunta sobre la
vida eterna, sobre el significado y el camino de una plenitud de vida.
Hay una diferencia fundamental entre afrontar la propia condicion
humana a partir de estos interrogantes y exigencias del corazon, que
nacen de la naturaleza, estan en el centro de la realidad humana y desde
el fondo de dicha realidad indican el ideal a perseguir, y confiar en el
suefio o la utopia. La utopia es para los intelectuales lo que es el suefio
para los jovenes (con su nota caracteristica de melancolia). Pero suefio
y utopia nacen de la "cabeza", de la fantasia, y terminan por llevar fuera
de la vida, cuando el tema fundamental en la educacion de los jovenes
es constituir el propio yo, ayudarle a percibir razones adecuadas a la
vida, a la realidad de si mismos, a toda la realidad. La Jornada Mundial
de la Juventud opera como despertador y caja de resonancia, como
expresion responsable de esos interrogantes, deseos y expectativas... a
fin de custodiar una juventud auténtica. Dejar de plantearse estos
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interrogantes -ha dicho Juan Pablo II (14.8.1993)- "significa renunciar
a la gran aventura de buscar la verdad en la. propia vida". S6lo quien
se plantea estos interrogantes y anhelos, quien es cada vez mas
consciente de estas exigencias de su "corazon", afronta la vida con
mayor humanidad y de modo mas adecuado a su razon, libertad y
responsabilidad.

Esta hipotesis educativa conduce a la propuesta cristiana. En efecto,
";Quién podra por tanto medir y colmar sus deseos? ;Quién, sino
Aquél que, siendo el autor de la vida, puede saciar el deseo que El
mismo ha puesto dentro de su corazon?" La esperanza cifrada en los
jovenes se funda en una certeza: "Que sdlo el Autor del corazon
humano es capaz de responder adecuadamente a las expectativas que
se albergan en él". Unicamente El sabe qué hay en cada hombre.
"Cristo, queridos jovenes, —afirmaba el Papa— es el unico interlocutor
competente, a quien plantear los interrogantes esenciales... Pregun-
tadle a El, escuchadle a EI" (19.8.1989). Jesucristo es la respuesta
gratuita y sobreabundante a todas nuestras preguntas y expectativas y, a
la vez, absolutamente adecuada y conveniente, como “camino, verdad y
vida”, para la realizacion de todas las potencialidades humanas.
"Ciertamente el corazon del hombre esta inquieto —recordaba el Papa
con San Agustin en su Carta a los Jovenes de 1985— hasta que no
descansa en Dios".

La irrupcion de movimientos eclesiales y nuevas comunidades

Ese discernimiento de Juan Pablo II respecto a la situacion de la
juventud y su propuesta evangelizadora estuvieron también apoyados y
sufragados por su percepcion y aliento respecto a la irrupcion en la
escena eclesial de la novedad de numerosos movimientos eclesiales y
nuevas comunidades. En efecto, desde el comienzo mismo de su
pontificado, Juan Pablo II la sefial6 como motivo de esperanza para la
Iglesia.

De estas nuevas realidades eclesiales, el Papa Juan Pablo II aprecio6
mucho su fuerza carismatica, su método educativo y su impetu
misionero, que se manifestaban entonces, de modo muy especial, en la
atraccion de muchos jovenes, impactados por el acontecimiento
cristiano, que redescubrian la belleza y verdad de ser cristianos, su
sentido de pertenencia a la Iglesia como misterio de comunion, las
exigencias de su crecimiento cristiano y su responsabilidad apostdlica.

En plena sintonia con el Papa, el cardenal Joseph Ratzinger,
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entonces Prefecto de la Congregacion para la Doctrina de la Fe,
observaba agudamente en 1985: “Lo que a lo largo y ancho de la
Iglesia universal resuena con tonos de esperanza —y esto sucede
justamente en el corazon de la crisis de la Iglesia en el mundo
occidental— es la floracion de nuevos movimientos que nadie planea ni
convoca y surgen de la intrinseca vitalidad de la fe (...). Cada vez
encuentro mas grupos de jovenes resueltos y sin inhibiciones para vivir
plenamente la fe de la Iglesia y dotados de un gran impulso misionero
(...). En ellos se ve simplemente una catolicidad total e indivisa. La
alegria de la fe que manifiestan es algo contagioso y resulta un
genuino y espontdneo vivero de vocaciones para el sacerdocio
ministerial y la vida religiosa (...). Encuentro maravilloso que el
Espiritu sea, una vez mds, mas poderoso que nuestros proyectos y
Jjuzgue de manera muy distinta a como nos imaginabamos” (Biblioteca
de Autores Cristianos, 2005).

Sin duda, la intensa actividad apostolica del Papa Juan Pablo II
respecto a los jovenes fue, a su vez, alentada por esa irrupcion de una
nueva generacion en la Iglesia que ¢l mismo fue de los primeros en
entrever, apreciar y sostener. No por casualidad, el Jubileo de los
Jovenes de 1984 contd sobre todo con la propulsion y la participacion
juvenil de varios movimientos eclesiales.

La propuesta cristiana a los jovenes

Asi llegamos al centro mismo del método y del contenido de la
evangelizacion de los jovenes segun Juan Pablo II. Ese discernimiento
y juicio sobre las nuevas generaciones reafirmaba la certeza de Juan
Pablo II de que un renovado anuncio de Jesucristo a los jovenes hallaria
tierra buena donde germinar y hacer crecer la semilla de la fe.

Se trataba de todo lo contrario de un convocar, distraer y entretener
a los jovenes con muchas actividades —como si fuera ello lo que los
mantiene dentro de la Iglesia-, o de proyectar cuidadosa y
temerosamente toda una serie de pasos como predmbulos antes de todo
anuncio. Tampoco se trataba de buscar entusiasmarlos con las
consecuencias morales y sociales de una fe que corria el riesgo de
presuponerse en formas cada vez mas irreales, concentrdndose en
discursos sociales o culturales o dando vueltas en torno a temas
morales, sociales, culturales, espirituales, sin llegar nunca a una
propuesta clara, directa, confiada, de encuentro personal con Jesucristo
en la propia vida. Habia simplemente que poner a los jovenes delante
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de la presencia de Cristo. Habia que mostrarles a Cristo. Habia que
invitarlos a percibir su Presencia extraordinaria, fascinante, con la
misma realidad, novedad y actualidad, con el mismo poder de estupor y
persuasion, que impactd a los primeros discipulos del Sefor en las
orillas del Jordan, a la samaritana junto al pozo, a Zaqueo subido al
arbol, a la Magdalena a sus pies, a los desconcertados peregrinos de
Emaus...

El paradigma del encuentro con el joven rico —rico de su juventud
y, por eso, lleno de preguntas inquietantes— ofrecidé al Papa como la
sintesis del método de Jestus, el método cristiano de ayer, de hoy y de
siempre, en el que método y contenido coinciden perfectamente. Hubo
en ese encuentro algo que sorprendid a aquel testigo que, afios mas
tarde, como evangelista, dejé consignado con estupor el gesto de Jesus:
“mirandolo a los ojos, lo amd”. Antes de hablar al joven, antes de
ningun didlogo, antes de todo razonamiento, todo se concentra en dicha
mirada. "Deseo a cada uno y cada una de vosotros —ha escrito Juan
Pablo II en aquella carta— que descubrais esa mirada de Cristo y que la
experimentéis hasta el fondo... Al hombre le es necesaria esta mirada
amorosa...; le es necesario saberse amado, saberse amado eternamente
v haber sido elegido desde la eternidad (cfr. Ef 1,4)". Sin este amor no
hay compaifiia ni propuesta cristiana que valga la pena, que conmueva
el corazon, ilumine la inteligencia y temple la voluntad. Incluso mas —
proseguia Juan Pablo II-, “puede decirse que en esta 'mirada amorosa’
de Cristo estd contenida casi como en resumen toda la Buena Nueva”.
La mirada del Papa comunicaba a los jévenes un amor mayor ain y
mas comprensivo del que los jovenes se tienen a si mismos. En esa
mirada se trasluce la experiencia de un amor sorprendente que abraza
toda tu humanidad, sin censuras, que se intuye inmediatamente como
correspondiente a los anhelos de verdad y felicidad de tu existencia. En
efecto, como escribira Benedicto XVI en su enciclica “Deus caritas
est”, “no se comienza a ser cristiano por una decision ética o una gran
idea, sino por el encuentro con un acontecimiento, con una Persona,
que da un nuevo horizonte a la vida y, con ello, una orientacion
decisiva” (n. 1).

De tal modo el cristianismo no queda reducido a “verdad abstracta”,
ni a “teoria” o “ideologia”, ni a un conjunto de preceptos morales, sino
que se comunica concretamente, sorprendentemente, a través de un
encuentro humano. Todo el entramado de encuentros que suscita cada
Jornada Mundial —encuentros de los jovenes con el Papa, con los
obispos, entre ellos mismos... — evoca, da testimonio y conduce a un
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nuevo encuentro con Jesucristo. "La Jornada Mundial de la Juventud —
dijo el Papa el domingo de Ramos de 1986— significa esto
precisamente: salir al encuentro de Dios que entro en la historia del
hombre a través del misterio pascual de Jesucristo... Y quiere veros a
vosotros, jovenes, en primer lugar. Y a cada uno quiere decirle:
‘Sigueme ™. Es El quien convoca a los jovenes de todo el mundo a estos
grandes encuentros para ayudarles a descubrir a través de sus testigos al
“maestro bueno”, a experimentar su mirada, a entablar un didlogo de
salvacion (;,qué he de hacer para tener en herencia la vida eterna..., para
dar sentido y plenitud a mi vida?) y a responder a aquel “ven y
sigueme”, o sea, a seguirlo y a quedarse con el Sefior, a permanecer con
El, a escuchar su Palabra, a dejarse introducir en su novedad de vida, a
entrar en comunién con El, a participar de su Pascua, a convertirse a la
vez en discipulos, testigos y misioneros de su Presencia.

En ese encuentro con Jesucristo se revela el amor misericordioso de
Dios y, a la vez, la vocacion y el destino de la persona. No hubo texto
mas citado, mas central en el magisterio de Juan Pablo II, que aquel de
la Constitucion conciliar Gaudium et Spes que atirma: “En realidad, el
misterio del hombre solo se esclarece en el misterio del Verbo
encarnado (...). El nuevo Adan, en la misma revelacion del misterio del
Padre y de su amor, manifiesta plenamente el hombre al propio
hombre y le descubre la sublimidad de su vocacion” (n. 22). Por eso,
Benedicto XVI podra también decir en su homilia inaugural,
dirigiéndose a los jovenes que “quien deja entrar a Cristo no pierde
nada, absolutamente nada de lo que hace la vida libre, bella y grande”,
de tal modo que so6lo con su amistad “se abren realmente las grandes
potencialidades de la condicion humana”.

“La finalidad principal de las Jornadas —recapitulaba Juan Pablo 11
en una carta dirigida a un seminario de estudios sobre las Jornadas
Mundiales de la Juventud, del 8/5/1996)— es hacer que la persona de
Jesus se convierta en el centro de la fe y de la vida de cada joven, para
que llegue a ser punto constante de referencia y sea también la
verdadera luz de toda iniciativa y de todo compromiso educativo con
respecto a las nuevas generaciones”.

Indicaciones paradigmaticas para la evangelizacion de los jovenes
En sus encuentros con los jovenes, S.S. Juan Pablo II mostraba a
toda la Iglesia algunas indicaciones paradigmaticas para la

evangelizacion de la juventud y la pastoral juvenil.
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Quedaba claro que el cristianismo no se comunica a los jévenes con
la mera repeticion discursiva de su doctrina y moral, ni como herencia
de una cultura o resultado de un razonamiento. Asi "impacta"
dificilmente el corazon de un joven. E incluso deja en evidencia la
debilidad de su forma de "tradere" (de tradicion, de comunicacién). Por
ello, los jovenes perciben con frecuencia el cristianismo como herencia
de un pasado bastante lejano de su vida, como un fardo pesado que se
les impone. En cambio, el cristianismo se comunica y se difunde
gracias a la potencia de Dios, que se manifiesta y alcanza a la persona a
través de hechos sorprendentes, a través de eventos de salvacion. En las
Jornadas Mundiales, la comunicacion de la fe a los jovenes se realiza
en el ambito de una experiencia fuerte, de un acontecimiento
extraordinario y sobrecogedor que confiere a todo discurso, a todo
gesto, una gran fuerza persuasiva. La belleza de lo vivido juntos resulta
atractiva. Ese encuentro es un evento a ser vivido, no algo para ser
leido o discutido. En las Jornadas Mundiales los jovenes viven algo
nuevo, un acontecimiento, un kairos que les despierta estupor y
atractivo, que les penetra directamente en el corazon y que los impulsa
hacia el seguimiento de Cristo.

En efecto, la fe no puede hacerse carne en la vida de los jovenes
solo por medio de discursos e imperativos categdricos, ni genéricos
llamamientos morales o referencias a valores abstractos, sino gracias al
encuentro sorprendente con testigos que irradian dicha Presencia. Lo
decia ya Pablo VI: los jovenes atienden y siguen mas a los "testigos"
que a los "maestros" (jy los testigos se convierten en maestros
auténticos!). Estan cansados, si, de los grandes discursos, de retoricas
sobre los "principios" y los “valores”. S6lo puede atraerles y fascinarles
el encuentro con un testigo, con una experiencia, con una propuesta de
vida, en los que vislumbran una positividad, una promesa de felicidad,
un esplendor de la verdad tales que vale la pena seguir.

Cierto es que en la condicion juvenil son fundamentales los
testimonios de otros jovenes que muestren como el encuentro con
Jesucristo ha cambiado su vida y la ha convertida en mas humana, mas
verdadera y feliz. Sin embargo, si la Gnica referencia es el grupo de sus
iguales, de los de su edad, en aprendizaje "horizontal", entonces falta
una dimensién esencial para formar personalidades maduras y
autonomas. No se crece solo con la emulacion fraterna sino con la
referencia a las figuras paterna y materna. En el origen del crecimiento
de los jovenes figuran los adultos; y si éstos viven despistados,
distraidos o confusos, su fragilidad y esterilidad recaen en las
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generaciones futuras. Esto es muy importante hoy, dado que muchos
jovenes se encuentran como huérfanos en situaciones de disgregacion
familiar —o donde las relaciones estan marcadas por una cohabitacion
superficial-, no atendidos ni cuidados en la escuela, abandonados y
perdidos en una especie de "salvese quien pueda", a menudo como
victimas. Mas que nunca se necesitan testigos tales que lleguen a ser
educadores, maestros de verdad y vida, modelos vivos, concretos
ideales de referencia, guias cercanos y creibles que ayuden a los
jovenes a aprender a vivir. Cuando el joven rechaza todo
"paternalismo" en su impetu de afirmacion autonoma del propio yo, es
fundamental que encuentre una paternidad verdadera, es decir, una
autoridad, en el sentido etimologico de la palabra: la que cultiva y hace
crecer la humanidad del hombre. En el Papa Juan Pablo II, los jovenes
han encontrado y visto un testigo por excelencia y por ello lo reconocen
maestro. Es esto precisamente lo que se pide a los Obispos y que de
ellos se espera en sus propias didcesis y como catequistas invitados
para las Jornadas Mundiales. En uno de sus mensajes a los jovenes,
Juan Pablo II afirmaba: "Se necesitan muchos sacerdotes, maestros y
educadores en la fe". "Pienso asimismo en todas las personas adultas,
mis hermanos y hermanas, —escribi6 en la Carta a los jovenes y a las
jovenes del mundo— que son vuestros maestros, vuestros educadores,
guias de las mentes y caracteres jovenes. |Cudn grande es su mision!".
Esto es eco de su recomendacion a los obispos italianos: “Dedicad
vuestros mejores sacerdotes a la pastoral juvenil...”. Su tarea consiste
en ayudar a los jovenes a crecer "en edad, sabiduria y gracia ante Dios
y ante los hombres" (Lc 2,52), para que sean capaces de cumplir el
cometido que se les ha encomendado: "Creced como personas,
desarrollando los talentos del cuerpo y del espiritu;, creced como
cristianos aspirando a ser santos, creced como testigos de Cristo, luz
del mundo" (15.8.1991).

Cabe destacar, pues, que no se ha de dar nada por supuesto o
descontado en la propuesta cristiana a los jovenes. Es preciso comenzar
siempre por el principio, por la experiencia cristiana originaria y
esencial, por el kerigma. En las comunidades cristianas muchas veces
se pone mucho empefio en la catequesis a los jovenes, en particular,
antes de la Confirmacion, con cursos de larga duracion. En general los
frutos son mucho menores de cuanto se esperaba. Es que la catequesis
es el eco y desarrollo de algo ya acontecido. Lo primero es ese
encuentro impactante con testigos del Sefior, que son transparencia de
su Presencia, que documentan en su propia experiencia vital un “mas”
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de humanidad, de libertad, de amor, de felicidad, y que, por eso,
suscitan un presentimiento, una curiosidad, un atractivo, un
seguimiento. Y que saben dar razon de su esperanza, comunicando el
don de ese encuentro. Todo lo demas viene dado por afadidura.

Esta propuesta cristiana esta asi muy lejos de poder ser reducida a
sentimiento espiritual o ideologia religiosa. Vivimos en tiempos de
multiplicacion emergente y variada de ofertas religiosas en el
supermercado de la ciudad global. Aparecen y se difunden por doquier
muchas formas de "suplemento de alma" que quieren satisfacer un
ansia espiritual, la necesidad de aferrarse a algo en medio de la
confusion general, harta de materialismo vulgar, de hedonismo
absolutizado, de cientificismo tecnocratico... Numerosos jovenes
terminan por embarcarse en busquedas espirituales esotéricas, en
seguridades sectarias, en modalidades neognosticas, en influjos de
religiones orientales. El mayor entramado ecléctico de estos varios
filones religiosos se condensa en la corriente de la "new age" y se
manifiesta en un "espiritualismo" que impregna expresiones artisticas y
musicales, modos y estilos de vida, e incluso llega a reflejarse en
algunas manifestaciones cristianas del ambito juvenil. El punto radical
de choque con el cristianismo estd en el rechazo del misterio de la
Encarnacion por parte de dichas formas espirituales y religiosas. Por
eso, es también fundamental que el misterio de la Encarnacién del
Verbo y la sacramentalidad de la Iglesia -signo real de su Presencia- se
encuentren en el centro mismo de las Jornadas Mundiales de la
Juventud, proponiendo el cristianismo en su dimension dramatica, cuya
dialéctica esencial es pecado y gracia, muerte y vida. Nada mas lejano
que cierta autocomplacencia e incluso narcisismo, tentacion de
denunciar sobre todo los pecados fuera de uno mismo, invasion de
formas de autosatisfaccion espiritual, en que el cristianismo tiende a
reducirse a un bagaje de sentimientos agradables y buenos propdsitos, a
la vez que se ofusca la conciencia de la radicalidad de la herida y del
desorden, y, por eso, de la necesidad de la gracia. El Papa Juan Pablo II
ponia en guardia a los jovenes contra toda "afirmacion de
autosuficiencia que nos deja indefensos frente a nuestros limites y
debilidades" (9.4.1992). No hay espacio para una retérica de
autocomplacencia juvenil. "Soy amigo de los jovenes —ha dicho Juan
Pablo II- pero amigo exigente". Les hablaba de la Cruz y les confiaba
la Cruz del Afio Santo “extraordinario” de 1984, para que la llevasen
por todo el mundo, convertida en Cruz de los jovenes. ";Acaso no
sentis dentro de vosotros —les preguntaba el Papa— al ‘espiritu de este
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mundo' que lucha contra el Espiritu del Evangelio?" (20.8.1989). En
cada Jornada Mundial propuso con fuerza gestos penitenciales y en
especial el Sacramento de la Reconciliacion. Recuerdo entre las
imagenes mas impresionantes de las Jornadas Mundiales la del Circo
Maximo en Roma, durante el gran Jubileo, con decenas de
confesionarios “de campo” y largas filas de jovenes ante cada uno de
ellos (jqué experiencia, sobre todo, para tantos jovenes que no se
confesaban desde hace muchos afios... y qué experiencia para tantos
sacerdotes!). El entero mensaje pontificio ha sido siempre llamado a un
itinerario pascual. jNada de ceder a la "mediocridad", se necesita
marchar por un “camino empinado... estrecho y fatigoso” que “lleva al
gozo verdadero”; hay que “volar a gran altura™! (15.8.1991).

En ese camino, el siervo de Dios Juan Pablo II propuso siempre a
los jovenes la compaiiia de la Santisima Virgen Maria. Desde el Gran
Jubileo su imagen acompafa la Cruz del Afio Santo en la peregrinacion
de los jovenes. Juan Pablo II no se cansd de proponerla a los jovenes
como la primera discipula, en su “fia” al designio de Dios, como
madre de Jesus y en su maternidad universal, a la cual confiar todos los
sufrimientos, inquietudes, anhelos y esperanzas que laten en el corazon
de los jovenes. Es compafia protectora, consoladora, intercesora y
esperanzadora que, con todo afecto y cuidado, peregrina junto con los
jovenes en el camino de su vida y del seguimiento de su Hijo. Junto a
Ella, en la comunion de los santos, descuellan los testimonios de
santidad que el Papa propone continuamente a los jovenes y
especialmente los de aquellos santos que son “compatriotas” en las
didcesis que acogen las Jornadas Mundiales de la Juventud. Santos
jovenes, como Pier Giorgio Frassati, son a menudo propuestos a los
jovenes, repitiendo aquello dicho en Santiago de Compostela: “No
tengdis miedo a ser santos”.

Redescubrir la Iglesia

Para tantos jovenes, el encuentro del Papa, y més aun en el cuadro
del acontecimiento de sus viajes y visitas pastorales o de las Jornadas
Mundiales de la Juventud, adquiria a la vez un profundo significado
eclesial. Ya no se daria aquella tan frecuente actitud de los jovenes del
“si a Jestis y no a la Iglesia”. Estamos acostumbrados a hablar con
frecuencia de la comunion de la Iglesia en términos abstractos. Es
preciso, al contrario, dejarse sorprender y maravillar por su misterio
presente. Asi se aprende a comprender y a vivir la Iglesia como milagro
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de unidad, no construccion nuestra sino don de Dios a los hombres,
misterio de comunion mas potente que cualquier logica humana. Quien
haya tomado parte en un encuentro de los jovenes con el Santo Padre,
ha podido sin duda vislumbrar qué cosa es ser miembro de un Cuerpo,
ciudadano de un Pueblo, y no en sentido demasiado "espiritual" sino
concretamente real. A pesar de proceder de pueblos, naciones y
culturas muy diferentes, a pesar de que casi todos los jovenes presentes
se encontrasen reunidos por primera vez, a pesar de la “babel” de las
lenguas, a pesar de la diversidad de itinerarios, afinidades y
sensibilidades... a pesar de todo ello, en las Jornadas Mundiales se ha
vivido, experimentado y celebrado un profundo evento de comunion.
La realidad de la Iglesia en cuanto misterio de comunion aparece de
modo muy inmediato, cercano, persuasivo, y provoca a la persona del
joven a una adhesion total, a un profundo sentido de pertenencia. A
diferencia de millones y millones de jovenes que ven los mismos
programas televisivos, reciben iguales informaciones, asisten a
espectaculos semejantes, son espectadores de una misma publicidad,
siguen iguales modas, y todo ello les ayuda a acercarse solo
epidérmicamente, dejando a cada uno en su aislamiento y soledad..., en
la participacion en estas Jornadas Mundiales se llega a intuir, percibir,
experimentar, gustar el "tremendum mysterium" que rompe toda
extraneidad entre las personas y gracias al cual todos juntos, en nombre
de Cristo y en torno a su Vicario, llegamos a ser signo fisico de su
Presencia.

Es de sefialar al respecto que en el valor educativo de la diversidad
de signos, simbolos y lenguajes que se expresan en la comunicacion
profunda y vivaz entre el Papa y los jovenes, la centralidad corresponde
—y no puede ser de otro modo— a los gestos sacramentales. Cada
Encuentro mundial se inaugura y se clausura con una celebracion
eucaristica. Todo el recorrido que se propone a los jovenes tiene lugar
bajo el telon de fondo de la renovacion bautismal, de los sacramentos
de iniciacion cristiana. Ya hemos sefialado la importancia sorprendente
de la experiencia del sacramento de la reconciliacion en las Jornadas
Mundiales. “Toda vocacion de vida, como ‘vocacion cristiana’ —
recordaba el Papa a los jovenes en su carta de 1985— estd arraigada en
la sacramentalidad de la Iglesia”. La objetividad de los sacramentos
asi como de la autoridad y magisterio del Papa y de los Obispos
presentes constituyen una interpelacion contra toda tendencia al
subjetivismo juvenil como excesiva sumision a sensaciones, tratindose
de una generacion que alguno ha definido "a la busqueda de emociones
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faciles".

Por consiguiente, es importante que esta experiencia fundamental
no se debilite u ofusque en las grandes concentraciones mundiales. Este
es el "espectaculo” que se ha de dar al mundo, expresado en la unién de
oraciones, cantos, testimonios y especialmente en la celebracion de la
Eucaristia, fuente y cumbre de la vida cristiana. jUn espectaculo de
unidad y santidad! Los momentos mas débiles de las Jornadas
Mundiales han sido cuando los organizadores se han dejado tentar por
construir un espectaculo para presunto gusto de los jovenes, deslizado a
espectaculo mundano. No son una mera expresividad de la cultura
juvenil, ni un “éxtasis festivo”, dird Benedicto XVI refiriéndose a la
naturaleza de tales Jornadas (22.12.2008).

iQué importante ha resultado esta experiencia gozosa de la Iglesia
como misterio de comunion, después de tantas crisis de desafeccion, de
manipulacidon, de contestacion y de alejamiento de la Iglesia! jQué
importante para confirmar la fe de muchos jovenes -cristianos,
arraigandola mas profundamente y enriqueciéndola con las ensefianzas
de la Iglesia! jQué importante para jovenes que viven en paises de
pequenas minorias cristianas, y a menudo como minorias perseguidas,
gozar y fortalecerse con la compafiia de multitudes de otros jovenes
cristianos, en la comunion de los santos! j Qué importante también para
muchos jovenes que con frecuencia se sienten solos en ambientes muy
descristianizados y padecen la presion psico-sociolodgica de los estilos
de vida de muchos grupos juveniles lejanos de toda cultura y
experiencia cristianas! jQué importante para muchos jovenes alejados
de la fe y de la Iglesia que se acercan y participan como movidos por
una curiosidad, por el presentimiento de que algo importante puede
acontecer en esas Jornadas para su vida! jQué importante para los
mismos Obispos y sacerdotes que ven reavivada su responsabilidad
pastoral, su celo evangelizador, el servicio de su autoridad y las
exigencias de su paternidad!

Es la imagen de la Iglesia nova et vetera, siempre viva y joven, que
abraza a nuevos hijos y discipulos, abriendo las puertas a los jovenes, y
se renueva rejuveneciendo.

Ademés, las Jornadas Mundiales de los jovenes han resultado ser
lugares de ejemplar experiencia de la unidad de la Iglesia, que se
edifica con la multiplicidad de carismas, pedagogias, formas
asociativas y comunitarias, en las que se expresan muy diversos
itinerarios de los jovenes cristianos. Han tomado cuerpo gracias a la
pronta respuesta de algunos movimientos, asociaciones y comunidades
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a las primeras convocatorias de Juan Pablo II. Esto es un dato historico
que nunca ha constituido un limite. Desde el comienzo revistieron
caracter abierto, eclesial, catdlico. Muy pronto se adhirieron muchos
otros movimientos y asociaciones de nivel internacional, precisamente
por tener antenas mas sensibles a la dindmica de la Iglesia universal y
por su mayor agilidad para ponerse "en movimiento". El Papa los ha
reconocido y alentado siempre. Han constituido una fuerza propulsora,
persuasiva e irradiadora de estas Jornadas Mundiales. Sin embargo,
también ha sido fundamental la obra educativa realizada para provocar
una participacion mayor y cada vez mas entusiasta de los jovenes
convocados y enviados por sus Iglesias locales. Las Jornadas
Mundiales han sido no solo ocasiones convocantes y motivos
interpelantes sino también paradigmas para relanzar y promover
“pastorales juveniles” a niveles diocesanos y nacionales. La pastoral de
la juventud se ha propuesto e impuesto de tal modo como una de las
prioridades fundamentales en la vida y mision de las Iglesias locales.
Ha habido al respecto un salto de cualidad. Los Obispos se han
acercado mas a los jovenes. Las Iglesias locales se han preocupado
cada vez mas de la preparaciéon de las Jornadas Mundiales de la
Juventud en sus sedes diocesanas y, a la vez, de promover, preparar y
organizar la peregrinacion de los jovenes a los encuentros mundiales.
En especial, “la experiencia de estos ultimos 20 anios —ha dicho
Benedicto XVI- nos ha enseiiado que, en cierto modo, cada Jornada
Mundial es para el pais donde tiene lugar un nuevo comienzo para la
pastoral juvenil” (21.8.2005).

Semilleros e itinerarios vocacionales

Cientos de miles y por lo general millones de jovenes constituyen
una manifestacion "multitudinaria", pero no masificante. Las nuevas
generaciones sufren las tenazas de la angustia de la soledad y del
desierto de la masificacion impersonal. En cambio, las Jornadas
Mundiales nos han ido presentando el milagro de una multitud
congregada, donde cada uno se siente participe personalmente, no una
suma de individuos ni una masa de gente, sino un pueblo, un cuerpo,
una gran familia, en cuya conciencia de pertenencia se despierta y crece
una nueva autoconciencia de la persona. Se verificaba como un
misterio de didlogo de ti a ti entre el Papa y cada joven, que hacia
pensar en aquel didlogo del joven rico con Jests. "Nos llama uno a
uno... Desde la eternidad ha pensado Dios en nosotros y nos ha amado
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como personas unicas e irrepetibles", sefialaba Juan Pablo II a los
jovenes (19.8.1989).

De este modo, la relacion educativa se produce a partir de una
experiencia vivida juntos, pero no reducida a una légica de grupo. Se
dirige a cada persona, a su libertad. Porque al cristianismo le interesa
primordialmente el valor de la persona, la adhesion de su libertad, el
"aqui estoy" frente a la llamada por nombre, el hecho de comunicarse
de persona a persona, de experiencia a experiencia, es decir, la
personalizacion de la fe en el &mbito de un misterio de comunion.

Esta observacion se confirma y enriquece con el fuerte acento
vocacional presente en las Jornadas Mundiales. Ciertamente el Papa
Juan Pablo II no temia plantear directamente ante los jovenes el
"sigueme" de la Uinica vocacion cristiana en las diferentes modalidades
en que se realiza. Con frecuencia ha hablado a los jovenes del
llamamiento al sacerdocio ministerial y a la vida consagrada. Al mismo
tiempo, les mostraba la belleza del amor en el camino del matrimonio y
en la creacion de una familia como "iglesia doméstica". jLa “vida como
vocacion”, en el don de si! La perspectiva madura de una vocacion
humana y cristiana se presenta en la dimension del don. En sentido
amplio, la pastoral juvenil es siempre pastoral vocacional; se trata de
ayudar al joven a descubrir su propia vocacion cristiana y, en ella, su
propio itinerario y modalidad de seguimiento de Cristo. El testimonio
de Juan Pablo II y sus concretas invitaciones han sido semilleros de una
abundante riqueza vocacional entre los jovenes.

Una nueva generacion de apdéstoles

El amor del Papa Juan Pablo II a los jovenes, el encuentro con
Cristo que les propone y la responsabilidad que les confia, iluminan y
corroboran la afirmacion del Concilio Vaticano II cuando dice que los
jovenes "deben ser los primeros e inmediatos apostoles de los jovenes"
(Apostolicam Actuositatem, n. 12).

Lo que se espera de quienes han tomado parte en estos aconteci-
mientos es que corran enseguida, como los primeros discipulos, a
compartir lo vivido con sus padres, familiares y amigos. No hay
necesidad de estrategias o programas muy elaborados de ‘“nueva
evangelizacion”. Lo acontecido, lo que se ha visto y vivido, al ser tan
grande, tan bueno y hermoso, por sobreabundancia de gracia y alegria
se comunica espontdneamente a los demads. "Decidlo a los de vuestra
edad", pedia el Papa a los jovenes, y les encomendaba "la tarea de
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gritar al mundo la alegria que brota de haber encontrado a Cristo"
(Mensaje para la VIII Jornada Mundial de la Juventud, 15.8.1992).
“Andad... Seréis mis testigos...”. En Denver, el Papa exclamoé: “No
tengdais miedo de salir a las calles y a los lugares publicos, como los
primeros apostoles que predicaban a Cristo y la buena nueva de la
salvacion en las plazas de las ciudades, de los pueblos y de las aldeas.
No es tiempo de avergonzarse del Evangelio (cfr. Rom 1,16). Es tiempo
para predicar desde los tejados (cfr. Mt 10,27). No tengais miedo de
romper con los estilos de vida confortables y rutinarios, para aceptar
el reto de dar a conocer a Cristo en la metropolis moderna”
(15/8/1993).

Para que ello ocurra, es necesario que el “fuerte impulso de
entusiasmo” que se vive en las Jornadas Mundiales, se logre sostener
“y, por asi decir, hacer que sea definitivo” (Benedicto XVI,
21/8/2005). Podriamos contentarnos con decir que se ha sembrado
mucho en todos esos encuentros con los jovenes y que la Providencia
fijara los tiempos y modos de la cosecha. Y es verdad que s6lo somos
"siervos inttiles". Pero no basta. Porque podria suceder que la semilla
plantada en tierra buena, abandonada a si misma, quede ofuscada, se la
destruya y, por tanto, no dé fruto. Entonces es legitimo y necesario
hacerse la pregunta: ";Y después qué?". No ha de funcionar la
tentacion del Monte de la Transfiguracion: quedar deslumbrados en las
Jornadas Mundiales hasta el punto de desear construir tiendas para
quedarse. Ni tampoco encerrarse en la nostalgia, ni vivir pensando en la
“proxima”... Al contrario, es menester echarse a andar, ponerse en
camino de nuevo, comenzar otra vez. Apenas terminado un Encuentro
Mundial, los jovenes quedan rebosantes de entusiasmo (palabra que,
etimologicamente, indica la presencia de Dios en el corazon). ;Pero
como perseverar en este entusiasmo? Porque del entusiasmo, la euforia,
la exaltacion, el impacto de sensaciones € impresiones fuertes, se pasa
pronto a la carga pesada de lo cotidiano, al desgaste agobiante de la
vida ordinaria, a la fatiga monotona de lo acostumbrado, en que nada
realmente importante parece que pueda ocurrir... Vuelve la amenaza de
la soledad e infelicidad. Y los impulsos generosos, los buenos
propositos, caen de nuevo a la merced de "persuasores ocultos" que van
recortando la vida del joven segiin modelos y estilos de vida marcados
por el conformismo y la alienacion.

Por eso, la continuidad real y verdadera de las Jornadas Mundiales
fue indicada por las palabras del Santo Padre cuando pedia a los
jovenes que mirasen a su alrededor para hacer una especie de censo de
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los "lugares" en que Cristo esta presente como manantial de vida. Estos
pueden ser —senalaba el Papa— las comunidades parroquiales, los
grupos y movimientos de apostolado, los monasterios y casas religio-
sas, y también personas individuales por cuyo medio Cristo mismo
enardece el corazdn, como ocurrio a los discipulos de Emaus, y lo abre
a la esperanza (cfr. Mensaje para la VIII Jornada Mundial de la
Juventud, 15.8.1992). Esto quiere decir que la continuidad fecunda de
las Jornadas solo resulta posible incorporandose a una comunidad
cristiana, que sea lugar y compafiia que consienta seguir viviendo y
experimentando el mismo misterio de comunion, con igual estupor,
densidad y belleza con que se compartié este acontecimiento durante el
encuentro mundial de jovenes, y creciendo asi en la fe de la Iglesia. Por
esto, Juan Pablo II animaba a los jovenes a no olvidarse de "dar gracias
todos los dias al Espiritu Santo, que continua encendiendo tantas
llamas de compromiso apostolico en la Iglesia de hoy. Las
comunidades parroquiales vivas y dindamicas constituyen un terreno
muy feértil, lo mismo que las asociaciones, los movimientos eclesiales y
las nuevas comunidades que crecen y se difunden con tanta
abundancia de carismas, sobre todo en los ambientes juveniles. Esto es
un nuevo soplo que el Espiritu Santo infunde en nuestro tiempo jComo
quisiera que esto —exclamaba Juan Pablo I entrase en la vida de cada
uno de vosotros!" (Mensaje para la VII Jornada Mundial de la
Juventud, 24.11.1991).

Esta in-corporacion en la vida de la Iglesia, casa y escuela de
comunion, es la que sostiene una verificacion del cristianismo como
novedad de vida en la existencia concreta de cada dia. No se ha
encontrado verdaderamente al Sefior, ni siquiera en una Jornada
Mundial de la Juventud, si "una vida nueva, don del Serior resucitado”
no "ha comenzado a florecer aqui y ahora" —decia Juan Pablo II- en
todos "los dambitos de la experiencia humana: en la familia, en la
escuela, en el trabajo, en las actividades de todos los dias y en el
tiempo libre" (Homilia en Santiago de Compostela, 20.8.1989). Estos
lugares, estas comunidades vivas, estas compafiias —signos y reflejos
del misterio de comunion que es la Iglesia— constituyen el "terreno"
donde germinard la semilla, en la que ésta crecerd gracias a una
adecuada formacion cristiana y llevard a estar prontos a responder a
quienquiera les pregunte por la "razon de su esperanza" (1 Pe 3,15).

Desde tal responsabilidad e impetu apostolico, el Papa entregaba a
los jovenes la Cruz del Afio Santo, diciéndoles: “Muy queridos jovenes:
al clausurar el Anio Santo os confio el signo de este Anio Jubilar. ;La
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Cruz de Cristo! Llevadla por el mundo como signo del amor del Serior
Jesus a la humanidad y anunciad a todos que solo en Cristo muerto y
resucitado hay salvacion y redencion” (2/4/1984).

Protagonistas de la civilizacion del amor

Los jovenes han sido para el Papa Juan Pablo II no sélo esperanza
de la Iglesia sino también, como misioneros y constructores, esperanza
de una convivencia mas digna de todo el hombre y de todos los
hombres. Los anhelos de justicia que vibran en el corazéon de los
jovenes encuentran en el Evangelio caminos de realizacion.

“sPor qué se ha llegado a esto? ;Por qué se ha alcanzado tal
grado de amenaza contra la humanidad en nuestro planeta? ;Cudles
son las causas de la injusticia que hiere nuestra vista? ;Por qué tantos
millones de profugos en diversas fronteras? ;Tantos casos en que son
vilipendiados los derechos elementales del hombre? ;Tantas carceles y
campos de concentracion, tanta violencia sistemdtica y muertes de
personas inocentes?... Con razon preguntais: ;Por qué un progreso tan
grande de la humanidad —que no puede compararse con ninguna época
anterior de la historia— en el campo de la ciencia y de la técnica; por
qué el dominio de la materia por parte del hombre se dirige en tantos
aspectos contra el hombre?” El Papa Juan Pablo II recogia y relanzaba
estas preguntas a los jovenes, en su carta de 1985. Son interrogantes —
decia en Buenos Aires, el 11.4.1987— que exigen “un ensanchamiento
del corazon. Sentid en vosotros las necesidades de todos los hombres,
especialmente de los mas necesitados; tened ante los ojos toda forma
de miseria material y espiritual que se padece en vuestros paises y en
la humanidad entera, y dedicaos después a tratar de aplicar soluciones
reales, solidarias y radicales a estos males”.

"El encuentro mundial de los jovenes —escribia Juan Pablo II-
quiere ser semilla y propuesta de una nueva unidad, que trasciende el
orden politico, pero que lo ilumina”. Es signo y flujo de una unidad que
ningun imperio logra construir (cfr. Mensaje para la VIII Jornada
Mundial de la Juventud, 29.6.1999). La experiencia de la Iglesia como
"forma mundi" se manifiesta en el signo y la esperanza de una
humanidad reconciliada, en el perdon de los enemigos, en la justicia y
santidad, en reconocerse hermanos como hijos de un mismo Padre,
solidarios en una patria comun que es el Reino de Dios. Por eso mismo,
Juan Pablo II siempre ha querido que en las Jornadas Mundiales de la
Juventud no faltaran gestos, obras y empeiios de caridad para con los
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mas pobres y los que sufren.

Al mismo tiempo, Juan Pablo II alargaba el horizonte de los
jovenes, presentandoles los grandes retos epocales que tenian que
afrontar al alba del tercer milenio: construccién de la paz, superacion
del inicuo abismo entre Norte y Sur, salvaguardia de un habitat natural,
humano y moral, respeto y realizacion de la igual dignidad y
enriquecimiento reciproco entre hombre y mujer, defensa y promocion
de la verdad y el bien del matrimonio y la familia, atencion de toda
politica respecto a las oportunidades de trabajo, custodia de la libertad
auténtica contra las grandes concentraciones de poder econdmico-
tecnologico, defensa de la vida contra la cultura de la muerte,
importancia capital de la educacion de la persona... Llamaba a menudo
a los jovenes a ser los protagonistas en la construcciéon de una
"civilizacion del amor".

De Juan Pablo II a Benedicto XVI

Hubo quien llamé a Juan Pablo II el “papa de los jovenes” y habld
de una “generacion Juan Pablo II”. En efecto, con Juan Pablo II la
Iglesia vivid un salto de cualidad en su relacion con sectores
significativos de la juventud, en su evangelizacion de los jovenes, en
sus movimientos de juventud, en la pastoral juvenil. Juan Pablo II se
convirtié en testigo, padre, maestro y amigo de los jovenes. Logrd
establecer con ellos una comunicacion profunda, un didlogo
ininterrumpido, abrazando su humanidad con la caridad, despertando y
provocando lo mejor de si y proponiéndoles el acontecimiento cristiano
de modo atractivo y exigente como camino de vida verdadera. Millones
de jovenes han admirado y amado mucho a Juan Pablo II. Tanto es asi
que hubo quienes pensaron que las Jornadas Mundiales de la Juventud,
al menos en la version de sus encuentros mundiales periddicos, habrian
sido una iniciativa que estaba destinada a concluir con su pontificado,
con su figura paterna excepcional, con su carisma comunicativo y
generativo.

Fueron Benedicto XVI y los mismos jovenes quienes desmintieron
en los hechos esas previsiones de cierta duda y pesimismo. Un mes
después de aquel homenaje conmovedor al siervo de Dios Juan Pablo
II, el nuevo papa Benedicto XVI, en la primera homilia de su
pontificado, terminaba dirigiéndose a los jévenes, como recapitulando
y retomando el impresionante legado de su amado antecesor: “En este
momento mi recuerdo vuelve al 2 de octubre de 1978, cuando el Papa
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Juan Pablo II inicio su ministerio aqui en la plaza de San Pedro.
Resuenan continuamente en mis oidos sus palabras de entonces: “;No
temais! Abrid, mas todavia, abrid de par en par las puertas a Cristo!
(-..) El Papa hablaba a todos los hombres, sobre todo a los jovenes (...).
Asi, hoy, yo quisiera, con gran fuerza y gran conviccion, a partir de la
experiencia de una larga vida personal, decir a todos vosotros,
queridos joévenes: jNo tengdis miedo de Cristo! El no quita nada, y lo
da todo. Quien se da a El, recibe el ciento por uno. Si, abrid de par en
par las puertas a Cristo, y encontraréis la vida verdadera”
(29/1V/2005).

Ademas, Benedicto XVI, desde el comienzo mismo de su
pontificado, se vio providencialmente envuelto en la preparacion de la
Jornada Mundial de la Juventud en su propia patria y asumid con
determinacion ese compromiso pastoral. La evangelizacion de las
generaciones juveniles implica un continuo recomenzar... jy asi lo
entendio Benedicto XVI! Pero también los jovenes se demostraron
mucho més maduros que lo que no pocos observadores y comentaristas
pensaban. Fueron multitudes los jovenes que concurrieron primero a
Colonia y después a Sydney, convocados ahora por Benedicto XVI,
que escucharon en silencio atento y acogedor sus palabras, que rezaron
con ¢€l, en comunion efectiva y afectiva con el nuevo Sucesor de Pedro.

Es que la gracia de Dios pasa por diversidad de biografias, de
temperamentos y sensibilidades, de carismas y modalidades expresivas,
pero se manifiesta en una impresionante continuidad de discipulos,
testigos y maestros. Y esta continuidad descuella y estd garantizada
fundamentalmente por la sucesion en la sede de Pedro. Asi lo
entendieron los mismos jovenes.

De tal modo, las Jornadas —y es ahora Benedicto XVI quien las
reasume en su nucleo fundamental— “son la culminacion de un largo
camino, en el que se encuentran unos con otros y juntos se encuentran
con Cristo (...). Asimismo el Papa no es la estrella en torno a la cual
gira todo. Es totalmente y solo Vicario. Remite a Otro que esta en
medio de nosotros”. Por eso, “la liturgia es el centro de todo el
conjunto, porque en ella acontece lo que nosotros no podemos realizar
y que, sin embargo, siempre esperamos. El estd presente. El entra en
medio de nosotros. Se ha rasgado el cielo y esto hace luminosa la
tierra” (22/12/2008).

jLuminosa serd, por gracia de Dios, la proxima Jornada Mundial de
los Jovenes, en Madrid, en agosto de 2011, a la que estdn también
invitados todos los jovenes presentes y los que estan siguiendo esta
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conferencia por medio de Internet! jHasta pronto, a Madrid!

Murcia, Espania, abril de 2010.
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4. Matrimonio y familia: morada de humanidad
Experiencia connatural, intima, universal

La vida familiar es ciertamente una experiencia universal,
connatural a la persona, cotidiana, en la que todos estamos implicados,
que nos afecta a todos y en todo. jLo universal en lo mas intimo! A veces
confusamente y otras veces con gran lucidez, presentimos, percibimos,
que en esa realidad tan comun estd en juego nuestra felicidad, nuestro
crecimiento en humanidad, la realizacion de nuestra vocacion y
destino.

Sin embargo, sucede también frecuentemente que, arrastrados
por la agitacion y dispersion en tantas actividades y preocupaciones,
o simplemente acomodados rutinariamente a los habitos
cotidianos, quedamos sdlo en la superficie —jsuperficialmente!—
distraidos de todas sus profundas implicaciones humanas, hasta
banalizando y censurando lo que es tan humano de nuestra existencia
y convivencia.

Por todo eso es bueno que en la familia, como en las comunidades
cristianas, y también en el debate publico a diversos niveles, sepamos
detenernos y re-centrarnos periddicamente, regularmente, en una
comun reflexion y en una exigente revision de nuestra vida familiar. El
magisterio y la pastoral de la Iglesia nos ensefian y recuerdan que la
familia es cuestion de primera importancia. Incluso en la consideracion
de instituciones publicas e instancias politicas re-emerge, aunque
contradictoriamente, como factor determinante en la evolucion del
cuerpo social y en la definicion de su futuro.

Una morada para la persona

Causa mucha impresion que en numerosas encuestas realizadas en
diversos paises europeos en el correr de esta década de 1990, los
jovenes manifiesten por lo general entre sus mayores anhelos, entre lo
que mas desean y esperan, una vida familiar serena y feliz. La
"generacion del 68" la consider6 como carcel de la que liberarse,
institucion represiva y residual destinada a desaparecer. Utopias
antihumanas expresan y generan infiernos reales. Es actualmente
sintomatico que crezca entre los jovenes —victimas de tal situacion—
la percepcion cada vez mas sentida, cada vez mas urgida, de una
necesidad de familia, o sea de un lugar seguro y estable de
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referencia para la persona, de acogida y reconocimiento
propiamente humanos, expresion viva de afectos y valores
verdaderos, también de proteccion y consuelo en estos tiempos de
crisis, confusion y violencia en que vivimos. jDeseo y nostalgia a la
vez! Crece, si, un anhelo de muchos por una morada humana para la
persona, que la salve, por una parte, de una masificacién anénima
que la reduce a numero, a una sucesion de reacciones y funciones, a
un mero engranaje de la mdaquina social, productiva, cultural,
apenas un consumidor "teledirigido"... Y que la salve también, por
otra parte, de una insoportable soledad, de una ausencia de
verdaderos encuentros, afectos y compaiiias que acogen y valoricen
a la persona por lo que ella es, arrastrada por la disgregacion y
atomizacion del tejido social hasta el "sdlvese quien pueda"...
Vivimos paraddjicamente en la llamada "aldea global" de la
revolucidn de las comunicaciones, inversamente proporcionales a la
comunidn entre las personas. La familia se percibe, pues, como lugar
de una comunicacion realmente humana. Nostalgia, deseo y esperan-
za, a la vez, de una “casa", de una familia, de una morada para el yo.

Sistematica erosion

Se trata por cierto de un anhelo de dificil realizacion. Implicada
en tumultuosas transformaciones socio-culturales, en medio de un
gigantesco y acelerado cambio civilizatorio, resquebrajados
muchos habitos milenarios otrora tan arraigados, esa célula tan
sensible del cuerpo social que es la familia se ha visto
conmocionada. Sufre también por décadas de agresion ideologica,
minada en sus fundamentos, distorsionada por la difusién masiva,
sistematica, capilar, de modos de vida que promueven su
desintegracion. Basta seguir con atencion los programas televisivos,
desde los mas aparentemente irrelevantes hasta los mas groseros. Se
ha ido dando una obra sistematica de impresionante erosion de la
consistencia y existencia del matrimonio y de la familia, inducida
por potentisimos medios de control y persuasion social.

No es ahora el momento para diagnosticos e interpretaciones
sociologicas. La realidad salta a los ojos en el panorama europeo. Cae
la tasa de nupcialidad: se reduce el numero de casamientos,
aumentan las wuniones de hecho, se pretende equiparar el
matrimonio con la pareja homosexual, se exalta la condicion de los
"singles". Cae vertiginosamente la tasa de natalidad: se extiende la
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mentalidad contraceptiva, hay cada vez mas funerales que
bautismos, imponiéndose un tipo de familia de hijo unico en
sociedades que van aceleradamente convirtiéndose en grandes
hospicios de ancianos. Aumenta el nimero de divorcios. Se difunde,
banalizada, una masacre de inocentes mediante la practica abortiva.
Crecen todo tipo de patologias respecto a la constitucién misma del
matrimonio, a la relacion con los hijos, a la vida doméstica. Entre los
miembros de la familia se esta cada vez menos juntos, se con-vive
cada vez menos, se encuentra y conversa menos, se divierte menos,
se reza menos aun... «Hay poca vida verdaderamente humana —llega
a decir Juan Pablo II en su Carta a las familias— en las familias de
nuestros dias»'.

La amenaza mayor de nuestro tiempo es precisamente el
empobrecimiento de la experiencia y de la conciencia de la persona
respecto de su propia humanidad. Es ir perdiendo la capacidad de
estupor, de novedad y sorpresa, de gratitud y responsabilidad, ante
la grandeza y la belleza del misterio del ser, del don de la vida, de la
vocacion de la persona, en los que la existencia misma del
matrimonio y de la familia estd como entretejida. En la
trivializacion de la existencia sufrimos la censura de los deseos
connaturales, constitutivos, determinantes de nuestra humanidad:
el anhelo de verdad, de significado de las cosas, el deseo de
felicidad, la necesidad de ser acogido y reconocido en el amor, el
poder realizarse personalmente en todas las dimensiones...

Todo ello se sustituye por un clima general de nihilismo que
pretende ser confortable y placentero, un individualismo utilitario
que "libera" de todo vinculo de pertenencia y de responsabilidad.
Cuanto mas se proclama esa presunta libertad del individuo, tanto
mas queda intimamente condicionado desde su constitucion
genética —y hoy dia se abren aun fronteras insospechadas en materia
"reproductiva"— hasta los contenidos de la conciencia y los estilos
de vida impuestos. Individuos solos, aislados, son mucho mas
vulnerables, dependientes de quienes tienen el poder para influir
decisivamente en todo: en como hay que vivir y con-vivir, en qué
hay que consumir, en como divertirse, en como usar el tiempo libre
y el dinero, en coémo vestirse, en como tratar a la propia pareja...
hasta los minimos detalles de la existencia, incluyendo todas las
"transgresiones" inducidas y promovidas dentro de una mentalidad
cada vez mas conformista. Se estd procediendo a una extension
universal de la 16gica del mercado —y bien decia un "Nobel" como
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Milton Friedman, que el mercado se mueve segun humores o ins-
tintos animales— a toda la vida sexual, afectiva, matrimonial y
familiar, asi como econémico-laboral y cultural. Todo queda librado
a las preferencias subjetivas, segiin una libertad arbitraria sin re-
ferencia a criterios objetivos de verdad ni a exigencias de res-
ponsabilidad, para la satisfaccion de los intereses individuales en el
nutrido "supermercado" global que es la sociedad contemporanea.
Se llega hasta a la iniquidad de interpretar y reivindicar cualquier
atentado contra el concepto natural de la sociedad matrimonial,
contra la unidad de la familia, contra los derechos elementales de
los hijos, contra la vida misma, como legitima expresién de la
libertad individual, que presuntamente deberia ser reconocida y
protegida como verdadero y propio derecho.

La constitucion de la persona

Sin embargo, el "corazon" de la persona, en la experiencia misma de
la vida matrimonial y familiar, percibe que estd hecho y llamado para una
vida mas grande, mas humana, mas verdadera, que la que se difunde a
través de los modelos e imagenes dominantes. Porque, no obstante
nuestra agitacion y distraccion bajo la capa de la mentalidad imperante,
la vida matrimonial y familiar no puede eludir las encrucijadas de
algunas experiencias fundamentales del ser humano que en ella se
plantean de modo especialisimo, plasmandola e interpelandola con
singular intensidad.

Una de esas experiencias fundamentales es la constitucion de la
persona en la unién matrimonial, sobre la que estd fundada la vida
familiar. El matrimonio (y la familia) es una vocacion que manifiesta que
la persona es para la comunion y que se realiza en la comunion. Es decir,
muestra que la comunion es una dimension fundamental de la persona,
de su ser y existir. «No es bueno que el hombre esté solo’. Esa primera
e insustituible comunidad natural evidencia la realidad originaria de la
estructura comunional de la persona humana. Es un dato objetivo,
universal, que pertenece al patrimonio de la humanidad, que
reconocemos como sabia institucion del Creador para realizar en la
humanidad su designio de amor. Llevamos inscritos en el cuerpo y en el
alma, en la totalidad de nuestro ser, esa vocacion, ese deseo y anhelo,
esa esperanza de comunion. En el matrimonio participamos del misterio
tremendo del ser dos en “una sola carne’™.

No es, pues, el matrimonio una institucion "privada" entre otras.
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Mas que privado, el matrimonio es intimidad y, por la intimidad,
participa de lo mas universal y fontal de la realidad: el amor. «Dios ha
creado al hombre a su imagen y semejanza —recuerda Juan Pablo I1
en la exhortacion apostolica Familiaris consortio—: llamandolo a la
existencia por amor, lo ha llamado al mismo tiempo al amor. Dios
es amor y vive en si mismo un misterio de comunion personal de
amor. Creandola a su imagen y conservandola continuamente en el
ser, Dios inscribe en la humanidad del hombre y la mujer la
vocacion y consiguientemente la capacidad y la responsabilidad del
amor y de la comunion. El amor es por tanto la vocacion fundamen-
tal e innata de todo ser humano»®. En efecto, «el hombre no puede
vivir sin amor»’. En su primera enciclica, Redemptor hominis, Juan
Pablo II ya destacaba que «permanece para si mismo un ser
incomprensible, su vida esta privada de sentido si no se le revela el
amor, si no se encuentra con el amor, si no lo experimenta y lo hace
propio, si no participa en él vivamente»®. Meditar sobre la propia
experiencia matrimonial y familiar lleva inexorablemente al
sentido del ser. Ese "nosotros" original de la humanidad, en cuanto
union del varon y de la mujer, circulo desbordante de paternidad-
maternidad, filiacion y fraternidad, es la familia en cuanto «intima
comunidad de vida y amor», llamada a «custodiar, revelar, y
comunicar el amor, como reflejo vivo y participacion real del amor
de Dios por la humanidad y del amor de Cristo Serior por la Iglesia
Su esposay.

La pedagogia del encuentro

Esa necesaria relacion con los otros, esa exigencia y anhelo de
comunidn, se realiza a través de encuentros especialmente
significativos, de fuerte espesor, determinantes para la persona. En
la trama de la propia vida, la gran mayoria de encuentros que tenemos
resultan superficiales, epidérmicos, pasajeros, vividos en la
distraccion. Prevalece la indiferencia hacia los demds o su
manipulacioén en funcion de la propia utilidad, del propio interés, del
propio placer. Sin embargo, hay encuentros que dejan una "marca"
o sello indeleble. Tienen un atractivo singular, mueven el
“corazon”, los intuimos y presentimos como importantes para la
propia vida e incluso nos van cambiando la vida. jQuién olvida esos
encuentros con la mujer amada, con el "ti" de cada uno de los hijos,
con los verdaderos amigos, con los maestros de vida, con aquel
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sacerdote! Es a estos encuentros que corresponde mas
precisamente el nombre de "amor": a los que dan origen a una
relacion de amistad, al camino del matrimonio, a los vinculos
parentales, filiales y fraternales, a la relacién que se instaura
entre maestro y discipulo. Son todas ellas experiencias
sorprendentes, imprevistas, que desbordan todo célculo en su
gratuidad, en las que hace irrupcion un "t0" en la propia vida,
convirtiéndose en compaiia preciosa para tu destino. Te saca, por
una parte, de tu egoismo para acoger al otro y desear su bien, a la vez
que te ayuda a reconocerte mas cabalmente y a realizarte mas
plenamente en tu propia humanidad.

El matrimonio es precisamente ese lugar, esa morada de una
intima reciprocidad en el amor en el que toda la realidad se
afronta juntos, en comunidn, compaiia preciosa y decisiva para el
propio destino. Es mucho madas, obviamente, que un simple
enamoramiento, que una fuerte emocion y atraccion. Es un
enamoramiento llevado a la madurez de una relaciéon personal,
adulta, juzgada esencial, decisiva, preciosa, definitiva, para la propia
vida. Y, por eso mismo, es fuente de renovado enamoramiento, ya
no s6lo como impulso emotivo sino como afectividad més profunda
y mas grande en el don reciproco. No es sélo un mirarse a los ojos
sino también un mirar juntos hacia una meta, en un camino
compartido, en el que cada uno se revela esencial, insustituible,
para el otro, para recorrer ese camino y alcanzar aquella meta.
Marido y mujer hemos sido escogidos desde la eternidad de Dios
para encontrarnos y convertirnos en signo real, fecundo, del
misterio de comunion en el amor por el que hemos sido creados, en
el que hemos sido re-generados y al que hemos sido destinados.
Cada uno es un regalo de Dios para el otro en ese designio de
comunion.

, . .7
«El don mas grande del matrimonio»

Otra experiencia impresionante en la vida conyugal y familiar es
la del nacimiento y crecimiento de los hijos. Cada nueva vida,
cada nacimiento, estd como dentro de un gran misterio. Lo sabemos
por experiencia. No es simple funcion bioldgica y reproduccion de la
especie. Es mucho mas. Es fruto del amor de los esposos, abierto a
la procreacion. Es mas atn. Cada nacimiento re-propone el misterio
de la vida, una vida que es don y no producto. La primera evidencia
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es que no nos hemos dado la vida sino que la vida nos ha sido dada.
Es, pues, reconocimiento de una dependencia, de una pertenencia,
de la condicién de criatura. El hijo, acogido como un don, re-
propone un origen, comun a padres e hijos, constitutivo de ambos,
fundante de la paternidad y la maternidad. En cada hijo redes-
cubrimos la singularidad irrepetible de la persona, desde su misma
concepcion, colocada en un terreno de reciprocidad interpersonal y
querida "por si misma". Cada hijo tiene una vocacién original, un
propio temperamento, una mision, un destino personal. No es
"propiedad" de los padres, que estdn llamados sélo, jy nada menos!,
a acompanarlos, guiarlos, ayudarlos a descubrir el destino de Dios
para su persona. El hijo, por su parte, ayuda a crecer a sus padres en
el amor, que es fuente, sentido y sostén de la vida, mediante su
paternidad y maternidad, ejerciendo una autoridad lejana de todo
tipo de paternalismo o autoritarismo (esa autoridad que viene de
augere, lo que hace crecer), autoridad que es condicion de
crecimiento en la libertad de la persona. No una autoridad
indistinta, sino paterna y materna.

En esos nueve meses que la mujer lleva al nifio en su seno, se
anuda una alianza, una intima comunicacién, un didlogo silencioso,
una complicidad singular, que se prolonga decisivamente en la mas
tierna infancia y que hara depender el equilibrio afectivo de fondo
de una persona, acogida y amada. La paternidad, a su vez, ayuda a
zafar de toda posesividad sobre la nueva persona, cooperando
positivamente a introducirla en la realidad mas vasta que el
"itero" materno y familiar. Sabemos qué delicadas y complejas
son esas relaciones humanas, que desde la procreacion se prolongan
en la educacion del hijo como ayuda para el crecimiento hacia la
plenitud de su ser personal. La familia es, si, “escuela de
humanidad”. Nada ni nadie puede sustituir esa responsabilidad
primaria y directa de los padres en la educacion de los hijos, a tal
punto que todos los otros ambitos educativos y de socializacion
s0lo adquieren legitimidad y son juzgados en la medida en que
respetan, hacen posible, facilitan y apoyan esa responsabilidad
educativa de la familia.

Por el contrario, la crisis del matrimonio se descarga sobre los
hijos como sus mds inocentes y sensibles victimas. En especial la
ausencia de la figura paterna es fenomeno creciente, en cantidad y
gravedad, con un impacto deletéreo sobre el tejido familiar y
social, sea por causa de padre desconocido, sea en las situaciones de
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mujer e hijos abandonados, sea para hijos confiados a la madre en
casos de separacion o divorcio, sea por una escasisima presencia y
responsabilidad del marido y padre en el hogar. Todo se carga
entonces sobre el cotidiano y sacrificado, a veces heroico, sostén de
la mujer, de la madre, que tiene que sobrellevar a la vez las
ocupaciones domésticas, el empefio educativo y el trabajo
profesional.

La "revolucion" de la mujer, su acceso a altos niveles de
escolaridad, su irrupcion masiva en el mercado laboral, su paso del
domus a la polis, 1a toma de conciencia de su propia dignidad y la
sensibilidad critica ante toda discriminaciéon, requieren un
replanteamiento y reformulacion de la compafiia entre los
conyuges y de sus reciprocas responsabilidades domésticas,
educativas y laborales. Esta exigencia se desvirtia, en cambio,
cuando se promueve y acepta la imagen de la familia como una
carcel para mantener a la mujer prisionera de sus funciones
reproductivas y domésticas, como un handicap y peso del que la
mujer tiene que liberarse para poder ser duefia de si misma, de su
cuerpo, de su vida. Es la imagen que difunden los grandes poderes
neo-malthusianos, azuzando cierto maniqueismo reactivo en
sectores feministas. Sola, la mujer también pierde. Pierde en su
genio femenino, en su humanidad, en su felicidad. Pero pierden mas
los hijos que, sin referencia viva, concreta, cotidiana a la paternidad
y a la maternidad, al amor que se tienen los padres, quedan
huérfanos, afectados, conmocionados en su propio crecimiento.
Cuando la experiencia originaria de acogida del hijo y de su
compaiiia ha sido insuficiente, vivida no en la gratuidad de un libre
don de si entre los padres y de ellos al nifio, sino en la incertidumbre
0, peor aun, en la distraccidn o en el rencor, entonces pesa la sombra
de una amenaza sobre toda su vida. Alli estdn las estadisticas sobre
las dificultades de escolarizacion y socializacién, cuando no los
problemas de drogadiccion y violencia.

Paternidad, maternidad y filiaciéon quedan hoy sometidas, en fin,
a la amenaza de procesos radicales de despersonalizacion.
Asistimos a una disociacién creciente entre procreacion y
sexualidad, a tal punto que en el "plan" de la Conferencia sobre
Poblacion y Desarrollo promovida por las Naciones Unidas en El
Cairo (1994), aun tratdndose de la reproduccion de la especie
humana, se evitaba cuidadosamente cualquier referencia al
"matrimonio" y al “amor”. Esa disociacion se realiza ahora

95



radicalmente cuando la procreacion se degrada a "reproduccion"
artificial. La concepciéon no se da asi en el don interpersonal
mediante el acto sexual, en cuanto lenguaje fecundo de comunién,
sino por medio de una produccion técnica, sometida a pardmetros
de control, programacion y dominio. En la técnica ninguno es
insustituible: los esposos pueden ser sustituidos, los gametos
abastecidos por personas extrafias, una mujer que no es la madre
puede encargarse de la gestacion por cuenta de terceros... jel
hombre sustituible como las cosas!

El amor es para siempre

Otra experiencia capital, la del sufrimiento, el dolor y la
muerte, se vive especialmente en familia, aunque la sociedad haga
todo lo posible por censurar su impacto interpelante. No nos
detendremos ahora en los mil modos por los que se intenta
exorcizar el sufrimiento y la muerte —escapismo, alienacion,
banalizacion y censura—, también tratando de desarraigarlo y
disociarlo de la trama humana familiar. No obstante todo, la vida
familiar est4 ritmada por el sufrimiento y la muerte de los seres
queridos. Es misterio grande que no deja de afectar
profundamente a la persona. Nos confirma que todo amor
verdadero se construye asumiendo el dolor, llevando a la felicidad
no sin sacrificio. Hay un anhelo de eternidad, un no quedar
sometido a la caducidad, esperando que el amor se revele mas
fuerte que el dolor y la muerte. jEl amor es mas grande! Seria una
tremenda injusticia, completamente irracional, que después de
habernos amado tanto, todo acabara en la nada. El amor que no se
quiera para toda la vida, que no tenga ese anhelo de totalidad, de
eternidad, acaba como sentimiento pasajero.

Una con-vivencia dificil

La con-vivencia matrimonial y familiar nos sumerge también en
otra experiencia humana sorprendente, ineludible, inquietante.
iQué¢ dificil es com-partir, con-vivir, toda la vida, juntos, entre
personas tan distintas, tan distinto el hombre y la mujer, tan
distintas generaciones, cada uno irrepetible, singular, exponiéndose
cotidianamente el uno a los otros! jCudnta complejidad y fragilidad
en ese complementarse intimo de cuerpos, afectos, temperamentos,
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estilos de vida, en un estar continuamente recomenzando, en
prestar delicada atencidon al "mundo" propio de cada uno de los
hijos en sus diversas fases de crecimiento! Se pasa de fases de
entusiasmo sereno y gozoso a tiempos de aridez y prueba, y a
otros tumultuosos y convulsos.

En la con-vivencia cotidiana sale todo lo bueno de la persona,
pero también todas las miserias, fragilidades, limites. Lo mejor y lo
peor, tan juntos. Construir una verdadera comunidn requiere
sacrificio —nada verdadero se consigue sin sacrificio... Lo que
vale, jcuesta!—, necesita grandes dosis de paciencia vy
perseverancia mutuas, requiere esperanza, apela a la prontitud y
sinceridad del perdéon, de la reconciliacion. Lo vivimos, lo
advertimos, como algo que nos sobrepasa; es demasiado para
nuestras escasas fuerzas, con nuestros impulsos desordenados, con
la fragilidad de nuestra libertad, sometidos al bombardeo de
estimulos y seducciones del entorno mundano.

La conciencia de una desproporcion

Afrontar estas experiencias capitales, en toda su realidad, sin
escapismos, con el corazéon anhelante de felicidad, de verdad, de
comunion, es no dejar empobrecer, reducir, la propia humanidad, la
densidad y belleza humanas del matrimonio y de la familia. Pero al
hacerlo surge neta la conciencia de una desproporcion entre el
misterio grande que es el matrimonio (y la familia) y las
fragilidades, limites y resistencias de nuestras propias fuerzas para
vivirlo en plenitud. jCuédnto sentimos la necesidad de algo, de
Alguien, que nos ayude, que nos sostenga, que nos haga vivir
realmente, en toda su fecundidad, ese misterio de comunion en el
que estd en juego nuestra vida! Se llega al matrimonio por lo general
poco preparados, como individuos "débiles", poco equipados, sin
un maduro auto-dominio de las propias tendencias sexuales y
sentimentales, sin un aprendizaje vital a la donacién de si en el
amor. Se cae al primer tropiezo.

El amor humano es hermoso, jpero qué fragil! Experimenta
cotidianamente aquella herida original por la que la persona tiende a
replegarse sobre si misma y a considerar al otro s6lo como “objeto
de concupiscencia”. Y aunque sea un amor grande y apasionante,
no termina nunca de saciar el corazén de la persona. Su intrinseca
paradoja y dramaticidad es que cada uno en la pareja es respecto del
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otro insaciablemente ilimitado en la necesidad de ser-amado,
mientras que es muy limitado en la capacidad de dar-amor. No hay
amor humano, por grande que sea, que pueda borrar ese fondo de
tristeza, que es percepcion viva de algo que falta, ausencia sufrida
(jpero que puede ser esperanzada!) de lo que puede colmar
plenamente, con sobreabundancia, esa nostalgia y deseo.

«Este misterio (sacramentum) es grande»

Si la identidad sexual de vardon y mujer es magnifica creacion de
Dios, en su designio bueno, para la comunién en el amor, no nos ha
dejado abandonados a nuestras propias tuerzas ni sometidos a
nuestras tendencias desordenadas. El matrimonio, aunque sea lo
mas conforme a la razén, necesita de la intervencidén redentora de
Cristo para poder sostenerse. Dios ha querido introducir un
ingrediente nuevo en el amor conyugal que, sin cambiarle la
naturaleza creada, lo enriquece de lo que le falta, lo sana, lo
transfigura, le da una potencia y cualidad nuevas que no tenia antes,
lo conduce a toda su verdad, su bien y su belleza. Eso es lo que
reconocemos desde la fe como gracia sacramental, o sea como
Presencia y Compaiia de Jesucristo que sella la alianza matrimonial
y la sostiene en todo el itinerario de vida de la pareja y de los hijos.
Esa es la fuerza transfiguradora, el dinamismo de comunién, la
promesa cierta que inscribe el amor matrimonial (y familiar) en un
Amor mas grande, en el misterio de un Amor infinitamente mas
grande pero implicado en el amor del marido y la mujer y de éstos
para con sus hijos. Es esa Presencia y Compania que ensefia a
reconocer —y ¢ésa es nuestra fuerza y confianza— que la fuente de todo
amor, su origen, consistencia y destino estan en Dios, que se revela
como Amor, que es comunion de Personas distintas, desbordante en
un amor que se comunica al hombre mediante su designio de
creacion y salvacion.

Si varon y mujer nos cre6 —a imagen suya, que es Amor, total don
de si en la comunion—, el ingrediente nuevo para que se realice
plenamente esa vocacion y destino es ese Amor fiel e indestructible
de salvacion con el que Dios se vincula con el hombre para siempre
y con el que Jesucristo sella su alianza nupcial con la Iglesia.
Proclamar que Jesucristo redime la experiencia del amor humano no
es expresion sobre todo referida a ensefianzas morales del Maestro
y ni siquiera solo indicativa de la gracia con la que sana y eleva
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nuestra pobre capacidad de amar, sino dar testimonio de una
sorprendente experiencia que se hace posible por el aconteci-
miento mismo de la Encarnacién. En efecto, el Amor se ha vuelto
personal y humanamente "projimo" de todo ser humano, ha
abrazado con misericordia toda nuestra humanidad, ha dado su vida
por nosotros, nos ha re-generado como miembros de su Cuerpo, ha
roto los muros de la iniquidad y la divisiéon para reunirnos en la
comunidn, ha hecho posible el milagro de nuestra unidad, mas
fuerte que nuestra fragilidad y caducidad. jPara que
"permanezcamos en el amor"g, destinados a un amor eterno! Si, la
Iglesia es ese misterio de comunion, que prolonga la Presencia y
Compania de Cristo a todo hombre y en toda circunstancia —
Cuerpo de tal Cabeza, Esposa de tal Senor—. Es por una cierta
connaturalidad a ese misterio que el matrimonio es uno de sus
sacramentos. Es signo eficaz de aquella suprema experiencia de
amor establecida en la alianza definitiva de Dios con cada una de sus
criaturas, en Cristo, por medio de su Espiritu. El matrimonio (y la
familia) es el lugar de un re-conocimiento, de una educacion y de
una verificacion a la luz de la revelacion de Dios-Amor, Compaiia
siempre contemporanea a nuestro destino. En la Iglesia, por la
gracia sacramental del matrimonio, la familia llega a ser "Iglesia
doméstica".

Podriamos decir que esa Presencia y Compaiia edifica la
comunion familiar sanando y potenciando esos cuatro rostros del
amor humano que son reflejo de las inseparables dimensiones del
amor de Dios. Me refiero a la nupcialidad, a la paterni-
dad/maternidad, a la filiacion y a la fraternidad. Es, por una parte,
razonable, y, por otra, asombroso, que la Iglesia emplee categorias
"familiares" —paternidad, maternidad, esponsales, filiacion,
fraternidad— para auto-comprenderse y para la comprension del
mismo Dios inalcanzable. Desde el matrimonio y la familia se eleva
a la comprension analdgica de su misterio, en Dios. A eso la invita y
conduce la misma revelacion de Dios, que se da en términos
"familiares". Dios es Padre desde la eternidad. "4bba" lo llama
Jesus, obediente hasta la Cruz, porque el Padre lo ama. Dios es
también "madre", decia Juan Pablo II, en la ternura fuerte de su
misericordia y com-pasion, en el vinculo de amor de su Espiritu,
reflejado en la maternidad de la Virgen Maria. Hemos sido
adoptados como hijos por gracia del Primogénito. Somos hijos
prodigos abrazados por nuestro Padre comun. Somos tan distintos,
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pero hermanos unidos por vinculos mucho mas grandes y fuertes
que los de la sangre. Participamos en la alianza nupcial entre Dios y
la humanidad, entre Cristo y la Iglesia. Nuestra unidad matrimonial
y amor familiar es signo fecundo de ese misterio de comunidn, que
abraza la positividad de toda la realidad en su vocacion y destino.
Estamos llamados a la vez a la virginidad, que es desapego ultimo a
todo lo que no sea vivir cada gesto y momento de la vida en
relacidn a su significado total, o sea a Cristo. jFamilia de Dios!

Gratitud y mision

La primera actitud de los esposos y de los hijos que han
encontrado a Cristo y viven la familia como auténtica morada de
las personas en comunion no puede ser otra que la gratitud. La
verdad y belleza de la propia experiencia sobrepasan tanto a lo que
cada uno aporta de si que sorprenden como don '"des-
proporcionado". Re-conozco a mi mujer como regalo de Dios para
bien de mi vida y en su mirada re-descubro mas a fondo mi propia
humanidad. Los hijos son preciosisimo don, cada uno un don
singularisimo. jGracias por Lidice, por Juan Pablo, por Maria Pia,
por Maria Leticia, por Maria Sofia! No se construye la familia si no
es desde ese misterio de gratuidad, en el que las personas valen por
lo que son, porque existen, porque nos han sido "dadas" y no por lo
que tienen o por la funcion que cumplen. Hay tantos momentos y
ocasiones familiares, ademds, en las que surge espontaneamente
dar las gracias. La fidelidad perseverante, la serena alegria y la
esperanza de siempre nuevos comienzos reposan en el amor
misericordioso de Dios, que nunca falta ni desilusiona, que quiere
siempre nuestro bien.

La gratitud se hace oferta y en la oferta se eleva también la
suplica: que no nos distraigamos, que no pongamos nuestra
esperanza en los idolos del poder, del poseer, del placer, ni
organicemos nuestra vida bajo tales esclavitudes; que la rutina del
"siempre lo mismo" no sofoque los deseos de nuestro “co-
razoén”; que no vayamos perdiendo la memoria viva de la Presencia de
Cristo en todas nuestras circunstancias cotidianas: cuando
comemos, cuando trabajamos y nos divertimos, cuando nos
enfadamos y nos reconciliamos, cuando sufrimos y nos alegramos...
Su Presencia y Compaiiia han de ser para los conyuges, para toda la
comunidad familiar, tan real, tan actual, tan llena de novedad, de
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persuasion y de afecto, como lo fue para Maria y José en la santa
casa de Nazaret; como lo fue para aquellos que le preguntaron
«Maestro, ;donde habitas?» y lo siguieron y se quedaron con El;
como lo fue en sus visitas a la casa de sus amigos Lazaro, Marta y
Maria; como lo fue en su encuentro con Zaqueo, y con la samaritana.
Suplicantes, pues, pedimos que ilumine nuestra mirada y abra
nuestro corazén para re-conocerlo cotidianamente como el
Emmanuel, el Dios con nosotros. Y que asi vaya cambiando nuestra
vida, personal y comunitaria, convirtiéndola cada vez en mas
humana, renovando siempre entre nosotros el milagro de la unidad
no obstante nuestras miserias, haciéndonos capaces de mas amor,
de mayor gratuidad, de donacidon mas plena, capaces de perdon
porque perdonados.

Es en el encuentro y comunion con los discipulos del Sefior —con
quienes dan testimonio, si, de haberlo encontrado y seguido en el
resplandor de una vida nueva, en una forma mas humana de vivir, en
una irradiacion de esa felicidad que se quiere para la propia vida— que
se mantiene alerta, sostenida, cotidiana esa actitud de suplica de su
Presencia. La familia encerrada dentro de sus muros sofoca. La
“Iglesia doméstica” vive del sostén y del “oxigeno” de una
comunién mas grande. El itinerario sacramental ritma la vida
familiar segin la pedagogia de Dios, que renueva los gestos de su
Presencia real en la comunidad de sus discipulos. La comunién del
Cuerpo y la Sangre del Sefior es alimento vital para la comunion de
los esposos, para la comunidad familiar. La vida familiar se realiza més
cristianamente cuanto mas experimenta efectiva y afectivamente
una comunidn que la trasciende, que la funda, que la sostiene y que,
a la vez, se enriquece con ella.

Necesitamos mas que nunca experimentar esa compaiia, esa
amistad en la que sostenernos y edificarnos reciprocamente, para no
quedar arrastrados y asimilados segun los conformismos mundanos
vigentes. Hoy, vivir cristianamente el matrimonio y la familia,
vivir de otro modo a como lo propone e impone el poder mundano,
es arduo. Hay que estar dispuestos a ser "signo de contradiccion" y
a afrontar todas sus consecuencias. “Testimonio” viene de
"martirio"”, dar la vida por Cristo. Se hace necesario arraigar
profundamente la propia vida personal y familiar en el misterio de
comunién que es y que vive la Iglesia, incorpordndose en la
comunidad parroquial, en la asociacion de fieles o en el movimiento
eclesial, en la comunidad cristiana, a los que Dios nos ha destinado.
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Sostenida en esa experiencia de comunion eclesial, la familia esta
llamada a darse una "regla" y seguirla —los buenos propodsitos no
bastan...— para crecer como comunidad cristiana: "santuario do-
méstico" en la oracidon comun, hogar de iniciacién y mutuo
enriquecimiento en la fe, escuela de virtudes evangélicas en la con-
vivencia, compaifiia a la vocacion y al destino de cada persona que le
ha sido confiada, testimonio de la caridad que irradia en la hospitalidad
y solidaridad para con los mas necesitados, apoyo de la mision de sus
miembros en todos los ambientes de vida, estudio y trabajo.

El céntuplo mas

Nos ha tocado vivir tiempos dificiles. A veces estamos tentados de
aflorar tiempos pasados, de sofiar nostalgicamente con el ayer
idealizado, de limitarnos a lamentar la degeneracion de costumbres y la
pérdida de valores. No se construye sino desde la positividad de las
cosas. Cristo no vino a condenar sino a salvar. El fariseismo siempre nos
acecha. Otras veces nos rebelamos ante las agresiones sufridas por la
familia, ante las imagenes imperantes que distorsionan su verdad, ante
los programas e ideologias que atentan contra su ser comunidad de
amor y de vida, ante los falsos maestros y vendedores de fantasias, y
nos decidimos a combatir publicamente a nivel de la cultura, de la
politica y de la legislacion para que se respeten valores arraigados en la
naturaleza de las cosas y en la tradicion cristiana de nuestros pueblos. Y
eso ya es mejor. No cabe ser pusilanimes ni confusos cuando estan en
juego cosas muy serias para la vida de las personas, de las familias, de
las naciones. Pero no es suficiente, ni siquiera lo mas importante. En
tiempos de capilar descristianizacion, es dificil y también limitado
obtener resultados "politicos" en ese sentido. Habra, pues, que predi-
car a tiempo y destiempo el “evangelio de la familia”, aun desde
los tejados, para anunciar el designio bueno de Dios, su verdad, belleza
y bondad para una convivencia mas humana. Y ni siquiera eso basta.

Se requiere ante todo —y esto es lo decisivo de una postura
misionera— testimonios sorprendentes, fascinantes, apasionantes, de
vida matrimonial y familiar. Si Cristo nos prometioé con la vida eterna
el céntuplo en esta vida, pues bien, estamos llamados, si en verdad
hemos encontrado y seguido al Sefior, a dar testimonio de un amor cien
veces mas hermoso y pleno entre marido y mujer, cien veces mas lleno
de humanidad y felicidad, cien veces mas fecundo en la donacién a los
hijos y en su educacion, cien veces mas irradiante de unidad, caridad,
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amistad y solidaridad. Cien veces mas, nunca un menos... En estos
tiempos dificiles el testimonio cristiano es, si, signo de contradiccion.
Cargara sobre si la agresion, la difamacion, la persecucion de los
poderes mundanos que, hoy y manana como ayer, no podran soportarlo.
Pero podra ser, a la vez, inquietante y sorprendente experiencia de
novedad de vida para quienes se topen con ella y presientan desde su
corazdn un resplandor de verdad y una promesa de felicidad que el
mundo no puede darles. El cristianismo s6lo se difunde de ese modo:
de persona a persona, de experiencia a experiencia, de familia a
familia, de comunidad a comunidad, gracias al atractivo verdadero de
una novedad de vida que, pese a ser de pecadores, reenvia a la verdad
que la funda y que continuamente la renueva.

Vaticano, abril de 1997.
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Notas

1) Juan Pablo 11, Carta a las familias, 10.
2) Gén 2,18.

3) Ver Mt 19,5-6; Ef'5,31.

4) Familiaris consortio, 11.

5) Redemptor hominis, 10.

6) Lug. cit.

7) Gaudium et spes, 50.

8) VerJn 15,9.
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5. Recapitulacién de cuestiones referidas a las
relaciones entre clero y laicado, desde el Concilio
Vaticano Il hasta la actualidad

Una gran corriente historica de ‘promocion del laicado’

Pablo VI afirmo6 en el ya lejano 18 de abril de 1967, que “e/
Concilio ratifico y amplio el aporte que ofrecen los movimientos del
laicado catolico, desde hace mas de un siglo, a la Iglesia peregrina y
militante”. También Juan Pablo II durante su primer viaje apostolico a
Meéxico, el 29 de enero de 1979, dirigiéndose a las organizaciones
nacionales catélicas del laicado de aquel pais, les dijo: “Ustedes saben
bien como el Concilio Vaticano Il recoge aquella gran corriente
historica de ‘promocion del laicado’, profundizandola con sus
fundamentos teologicos, integrandola e iluminandola justamente con la
eclesiologia de la Lumen Gentium, convocando y exhortando a la
participacion activa de los laicos en la vida y mision de la Iglesia”.
Sabemos en efecto, que esta corriente historica —uno de los hechos maés
significativos y relevantes del siglo XX eclesial- fue generada y
conocid impulsos sucesivos en el proceso de maduracion de la
autoconciencia del ser y la mision de la Iglesia en nuestro tiempo, que
confluyd y se expreso en el Concilio Vaticano I1.

Si consideramos sintéticamente el Concilio Vaticano II desde un
punto de vista historico y en cuanto totalidad organica —no como una
suma de documentos, comentarios e interpretaciones—, se puede afirmar
que asume y discierne, transfigura y trasciende, desde un resurgimiento
de la misma tradicion catdlica, dos instancias criticas que estaban en la
base de la modernidad, vale decir, la Reforma y el [luminismo. Ambas
fueron reivindicaciones de sectores laicales emergentes: la primera
reivindicaba el sacerdocio universal de los fieles, pero en antitesis al
sacerdocio ministerial, a la sucesion apostdlica, a la jerarquia; la
segunda contraponia los derechos del hombre a los derechos de Dios, la
razon a la fe, la libertad a la tradicion.

Ahora bien, la intencion del Concilio —afirmaba Juan XXIII- era
precisamente “poner el mundo moderno en contacto con la energia
vivificante del Evangelio” (Constitucion Apostolica Humanae Salutis,
1961). La necesidad del ‘aggiornamento’ queria ser una respuesta al
dramatico legado de “‘ruptura entre Evangelio y cultura” de la
modernidad (cfr. Exhortacion Apostolica Evangelii Nuntiandi, 20). El
evento conciliar constituyd, desde esta perspectiva, la premisa de una
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auténtica reforma catolica y puso la base para la gestacion de una
“nueva civilizacion”. La Iglesia catdlica acogia y readaptaba asi, desde
si misma —como resurgimiento de la propia tradicion, sin capitulaciones
ni confusiones, pero también superando la mera rigidez defensiva,
resistente, de pura condena— lo mejor de aquellas instancias criticas,
dejando atrés sus errores, sus callejones sin salida, y aboliéndolas de
hecho, mediante su superacion.

Efectivamente, la renovacion eclesiologica esta en el corazén
mismo del Concilio Vaticano II. Responde a aquella pregunta
originaria: Ecclesia, quid dicis de te ipsa? La Constitucion dogmatica
sobre la Iglesia, Lumen Gentium, es su documento fundamental. En
todo el itinerario sinodal sucesivo, especialmente en la asamblea
extraordinaria del Sinodo dedicada a la recapitulacion y revision
criticas de la actuacion del Concilio (1985), la ‘eclesiologia de
comunion’ del Vaticano II fue cuadro de referencia fundamental. Esta
bien claro que esta autoconciencia eclesial renovada —en el redescubri-
miento de la Iglesia como sacramento, enraizada en la vida trinitaria,
signo para el mundo entero del designio salvifico, que revela la
naturaleza peregrinante y escatologica del pueblo de Dios, presente en
la historia como manifestacion de la inagotable novedad del Cuerpo de
Cristo— ilumind la vocacion y la dignidad bautismal de los fieles laicos
y su plena pertenencia a este misterio de comunion. Se ponia de relieve
la participacion de todo el pueblo de Dios en el don sacerdotal de
Cristo, colocando el sacramento del orden, jerarquico y ministerial al
mismo tiempo, en el contexto del sacerdocio universal de los fieles
(nunca negado en la tradicion catdlica, pero alguna vez colocado de
hecho en la sombra). Por esto se llegara a afirmar que “La Iglesia no
esta verdaderamente fundada, ni vive plenamente, ni es signo perfecto
de Cristo entre las gentes, mientras no exista y trabaje con la Jerarquia
un laicado propiamente dicho” (Decreto conciliar Ad gentes, n. 21).

Al mismo tiempo, esta autoconciencia reafirmaba, profundizaba y
relanzaba la vocacion misionera de la Iglesia —su ‘propia naturaleza’
misionera— en cuanto prolongacién en el tiempo y el espacio de la
mision del Hijo de Dios, por obra del Espiritu Santo, en la realizacion
del plan de salvacion del amor misericordioso de Dios Padre. El
mandato de Cristo de ir por todo el mundo y de hacer a todos los
hombres sus discipulos (cfr. Mt 28,19; Hch 1,8) parecia adquirir una
perspectiva y un dinamismo renovado en una Iglesia no mas replegada
sobre si misma, en actitud de defensa reactiva y monolitica, sino
lanzada ad gentes, solidaria con “las alegrias y las esperanzas, las
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tristezas y las angustias de los hombres de hoy, de los pobres y sobre
todo de aquellos que sufren” (Constitucion pastoral Gaudium et Spes,
n. 1), bien consciente de que “la expectativa de una tierra nueva no
tiene que debilitar sino estimular mucho mds la preocupacion del
trabajo relativo a la tierra presente, donde crece el cuerpo de la
humanidad nueva” (Gaudium et Spes, n. 39). De ello deriva también la
“indole secular” del testimonio cristiano; la valoracion de la “legitima
autonomia del mundo” a la luz del plan creador y salvador de Dios; el
replanteamiento del didlogo entre fe y razon; la asuncion, defensa y
promocion de los derechos humanos a partir de la excelsa dignidad de
la persona como imagen de Dios; el compromiso evangélico por la
justicia y la paz y, en general, la solidaridad con todo auténtico
progreso humano, para salvar la modernidad iluminista de su
derivacion secularista y de sus desembocaduras inhumanas.

En esta perspectiva, se destacaba que el apostolado de los laicos
deriva de su misma vocacion cristiana, que es participacion en la obra
de la redencion de Cristo, que las circunstancias actuales requieren
absolutamente un apostolado laical que sea més intenso y extenso, y
que este apostolado se realiza evangelizando y santificando a los
hombres y animando y perfeccionando con el espiritu evangélico el
orden temporal (cfr. Decreto conciliar Apostolicam Actuositatem, nn.
1,2,5).

En la celebracion del vigésimo aniversario de la promulgacion del
Decreto Apostolicam Actuositatem, que es el primer documento que un
Concilio dedica enteramente a los laicos —desarrollo especifico de la
eclesiologia integral de la Lumen Gentium y de la Gaudium et Spes—,
Juan Pablo II ofrecia una sintesis iluminadora de esas ensefanzas.
Subrayaba el “pleno reconocimiento de la dignidad y de la
responsabilidad de los laicos, en cuanto Christifideles, en cuanto
incorporados a Cristo, o sea en cuanto miembros vivos de su cuerpo,
participantes de este misterio de comunion, en virtud del sacramento
del bautismo y de la confirmacion, y del consiguiente sacerdocio
comun y universal de todos los cristianos (...), llamados a vivir, a
testimoniar y a compartir la potencia de la redencion de Cristo —clave
y plenitud del sentido para la existencia humana— en el seno de toda
comunidad eclesial y en todos los espacios de la convivencia humana:
en la familia, en el trabajo, en las naciones, en el orden internacional”
(18.X1.1985).

A veinte anos de la clausura de las sesiones conciliares, la
Exhortacion Apostdlica postsinodal Christifideles Laici de Juan Pablo
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IT —fruto de la VII Asamblea mundial del Sinodo de los Obispos sobre
‘La vocacion y mision de los fieles laicos en la Iglesia y el mundo’
(1987)— representa, por una parte, una recapitulacion organica de las
ensefianzas del Concilio Vaticano II sobre los laicos, un discernimiento
de las experiencias, corrientes y modalidades de participacion del
laicado en la primera fase postconciliar, y una guia orientadora sobre la
novedad de los movimientos y las cuestiones que se desarrollaron en la
Iglesia después del Concilio. Por otra parte, en su articulacion y
contenidos, se resaltan, en linea de tendencia, los frutos mayores
madurados por la realizacion del Concilio en la vida de los laicos: una
mas profunda toma de conciencia sobre la propia vocacion y dignidad
cristianas; una mas amplia, activa y corresponsable participacion en la
edificacion de las comunidades cristianas, en sus diversas dimensiones
litargica y sacramental, educativa y catequética, evangelizadora y
caritativa, asi como en sus organismos de reflexion, elaboracion y
concertacion de la pastoral y en sus mas diversos servicios y obras; un
incremento en la colaboracion y la relacion reciproca entre las diversas
vocaciones, estados de vida, ministerios y carismas que son co-
esenciales en la comunién orgéanica de la Iglesia; una més consciente y
urgente responsabilidad misionera, de testimonio de la novedad de vida
aportada por Cristo, de anuncio de su Evangelio, de compromiso y
servicio cristiano por la dignidad de la persona humana y por una
convivencia mas humana en los pueblos y entre las naciones.

Contraposiciones entre clericalismo y laicidad

Hoy se puede considerar tendencialmente superada aquella vision
tradicional que recluia a los fieles laicos en una condicion de minoridad
—como si se tratase de una masa de destinatarios y clientes de la accion
pastoral—, sometida a la forma historica y cultural de ‘clericalismo’ que
impregno la praxis y el rostro de la Iglesia catdlica, sobre todo en la
fase del “tridentino” tardio, en reaccidn a las instancias criticas surgidas
en aquel periodo. Respecto a los religiosos, los fieles laicos eran
considerados como cristianos de segunda clase, mirados con suficiente
indulgencia por sus compromisos Yy debilidades ‘mundanas’.
Predominaba, pues, una configuracion ‘negativa’ de los laicos, en
cuanto definibles como ‘los no pertenecientes’ al estado clerical, ni al
religioso.

Con la irrupcion en la escena eclesial de sectores emergentes de los
laicos, animados y sostenidos por la ‘teologia del laicado’ en auge en
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los anos 40, 50 y 60 del siglo pasado, se tratd de evidenciar y escribir
con tinta fuerte la identidad y el protagonismo del laico, situdndolo al
centro de la vida y la atencion eclesial. Se quiso resaltar entonces lo
‘especifico’ que define al laico, que lo distingue de lo ‘especifico’ del
sacerdote y lo ‘especifico’ del religioso, destacando una identidad
‘laical’, una espiritualidad ‘laical’, una formacion ‘laical’, una
autonomia ‘laical’, un compromiso ‘laical’, la exaltacion de la
‘laicidad’ en el mundo, etc. Estas afirmaciones, biisquedas y también
reivindicaciones de protagonismo laical, en las cuales la identidad
especifica tendia a definirse en oposicidn, e incluso en contraposicion,
se libraban en el terreno sensible de una resistencia critica a todo
aquello que aparecia, o que se sospechaba, propio de una Iglesia
‘clerical’. Tendi6 a darse como consecuencia la imagen de una
comunion eclesial ofuscada y desarticulada en segmentos de tipo casi
corporativo —clero, religiosos, y laicos—, en lucha por una rigida y
celosa delimitacion de esferas de accion, por una afirmacion y
distribucion de los respectivos derechos, poderes y funciones. Esta
imagen llegd a predominar en las actitudes y comportamientos de
muchos en el tiempo del inmediato pos-Concilio. Durante esa
transicion critica, las relaciones entre el clero y el laicado constituyeron
un campo tematico de muchas tensiones. Se corria el riesgo, atn
presente hoy dia, de trasplantar al seno de la comunién eclesial una
l6gica mundana, politica, de lucha de poderes. Fueron asi frecuentes las
contraposiciones esquematicas y disgregantes entre una ‘Iglesia-
Pueblo’ y una ‘Iglesia-Jerarquica’, entre una ‘Iglesia-Comunidad’ y una
‘Iglesia-Institucion’. Incluso en la actualidad no faltan aquellos que
reducen la ‘promocion del laicado’ a una permanente y obsesiva
busqueda de reivindicaciones de espacio y poder —jhay hasta asistentes
pastorales que suefian y pretenden sustituir a los sacerdotes!— mientras
subsisten por inercia, en forma residual, actitudes de clericalismo, ya
anacronicas, por parte de aquellos sacerdotes que abusan de la grey con
arrogancia y prepotencia.

Semejante definicion de los estados de vida por oposicion y
contraste, terminaba esfumando entre los fieles la conciencia de
pertenecer al pueblo sacerdotal, profético y real de los Christifideles, en
el que es “comun la dignidad de los miembros (...), comun la gracia de
los hijos, comun la vocacion a la perfeccion, una sola salvacion, una
sola la esperanza, e indivisa la caridad” (Lumen Gentium, 32).

A la luz de cuanto ha sido expuesto, fue muy oportuno y necesario
recentrar la vocaciodn, la dignidad y la responsabilidad de los laicos en
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su condicion de Christifideles. En la Exhortacion apostolica pos-sinodal
de 1987 ya no se habla tanto de ‘laicos’ - un término que dice poco y
resulta culturalmente ambiguo —sino mas bien de ‘fieles laicos’,
‘cristianos laicos’, christifideles laici. Es mas que una simple cuestion
nominal. El sustantivo es christifideles, en el cual el contenido paulino
“en Cristo” imprime el signo esencial y distintivo de la existencia
eclesial del cristiano, previo y mas radical, originario y mas
determinante, respecto a cualquier ulterior distincion entre los estados
de vida. Ser en Cristo, o sea, vivir el seguimiento de Cristo con su
dimension misionera intrinseca, pertenece —en si y por si— a todos los
fieles: pastores, religiosos, laicos. La figura del cristiano laico,
entonces, tiene su determinacion inmediata no en relacion con el
sacerdote o el religioso, sino en la referencia directa a Jesucristo. Esta
referencia lleva en si misma un contenido positivo fundamental, que
ninguna consideracion ulterior debiera ocultar o ignorar.

“Estar injertado a Cristo por medio de la fe y de los sacramentos
de la iniciacion cristiana —afirma Juan Pablo II en la Exhortacion
apostolica Christifideles laici— es la raiz primera que origina la nueva
condicion del cristiano en el misterio de la Iglesia, que constituye su
mas profunda ‘fisionomia’, que esta en la base de todas las vocaciones
v del dinamismo de la vida cristiana de los fieles laicos” (n. 9). En
Cristo Jesus, muerto y resucitado, el bautizado se convierte en ‘criatura
nueva’ (Cfr. Gal 6,15; 2 Cor 5,17): ‘hombre nuevo’ y ‘mujer nueva’,
revestidos, purificados y vivificados en Cristo. Por lo tanto, no se
exagera al decir que “la existencia entera del fiel laico tiene el motivo
de llevarlo a conocer la radical novedad cristiana que deriva del
bautismo, sacramento de la fe, porque pueda vivir las tareas segun la
vocacion recibida de Dios” (Christifideles laici, n. 10).

Por todo ello se ha podido aseverar firmemente: “jLaico, es decir,
cristiano!” Y vale en reciprocidad, aquella afirmacién de San Agustin,
entonces obispo de Hipona, “Si me asusta lo que soy para vosotros,
también me consuela lo que soy con vosotros. Para vosotros soy
obispo, con vosotros soy cristiano. Aquel nombre expresa un deber,
éste una gracia, aquél implica un peligro, éste la salvacion”. En efecto,
la primera cosa que se espera del sacerdote es que sea sobre todo un
cristiano, o sea, que ‘viva en Cristo’, que toda su vida, el
discernimiento y el seguimiento de su vocacion, su formacion, sus
estudios, la conciencia de su consagracion, el ejercicio de su ministerio,
todos los trabajos que desarrolla... todo esté intima y totalmente
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impregnado por la experiencia del encuentro y de la comuniéon con
Jesucristo.

Secularizacion del clero y clericalizacion del laicado

Esta expresion, presente en una intervencion de un padre sinodal en
la VIII Asamblea del Sinodo mundial de los obispos, ha sido
frecuentemente retomada y recientemente pronunciada por S.S.
Benedicto XVI dirigiéndose a un grupo de obispos brasilefios en visita
ad limina (17.X1.2009). Ella se refiere, de hecho, a un fenémeno muy
presente en la vida de la Iglesia que ha causado viva preocupacion.

No es éste el momento para volver a considerar la tormenta tan
sufrida de crisis de identidad que indujo a muchisimos sacerdotes (y
religiosos), sobre todo en las décadas del 60 y 70 del siglo pasado, a
abandonar el propio ministerio, arrastrados y confundidos por las altas
mareas de secularizacion, en medio de las turbulencias del primer
periodo pos-conciliar. Fue un costo altisimo en un proceso critico de
renovacion eclesial, donde los signos de primavera emergian junto a las
granizadas de un crudo invierno. Gracias a Dios, la secularizacion de
los sacerdotes ha ido disminuyendo gradualmente, si bien algunos
esquemas secularizantes en la concepcion de la misma Iglesia y del
ministerio sacerdotal permanecen aun y son un peso que tiende a
debilitar una verdadera, alegre y fiel renovacion de la vida sacerdotal.

Hacia los afios 80, se comenz6 a advertir con preocupacion un
proceso de ‘clericalizacion’ de los fieles laicos, después de la crisis de
la primera generacion ‘postconciliar’ de laicos, ‘abierta’ al mundo, en
pleno ‘engagement’, participe de luchas estudiantiles, universitarias y
politicas, arrastrada por altas marejadas politicas e ideologicas y
muchas veces sumida en la confusion. Hubo entonces, en forma
reactiva, una tendencia de los laicos a cierto repliegue eclesidstico,
alimentada también por la escasez de sacerdotes, en la que la imagen
prevaleciente del fiel laico parecia ser para muchos la del colaborador
parroquial, del ‘agente pastoral’ o del ‘ministro no ordenado’. De
hecho, resultod notable la desproporcion, por una parte, entre la cantidad
y la generosidad de tantos fieles laicos dedicados al cumplimiento de
tareas de catequesis, a la guia de pequefias comunidades, como
animadores liturgicos, asistentes pastorales y sociales, colaboradores en
la variedad de obras eclesiasticas, etc., y, por otra, la fragilidad de una
presencia original, coherente e incisiva de los laicos en el mundo del
trabajo y la economia, la politica, la cultura, los medios de
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comunicacion, etc. Sobre la base de cierta ‘clericalizacion’ tradicional
de los fieles —todavia muchos siguen muy pasivos en la comunidad
cristiana— se anade esta nueva forma de ‘clericalizacion’ de los laicos
comprometidos en actividades eclesiésticas.

No se trata de hacer contraposiciones esquematicas sobre la Iglesia
ad intra y ad extra, ni menos atn desmotivar la viva corresponsabilidad
y los servicios preciosos que los fieles laicos prestan a la edificacion de
la comunidad cristiana. ;Qué seria de muchas de ellas sin este
compromiso generoso? No puede no causar, sin embargo, viva
preocupacion que los fieles laicos no den el aporte peculiar que se
espera de ellos para la mision de la Iglesia. Si bien el trabajo inmediato
de actuar en el ambito politico para construir un orden justo en la
sociedad no pertenece a la “Iglesia en cuanto tal”, Benedicto XVI
recuerda nuevamente que este trabajo corresponde ciertamente a los
fieles laicos que operan como ciudadanos bajo la propia
responsabilidad, iluminados por la fe y el magisterio de la Iglesia (cfr.
Enciclica Deus caritas est, 28ss). {Acaso no han sido las ensefanzas
del Concilio Vaticano II las que han puesto de relieve la dignidad y el
protagonismo de los fieles laicos, a los cuales les corresponde el trabajo
de “gestar y ordenar las cosas temporales segun Dios”? Esta clara la
insistencia con la cual estas ensefianzas conciliares han indicado la
‘indole secular’ como ‘caracter propio y peculiar’ del laico catolico,
dentro de la circularidad y complementariedad de los estados de vida en
la Iglesia, considerandola como modalidad de realizacion de la
vocacion cristiana en las “condiciones ordinarias de la vida personal,
familiar y social”, para dilatar el Reino de Cristo, que es “reino de
verdad y de vida, reino de santidad y de gracia, reino de justicia, de
amor y de paz” (cfr. Lumen Gentium, 30ss, Gaudium et Spes, 43,
Apostolicam Actuositatem, 7). Diez afos después del Concilio, la
Exhortacion apostolica Evangelii Nuntiandi ponia nuevamente el
acento en aquella ‘forma singular de evangelizacion’ confiada a los
laicos “en medio del mundo y a la guia de los mas variados encargos
temporales” (n. 70). Y aun en la Exhortacion apostolica postsinodal
Christifideles laici se subraya que “la condicion eclesial de los fieles
laicos se encuentra radicalmente definida por su novedad de vida
cristiana, caracterizada por su indole secular” (n. 15), donde ‘secular’
no quiere decir jamds separado de Cristo, sino llamado a transformar y
recapitular en Cristo todas las dimensiones de la persona y de la
sociedad. El mundo es el ambito y el medio de la vocacion de los
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cristianos laicos, en cuanto realidad destinada a alcanzar, en Cristo, la
plenitud de sentido y de vida (cftr. nn. 15ss).

Frente a estos reclamos fundamentales, son caricaturas de
clericalizacion las de aquellos laicos que aman ostentar los habitos
eclesiasticos en las ceremonias liturgicas y en la sociedad civil, que se
mueven lo mas posible en torno al altar imitando hasta los gestos del
presbitero, y que en su participacidbn en organismos eclesidsticos
terminan por considerar de mayor importancia saber si su voto es
consultivo o deliberativo y si pueden sustituir a los sacerdotes en
determinadas actividades, en lugar de tomar todos los dias decisiones
fundamentales para su propia vida, dando testimonio de Cristo en la
familia, en el trabajo, en todos los ambientes de su existencia. Esta
situacion se agrava cuando se verifica un divorcio entre la confesion de
la fe y el compromiso en tareas eclesiasticas, por una parte, y la
homologacion a las actitudes comunes, al comportamiento social
generalizado, a los ‘valores’ comunes inducidos por la cultura
dominante a nivel social, de la otra parte. Y se agrava mas atn cuando
las tareas que se asumen en la Iglesia no estan tanto animadas por la fe
de la persona, con espiritu de comunion eclesial, sino por el interés de
obtener y mantener un trabajo profesional.

La deriva funcionalista

Otro modo equivocado de colocar la relacion entre el sacerdote y
los fieles laicos es considerarla a la luz de una distincion y separacion
de roles y funciones. De hecho, a veces se piensa en la comunidad
cristiana como un conjunto de funciones dentro de las cuales es posible
hacer algunas distinciones, especialmente cuando se cree que las
circunstancias lo requieren y lo hacen oportuno. En particular, cuando
falta el sacerdote y si se quiere colaborar con ¢l, entonces se hace con
insistencia la pregunta: ;cudles son las funciones que pueden ser
desarrolladas exclusivamente por el sacerdote y cuales aquellas que, en
forma ordinaria o extraordinaria, pueden ejercer los laicos? Puesta asi
la pregunta, tiende, por una parte, a separar, e incluso oponer, el sentido
de la consagracion y de la naturaleza jerarquica del sacerdocio
ordenado de su ministerialidad —jcuando, por el contrario, porque
pertenece a Cristo, el sacerdote estd radicalmente al servicio de los
hombres!— y a reducir esta Gltima a una ‘especificidad’ de competencia
sacerdotal, limitada a absolver y consagrar. Por otra parte, lleva a la
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busqueda afanosa de modalidades, también por via de suplencia, para la
ampliacion del papel, las competencias y las funciones de los laicos.

Ademas, bajo este punto de vista, la ‘participacion’ de los laicos en
la Iglesia es considerada en clave predominantemente sociologica-
funcionalista, mas que en su valor ontoldgico-teoldgico, tal como este
concepto ha sido acuiiado en la tradicion del pensamiento de la misma
Iglesia.

(No es ésta, en términos mas generales, una caracteristica de la
cultura dominante, donde el ‘know how’, una ideologia del hacer,
sustituye y ofusca aquellos ‘por qué’ que ayudan a ir de la superficie de
los fenomenos a la realidad de las cosas, de la mecanica de la
funcionalidad a la ontologia?

Por el contrario, la identidad del sacerdote y la identidad del fiel
laico, su naturaleza teoldgica y su participacion eclesial, en la
comunidad jerarquica y organica de la Iglesia, estan fundadas y
animadas por la gracia de Cristo, los sacramentos de la fe, los dones del
Espiritu Santo, teniendo siempre la viva conciencia de que no son
nuestros criterios, nuestros esquemas, nuestra agenda y nuestros
programas —a menudo influenciados por una dptica mundana— los que
definen el misterio de la Iglesia. Ella no es nuestra, es de Dios, don del
Sefior, es su Presencia en medio de los hombres. Sélo la gracia de una
siempre y renovada evidencia, gratitud y alegria por el misterio de
comunioén, del cual se participa —jun verdadero sensum ecclesiae!—,
permite reconocer en todos los encuentros, relaciones y colaboraciones
entre los fieles, la sorprendente y milagrosa unidad en la pluriformidad,
que no es obra nuestra, sino de Dios!

Consagrados para dar la vida en el servicio

La autoconciencia de la Iglesia como misterio de comunién, don del
Espiritu Santo, en el evento y las ensefianzas del Concilio Vaticano I,
retomada y profundizada en el magisterio de los sucesivos Pontifices y
en el camino sinodal de la Iglesia misma, ha sido cuadro fundamental
de referencia para colocar cada vez mas correctamente y para actuar en
modo mas sereno y fecundo las relaciones entre el clero y los fieles
laicos.

Se trata, ciertamente, de un pueblo de hermanos, “miembros del
mismo y unico Cuerpo de Cristo, cuya edificacion es tarea de todos”
(Presbyterorum Ordinis, 9), pero en el que, al mismo tiempo, algunos
de ellos son llamados a ser padres, maestros y pastores, porque elegidos
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por Dios, ungidos por el Espiritu Santo con el sacramento del orden,
configurados a Jesucristo como cabeza y pastor que da la vida por Su
Iglesia, participes de Su sacra potestas y animados por Su caridad
pastoral, “no para permanecer separados de este mismo pueblo y de
cualquier hombre, mas bien para consagrarse enteramente a la obra
para la cual lo ha tomado el Seiior” (Prebyterorum Ordinis, 3). El
ministro ordenado actta “in capitis Christi” (Lumen Gentium, 28) y
“participa de la autoridad con la cual Cristo mismo hace crecer,
santifica y gobierna el propio Cuerpo” (Presbyterorum Ordinis, 2),
porque inserto sacramentalmente en el orden presbiteral y por eso en la
comunién jerarquica con el propio Obispo. El esta investido de un
ministerio jerarquico y ministerial al mismo tiempo. No es un simple
delegado o un representante de la comunidad cristiana. Esta consagrado
por Dios para predicar y ensefiar el Evangelio, para ser pastor fiel en la
custodia y la guia del pueblo y para celebrar el culto divino y sobre
todo el sacramento eucaristico. La gracia sacramental sella todo el ser y
la existencia entera del sacerdote con un caracter particular, indeleble,
no dependiente en Ultima instancia ni siquiera del nivel de su moralidad
personal.

En este sentido, es capital mantener con claridad, a nivel teologico
y en la praxis pastoral, la diferencia entre el sacerdocio comun y
sacerdocio ministerial, ambos radicados en el unico sacerdocio de la
nueva y eterna alianza, es decir en el sacerdocio de Cristo, pero con
modalidades esencialmente diversas. Ellos estan “ordenados el uno
para el otro” (Lumen Gentium, 10) en la comunidad organica y
jerarquica que es la Iglesia, que se funda y siempre se renueva en los
dones sacramentales y carismaticos que le son coesenciales,
enriquecida por diversos ministerios, estados de vida y tareas. El
sacerdocio ministerial estd esencialmente referido y ordenado al
sacerdocio comun, como servicio para hacer crecer la conciencia y la
responsabilidad bautismal de todos los fieles. Estos no son solamente
destinatarios de la Palabra, la celebracion de los sacramentos, la
educacion de la fe y el servicio de la caridad, ya que la tarea del
sacerdote es que lleguen a ser sujetos conscientes de su vocacion
cristiana y responsables de la mision de la Iglesia en todos los niveles y
articulaciones de la existencia humana. En efecto, los presbiteros,
“porque su figura y su tarea en la Iglesia no constituyen, sino mds bien
promueven el sacerdocio bautismal de todo el pueblo de Dios,
conduciéndolo a su plena accion eclesial, se encuentran en relacion
positiva y promotora con los laicos” (Exhortacion apostolica post-
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sinodal Pastores Dabo Vobis, 17). El sacerdocio comun esta ordenado
al ministerial porque tiene necesidad de ¢l para poder ser ofrecimiento
de toda la vida al Sefior. Sin presbiteros no hay eucaristia, la vida de los
fieles laicos no se convierte en hostia santa e inmaculada para la gloria
de Dios.

Es necesario aprovechar este tiempo de gracia, fidelidad y
renovacion querido por el Santo Padre con la convocatoria del Afio
Sacerdotal para retomar toda la profundidad y la riqueza biblica y
teologica del don del sacerdocio ordenado, consagrado a Dios y al
servicio de su pueblo, como ha sido transmitido en la gran tradicién
catolica, en las ensenanzas del Concilio Vaticano II, en el Catecismo de
la Iglesia Catolica, en la Exhortacion apostolica post-sinodal Pastores
Dabo Vobis, en los documentos de la Congregacion para el Clero,
como el Directorio para el ministerio y la vida de los presbiteros y El
presbitero, pastor y guia de la comunidad parroquial, y tantos otros.

Educar el sensum fidei de los fieles laicos respecto al don del
sacerdocio ministerial

Es muy importante, por lo tanto, cultivar y educar el sensum fidei y
el sensum ecclesiae de los fieles laicos con relacion al don del
sacerdocio ordenado en el designio de la salvacion, para el ser y la
mision de la Iglesia y para la vida cristiana de los bautizados. Se trata
de una dimension esencial y fundamental de la catequesis, de la
formacioén cristiana. En general, la importancia capital del sacerdocio
ordenado se percibe por una ‘intuicién’ que nace de la experiencia de la
fe, se capta por un instinto catdlico, pero en estos tiempos de extravio,
en los que son potentes y numerosos los medios que actuan para
sembrar confusion en el interior de las filas cristianas, se necesita que
esta ‘intuicion’ se convierta en verdadera conciencia de la propia
confesion de fe y de una toma de responsabilidad en la participacion en
la vida de la Iglesia.

Ciertamente, no todo se resuelve con la simple repeticion de la
doctrina. Mucho mas impactante, incisivo y educativo es el testimonio
que dan los mismos sacerdotes de Cristo que lo re-presentan ante la
comunidad de los fieles, a través de su vida y de su ministerio. Los
fieles laicos estan muy atentos y sensibles ante este testimonio. En la
Carta de la vigilia de la apertura del Afio Sacerdotal, S.S. Benedicto
XVI (16.V.2009) recordaba aquella feliz expresion de S.S. Pablo VI:
“El hombre contemporaneo escucha mucho mas a los testigos que a los
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maestros, y si escucha a los maestros, lo hace porque son testigos”.
Cada laico lleva impresa en la memoria y en el corazén, lleno de
gratitud, la figura de aquellos sacerdotes que han significado una
presencia importante y una compaiia cristiana de valor en las
vicisitudes de la propia vida, en particular en los momentos cruciales.

Est4 realmente fuera de la realidad, la idea de una ‘promocion del
laicado’ que redujese la importancia del sacerdocio ministerial y que
llevase a considerar el incremento de la responsabilidad de los laicos
como un colmar las lagunas causadas por la escasez de sacerdotes. Esto
constituiria una presunta suerte de compensacion ante la disminucion
de las vocaciones sacerdotales. Se trata, en general, de una penosa
tentacion clerical, que termina por reducir nuevamente el protagonismo
de los laicos a un nivel de competencia y de suplencia. {No! Cuanto
mas los laicos son conscientes de la dignidad y de la responsabilidad
que les es propia en cuanto bautizados... cuanto mas se sienten
llamados a crecer en el Sefior como miembros vivos de Su Cuerpo...,
cuanto mas asumen responsabilidades en la edificacion de Ia
comunidad cristiana..., cuanto mas se consideran testigos y misioneros
en medio del mundo y constructores de formas societarias mas dignas
del hombre..., tanto mas experimentan la necesidad del sacerdocio
ordenado en la Iglesia y comprenden qué gran don es el
acompanamiento concreto, cercano, de los presbiteros. Cuando se
encuentran laicos, individualmente o asociados, que muestran una
verdadera madurez humana y cristiana, cabria preguntarse en seguida
cudles son los sacerdotes que han sido sus padres y maestros (jy
también... cuando se encuentra laicos confundidos!)

(COomo no tener presente que para una gran mayoria de cristianos el
don del bautismo y la responsabilidad que deriva de ¢l han
permanecido sepultados bajo una capa de olvido e indiferencia? ;Como
no advertir que potentes rafagas de descristianizacion hacen que para
muchos el cristianismo quede reducido a fragmentos y episodios de su
propia existencia? ;Como no preocuparse ante la tendencia actual de un
sincretismo religioso que genera en muchos bautizados un ‘mix’
arbitrario de creencias y valores, muchas veces lejano, si no
contradictorio, respecto a las ensefanzas doctrinales y morales de la
Iglesia? ;Como no percibir lo agudo de la fractura actual entre la fe y la
vida? ;Como no tener presente el hecho de que los fieles laicos,
transcurriendo frenéticamente la propia existencia entre ocupaciones y
actividades de todo tipo que absorben su tiempo vital, en ambientes
muy lejanos de influjos cristianos, tienen necesidad urgente de contar
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con una compaiia sacerdotal capaz de llamarlos, interpelarlos y
recordarles la Presencia de Jesucristo en su vida, aquello que
verdaderamente es importante y da sentido a toda su vida, que la
cambia y la hace mas humana?

En efecto, los fieles laicos tienen necesidad de que los sacerdotes
compartan con ellos, a manos llenas y con el corazon lleno de gratitud
y de celo por las almas, los dones de la Palabra de Dios y los
Sacramentos, en la conciencia de la comun pertenencia al misterio de la
Iglesia como acontecimiento principal y decisivo de la vida. Los fieles
laicos tienen necesidad de ser ayudados a redescubrir la belleza, la
alegria, la verdad y la responsabilidad de ser cristiano. Tienen
necesidad de redescubrir el significado de vivir la experiencia de la
pertenencia al misterio de comunioén que es la Iglesia de Dios. Ellos
deben saber redescubrirse pecadores, mendicantes de la misericordia
divina, para volver a acercarse con frecuencia al sacramento de la
penitencia, encontrando a los sacerdotes en su espera, pacientes y
disponibles en el confesionario. Ellos tienen necesidad de ser ayudados
en la perseverante respuesta a la gracia del matrimonio, para vivir con
mayor plenitud ese gran misterio de unidad, fidelidad y fecundidad.
Tienen necesidad de sacerdotes que sean auténticos educadores de la fe
y en la fe, que los sostengan en su crecimiento como christifideles.
Tienen necesidad de recibir del sacerdote el pan bueno de la doctrina
cristiana; de ser acompafiados en el itinerario de una auténtica
existencia eucaristica, que les haga redescubrir que es la Eucaristia la
fuente y el apice de toda vida cristiana. Tienen necesidad de sentir
cercano al sacerdote en los momentos cruciales de su existencia. jLos
laicos tienen necesidad, por lo tanto, de sacerdotes para su salvacion!
Esta necesidad es sentida mas dramaticamente en aquellas
comunidades donde el presbitero no estd presente y solamente puede
visitarlas ocasionalmente. Los franceses las llaman expresivamente:
‘comunidades en la espera del sacerdote’. De hecho, sin el sacerdote no
hay Eucaristia y sin la Eucaristia no hay Iglesia.

Los fieles laicos sienten vivamente la necesidad de santos
sacerdotes. “No se trata, ciertamente, de olvidar que la eficacia
sustancial del ministerio permanece independiente de la santidad del
ministro”, aclara S.S. Benedicto XVI en su carta en la vigilia de la
apertura del Afio Sacerdotal (16.V.2009), “pero no se puede tampoco
descuidar la extraordinaria fecundidad generada por el encuentro de
la santidad objetiva del ministerio y la subjetiva del ministro”. Santos
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sacerdotes son testimonio de un fuerte impacto ejemplar y educativo en
la vida de los fieles laicos.

La invitacion del Papa Juan Pablo II en la Carta apostolica Novo
millennio ineunte se dirige a todos, sacerdotes y laicos, reclamando y
auspiciando un intercambio fecundo entre ellos: se necesita
‘recomenzar desde Cristo’ con la mirada fija en la realidad de Su
Presencia, agradecidos por la misericordia de Dios Padre, por el
designio de salvacién cumplido por Su Hijo y por la efusion de la
gracia del Espiritu Santo y de sus dones sacramentales y carismaticos,
en actitud de perseverante oracion. S6lo quienes pueden exclamar, no
obstante la propia miseria, “no soy yo quien vivo, es Cristo que vive en
mi’ o “jla vida es Cristo!” dan testimonio y comunican
persuasivamente su Presencia a los otros. Si falta esto, todo el resto es
mundano. En este intercambio, el sacerdote es la persona que en el
encuentro con Cristo estd llamada a ser instrumento de este encuentro
para sus projimos. Esto, ciertamente, le da una tension dramatica a la
vida del sacerdote, ya que lo pone continuamente frente al misterio de
Dios que se comunica al hombre, y frente al misterio del destino del
hombre que, en este tiempo y para el tiempo definitivo, al menos en
cierta medida, depende de él.

Pluralidad de ministerios y unidad de mision

En el itinerario del pasaje de numerosos fieles laicos de
usufructuarios de los servicios eclesiales a ser auténticos sujetos de la
comunion, se ha desarrollado mucho en la Iglesia la participacion
activa, competente y generosa de muchos de ellos en la edificacion de
las comunidades cristianas y, en particular, en diversos servicios que
requieren una especial formacidén, una cierta duracién, una
responsabilidad singular confiada por los Pastores para responder a una
necesidad de la misma comunidad. Al ejercicio de los ministerios
‘instituidos’ del lectorado y del acolitado se han agregado en muchas
iglesias los ministerios ‘no ordenados’ de catequistas, de guias de
pequefias comunidades, de animadores litargicos, de colaboradores en
el campo de la administraciéon, de encargados de prensa y de la
educacion catolica, de servidores de la caridad, etc. En algunas iglesias
del centro de Europa se ha creado la figura del ‘trabajador pastoral’ o
del ‘asistente pastoral’. Las Exhortaciones apostdlicas FEvangelii
Nuntiandi y Christifideles laici han ofrecido valiosos criterios de
discernimiento de esta difundida experiencia post-conciliar. Por otro
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lado, el Codigo de Derecho Canonico indica la posibilidad de suplencia
por parte de laicos, en forma extraordinaria, relativa a algunas tareas
que son propias de los presbiteros (cfr. can. 230).

La gran diversidad de experiencias y consideraciones criticas y
valorativas de este fenomeno aun no ha llevado a madurar un juicio y a
proponer una orientacion global al respecto a nivel de la Iglesia
universal, dejando la materia bajo el discernimiento de las Iglesias
locales. Hay muchos Pastores que aprecian y valoran la contribucion
preciosa de los fieles laicos en el ejercicio de estos ‘ministerios no
ordenados’ en un espiritu de verdadera comunién y servicio, mientras
otros advierten, sobre todo en referencia a la figura profesional de los
‘trabajadores pastorales’, una tendencia peligrosa a querer sustituir o
desplazar al presbitero en la guia de la comunidad cristiana. La Santa
Sede ha publicado una Instruccion “sobre algunas cuestiones acerca de
la colaboracion de los fieles laicos al ministerio de los sacerdotes”
(15.VIIL.1997), expresando las debidas clarificaciones sobre los casos
de suplencia extraordinaria, con el fin de evitar muchos abusos en este
campo.

En todo caso, hay algunos puntos firmes que el Magisterio
pontificio ha indicado para discernir y orientar esta experiencia eclesial.
Estos ministerios ‘no ordenados’ derivan del sacerdocio bautismal y no
pueden jamas ser confundidos, ni en la teoria ni en la praxis, con el
ministerio ordenado. Ellos proceden de la atribucion por parte de los
Pastores, y requieren un sentido profundo de comunion eclesial y una
especial formacion cristiana. No son confiados sine die sino ad tempus.
Deben ser respuesta gratuita, en la fe, a una necesidad de la comunidad
cristiana, sin caer jamas en la blisqueda de una desembocadura
profesional o de un puesto de trabajo, aunque en algunos casos se
necesite proveer de un digno salario a quienes se dedican full time a
dichos servicios. Se necesita evitar de todos modos la formacion de una
especie de cuerpo de funcionarios, managers y empleados, con
intereses corporativos, que consideren a la Iglesia como mera
institucion de funciones y servicios religiosos. Los ministros ‘no
ordenados’ no pueden ser sino laicos (o religiosos), hombres y mujeres,
fieles colaboradores de los Pastores que presiden las comunidades
cristianas.

Aunque abundan buenas experiencias —baste pensar en los
catequistas de muchas Iglesias locales en Africa, en ‘los delegados de
la Palabra’ en Centroamérica y en tantas otras realidades—, permanecen,
todavia, algunas perplejidades. Muchas veces se arriesga, de hecho, una
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inflacion genérica, indiscriminada y confusa de la ministerialidad. En
algunos ambitos se ha llegado casi a banalizar el sentido del ministerio,
ya que todo servicio a la comunidad se considera muy rapidamente,
muy facilmente, muy banalmente... ‘ministerio’. La retorica confusa
sobre ‘una Iglesia toda ministerial’ puede llevar a creer que todo
bautizado es llamado a asumir un ministerio en la Iglesia. Queda la
pregunta sobre por qué se llega a investir con el encargo y la autoridad
de un ministerio muchas tareas y servicios que los fieles laicos pueden
realizar, y de hecho realizan de suyo, como ordinario y libre
compromiso en la vida de la comunidad cristiana. Si el bautismo y la
confirmacion no estan so6lo en la base del derecho sino también del
deber de participacion de los fieles laicos en la edificacion de la Iglesia,
(como discernir la necesidad, la exigencia y la oportunidad de
conferirles encargos ministeriales? La multiplicacion de ministerios ‘no
ordenados’ no puede ser nunca el expediente para pretender colmar de
algin modo la falta de gratuidad, o para compensar la escasez de
vocaciones sacerdotales.

En fin, estd claro que el ejercicio de estos ministerios ‘no
ordenados’ no convierte de ninguin modo a los fieles laicos en
‘pastores’ o ‘capellanes’. En este sentido es necesario ir mas alla de
usos genéricos y aproximativos de conceptos que lleven a confusiones
practicas: de esto sufre la misma referencia al concepto de ‘ministerio’
en la Iglesia. Es malo el concepto de ‘agentes pastorales’ que se usa en
varias iglesias, que incluye en si a los Obispos, a los sacerdotes y a los
didconos junto con los laicos y las religiosas que asumen diversos
servicios “no ordenados” en la comunidad cristiana.

Otra forma institucional de corresponsabilidad de los fieles laicos
en la comunidad cristiana se realiza por medio de su participacion en
los Consejos pastorales parroquiales y diocesanos, recomendados en las
ensenanzas del Concilio Vaticano Il (Decreto Christus Dominus, 27)
Esta experiencia se ha ido difundiendo en todas partes en la Iglesia y ha
ido madurando y favoreciendo la superacion, por una parte, de su
rechazo a priori por un clericalismo de vieja estampa y, por otra, del
sentido pueril de reivindicacionismo laical que pretende imponer
dialécticas de mayorias y minorias en el seno de los Consejos y
desconoce, de hecho, la tarea indelegable del Pastor de presidir la
comunidad cristiana —y los mismos Consejos— en la verdad y en la
caridad. jNo se trata de cuestiones de ‘representacion’ sino de sentido
de comunion!
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En todo caso, es muy necesario que el presbitero tenga siempre
presente la promocion y educacion de esa corresponsabilidad de los
laicos en la edificacion de las comunidades cristianas y no pretenda
considerarlas como su feudo, concentrando en si todas las
responsabilidades, omnipresentes en activismo y protagonismo, a veces
abusando de su poder con arbitrariedad. Al mismo tiempo, ha de tener
también presente que no se atrae a la gente a una comunidad cristiana
mediante iniciativas de fachada, ni con busquedas afanosas de
instrumentos organizativos, ni con distribucidon de poderes y funciones,
ni con la multiplicacion de encargos. Solo cuando la comunidad
cristiana se revela sorprendente novedad de vida compartida,
testimonio fascinante y muy real de una morada mas humana, mas llena
de verdad, felicidad y belleza..., cuando se advierte que es esplendor de
esa verdad y misterio de esa unidad que los hombres no pueden lograr
solos con las propias fuerzas..., s6lo entonces puede resultar educativa
y apasionante la pertenencia a ella y ponerse a su servicio.

Discernir y fomentar los carismas

En las relaciones entre los sacerdotes y los fieles laicos es una
referencia ineludible aquella exhortacion dirigida a los presbiteros, en
el Decreto conciliar Presbyterorum Ordinis, de “saber discernir y
descubrir, asi como reconocer con alegria y fomentar con diligencia
los multiformes carismas de los laicos y con especial atencion aquellos
por los cuales no pocos son atraidos a una mds alta vida espiritual”
(cfr. n. 9). (Qué es la accion pastoral sino el cuidado de todo aquello
que el Espiritu suscita, por medio de sus dones sacramentales y
carismaticos, como novedad de vida entre los fieles?

La exhortacion apostdlica pos-sinodal Christifideles laici reconocia
la emergencia de “una nueva época asociativa de los fieles laicos”,
“signo de la riqueza y la versatilidad de los recursos con los cuales el
Espiritu alimenta el tejido eclesial y de la capacidad de iniciativa y la
generosidad de nuestro laicado” (cfr. n. 29). De hecho, este
florecimiento de carismas estd en el origen, la pluralidad y el
crecimiento de los movimientos eclesiales y nuevas comunidades, que
S.S. Juan Pablo II y S.S. Benedicto XVI han indicado como
‘providenciales’, un bien para la Iglesia universal y una viva esperanza
para los hombres. En otros casos, muchos fieles laicos se sienten
atraidos por la riqueza carismatica propia de los Institutos de Vida
Consagrada y se asocian a ellos a través de diversas formas de
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fraternidad, comunidad y colaboracion. Muchos de estos movimientos,
comunidades y fraternidades han sido reconocidos canénicamente por
la Santa Sede, apreciados e invitados a ser, cada vez mas, cooperadores
en el ministerio apostdlico universal del Papado.

Estos carismas que generan y alimentan muchas formas asociativas
no agotan ciertamente todos los dones que el Espiritu Santo distribuye a
tantos fieles laicos individualmente, pero muestran una potencia y una
fecundidad tales que requieren prestarles una atencioén especial en el
ambito del tema tratado.

Frente a esta realidad, los presbiteros estdn llamados, en primer
lugar, a respetar la libertad asociativa de los fieles, y de los laicos en
particular, que no es concesion benévola por parte de los Pastores, sino
un derecho natural, al mismo tiempo reconocido como derecho de
naturaleza bautismal, puesto de relieve por el Concilio Vaticano II
(Apostolicam Actuositatem, 19) y reafirmado por las normas candnicas
(CIC, can. 215). Ellos estdn también invitados a acoger con
sentimientos de alegria y de gratitud los carismas sometidos al
discernimiento de la autoridad eclesiastica y las formas asociativas ya
reconocidas por ella. Los parrocos, en particular, en su propia
jurisdiccion, no pueden pretender elegir discrecionalmente si acogen o
rechazan —sino por motivos graves y bien justificados— aquellas
realidades asociativas que la Santa Sede, en el ejercicio de la
jurisdiccion universal, o el Obispo, en su jurisdiccion diocesana, han
reconocido candnicamente como un bien para la Iglesia universal o
local. La exhortacion apostolica Christifideles Laici ha dado claros
criterios de discernimiento de eclesialidad respecto a todas las formas
asociativas (n. 30).

El reconocimiento por parte de la Santa Sede no es una forma de
‘exencion’ de la jurisdiccion diocesana. A este propodsito, S.S. Juan
Pablo 11, el 30 de mayo de 1998, ha querido exhortar a las asociaciones
de fieles a una “obediencia confiada a los Obispos, sucesores de los
apostoles, en comunion con el sucesor de Pedro”, pidiéndoles que
pongan la propia experiencia y riqueza carismatica, educativa y
misionera, con generosidad y humildad, a disposicion y servicio de las
Iglesias locales y de las comunidades parroquiales, en comuniéon con
los Pastores y atentos a sus indicaciones. En la enciclica Redemptoris
Missio, S.S. Juan Pablo II pedia una “humilde insercion” de parte de los
movimientos y de las nuevas comunidades en las iglesias locales,
mientras exhortaba a los Obispos, como también a los parrocos, a
acogerlos y acompafiarlos con la cordialidad y magnanimidad que son

123



propias del corazon del buen Pastor, respetando sus carismas y
usufructuando de ellos sabiamente en vista a la ‘utilidad comun’ (cfr. n.
72).

“Les pido ir al encuentro de los movimientos con mucho amor’: asi
exhortd el Papa Benedicto XVI a un grupo de Obispos alemanes en
visita ad limina, desarrollando luego esta peticion en el discurso
dirigido a los participantes en el seminario de estudios para Obispos
sobre los movimientos y las nuevas comunidades, organizado por el
Pontificio Consejo para los Laicos (17.V.2008).

Los movimientos y las nuevas comunidades no son un ‘problema’,
sino un don para la ‘utilidad comun’ de las Iglesias particulares y las
parroquias. Obispos y parrocos —custodios de la comunién— no pueden
mas que alegrarse por estos dones y nuevas energias, que ofrecen
servicios cristianos a la comunidad, respetando los carismas que los han
originado, acompafidndolos y guidandolos en la insercion diocesana y
parroquial, valorizando su contribucion especifica en el cuadro de una
‘pastoral integrada’ y guiando a todos, sin arbitrariedades ni pasos
forzados pero con delicada determinacion, a la unidad de la comunién y
mision. Y deben, también, dejarse interpelar y enriquecer por el
radicalismo cristiano, la experiencia educativa, el sentido de
pertenencia comunitario y el impetu misionero de los movimientos y
las nuevas comunidades. Esta riqueza carismatica, educativa y
misionera de los movimientos y de las nuevas comunidades ha de
ponerse siempre a disposicion, segun las necesidades de las variadas
circunstancias, en los mas diversos contextos sociales, culturales,
politicos y religiosos. Esta llamada a injertarse en la tradicion de la
Iglesia particular tiene que renovar siempre la propia fidelidad en la
comunion con el Obispo y también con los parrocos. Es necesario que
proceda a una cierta ‘inculturacion’ e integracion en el tejido civil,
social y eclesial del lugar en el cual est¢ presente y operante. Ha de
tener, en fin, bien presente las prioridades y directivas diocesanas,
ofrecer con generosidad los propios dones, experiencias y servicios a la
didcesis y a las parroquias, y colaborar con espiritu abierto y cordial
con todas las fuerzas vivas e instancias pastorales.

Presbiteros en las asociaciones de los fieles
Ademas, hay que tener presente que muchos presbiteros participan

activamente en la vida de las asociaciones de los fieles. Algunos lo
hacen como asistentes eclesidsticos nombrados o confirmados por la
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autoridad eclesiastica para ejercer la mision confiada en diversos
niveles locales, nacionales ¢ internacionales. Muchos otros, sin
embargo, se sienten llamados al seguimiento de Cristo por medio de los
carismas y pertenecen en primera persona a los movimientos y a las
nuevas comunidades. Los presbiteros ejercen asi el derecho asociativo
de los fieles, que les es reconocido, pues, también a ellos. Esta
pertenencia muchas veces se manifiesta como una experiencia de
renovada conciencia de la propia vocacion y de fortalecimiento
espiritual y misionero por parte de los presbiteros, que resultan
sostenidos y enriquecidos por la riqueza carismatica, educativa y
apostolica de las asociaciones de los fieles. Una prueba evidente de ello
se revela cuando el presbitero, a través de esta pertenencia, encuentra el
sostén y la ayuda necesaria para mantener un sentido de mayor
comunion efectiva y afectiva con su Obispo y con sus hermanos en el
presbiterio, para prestar una disponibilidad mayor al servicio de la
mision de toda la Iglesia y sobre todo, para poner la Eucaristia cada vez
mas en el centro de su vida. “Los carismas del Espiritu crean siempre
afinidad”, ha dicho Juan Pablo II el 13 de septiembre de 1985,
“destinados a ser para cada uno el sostén para su tarea objetiva en la
Iglesia (...). El sacerdote debe por esto encontrar en un movimiento la
luz y el calor que lo hacen capaz de fidelidad a su Obispo, que lo hacen
disponible a las incumbencias de las instituciones y atento a la
disciplina eclesiastica, asi como mas fértil la vibracion de su fe y el
gusto de su fidelidad”.

Los Ordinarios de las jurisdicciones en las cuales estdn
incardinados los presbiteros que participan en diversas formas
asociativas que desarrollan su labor misionera a nivel universal, estan
invitados, no a abdicar o delegar su responsabilidad pastoral respecto a
dichos presbiteros, sino mas bien a mostrar su generosa solicitud
misionera cuando ellos sean llamados a servir a las asociaciones en
otras didcesis, paises o continentes.

Se necesita tener presente, como subraya la exhortacion apostolica
pos-sinodal Pastores Dabo Vobis, cuan importante es que la formacion
del sacerdote —sobre todo en los afios del seminario— no corte sus raices
y sus vinculos sociales y culturales, no cancele la riqueza, los lugares y
los itinerarios espirituales que lo han hecho crecer en la fe recibida y no
interrumpa sus relaciones con las experiencias y los ambientes que lo
han ayudado a discernir y a madurar la propia vocacion. De hecho “la
comunidad de la cual proviene el candidato al sacerdocio, con la
necesaria separacion que comporta la decision vocacional, continua
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ejerciendo una influencia no indiferente sobre la formacion del futuro
sacerdote” (Pastores Dabo Vobis, n. 68). En este sentido, hay que
considerar el interés y el servicio que prestan las diversas asociaciones
y movimientos en la formacion de los seminaristas provenientes de sus
filas, ya sea ofreciendo su acompafiamiento espiritual, comunitario y
pedagogico, paralelo y convergente, no alternativo ni contradictorio,
con el itinerario y la disciplina del seminario, ya sea integrando la
‘ratio studiorum’ con los componentes formativos especificos de la
comunidad o del mismo movimiento, ya sea instituyendo casas de
formacion en las cuales el itinerario espiritual y pedagdgico de un
movimiento llegue a ser servicio de animacion y de formacioén en
relacion a los estudios del candidato al sacerdocio y al proceso de
maduracion de la vocacion. Por esto, la participacion del seminarista en
la vida de una asociacién o de un movimiento es legitima y beneficiosa,
siempre que no se transforme en alternativa o entre en contradiccion
con una necesaria disciplina espiritual, intelectual y de vida
comunitaria del seminario, y se refiera siempre “con coherencia y
cordialidad a las indicaciones formativas del Obispo y a los
educadores del seminario, confiandose con confianza sencilla a su guia
v a su valoracion” (Pastores Dabo Vobis, 68).

En todo caso, resulta claro que la Iglesia no puede aceptar
condicionamientos limitantes o hipotecas sobre la formacion y el
servicio sacerdotal, en referencia exclusiva a una clase social, a una
cultura o a la experiencia de una comunidad o movimiento. El
seminarista es formado y el presbitero consagrado para el servicio a
todo el pueblo de Dios, con sentido de catolicidad, solicito para la
destinacion universal del Evangelio. Colaborador del Obispo, el
sacerdote es siempre ministro de la unidad en la verdad y en la caridad,
“defensor del bien comun”, pastor del conjunto de los fieles, que tiene
la gracia, el deber, y tendria que tener también el arte, de conducir a la
unidad la multiplicidad de los dones y experiencias que sirven para
edificar la Iglesia en medio de los hombres. No en vano ellos son
esencialmente definidos por el hecho de ser ministros de la Eucaristia,
fuente y vértice de la comunioén eclesial.

Conversion a la mision
La colaboracion de los laicos, individuales o asociados, resulta hoy
fundamental para la dimension misionera del ministerio pastoral del

presbitero. La Iglesia es, por su naturaleza, misionera y en ella todos los
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christifideles estan llamados a ser testigos y heraldos del Evangelio de
Cristo. La mision no es una suerte de anadidura a la vocacion cristiana,
algo extraordinario que se anade a lo ordinario de la experiencia
cristiana, sino que es la comunicacion de esta experiencia, casi como
O0smosis de persona a persona, a través del testimonio grato y alegre de
quien comparte con todos aquello que considera un gran don recibido
gratuitamente —jel don del encuentro con Cristo!— experimentado y
gustado en toda su verdad, bondad y belleza, y destinado a todos. Lo
que se ha recibido gratuitamente, gratis tiene que ser comunicado,
como pasion por el destino de toda persona. El amor por el otro mueve
a la esperanza de que la Misericordia lo salve.

Como colaboradores de los obispos, los presbiteros “tienen el
deber, ante todo, de anunciar a todos el Evangelio de Dios”
(Presbyterorum Ordinis, 4). Tal responsabilidad adquiere una urgencia
especial en la convocatoria a una “nueva evangelizacion”: “nueva en su
ardor, en sus métodos, en sus expresiones” (S.S. Juan Pablo II,
Discurso en Santo Domingo, 12.X.1984). De hecho, es necesario que la
Iglesia de hoy dé un paso adelante en su evangelizacion, entrando en
una nueva etapa histéorica de su dinamismo misionero (cft.
Christifideles Laici, 35): “una gran, comprometedora y magnifica
empresa es confiada a la Iglesia: aquella de una nueva evangelizacion,
de la cual todo el mundo actual tiene necesidad inmensa”
(Christifideles Laici, 64). Se trata de compartir la propia experiencia,
propuesta a la libertad de los otros, cercanos o lejanos, tanto mas
urgentemente en cuanto una multitud de hombres viven “como si Dios
no existiese” (ctfr. Christifideles Laici, n. 34) y “el numero de aquellos
que ignoran a Cristo y no son parte de la Iglesia esta en continuo
aumento, e incluso desde el fin del Concilio casi se ha duplicado”
(Redemptoris Missio, n. 3).

“Se necesita un cambio radical de mentalidad para llegar a ser
misionero —repetia con insistencia Juan Pablo II- y esfto vale tanto para
la persona como para la comunidad. El Serior llama siempre a salir
fuera de si mismo, a compartir con los otros los bienes que tenemos,
comenzando por aquel mas precioso que es la fe. A la luz de este
imperativo misionero se deberd medir la validez de los organismos,
movimientos, parroquias y obras de apostolado de la Iglesia. Solo
siendo misionera la comunidad cristiana podra superar divisiones y
tensiones internas y reencontrar su unidad y el vigor de la fe”.

En particular, es correspondiente a la naturaleza misma del
sacerdocio ordenado el hecho de estar en estado de mision. A veces el
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ministerio sacerdotal parece detenerse y limitarse a una “sociedad
cristiana” que no existe mas, marcado mas por una “pastoral de
conservacion” que de mision. Muchas veces es como si los presbiteros
—reducidos a meros agentes de culto, sobrecargados de tareas
burocraticas-eclesidsticas de viejo o nuevo cufio— continuasen cuidando
a los cada vez menos fieles en el recinto, mientras la proporcion de la
parabola de las 99 ovejas del rebafio y la tinica perdida se ha ido hoy
invirtiendo dramaticamente. El sacerdote no debe esperar a los hombres
dentro de los muros del templo, de su sacristia o de los salones de
catequesis, como si tuviese el derecho de esperar que los otros vengan a
¢l. Todo lo contrario, ¢l debe ir ad gentes, en todos los ambientes donde
viven y conviven los hombres, donde compartan alegrias y
sufrimientos, donde estudian y trabajan, luchan y esperan.

Ponerse en estado de mision es el signo mismo de la consagracion
sacerdotal, el donarse totalmente a Dios y al servicio de los hombres.
Esto exige un cambio de mentalidad y muchas veces de estilo de
pastoral, un renovado ardor por comunicar en todas partes el Evangelio
de Cristo. Hoy necesitamos sacerdotes con mucho amor hacia las
personas, apasionados por su vida y su destino; que vayan al encuentro
de las necesidades y esperanzas de los hombres, sin discriminarlos con
etiquetas o censuras previas; que sean capaces de escuchar y exponerse
en un didlogo exigente en el afrontamiento de la realidad cotidiana.
Todo ello sin refugiarse en discursos abstractos, sino poniendo cada
cosa en relacion con el anuncio de la presencia de Cristo, para darle
respuestas concretas. El sacerdote es enviado por Jests a todos los
hombres, donde se encuentren. Necesitamos especialmente presbiteros
dispuestos a arriesgar nuevas modalidades de presencia en los vastos y
diversificados ambientes secularizados, fronteras de la mision.
Ciertamente esto es todo lo contrario que la reclusion en el ghetto de
los “buenos catodlicos”. ;No debe acaso el sacerdote, como Cristo, ir al
encuentro de los pecadores, de los lejanos, de los jovenes que buscan
un sentido a la vida aun en medio de la confusion y la trasgresion, de
cuantos anhelan una salvaciéon que no encuentran en ninguna parte?
(No deben acaso mostrar la compasion del Sefior para con todos los
que sufren en el cuerpo y en el alma, para con todos los que viven en
condiciones de pobreza, injusticia y violencia, cercano de los que viven
en la soledad y la marginacion? El corazon del buen pastor debe primar
y arder en la comunicacion de vida de Cristo a todos, ad gentes. La
caridad pastoral no puede sino realizarse como compasion por las
miserias del hombre, compartiéndolas en la misericordia. El sacerdote
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es hombre de la misericordia, porque vive de Dios y comunica a Dios,
cuyo nombre mas misterioso, sorprendente y sobreabundante es ser
Dios misericordioso.

Precisamente en este siempre renovado impetu misionero, resulta
indispensable estar cercano a todos los fieles laicos —poniéndose a su
escucha, cuidando de su vida y acompanandolos en la fe— que son
testigos de Cristo, portadores de la Buena Noticia, que abren las vias a
la caridad en los més vastos y diversificados ambientes sociales que, en
general, estan muy secularizados y desprovistos de una presencia de las
instituciones y del personal eclesidstico. Como recomendaba el Decreto
Presbyterorum Ordinis, los sacerdotes “estén dispuestos a escuchar el
parecer de los laicos, teniendo en cuenta con interés fraterno sus
aspiraciones y ayuddndose de sus experiencias y competencias en los
diversos campos de la actividad humana” (n. 9). Esto seria una
contribucion muy valiosa para una verdadera inculturacion del
Evangelio en respuesta a las necesidades y anhelos de las personas y
los pueblos en las diversas circunstancias y vicisitudes de su vida.

Una nueva generacion de catolicos en la politica

A la luz de esta responsabilidad misionera y de la tarea peculiar que
en ella se espera de los fieles laicos, S.S. Benedicto XVI ha subrayado
en diversas ocasiones la necesidad y urgencia de un renovado
compromiso de los cristianos en la vida publica y mas especificamente
en el mundo de la politica.

En efecto, se requiere con determinacidon y urgencia superar la
diaspora y el anonimato de los cristianos en la sociedad, su asimilacion
mundana, la fractura entre fe privada y compromiso publico, a través de
una educacion de la fe, un conocimiento profundo de la doctrina social
de la Iglesia y la promocion de una propuesta creativa del magisterio
eclesial, una convergencia de ideales y una tension hacia la unidad,
para saber afrontar las grandes cuestiones del momento histérico que se
vive.

Ante esta urgente tarea, valen siempre las exhortaciones de los
padres conciliares en la Presbyterorum Ordinis, en la cual se desea que
los presbiteros “tengan el maximo respeto que corresponde a todos en
la ciudad terrestre”. Esto implica que no confundan el propio
ministerio, pretendiendo sustituir a los laicos o asimilarse a ellos, y que
sean libres de todo vinculo desordenado, para adquirir la discrecion
espiritual que les permite ponerse en la justa relacion con el mundo y
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las realidades terrestres. En particular, es necesario evitar la tentacion
de secularizaciéon en el ambito de la politica. “Son sacerdotes y
religiosos: no son dirigentes sociales, lideres politicos, funcionarios de
un poder temporal” repetia permanentemente Juan Pablo II (27.1.1980;
2.VIL.1981, etc.). El Codigo de Derecho Candnico es muy claro al
respecto (CIC, can. 285, 287). Esto no quiere decir, ciertamente, ser
indiferente a las cuestiones en juego en la vida politica. Antes bien, los
presbiteros, unidos a toda la Iglesia, estdn obligados a optar, en la
medida de sus fuerzas, por una determinada linea de accion, cuando se
trata de defender los derechos fundamentales del hombre, de promover
integralmente el desarrollo de las personas, de favorecer la causa de la
paz y de la justicia, con medios que estén siempre de acuerdo con el
Evangelio y con su propio ministerio (cfr. II Asamblea ordinaria del
Sinodo de los Obispos, 11.1.2.b; Pastores Dabo Vobis, 18).

Se necesita, sin embargo, pedir mas a los presbiteros en este campo
de trabajo laical. Esta renovada exigencia de presencia coherente de los
catdlicos en la vida publica no puede reducirse a algunos testimonios
aislados, en didspora, sin un acompanamiento eclesial. A veces los
mismos Pastores conocen escasamente los ‘recursos humanos’ con los
cuales puede contar la Iglesia en los diversos campos de la empresa, la
investigacion cientifica, el periodismo, el sindicalismo, la politica...
Aun prevalece la actitud eclesiastica de tomar distancia de los catolicos
comprometidos en la vida publica, por el temor de no confundir la
libertad de la Iglesia con las opciones contingentes que ellos asumen
segun la libertad del propio juicio y su personal responsabilidad.
Catolicos que estan presentes en los diversos campos de la vida publica
no solo deben ser convocados por los pastores para ser escuchados,
consultados, y para valorizar su testimonio y su competencia, sino que
también es necesario que ellos sean confirmados, interpelados y
alimentados en su fe. Es fundamental que haya Pastores que les estén
cercanos, que los acompaifien y los retinan en el nombre de Cristo; que
les recuerden el significado y la exigencia cristiana de sus
responsabilidades en la polis; que los ayuden a vivir y a crecer como
constructores de la Iglesia en sus ambientes; que compartan con ellos la
experiencia de vivir, verificar y proponer concretamente el Evangelio
como “Buena Noticia sobre la dignidad del hombre” (Redemptor
Hominis, 10), “fuerza de libertad y mensaje de liberacion” (Instruccion
Libertatis Nuntius, 1) en la convivencia humana.

La pertenencia a una comunidad cristiana viva, las orientaciones de
los Obispos y la solicitud de los presbiteros son los elementos
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fundamentales para lograr formar y hacer crecer una “nueva
generacion” de catolicos en la vida publica, capaces de participar en la
dialéctica democratica compartiendo buenas razones, afrontando con
un juicio y un comportamiento cristianos los complejos y graves
problemas en los cuales esta en juego la dignidad de la persona humana
y el futuro de las naciones, siempre con la conviccion de que Jesucristo
es la piedra angular para toda construccion humana.

Compaiiia y apoyo de los sacerdotes

A menudo se habla del don y de la ayuda indispensable del
presbitero en la vida de los fieles laicos. Pero hoy se necesita subrayar
la importancia de la compaiiia, del apoyo y de la ayuda que los fieles
laicos, las familias cristianas, las pequefas comunidades y las
asociaciones y movimientos eclesiales prestan a la persona de los
presbiteros. Ellos no son supermen, sino hombres necesitados como
todos, pecadores como todos, que viven marcados con el peso de la
desproporcion que hay entre la mision que les ha sido confiada y la
pobreza de la propia respuesta y, por eso, mendicantes de la gracia...
como todos. Ellos son hombres que a menudo viven en soledad, que
experimentan el cansancio de graves responsabilidades e innumerables
competencias y servicios, desprovistos hoy de los privilegios del
‘status’ y del prestigio social y tentados, por los poderes mundanos, de
acomodarse como si fuesen meros asistentes sociales o los
protagonistas de la propia “carrera” eclesidstica. Algunos se encuentran
incluso, y esto con cada vez mayor frecuencia, marginados y
perseguidos, por el solo hecho de querer vivir todas las exigencias de su
testimonio cristiano y de la mision sacerdotal.

La vida del sacerdote tiene necesidad de renovarse continuamente,
porque a menudo es desgastante. Recorriendo siempre el camino de las
cosas de la fe, se puede terminar por senderos trillados y un caminar
rutinario y distraido. Y esto puede llegar a reducir en el presbitero la
percepcion cotidiana del misterio, del esplendor sorprendente de la
encarnacion en lo mas concreto de la vida, de la capacidad de
transformacion que la gracia trae consigo. Se arriesga nivelar la fe a
una mediocre medida humana; o escapar de tales desvios y desangres
por medio de un activismo desenfrenado. Ellos son hombres de la
misericordia, ante todo porque han experimentado la misericordia de
Dios para con ellos.
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Cierto, la fuerza de los presbiteros en su debilidad esta dada por un
profundo arraigo en la Eucaristia, por la cual Cristo irrumpe
cotidianamente en su vida y los llama a re-presentarlo en medio de los
hombres. Les es vital la oracion que presiden junto con su pueblo en la
celebracion litargica, pero también aquella imprescindible oracion
personal, cara a cara con Dios, en una cada vez mayor intimidad de
comunion. Ellos encuentran también importantisimo sostén en la
paternidad del Obispo y la fraternidad del presbiterio. Si el Obispo
conoce uno a uno a sus sacerdotes y los cuida como padre y hermano,
entonces abundardn los frutos en la vida sacerdotal y diocesana.
Lamentablemente, no nos faltan en estos dias descuidos graves de
verdadera paternidad. Muy importante, sin embargo, es la
incorporacion de los presbiteros en comunidades de vida cristiana, que
no son sélo objetos y destinatarios de sus servicios, sino compaiia en el
misterio de una pertenencia en la cual todos los fieles se edifican y se
sostienen reciprocamente en la verdad y la caridad.

Por esto es muy importante que los fieles laicos se sientan hoy
particularmente responsabilizados por acompafiar, ayudar e incluso
confirmar al sacerdote en su respuesta a la llamada de Dios, en su darse
a Cristo y a la comunidad, valorizando su ministerio. El primer gesto
que tiene que haber en la relacion con los sacerdotes es el de gratitud y
de oracion por ellos. Asi como es necesario sensibilizar y formar a los
sacerdotes para respetar, apreciar y promover la participacion activa de
los fieles laicos —mas alla de cualquier clericalismo—, hoy se hace mas
importante que nunca sensibilizar y educar al pueblo cristiano a
apreciar el don altisimo del sacerdocio ministerial, a orar por los
propios sacerdotes, a socorrerlos en sus necesidades materiales y
espirituales, y también a ser exigentes y a la vez misericordiosos
respecto a ellos.

Mas vocaciones sacerdotales

En general, los fieles laicos afirman hoy dia, por realismo e instinto
catolico, con mayor vigor y claridad, algo que a primera vista puede
parecer banal y que, por el contrario, es fundamental: su necesidad de
sacerdotes, de mas numerosos, santos y cercanos sacerdotes. Si la
gracia de Dios no falta, pero debe encontrar un terreno fértil dispuesto a
acoger y hacer madurar la semilla para que se transforme en fruto para
toda la comunidad..., si no faltan las llamadas del Senor en la eleccion
de los pastores de su grey..., si no falta la conciencia de la necesidad y
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urgencia de esa re-presentacion de Cristo Cabeza para la edificacion de
su cuerpo en medio de los hombres..., entonces todos los fieles estan
llamados a la corresponsabilidad en la multiplicacion de las respuestas
a las vocaciones sacerdotales.

(De doénde provienen los sacerdotes? De cristianos laicos, de
aquellos cristianos laicos que hicieron una experiencia viva de su
propia condicion de ‘creaturas nuevas’ en el seguimiento y el
testimonio de Cristo, y que encontraron, en las personas y en los
caminos concretamente dispuestos por la Providencia, el impacto de
una llamada atrayente que los invitdé a una respuesta decidida, la de
consagrar a Dios toda su vida y ser configurados por Cristo para el
servicio de su Cuerpo y la salvacion de muchos. En esto tienen una
gran responsabilidad los esposos cristianos en su generosidad pro-
creativa, en el ofrecimiento de sus hijos a Dios y en su responsabilidad
educadora en el seno de auténticas “iglesias domésticas”, que se
transformen en cunas de vocaciones al sacerdocio ordenado. Las
familias cristianas han de estar muy abiertas a acoger la presencia y a
favorecer la amistad con los sacerdotes.

Las asociaciones y los movimientos, en particular, muestran su
propia vitalidad y fecundidad cristiana, el sensus ecclesiae que los
anima, suscitando numerosas y validas vocaciones sacerdotales. ;Por
qué no podrian hacer lo mismo las comunidades parroquiales, capaces
de vivir mas plenamente el misterio de comunion del cual son signo,
cauce y testimonio?

Aquello que maés influye para despertar en el corazén la llamada de
Dios y para perseverar en una respuesta positiva de entrega de la propia
vida no es otra cosa que el encuentro con presbiteros que sean
testimonios ejemplares de ‘un algo mas’ de humanidad, ‘algo mas’ de
libertad, ‘algo mas’ de caridad, ‘algo mas’ de felicidad, totalmente
entregados en las manos de Dios y al servicio a los hombres.

Corresponsabilidad en la formacion del sacerdote

Toda la comunidad cristiana debe sentirse también responsable del
propio seminario, que no esta reservado solo a los “especialistas”. Es
cierto que la responsabilidad le toca directamente a los Obispos —es en
el seminario donde se forman sus mdas directos colaboradores—
ayudados por aquellos que ellos mismos han nombrado para guiar el
seminario, discernir las vocaciones y ayudar a crecer cristianamente a
los candidatos al sacerdocio. Esta es una responsabilidad capital ante
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Dios, ante la Iglesia y ante los mismos seminaristas, que no puede ser
descuidada ni delegada. No obstante ello, es también necesario y
deseable que los fieles laicos manifiesten particular interés por la
formacién de los sacerdotes. Este interés estd tanto mas justificado
cuanto mas se viva la conciencia eclesial de la importancia de una
institucion que, desde los albores de los tiempos modernos, ha
desarrollado un papel fundamental en el crecimiento espiritual, cultural,
teologico y pastoral de los futuros sacerdotes. Es oportuno recordar
también que, durante la primera fase del post-concilio, los seminarios
atravesaron un periodo critico de desestructuracién y experimentacion,
en el que elementos de auténtica renovaciéon se mezclaban con
experiencias disgregantes y fallidas. Hoy se asiste a una coyuntura de
mas serena reflexion y programacion, pero las circunstancias imponen
que no se siga demorando mucho mas una revisién sistematica,
organica y profunda de esta institucion eclesial y del itinerario de
formacion de futuros sacerdotes.

Estd claro que el seminario no tiene que ser un cuerpo extrafio y
aislado de la vida de la comunidad diocesana, sino que ha de saber
combinar con sabiduria las propias exigencias espirituales e
intelectuales, institucionales y comunitarias, con una progresiva
integracion y colaboracion de los seminaristas en la vida y la mision de
la Iglesia local y con su participacion en las actividades parroquiales,
comunitarias y asociativas, en las cuales se aprende a convivir y a
colaborar con los fieles laicos y a edificarse mutuamente. Es importante
que los seminaristas aprendan, con especial madurez humana y
sensibilidad pastoral, a relacionarse con los fieles laicos, hombres y
mujeres, evitando asimilaciones por compafierismos simpaticones y
afectos tan imprudentes como desordenados o refugidndose en
distancias moralistas y asépticas.

La presencia de cristianos laicos, fieles, maduros y competentes, en
el cuerpo docente de los seminarios, es una experiencia que podria ser
incrementada. A los estudios exigentes, fieles y sistematicos de la
filosofia y de la teologia, es necesario sumar la educacion, entre los
seminaristas, por el gusto y acercamiento al arte, a la literatura, a los
avances de la ciencia y de otros campos de la cultura, frutos de la
curiosidad y del celo por todo lo humano. Se aplica también en la
formacion de los futuros sacerdotes ese alargamiento de la razonm,
subrayado por el magisterio de S.S. Benedicto X VI, para saber afrontar
toda la realidad a partir de un juicio cristiano y ser capaz de didlogo a
360 grados con los laicos, cada vez mas instruidos y competentes. Si
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los fieles laicos son hoy mas exigentes respecto de la formacion
espiritual, cultural y teoldgica de los sacerdotes, no es porque quieran
“intelectuales” o “managers” pastorales, sino porque sienten la
necesidad de personalidades cristianas so6lidas, totalmente captadas para
la causa de Cristo, que prolonguen la auto-donacion del Redentor,
exentos de superficialidad, con una madurez humana y afectiva en el
vivir el propio celibato como libertad de donacion a Dios y a todos,
capaces de enfrentar la realidad, dura y compleja, sin clausuras pietistas
ni trastornos traumaticos, sino animados de una pasion por el hombre,
por su bien, por su salvacion. El sacerdote de estos inicios del siglo
XXI debe ser un hombre con experiencia de Dios personal y profunda,
dotado de un gran equilibrio humano y con el bagaje de una cultura
solida.

Santos y pecadores

La santidad de la Iglesia, porque morada de Dios entre los hombres,
esta llevada en “vasijas de barro”. Habra siempre y en todas partes
situaciones de incomprension, malentendidos, tensiones y conflictos
entre sacerdotes y laicos; esto es inevitable, ya que todos estamos
marcados por el pecado. Y no obstante ello, en la sobreabundancia de
la gracia, la Iglesia es y serd siempre misterio de comunion, milagro de
unidad, testimonio de humanidad reconciliada, unica posibilidad de
superar los muros de iniquidad y mezquindad que separan y
contraponen a los hombres. Mas atn, la Iglesia estd llamada a ser cada
vez mas forma mundi, signo, flujo y testimonio de aquella comunion,
de aquella fraternidad, de aquella paz y justicia, que todos los hombres
desean en el fondo del propio corazén y que no logran alcanzar con las
propias fuerzas, obstinados constructores de torres de Babel.

Sacerdotes, laicos, religiosos, todos los christifideles, se confian
sobre todo a la gracia divina para poder renovar siempre la gratitud, la
alegria y la responsabilidad de ser cristianos, cada uno en la modalidad
en la cual ha sido llamado y elegido, para encontrar en la Iglesia el don
de la comunion que, no obstante los propios pecados, nos hace
hermanos del Primogénito resucitado de entre los muertos, Hijo del
Padre comun, unidos en el Espiritu Santo.

Vaticano, 15 de febrero de 2010.
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6. ¢ Qué esperan los laicos de la vida religiosa?
Dos aclaraciones y una ocasion propicia

Me han propuesto y requerido una tarea muy exigente. Quizas he
aceptado con una buena dosis de inconsciencia. Preparandome a este
encuentro pude darme cuenta del «baile» en que me habia metido. No
soy teologo de profesion, y menos de la vida religiosa. Me han
obligado a leer y a reflexionar bastante sobre el tema, pero me siento
aun bastante desprovisto para enfrentar una pregunta tan delicada. Me
limitaré, pues, a lanzar algunas impresiones, reflexiones e
interpelaciones, sin pretensiones de una profunda penetracion en el
«misterio » de la vida religiosa.

Quisiera plantear también una segunda aclaracion. Aunque obvia,
es por escrupulo de honestidad. «;Qué esperan los laicos...?» se
pregunta. Pero cuando hablamos de «laicos» nos estamos refiriendo a
gentes diversisimas y numerosisimas. Es bueno sospechar, o a veces
sonreir, ante quienes se auto-atribuyen con excesiva facilidad y
pretension una «representacion» de los laicos (o de los jovenes, o de los
pobres, o de las mujeres...). Estamos tentados de revestirnos con
ropajes emplumados para ocultar nuestra desnudez y para darnos mejor
y mas fuerte «imagen». Debo responder la pregunta —;Qué esperan los
laicos...?— sabiendo que habra mucho de personal, de este laico
concreto, de este pobre cristiano, desde su propio itinerario, experiencia
y convicciones. Pero el hecho de trabajar en el Consejo Pontificio para
los Laicos desde hace ya muchos afios me ha colocado en un mirador
singular. Porque si se quiere servir bien a la participacion de los laicos
en la vida y mision de la Iglesia —como es de competencia de este
Dicasterio— entonces es necesario auscultar y seguir con especial
atencion las sensibilidades, exigencias, necesidades, experiencias, que
estan en movimiento en ese mundo laical tan polifacético. Algo de esa
rica experiencia espero poder trasmitir.

Si esos son dos limites evidentes de esta contribucion, es cierto
también que cabe considerarla en un momento eclesial oportuno y
propicio. Estamos en el camino que va del reciente Sinodo
extraordinario de octubre de 1985 -en cuanto conmemoracion,
verificacion y actualizacion del Concilio Vaticano 1I, a 20 afios de su
conclusion— al proximo Sinodo ordinario de 1987, que tendrd como
tema «La vocacion y mision de los laicos en la Iglesia y en la
sociedady». Las relaciones entre laicos y religiosos se iluminan
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adecuadamente desde la autoconciencia que la Iglesia tiene actualmente
de su misterio de comunién y de las exigencias de su mision. Y todos —
Obispos, sacerdotes, diaconos, religiosos, religiosas y laicos—, como
afirma el mensaje final del Sinodo extraordinario, estamos invitados a
contribuir en el camino de preparacion del préximo Sinodo, que «debe
constituir un paso decisivo para que todos los catolicos acojan la
gracia del Vaticano I1».

Desde una eclesiologia de comunion

Nuestra reflexion puede partir de una experiencia cotidiana y
evidente. Se han ido derribando no pocos muros de separacion —
materiales, culturales, eclesidsticos— y hoy se vive, se comparte cada
vez mas, una experiencia cercana, sencilla, fraterna, de colaboracion
entre los laicos y los religiosos y religiosas. Y esto se da en el seno de
las mas diversas comunidades cristianas, en las mas variadas obras de
Iglesia, en asociaciones y movimientos, en estructuras de «comunion y
participacion» de la «pastoral de conjunto» de las Iglesias particulares.
Es como una evidencia inmediata, accesible, verificada, de fraternal
colaboracion y comun participacion. Nadie puede negarlo.

Se podria afirmar que ello es como un reflejo y un fruto, un signo y
una realizacion de la «eclesiologia de comuniony del Concilio Vaticano
II. La doy, obviamente, como presupuesta. Me interesa apenas destacar
un doble movimiento, indisociable, en la realizacion de esa eclesiologia
conciliar. Por una parte, se ha ido dando progresivamente la superacion
de una vision corporativa o estamental entre «cleroy, «religiosos» y
«laicos», compartimentados y a veces en tensiones o pujas por la
distribucion del «poder» en la Iglesia. Se ha afirmado y acentuado, en
esa superacion, lo que es anterior e interior a cualquier distincion; es
decir, lo que es mas esencial, mas comun, mas originario y radical de
toda vida cristiana: todos somos miembros de la gran familia de los
«christifideles», incorporados a Cristo por el bautismo, participes de su
sacerdocio, llamados a la santidad, con igual dignidad a los ojos de
Dios, todos corresponsables de la comunién y de la mision de la
Iglesia. Pero cada uno «a su modo». Porque, por otra parte y al mismo
tiempo, experimentamos que somos distintos, que esa unidad de todos
no se reduce y empobrece en uniformidad sino que se despliega
fecunda en la diversidad de vocaciones, ministerios y carismas que
articulan y enriquecen la comunion y mision de la Iglesia. Es desde ese
trasfondo eclesiologico y de viva experiencia eclesial que se plantea la
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pregunta sobre qué esperan los laicos de la vida religiosa...
Los laicos esperan «algo mas»

Creo que muchos laicos quedarian, en un primer momento, sorpren-
didos y desconcertados ante la pregunta, sin capacidad para dar una
respuesta inmediata en un planteo consciente y organico sobre el tema.
Sin embargo, pienso que su respuesta casi “instintiva”, intuitiva, seria
la de esperar «algo mas» de los religiosos y las religiosas. Si, jesperan
algo mas!: algo mas radical, algo mas total, algo més definitivo, algo
mas profundo, algo mas exigente e interpelante, en la relacion con
Dios. Esperan algo mas de santidad.

Pensando en esta respuesta inmediata, me imaginaba la reaccion
vivaz, inquieta, de la monjita que me diria: «pero, Doctor..., también
los laicos estan llamados a la santidad». Y diria una cosa obvia,
considerada desde la autoconciencia eclesial actual, aunque no tan
obvia para la conciencia de muchos cristianos. Se ha ido abandonando
progresivamente ese prejuicio convencional y arbitrario que parecia
reservar la santidad al estado religioso —como adjudicandole el
monopolio de la sequela Christi o de los consejos evangélicos— y, al
mismo tiempo, consideraba la condicion laical como vida cristiana de
segunda categoria, concesion a las debilidades humanas y compromisos
mundanos. El ideal de santidad a veces era visto como opcion heroica y
un poco «aristocraticay» de perfeccion, lograda por iniciativa de
hombres y mujeres superiores. Puede quedarse tranquila la buena
monjita puesto que cada vez mds, y mas numerosos, son los laicos que
toman conciencia de esa universal vocacion a la santidad, a la que se
refiere en modo neto y luminoso el capitulo quinto de la Lumen
Gentium.

Eso si, quizas le siga inquietando que, no obstante ello, los laicos
continlien esperando ese «algo mas», ese mucho mas, de la vida reli-
giosa. Esperan de los religiosos una mayor radicalidad de entrega y
donacién a Dios (los tres votos son como dimensiones del unico voto,
del voto de si mismo, global, don de la persona entera que se ofrece a
Dios con todas sus energias, su tiempo, sus afectos, sus obras...);
esperan de ellos una mayor, mas inmediata y mas total libertad y
disponibilidad para seguir-imitar-servir a Cristo; esperan una mas
directa y palpable referencia a la presencia del misterio de Dios en la
vida de los hombres. Eso esperan, aunque no sepan bien coémo
expresarlo. Por eso, por lo general, el laico es mucho mas exigente en
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su observacion y juicio respecto al testimonio que dan los religiosos
que al testimonio dado por otro laico.

Es estupendo que esta expectativa —que emerge del sensum fidei, de
ese «instinto sobrenatural» de cristianos sencillos— corresponda
perfectamente a lo que es, para la Iglesia, la originalidad radical de la
vida religiosa: testimoniar y «empujar» en el orden del crecimiento de
la vida, de la santidad. Los laicos —intuitiva o reflexivamente— esperan
que los religiosos mantengan bien alto el primado, la prioridad, la
radicalidad del testimonio de santidad, no en cuanto patrimonio o metas
exclusivamente suyas, sino en cuanto convocacion y alerta,
interpelacion y atraccion a todos los miembros del pueblo de Dios hacia
esa vocacion y programa de vida.

Esta bien que los religiosos se inquieten un poco cuando se sienten
sobrecargados con tales expectativas, porque sienten que no se trata de
un privilegio sino de una gravosa responsabilidad. Mejor dicho, hay un
amor de preferencia de Dios por cada uno de los religiosos y religiosas
—fue El quien los escogi6 primero y los meti6 en este «lio» y no ustedes
quienes decidieron por si ser mas santos y santas— que los sobrecarga
de responsabilidad. Es una responsabilidad en la respuesta a Dios, en la
Iglesia, ante el mas «insignificante» de los bautizados e incluso ante el
mas «distraido» de los hombres. Y no basta vestir el hdbito —decir
“Serior, Serior”— sino realizar efectivamente esa vocacidon como
voluntad del Padre.

JSantos o reformadores?

En la historia secular de la Iglesia se encuentra una preciosa
confirmacion de lo que esperan actualmente los laicos de la vida
religiosa. Ellos esperan lo que la Iglesia ha esperado siempre. Se trata
de una esperanza que no ha sido defraudada por ese «don especial» de
la vida religiosa. Casi dos milenios de vida ensefian que los periodos
cruciales en los que ha estado en juego una profunda renovaciéon de la
Iglesia —en su comunién y en su mision— se generaron y se actuaron
desde grandes y desatadas energias de santidad y que en Ia
«vanguardia» de esas energias santas y reformadoras se manifestaron
muy diversos, potentes carismas de la vida religiosa.

Pasemos resefia, a vuelo de pajaro.

- Cuando la Iglesia vivid bajo la tenaza, por una parte, de fuertes
seducciones de «mundanizacion» y, por otra, de vigorosos movi-
mientos heréticos, en el Imperio romano-cristiano, la tradicion de vida
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consagrada —cuyos primeros testimonios se encuentran ya en los
escritos neo-testamentarios— florecid en la experiencia monastica,
suscitando una nueva «oxigenacion» espiritual, una pasiéon por la
unidad y una viva responsabilidad por la verdad.

- Poco después, mientras San Ambrosio veia como «el fin del mundo»
en la total desarticulacion del Imperio romano de Occidente, ante la
invasion de los «barbarosy, irrumpi6 el carisma de Benito —asi como de
Cirilo y Metodio—, cuyos discipulos y seguidores, enclaustrados, fueron
nada menos que los evangelizadores de los nuevos pueblos y
protagonistas principales en la construcciéon de una nueva civilizacion,
la cristiandad medieval.

- Cuando estuvo en juego la libertad de la Iglesia en el abrazo sofocante
y corruptor de los vinculos feudales, las corrientes de santidad irra-
diadas desde Cluny y Chiaravalle hacen posible la reforma gregoriana y
una «segunda evangelizacion» de la cristiandad medieval.

- Ante el surgimiento de la revolucion urbano-mercantil-universitaria
del Bajo Medioevo —pululando los fendmenos sectarios como
respuestas desviadas a nuevas sensibilidades y demandas culturales que
desbordaban los limites del «orden» feudal- Dios enriquecio la
comunion y mision de la Iglesia con las 6rdenes mendicantes, para la
mas incisiva y adecuada evangelizacion del mundo nuevo y la nueva
cultura en gestacion.

- (Y como hablar de la «reforma catdlica» en torno al Concilio de
Trento —ante el drama y desafio de la «reforma protestante» y las
nuevas exigencias misioneras por la expansion europea, al alba de la
modernidad— sin tener presente los carismas de santidad de Ignacio,
Teresa de Avila, Felipe Neri, Angela Merici, Francisco de Sales,
Vicente de Paul?

- El resurgimiento intelectual, espiritual y misionero de la Iglesia desde
la segunda mitad del siglo XIX, asediada por los impetus de la
modernidad secularizante y anticlerical, tiene su punto de fuerza en la
multiplicacion de 6rdenes religiosas, masculinas y femeninas, que seria
muy largo citar...

Se trata de una resefia esquematica pero sustancialmente verdadera
de lo que queria demostrar. Hablando a los Superiores Generales, luego
de haber citado los nombres de grandes santos fundadores, Juan Pablo
Il concluia: “Todos estos nombres testimonian que los caminos de
santidad, a los que estan llamados los miembros del pueblo de Dios,
pasaban y pasan en gran parte a través de la vida religiosa. Y no hay
que maravillarse de ello, dado que la vida religiosa estd fundada en la
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mas precisa ‘receta’ de la santidad, que esta constituida por el amor
realizado segun los consejos evangélicos”. El Papa planteaba también
dos criterios esenciales para la renovacion de la vida religiosa, en su
viaje en el Brasil: “El primero es que la vida religiosa (v
concretamente toda comunidad religiosa) no se renueva seriamente si
el objetivo de la renovacion es, de hecho, la busqueda de la mayor
facilidad y de la mayor comodidad, sino sdlo si este objetivo es la
busqueda de lo mds auténtico y de lo mds coherente con la vida
religiosa. El segundo criterio es que la vida religiosa se renueva para
ser cada vez mds camino de santidad’. No era otra cosa lo que
afirmaba el decreto conciliar Perfectae Caritatis en su numero 2.

Todo esto me trae a la memoria una estupenda sefialacion de Juan
Pablo 1II a los laicos, celebrando el vigésimo aniversario del decreto
conciliar Apostolicam Actuositatem, en noviembre de 1985: “La Iglesia
tiene necesidad de grandes corrientes, movimientos y testimonios de
santidad entre los christifideles porque es de la santidad que nace toda
auténtica renovacion de la Iglesia, todo enriquecimiento de la
inteligencia de la fe y del seguimiento cristiano, una reactualizacion
vital y fecunda del cristianismo en el encuentro de las necesidades de
los hombres, renovadas formas de presencia en el corazon de la
existencia humana y en la cultura de las naciones”. La Iglesia tiene
necesidad, mas que de «reformadores» de santos —repite con frecuencia
el Papa—, porque los santos son los mejores reformadores. Y ése es el
mismo acento que han puesto todos los participantes en el reciente
Sinodo extraordinario: a veinte aflos de la conclusion del Concilio
Vaticano II hay que poner en primer lugar la «universal vocacion a la
santidady.

Entre crisis y esperanzas

A veinte anos de concluido el Concilio Vaticano II —ese gran don
de Dios para la Iglesia de nuestro tiempo—, en esta fase crucial de
renovacion de la Iglesia... ;los religiosos y religiosas estan a la
vanguardia —en cuanto primado y prioridad de testimonio— de esas
energias y corrientes de santidad que renuevan efectivamente a la
Iglesia y al mundo? Responde un laico con temor y temblor: no me
parece, o, al menos, no con la radicalidad y el vigor necesarios. No
faltan ciertamente testimonios personales y comunitarios admirables de
vida religiosa —los tenemos bien presentes— que «impactan» mucho mas
alla de los confines visibles de la Iglesia. jGracias a Dios! Pero, en su
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conjunto, hay ain demasiado peso residual de la crisis convulsiva
sufrida durante la primera fase del “pos-concilio”.

Ha escrito el gran von Balthasar que “la fuerte crisis de la Iglesia
en el inmediato pos-concilio, y que fue por una parte una crisis de
secularizacion y por otra una crisis de comprension de la autoridad en
la Iglesia, afecto al sacerdocio y al estado religioso en lo mas profundo
de su teologia y ello de un modo incomparablemente mas fuerte que al
laicado, que no tenia mayor razon para reflexionar sobre su identidad
y 'cuestionarla™. jQué distancia sufrida entre las grandes esperanzas
conciliares de una «adecuada renovacion de la vida religiosa» y el
duro precio de incertidumbre e inestabilidad, de desasosiego y
nerviosidad sin rumbos, de secularizacion y crisis que le prosiguieron!
Tan duro ha sido que no pocos estan aiin pagandolo y muchos quedaron
«fundidosy». Precio duro que indica, por una parte, cuan fosilizadas y
anacronicas resultaban algunas formas heredadas del pasado —que
incubaban ya la crisis bajo una caparazon un poco esclerotizada— y que
sefiala, por otra parte, interpretaciones y actuaciones desviadas y
unilaterales de realizacion de la renovacion querida por el Concilio, en
las que tendian a predominar criterios “mundanos” mas que un
auténtico y riguroso discernimiento “espiritual”. Y esto no es producto
de sesudas consideraciones. De esa crisis fue testigo el laico comun,
cuando, por ejemplo, llevando a sus hijos a una escuela catdlica,
advertia que muchas religiosas dejaban las comunidades, que habia
poquisimas novicias, que las que quedaban eran siempre mas
ancianas... ;Pero de donde vienen las vocaciones? De la gracia de Dios.
Esta no falta. Y de la respuesta de laicos y laicas que quieren vivir mas
radicalmente su bautismo. Y éstos tampoco han faltado en estos veinte
afos post-conciliares. ;Y entonces? Entonces nos refugiamos en una
prolija e incluso inteligente enumeracion de todos los obstaculos que se
plantean en el mundo actual respecto al compromiso en un camino de
entrega total: secularismo, consumismo, pansexualismo, etc... ;Quién
puede negarlos? Sin embargo, las dificultades “mundanas” deberian
resaltar ain mas el vigor interpelante del signo, del testimonio, de la
convocacion. Quizas la respuesta mas seria sobre la «crisis» estd en
que, en estas ultimas décadas, la vida religiosa no haya sido tan radical
en su seguimiento, tan arraigada en certezas plenas de vida, tan
apasionante en cuanto expresion del misterio de comunidn, tan
interpelante para la conversion, tan vigorosa en cuanto apostolado, tan
transparente en su testimonio... como para despertar estupor,
fascinacion, admiracion, seguimiento, entre tantos laicos sensibilizados
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respecto a las exigencias del bautismo y a su responsabilidad cristiana.

Hoy el momento mas «febril» ha pasado. Se ha ido ganando sere-
nidad. Hay signos promisorios de aumento de las vocaciones. Hay
Ordenes religiosas que muestran el rostro de una seria y profunda
renovacion y hay nuevas comunidades religiosas que atraen muchas
vocaciones. De tantas experimentaciones ensayadas se ha ido afinando
el discernimiento para ir consolidando lo positivo y desechando lo
negativo. Se respiran otros aires. La vida religiosa comienza a reflejar
el nuevo clima eclesial. Pero la Iglesia espera ain mucho mas de ella.
Debe fortalecerse en el Sefior. Se supera plenamente una crisis cuando
se discierne a fondo los motivos que la causaron: crisis de disciplina
espiritual, crisis de autoridad/obediencia, crisis de comunion... Se
requiere una «refundacion», advertia hace algunos afios Don Egidio
Vigano. Y los grandes hilos conductores para esta nueva fase de
realizacion del Concilio en la vida de la Iglesia, propuestos para dicha
refundacion, parecen claros: radicalidad en el camino de santidad,
pasion por la verdad, arraigo y fidelidad en la comunién, impetu
misionero de nueva evangelizacion, caridad en el servicio de la persona
y la sociedad.

Nuevas modalidades de vida consagrada

Si ha habido crisis de los institutos religiosos —afirma también von
Balthasar— no puede decirse que haya habido crisis de la vida
consagrada, porque mas alld de las formas tradicionales de la vida
religiosa se han ido desarrollando Gltimamente nuevas modalidades de
consagracion, nuevas formas de experiencias “mondsticas” en el
mundo, nuevas experiencias de consagracion de vida. En los
“movimientos eclesiales” y “nuevas comunidades” que han hecho
irrupcion en la vida eclesial en tiempos del pos-Concilio —Obra de
Maria, Comunion y Liberacion, Renovacion Carismatica en el Espiritu,
Comunidades Neocatecumentales—, pero también en muy numerosas
otras experiencias comunitarias a niveles locales, han ido madurando
las personas y los grupos de personas que han decidido, privadamente,
asumir como compromiso radical la practica de los consejos
evangélicos en comunidades de vida. Abundan las vocaciones en ese
sentido. Y proceden también de estos movimientos buena parte de las
nuevas vocaciones, sobre todo a la vida religiosa contemplativa.

La historia ensefia, ciertamente, que variados impulsos de
renovacion de la vida religiosa se generaron desde fuertes experiencias

143



carismaticas y comunitarias, que no se adecuaron con facilidad a las
formas precedentes y que fueron generando —o se encaminaron hacia—
nuevos caminos de santidad. Pero esas crecientes vocaciones laicales a
vivir los consejos evangélicos, en forma radical, mas alld de las formas
tradicionales de «consagracion», deberian constituir un signo
interrogativo e interpelante para los Institutos religiosos. ¢Por qué no
cuentan con similar atraccion? Por otra parte, los Institutos conservan
un precioso patrimonio de tradicion y de sabiduria espiritual que,
revitalizado e iluminado, puede ser de gran importancia para confrontar
y orientar las nuevas modalidades que surgen.

En el retorno de lo sagrado

No pocos atentos observadores sefialan actualmente los signos
emergentes de un complejo proceso de transicion cultural, como si
estuviésemos en los momentos de maxima realizacion y, al mismo
tiempo, de agotamiento del proceso de secularizacion, animado por las
ideologias secularistas, materialistas. Hemos entrado en su fase
nihilista, caracterizada por la ausencia de razones e ideales grandes de
vida, un vacio y letargo espirituales, el predominio de los idolos
desnudos del dinero, del placer, del poder. Simultineamente emergen
por doquier, a veces con manifestaciones sorprendentes o ambiguas,
nuevas sensibilidades, demandas y expectativas «religiosas», de
«significado». ;Acaso no las apreciamos en hechos tan diversos como
la revitalizacion del sustrato cultural-religioso de la vida publica de las
Naciones —manifestada en los viajes apostolicos en Polonia, Filipinas,
Haiti...—, de resistencia a la modernidad secularizante —resurgimiento
del Islam—, en la acelerada y peligrosa expansion de las sectas y de los
cultos «mistéricos» y «exotéricos», en antenas «religiosas» sensibles de
las nuevas generaciones juveniles, en el aumento de vocaciones
sacerdotales y religiosas, en los tan numerosos lugares en que personas
y pueblos aseguran actualmente haber gozado de apariciones de la
Virgen, en las enormes resonancias populares de los viajes apostolicos
del Santo Padre, en los crecientes flujos de peregrinos a los santuarios
de las naciones? Y en tantos y tan variados... «No obstante el
secularismo —dice el mensaje final del Sinodo extraordinario— existen
también signos de un retorno a lo sagrado (...), de una nueva hambre y
sed de lo trascendente y lo divino». «(...) Debemos abrir el camino a la
dimension de lo "divino" o del misterioy. Este resurgimiento de lo
sagrado —advertia un padre sinodal- podra ser mas vigoroso aun en la

144



perspectiva del fin del segundo milenio. Habria que prestar atencion,
pues, a que las respuestas y las satisfacciones respecto a esta nueva
sensibilidad y exigencia no se den por canales y en formas desviadas, al
fin frustrantes, porque la Iglesia catdlica no se muestra suficientemente
referida, ella misma, a lo sagrado...

Toda la Iglesia queda interpelada ante estas sensibilidades
emergentes, pero de algin modo hay un llamado de advertencia
especial para la vida religiosa. En vez de perseguir una adaptacion cada
vez mas anacronica y subalterna a una cultura secularista en su fase de
agotamiento, los signos de esta cultura emergente sélo pueden
descifrarse, fundarse y alimentarse por el Signo del Absoluto de Dios,
por el testimonio radical del Misterio de Dios en la vida de los
hombres.

En la agitacion de la vida secular

Seamos aun mas concretos. Vayamos mas de cerca a la experiencia
concreta y cotidiana de los laicos. Les compete especificamente orde-
nar el mundo segun los designios de Dios, vivir su vocacion cristiana
en las condiciones ordinarias de la vida familiar, laboral y social desde
la logica y el espesor mismo de las cosas creadas. Ese es el camino —
diversificado en una enorme multiplicidad de caminos— de su
santificacion. jEs verdad! Hay muchos, silenciosos, escondidos,
cotidianos testimonios de santidad entre los laicos.

Sin embargo, a veces cansa realmente tener que soportar un cierto
«idealismo» o0 no poca retorica eclesiastica cuando se hace referencia a
la condicion laical, al “laico adulto”. Uno tiene la impresion de que
muchas veces se hace abstraccion del ritmo y del espesor reales de la
jornada normal de un laico comun. Hay que santificar y santificarse en
la vida del domus, del trabajo, de la polis. Pero ;como evitar el quedar
«tragadoy», absorbido, por una permanente agitacion como ritmo de
vida, conquistando aquellos tiempos materiales y espirituales
necesarios para dar «respiro», «sentido» y orientacion a la propia vida?
Por lo general, conquistar esos tiempos —que son, por ejemplo, para
asistir a Misa, para rezar en familia, para hablar de Dios con los hijos,
para crecer espiritualmente en cuanto pareja cristiana, para hacer
silencio...— es una lucha grande. Més aun lo es darse una «disciplinay,
respetarla y actuarla. Lo normal es quedar arrastrado por el torbellino
de actividades, preocupaciones, responsabilidades, inquietudes inme-
diatas de la vida cotidiana, a tal punto que esa vida va volviéndose
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opaca, gris, se empobrece de contenidos espirituales, va marginando
«lo religioso» a determinados momentos rituales cada vez mas
espaciados y desconectados de los intereses importantes de la
existencia. Incluso mas: se pide al laico asumir responsabilidades
eclesiales y seculares de mayor aliento y perspectiva. Se lo quiere
«militante». Y estd muy bien. Pero ;qué significa esto concretamente?
Que las horas dedicadas como catequista en la parroquia, o en sus
equipos de servicio, o consagradas a reuniones del propio movimiento
0 asociacion apostolica, o absorbidas por la responsabilidad sindical o
la participacion en el partido politico —y en ese orden de compromisos
las exigencias tienden siempre a crecer, si se quiere realizar las cosas en
el mejor de los modos—... esas horas de «militancia» tienen que
descontarse o «robarse» a la vida doméstica y familiar, al término de la
jornada laboral. Por eso la militancia laical est4d siempre constituida por
minorias inestables, amenazadas de discontinuidad, doblemente
sacrificadas en abnegacion y dedicacion. No es un pecado. Esa es su
condicién normal, habitual. Con horas sobrantes no se construyen las
grandes instituciones ni se realizan las grandes obras.

Dos anotaciones parecen importantes como servicio de la vida reli-
giosa ante esas situaciones de los laicos. La primera es la de tener
conciencia de la necesidad que tienen los laicos —hoy mas que nunca—
de tiempos, signos y espacios especificos de oracion, de ese empaparse
de la perspectiva del Reino, de ese saborear las cosas de Dios, de ese
impregnarse del espiritu de las bienaventuranzas, que pueden proveer
un preciso alimento para su vida familiar, profesional o politica.
Muchos laicos miran, estdn mirando y buscando, la vida contemplativa
de las comunidades religiosas para entrar en contacto con su irradiacion
espiritual. Los mismos religiosos y religiosas saben qué dificil resulta
ser contemplativos en la vida secular, ya que muchas de sus comuni-
dades estan dedicadas a obras de apostolado. Pueden, por lo tanto,
imaginarse cuanto mas dificil suele resultarle al laico...

La segunda anotacion se refiere a la disponibilidad de los religiosos
y religiosas al servicio del Evangelio en relacion con las necesidades de
los laicos. Cuando termino la jornada de trabajo, llego a casa, no para
descansar sino para ayudar a mi sefiora que estd lidiando con los
deberes de los hijos, bafiar a las chiquitas, atender mil pequefias
necesidades domésticas..., quisiera leer tantas cosas que pueden
hacerme crecer —y también mi sefiora, naturalmente— pero no tengo
tiempo. Quisiera visitar amigos en dificultad. Quisiera participar en
reuniones eclesiales o culturales que me parecen importantes. Quisiera
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conocer personas o experiencias significativas... Pero no puedo
sacrificar mas el ya limitado tiempo familiar. En el matrimonio y en la
familia se juega mi primera y mas importante responsabilidad cristiana.
Soy hombre feliz, pero a veces afioro, envidio y admiro a los «full
time» del Evangelio, a los «revolucionarios profesionales» de la Iglesia,
a los que se consagraron solo y totalmente al Sefior. Tendrian que
manifestar una libertad y una disponibilidad enormes de energias para
los més diversos servicios al pueblo cristiano. Que no sea que aquél que
de mas tiempo dispone, mas tiempo desperdicia...

Sobre la participacion politica

Si la prioridad de testimonio de los laicos se da por la presencia
cristiana en el espesor de la economia de la creacion, esto no supone un
campo de reserva exclusivo. El testimonio de los laicos interpela a los
religiosos a superar formas caricaturescas de fuga mundi y a considerar
su propia consagracion a Dios como radicalidad de compromiso al
servicio del hombre y de la sociedad. Las grandes contribuciones de la
vida religiosa a la construccion y el progreso sociales resultan evidentes
a lo largo de la historia. Pero es cierto que se han ido superando, desde
los tiempos conciliares, los horizontes estrechos o la presunta
incompetencia «espiritual» que degeneraran en formas de
insensibilidad de la vida religiosa ante situaciones y condiciones de
injusticia y opresion sufridas por las personas, los grupos sociales,
pueblos enteros. Si el combate por la justicia es dimension constitutiva
de la evangelizacion; si la defensa y promocién de la dignidad,
derechos y libertades del hombre forman parte necesaria de la mision
de la Iglesia; si el Reino de Dios —Reino de paz y de justicia, de verdad
y de amor— crece ya misteriosamente en la historia humana... ningin
“religioso” podra considerar como extrafias a su propia y peculiar
vocacion estos compromisos y tareas. Toca también al religioso
«evangelizar lo politicon —como dice el Documento de Puebla— en el
sentido de colaborar para que toda la convivencia social quede
impregnada y conformada por los valores del Evangelio.

Hasta aqui, jtodo claro! Pero hay casos en que, ante situaciones
estridentes de injusticia, miseria y violencia, faltando un compromiso
vigoroso e incisivo por parte de laicos, los religiosos se sienten
llamados a una accion social y politica mas directa, mas puntual, mas
incisiva. Nadie puede declararse «neutral» ante tales situaciones. Pero
aun en estos casos hay que, por una parte, controlar los
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«inmediatismos» que terminan por absorber y debilitar la vocacion
original del religioso y, por otra, evitar que sus acciones desemboquen
en una praxis politica bien determinada, en un compromiso militante,
disciplinado, organizado en un partido o estrategia politicas, en una
referencia fundamental al poder. Tomando este camino se crean las
premisas para la «secularizacion». Se manifiesta ademas la tentacion
«clerical» de usar el prestigio, el peso social y la representatividad
cultural del eclesiastico —sobre todo en ambientes de cristiandad como
trasfondo— para afirmar determinadas opciones politicas de por si
opinables y libradas, pues, a la prudencia de cada cristiano.

Muchos laicos advierten, en los casos en que se da esta «praxis
politica» del religioso, una buena dosis de impreparacion o de
voluntarismo «idealistay, que sustituye el complejo célculo del andlisis
politico con formas de «indignacién moral». El imperativo categdrico
“hay que comprometerse” se identifica mecanica con un «zambullirse»
sin discernimiento en la agitacion de la «polisy. Y en esta
«zambulliday», con la falta de preparacion técnica y politica, con su
condicion de vida «eclesidstica» ajena al arraigo realista de la vida y a
la responsabilidad familiar y profesional, como en vilo respecto de la
pesanteur de la vida cotidiana del comln de los mortales e incluso con
la proteccion eclesial particular con que cuenta... todo termina
generando un tipo particular de «politico» poco confiable y de
«religioso» confuso. Resulta increible la facilidad y el simplismo con el
cual algunos religiosos pasan de formas tradicionales de vida a
radicalizaciones politicas e ideoldgicas moralistas. Quedan pronto
manipulados y absorbidos en un horizonte que se transforma
progresivamente en prioritario y luego en sustitutivo respecto del de la
propia vocacion y del de la comunion eclesial. jSi tendra razon el Papa
en insistir que no es propio de los religiosos convertirse en lideres
politicos o sindicales, y menos aun en funcionarios estatales!

Diversas modalidades de servicio al hombre

Hay en esas experiencias de participacion politica puntual por parte
de religiosos, ain en formas no conscientes, cierta devaluacion de su
peculiar vocacion y, por consiguiente, como un complejo de
inferioridad que se quiere superar respecto a la modalidad tipicamente
laical de servicio al hombre. Este servicio parece identificado con la
militancia social y politica si quiere efectivamente ser eficaz.

En la base de esa actitud ha comenzado a resquebrajarse la
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confianza en el proprium de la consagracion religiosa en cuanto
modalidad fundamental de servicio al hombre. Ya salia al paso de ello
el Concilio cuando advertia: “Y nadie piense que los religiosos, por su
consagracion, se hacen extranios a los hombres o inutiles a la sociedad
terrena. Porque, si bien en algunos casos no sirven directamente a sus
contemporaneos, los tienen sin embargo presentes de manera mds
intima en las entranas de Cristo y cooperan espiritualmente con ellos,
para que la edificacion de la ciudad terrena se funde siempre en el
Sefior y se ordene a El, no sea que trabajen en vano quienes la
edifican” (LG 46). ;Acaso el testimonio de Santa Teresa de Lisieux no
ensefia el valor inconmensurable de la oracion para todo servicio al
hombre? Quienes asumen prioritariamente esa construccion del mundo
a través del matrimonio, de la gestion de los bienes y del poder —que
son los laicos— tienen viva necesidad de quienes prioritariamente los
acompafien con la oracion, les recuerden que estdn en el mundo pero
que no son del mundo y que no tienen que conformarse al tiempo
presente, que tienen que salvaguardar y potenciar su libertad cristiana
ante las seducciones de los idolos del dinero, del poder y del placer, que
solo la «ldgica» de las bienaventuranzas es auténticamente revolucio-
naria, que Cristo es la piedra angular de toda construccion social que
quiera resultar verdaderamente humana, que vale la pena luchar y
sacrificarse para ir generando condiciones y experiencias de mayor
justicia, solidaridad y paz, porque nada serd olvidado y todo serd
rescatado cuando Dios nos regale “cielos nuevos y tierra nueva”.

El mejor y mas radical servicio al hombre es el testimonio de vida
que manifiesta la total supremacia del amor a Dios. Por eso, el camino
propio de servicio al hombre pasa en la vida religiosa, hoy mas que
nunca, por un auto-centrarse en su ‘“‘consagracion”, en un especial
cuidado y cultivo de su dimension religiosa, de su disciplina de vida y
crecimiento espirituales.

Con el rostro carismatico

Esa vida segin el Espiritu se diversifica y profundiza en el
seguimiento del “carisma de los fundadores”. La exhortacion apostélica
Evangelica Testificatio y el decreto Mutuae Relationes destacan esto de
modo especial. Muchos laicos corren el peligro de considerar la vida
religiosa como un estado genérico, bastante indiferenciado, con
modalidades méas o menos uniformes, apenas distinguido en familias
con nombres y habitos diferentes.
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Cabe preguntarse si las diversas comunidades religiosas testimonian
efectivamente el propio don recibido, la propia riqueza espiritual, su
propia contribucidn para el enriquecimiento cristiano de todo el pueblo
de Dios. Si la fidelidad al propio carisma es forma de obediencia a la
gracia de Cristo, ella debe marcar la originalidad de un proyecto
evangélico de seguimiento de Cristo, permitir redescubrir luces y
dimensiones nuevas de la totalidad de la vida cristiana, afirmar un
camino propio de santificacion. La mayor contribucion de una
comunidad religiosa a la vida de la Iglesia y de cada uno de los
cristianos es mantener muy viva la fidelidad a ese carisma, vivirlo con
la misma radicalidad con que lo vivié el propio fundador, potenciar e
irradiar su actualidad ante las necesidades de la Iglesia y de los
hombres. De tal modo el conjunto del pueblo de Dios se veria mas
«recorrido» y «trabajado» por fermentos potentes de renovacion de la
vida cristiana. Los laicos que tienen relaciones con comunidades
religiosas, directamente o a través de obras educativas, asistenciales,
etc., tendrian que ser mucho mas “tocados” por esos carismas
irradiantes.

En ese sentido, parecen preciosas las palabras de Juan Pablo II en el
Brasil, luego de haber destacado los grandes servicios pastorales y
apostolicos cumplidos por los religiosos: “No es porque es util a la
pastoral que la vida religiosa ocupa un lugar bien definido en la
Iglesia y un valor incontestable. Es verdadero lo contrario: la vida
religiosa presta un servicio eficaz a la pastoral porque es y se mantiene
firmemente fiel al lugar que ocupa en la Iglesia y a los carismas que
caracterizan este lugar”.

Las comunidades religiosas tendrian que poner mas de relieve el
testimonio de santidad de sus fundadores o maestros espirituales.
Muchas veces valen maés los testimonios que las palabras. Y los
cristianos tenemos necesidad de «modelosy, de padres y maestros en el
camino de la fe.

Las comunidades de vida en la Iglesia

Comunidades de vida permanentes y que involucran plenamente a
las personas solo se verifican, en la vida de la Iglesia, en las comu-
nidades religiosas y en las familias cristianas. Las diferencias entre
ellas son notorias. La familia es una comunidad natural, cuyo ntcleo
matrimonial —en la unién amorosa y fecunda del hombre y la mujer— es
“sacramentalizado” por la Iglesia. La comunidad religiosa no parte de
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una base “natural” y quienes participan en ella sacrifican libremente
bienes preciosos —como todo el campo del amor conyugal, de la libre
disposicion de los bienes materiales, de la autonomia individual para
las grandes decisiones de la vida— para conseguir un Bien, por un Amor
mucho mas grande.

En ambos casos se manifiesta, en formas diversas, el misterio de
comunion que estd en el origen y el destino del hombre, convertido en
milagro cotidiano. En sociedades siempre mas desarticuladas y
atomizadas, donde los flujos potentes de masificacion disgregan los
vinculos personales en el tejido social y crece el individualismo,
adquieren ain mas importancia y mds impacto estas formas de
comunidad de vida. Hay un ansia de reconocimiento personal, de
amistad, de compafiia solidaria, de auténtica reconciliacion, de
reencuentro de relaciones humanas mas densas y plenas, que hace que
las personas sean muy sensibles respecto al testimonio y a la acogida
humana de estas comunidades de vida.

Hay tantas analogias hermosas que se podria explorar entre las
comunidades religiosas y las comunidades familiares. ;Acaso los di-
versos rostros del amor humano que se dan en la vida familiar y que
reflejan las dimensiones indisociables del amor divino no se viven a su
modo y aun mas plenamente —como signos, atisbos y primicias del
Reino— en la comunidad religiosa? Ambas comunidades se fundan
sobre la base indestructible y fecunda de un amor esponsalicio.
Mientras que en el cara a cara del hombre y la mujer esta experiencia
apasionante de amor refleja realmente la alianza de Cristo con su
Iglesia, los religiosos y religiosas se dejan tomar directamente y total-
mente por el amor de Cristo, sin limites, en la inmediatez de la alianza
entre el Esposo y la Esposa, con la totalidad y la sublimacion de una
entrega a la que estd llamado todo amor humano. La virginidad
consagrada —vivida en esa serena y misteriosa plenitud— es signo de
posibilidad y ejemplaridad para ordenar y alentar también la «castidad»
de la vida matrimonial en ese complejo vital, delicado e inestable entre
el sefiorio espiritual y las pulsiones instintivas. Hay toda una educacion
a la libertad, al dominio de si, que es condicidon del amor auténtico —tan
importante y urgente hoy en las nuevas generaciones, conformadas e
impactadas por una mentalidad hedonista y en ambientes de erotismo—
que se transparenta en una sana vida religiosa.

La familia, aunque implicitamente, también requiere una «regla»
para su vida comunitaria. Y la autoridad es principio y garante de la
comunion. Desde la regla de las reglas —la de San Benito—, el
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“superior” de la comunidad era llamado “padre” (abad). Es bueno que
la superiora se reconozca como “madre” de la comun fraternidad. Sin
paternidad (y maternidad) quedamos huérfanos, se disgrega la
fraternidad porque queda sin fuente y polo de referencia. Vale lo de
«autoridad» como derivado de augere, lo que ayuda a aumentar, a
crecer en la vida, lo que permite crecer lo humano en el hombre. Es
siempre reflejo de la paternidad (y maternidad) de Dios, quien nos da la
vida, la hace crecer en la fe, la lleva a la plenitud. Hay una fecundidad
espiritual que genera frutos abundantes de vida cristiana.

Los laicos observan muchas veces con especial atencion la vida de
las comunidades religiosas para ver si descubren, si advierten aquel
“algo mas” que esperan. Por eso, excesivos formalismos, rencillas
menores, divisiones, ausencia de calor humano... opacan el testimonio
comunitario. Como si la vida comunitaria fuera mas una formalidad
obligada que una irradiacion de libertad y vida. Los laicos tendrian que
llegar a ver en la vida de las comunidades religiosas como las
realizaciones en pequefio de esa reconciliacion en profundidad, de esa
fraternidad y solidaridad, de esa paz y alegria en la comunién, que
todos los hombres ansian en su corazéon: jun signo fuerte de
“humanidad reconciliada” al interior del misterio de comunion de la
Iglesia, un modelo de “nueva sociedad” en donde logran aunarse la
libertad y la solidaridad, donde la autoridad se ejerza como paternidad
(y maternidad), donde se viva una actitud diferente ante la riqueza, en
las que las relaciones humanas estén caracterizadas por la libertad y no
degeneren en dominacion, que suscite en todos sus miembros una
participacion ordenada, y “sobre todo —dice un hermoso texto del
Documento de Puebla— donde inequivocamente se manifieste que, sin
una radical comunion con Dios en Jesucristo, cualquier otra forma de
comunion puramente humana resulta a la postre incapaz de sustentarse
y termina fatalmente volviéndose contra el mismo hombre”. En fin,
cabe esperar de tales comunidades nada menos que un pedazo de cielo.

Algunas areas prioritarias

Los laicos son muy sensibles al testimonio de pobreza de la vida
religiosa. Son muy exigentes con los religiosos y poco consigo mismos.
Pero es bueno dejarse interpelar por esa exigencia. Mas que un area de
trabajo o de compromiso, la pobreza es una dimension radical de la
«consagracion» en cuanto desprendimiento de los bienes materiales y
afirmacién de la libertad que reconoce su unico Bien en Dios. Hay
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testimonios admirables. Pero también, en demasiadas oportunidades,
los laicos no logran advertir como se manifiesta concretamente, en
cuanto desprendimiento y libertad, ese voto de pobreza. Incluso muchas
veces ven, y sin malicia, que religiosos y religiosas viven demasiado
comodamente, hasta confortablemente, con todos los problemas
materiales mas que resueltos en el presente y en el futuro, y en
ambientes que de «pobreza» nada tienen. No se trata de pedir gestos
“romanticos” ni de azuzar desasosiegos criticos. Pero, al menos, se
requiere una mayor austeridad y severidad de vida, una disponibilidad
mas generosa para compartir todos los bienes materiales y espirituales,
una eliminacion de todo lo superfluo. Esta exigencia resulta tanto mas
interpelante en cuanto se da en una Iglesia cada vez mas consciente
respecto a la “opcion preferencial por los pobres”. “Esta opcion
preferencial por los pobres —escribe Don Egidio Vigan6 en una sintesis
muy expresiva y que ahora no podemos desmenuzar— cuestiona muy
concretamente a los religiosos, sobre todo de los Institutos de vida
activa; exige una revision de la propia mision en vista de sus destina-
tarios; hace programar una reubicacion social de la presencia;
profundiza el significado sacramental del voto de pobreza; pone en
didlogo los grandes valores de la pobreza evangélica con las
apremiantes necesidades de la miseria social, proclama cada vez con
mayor claridad que la pobreza de las bienaventuranzas es un reto al
materialismo y abre las puertas a soluciones alternativas de la
sociedad de consumo”. Valen también para los religiosos los criterios
sefialados por el Magisterio de la Iglesia sobre la autenticidad
evangélica de esa opcion: no es exclusiva ni excluyente porque el
mensaje de salvacion se dirige a todos las personas sin discriminacion;
estd animada por una intencionalidad primariamente religiosa y no
politica; no se deja atrapar y reducir en una dialéctica clasista; tiene en
cuenta la existencia de rostros diversos de pobres en situaciones de
hambre y de miseria, de desocupacién y marginacion, de privacion de
libertad, de privacion de salud fisica o mental, o de otras privaciones
materiales y/o morales. En ese amor preferencial por los pobres, deri-
vado del amor total por Cristo, se juega, en buena medida, el testimonio
de la vida religiosa hoy dia.

Una atencion especial a los jovenes parece ser también un requeri-
miento fundamental y urgente para las comunidades religiosas de
nuestro tiempo. Hay una impresionante tradicion religiosa en la
educacion de la juventud, que no puede ni debilitarse ni desperdigarse,
sino que debe ser retomada, actualizada y relanzada. La cuestion es
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clara: la persona se socializa y es educada, a partir de la mas tierna
edad, fundamentalmente a través de la familia y de la escuela. Son los
dos canales fundamentales para la introduccion del joven a la realidad.
(Podré ser posible que los Estados, los partidos politicos, las estrategias
ideoldgicas presten un interés fuerte en la escuela, para penetrar en el
mundo juvenil y orientarlo segiin diversidad de criterios e intereses, y
que la Iglesia —en especial las comunidades religiosas— subvalore su
tradicion educativa y sus instituciones y responsabilidades educativas?
En tiempos de crisis de credibilidad y convocacién de las ideologias,
insatisfechas las mejores energias e inquietudes con el materialismo
sofocante de la sociedad de consumo, resultan mds importantes que
nunca las propuestas grandes y fuertes, las certezas ideales de vida que
tienen que ser ofrecidas a los jovenes como significados y guias para la
propia educacion. Los laicos cristianos que son padres de familia
necesitan contar con la ayuda de la escuela catdlica. La responsabilidad
educativa primordial recae en los padres, y la familia es lugar
fundamental del crecimiento de la fe de sus miembros, pero hay mucho
de instruccion catequética, de actitudes cristianas, de vinculacion
fecunda de la fe con la cultura que se da en el ambiente y en la
actividad de la escuela. El camino mas fecundo es el de una activa y
corresponsable colaboracion educativa entre la familia y la escuela
catolica. Estoy seguro de que no es para nada interés de los laicos que
las comunidades religiosas educativas abandonen el terreno de la
escuela. Al contrario, estdn muy interesados en que intensifiquen su
compromiso educativo —involucrando la colaboracion de los laicos,
especialmente de los padres de familia—, superen letargos adminis-
trativos y rutinarios en la gestion de la escuela, la conviertan cada mas
en un ambiente cristiano vigoroso, irradiante, incisivamente educativo,
busquen los medios para hacer cada vez mas accesibles y fecundos sus
servicios. Eso si, hay mucho que repensar, programar y realizar en
orden a una pastoral escoldstica que esté a la altura de todas estas
exigencias. Es obvio que me estoy refiriendo a escuelas muy firmes en
su identidad catdlica —no reducida a algunos cursos de religion o
teologia—, animadas por comunidades que sepan traducir y vivir esa
identidad como propuesta educativa para el crecimiento integral de los
jovenes.

Pienso también en otros ambientes y actividades humanas que se
han convertido en nuevas fronteras de la mision eclesial, donde la
presencia de la Iglesia no puede limitarse a algunos laicos
“francotiradores”. No pueden faltar carismas religiosos para el trabajo
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apostolico entre los universitarios, los intelectuales, los artistas, los
profesionales de la comunicacion social, los trabajadores...

Segun la medida del don de Cristo

Una ultima anotacion. El Concilio dice que “la profesion de los
consejos evangélicos, aunque implica la renuncia de bienes que
indudablemente han de ser estimados en mucho, no es, sin embargo, un
impedimento para el verdadero desarrollo de la persona humana,
antes por su propia naturaleza lo favorece en gran medida”. O sea, que
las renuncias no deben menguar lo humano sino ayudar a realizar la
estatura del hombre segun la medida del don de Cristo. Ese algo mas,
ese mucho mas de santidad, que esperan los laicos de los religiosos,
encuentra respuesta en el testimonio de hombres nuevos y de mujeres
nuevas, compenetrados en el Absoluto de Dios, radicalmente
incorporados en Cristo, totalmente dedicados al servicio de los
hermanos. Si Cristo revela al hombre la plenitud de su ser y su destino,
todo seguimiento radical de Cristo no puede ser sino un camino de
realizacion integral de humanidad. Hay que demostrar que lo que se
abandona por seguir a Cristo se recobra multiplicado, ya y ahora, como
riqueza mas plena de humanidad.

Los laicos esperan encontrar en religiosos y religiosas
personalidades cristianas bien auto-centradas porque centradas en Dios.
Y, por eso, personas de equilibrio afectivo y serenidad emotiva
(jcuantas “contestaciones” transparentan inmadurez psicoldgica!), de
solida formacion intelectual (;por qué en el pasado se invirtid tan
escasamente a este nivel en las religiosas?), de una auténtica libertad
porque capaces de gran obediencia, de profunda vida espiritual desde
su “castillo interior”, atentos y abnegados en la dedicacion y el servicio,
que contagien una felicidad y alegria que vienen desde adentro, devotos
afectuosos de Maria, la primera y mas grande discipula de Cristo.

Transcripcion de wuna conferencia a Superioras Generales de
Congregaciones Religiosas.

Roma, 5 de marzo de 1986.
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7. Sobre la formacion de los fieles laicos en el
compromiso politico

Una nueva generacion de fieles laicos en la politica

El Santo Padre Benedicto XVI manifestd en diversas ocasiones la
necesidad y la urgencia de un renovado compromiso de los catodlicos en
la vida politica. En el discurso inaugural de la V Conferencia General
del Episcopado Latinoamericano, en Aparecida, se dirigid a aquel
“continente de bautizados” con las siguientes palabras: «E/ respeto de
una sana laicidad —incluso con la pluralidad de las posiciones
politicas— es esencial en la tradicion cristiana. Si la Iglesia comenzara
a transformarse directamente en sujeto politico, no haria mas por los
pobres y por la justicia, sino que haria menos, porque perderia su
independencia y su autoridad moral, identificandose con una unica via
politica y con posiciones parciales opinables. La Iglesia es abogada de
la justicia y de los pobres precisamente al no identificarse con los
politicos ni con los intereses de partido. [...] Formar las conciencias,
ser abogada de la justicia y de la verdad, educar en las virtudes
individuales y politicas, es la vocacion fundamental de la Iglesia en
este sector. Y los laicos catdlicos deben ser conscientes de su
responsabilidad en la vida publica; deben estar presentes en la
formacion de los consensos necesarios y en la oposicion contra las
injusticias. [...] Por tratarse de un continente de bautizados, conviene
colmar la notable ausencia, en el ambito politico, comunicativo y
universitario, de voces e iniciativas de lideres catolicos de fuerte
personalidad y de vocacion abnegada, que sean coherentes con sus
convicciones éticas y religiosas»l.

Otra intervencidon en este campo muy significativa fue la que el
Papa expuso durante su visita pastoral en Cerdefia. Una tarea muy
importante —dijo Benedicto XVI- es la formacion de «una nueva
generacion de laicos cristianos comprometidos» que sean «capaces de
evangelizar el mundo del trabajo, de la economia y la politica”.

Aun mas explicita fue la invitacion dirigida a los participantes de la
XXIII asamblea plenaria del Consejo Pontificio para los Laicos, el 15
de noviembre de 2008: A los laicos «les corresponde —afirmo el Santo
Padre— dar testimonio de la caridad, especialmente a los mas pobres, a
los que sufren y a los necesitados, asi como asumir todos los
compromisos cristianos destinados a crear condiciones de justicia y
paz cada vez mayores en la convivencia humana, de modo que se abran
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nuevas fronteras al Evangelio. [...] De modo particular, reafirmo la
necesidad y la wurgencia de la formacion evangélica y del
acompanamiento pastoral de una nueva generacion de catolicos
comprometidos en la politica, que sean coherentes con la fe profesada,
que tengan rigor moral, capacidad de juicio cultural, competencia
profesional y celo de servicio para el bien comiin»’.

Y recientemente, en Lisboa, Benedicto X VI se dirigio a los obispos
portugueses con este llamamiento: «Los tiempos en que vivimos exigen
una nueva fuerza misionera en los cristianos, llamados a formar un
laicado maduro, identificado con la Iglesia, solidario con la compleja
transformacion del mundo. Se necesitan auténticos testigos de
Jesucristo, especialmente en aquellos ambientes humanos donde el
silencio de la fe es mds amplio y profundo: entre los politicos,
intelectuales, profesionales de los medios de comunicacion, que
profesan y promueven una propuesta monocultural, desderiando la
dimensién religiosa y contemplativa de la vida»'.

Todavia se podria afadir otras citas en este mismo sentido, pero
¢éstas son suficientes para ser conscientes de la necesidad que el papa
Benedicto XVI siente de convocar a los fieles laicos para que sean, de
modo renovado, testigos de Cristo en la comunidad politica, al servicio
del bien comun.

El hecho que el Santo Padre pida explicita y reiteradamente la
formacién de una nueva generacion de fieles laicos en la politica pone
objetivamente la cuestion de cuales pueden ser los criterios y las
modalidades adecuadas de esta formacién. Este es precisamente el tema
de mi ponencia.

Una invitacion dirigida especialmente al laicado catélico

Esta conciencia apremiante, manifestada por el Santo Padre, es una
fuerte llamada dirigida al laicado catolico. Si la novedad cristiana, que
viene del bautismo, define radicalmente a los fieles laicos, entonces
ésta se caracteriza, como modalidad singular, por una “indole secular”.
Toda la Iglesia tiene una dimension secular, pero el “mundo” es
especialmente el ambito y el medio de la vocacion cristiana de los
fieles laicos. Como discipulos y testigos de Cristo, los fieles laicos
viven su vocacion cristiana y misionera en las condiciones ordinarias
de la vida personal, familiar y social’. El matrimonio y la familia, el
trabajo, la educacion, la cultura y la comunidad politica son
dimensiones fundamentales de la vida de las personas en la sociedad,
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son ambitos de la mision para la adhesion concreta al Evangelio y
cuestiones cruciales en donde esté en juego la dignidad de la persona, la
convivencia en el seno de los pueblos y la calidad de vida de las
naciones. Por ello, son bancos de prueba del servicio de los fieles laicos
hacia la persona y la sociedad’. Esta es la ensefianza del Concilio
Vaticano II, retomada por la exhortaciébn apostdlica Evangelii
Nuntiandi y la exhortacion apostolica post-sinodal Christifideles Laici.

En muchas ocasiones, tanto los papas como numerosos obispos, han
manifestado su preocupacion por la desproporcion que existe entre la
participacion activa y generosa de muchos fieles laicos en la
edificacion de las comunidades cristianas, asumiendo responsabili-
dades, cargos y ministerios, y cierta didspora poco relevante y
significativa del laicado en el ambito politico y cultural de nuestro
tiempo’. No se trata de hacer una contraposicion sistematica entre ad
intra 'y ad extra, sino de senalar este déficit de presencia. Incluso se ha
hablado de “clericalizacion” de los laicos cuando empezaban a
calmarse las olas tempestuosas de la secularizacion de los clérigos. La
insistencia renovada con la que el Concilio Vaticano II y los pontifices
han subrayado en lo sucesivo esta tarea peculiar e insustituible de los
fieles laicos parece indicar que esto aun requiere el empleo de ulteriores
esfuerzos en la educacion y en su realizacion efectiva.

Si «el deber inmediato de actuar en favor de un orden justo en la
sociedad» no es, en primer lugar, propio de la Iglesia como tal, si lo es
de los «fieles laicos como ciudadanos del estado», que participan «en
primera persona en la vida publica» y cooperan «con los otros
ciudadanos segun las respectivas competencias y bajo su propia
responsabilidad»®. Son llamados a «penetrar de espiritu cristiano la
mentalidad y las costumbres, las leyes y las estructuras de la
comunidad en que viven»’.

Esto es todo lo contrario de una caricatura de “fuga mundi”, de
cualquier forma de repliegue eclesiastico o de anonimato mundano por
parte de los fieles laicos.

Un déficit de presencia

El Concilio Vaticano II habia recordado, en la constitucion pastoral
Gaudium et Spes, la importancia del compromiso de los laicos en la
politica: «La Iglesia alaba y estima la labor de quienes, al servicio del
hombre, se consagran al bien de la cosa publica y aceptan las cargas
de este oficio [...] Los cristianos todos deben tener conciencia de la
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vocacion particular y propia que tienen en la comunidad politica, en
virtud de esta vocacion estan obligados a dar ejemplo de sentido de
responsabilidad y de servicio al bien comim»'. La exhortacion
apostolica Christifideles Laici corroboraba veinte afios después,
dirigiéndose a los fieles laicos, que «todos y cada uno tienen el derecho
vy el deber de participar en la politica, si bien con diversidad y
complementariedad de formas, niveles, tareas y responsabilidades»'.
Asimismo, en la Nota doctrinal sobre algunas cuestiones relativas al
compromiso y la conducta de los catdlicos en la vida politica de la
Congregacion para la Doctrina de la Fe, en el afio 2002, se sefiala que
ellos no pueden abdicar de «la multiforme y variada accion economica,
social, legislativa, administrativa y cultural, destinada a promover
orgdnica e institucionalmente el bien comiin»'*. Las sucesivas recientes
intervenciones de S.S. Benedicto XVI han invitado con una renovada
urgencia a los fieles laicos a participar en la politica.

Es verdad que se hace indispensable tener una vision amplia de la
politica, mas alld de los limites estrechos que generalmente la limitan a
los partidos e instituciones politicas, como también a los procesos
electorales. La politica es una dimensioén de toda la actividad humana
que lleva a reconocer y realizar el bien comun de la sociedad, a
construir un orden justo, y en esta perspectiva ningin ambito de la vida
social puede sustraerse a ella, porque los atraviesa a todos. Si se amplia
asi el ambito de la politica, se puede afirmar que la Iglesia misma vive
esta dimension politica y contribuye al bien comun, y que los fieles
laicos se preocupan de realizarlo en las mas diversas actividades de la
vida social. De hecho, hay una fuerte presencia de catolicos en lo que la
doctrina social de la Iglesia llama “cuerpos intermedios”, y que hoy
tiende a llamarse ‘“sociedad civil”, mediante su participacion en
diferentes organizaciones no gubernamentales e iniciativas de
voluntariado, en corporaciones profesionales y organizaciones
sindicales, en diversas comunidades civiles a nivel local, en
asociaciones y obras con diferentes finalidades educativas, culturales,
sanitarias, asistenciales y caritativas, en empresas de diferentes tipos,
en redes ideales de solidaridad y cooperacion, etc.

Los llamamientos de S.S. Benedicto X VI parecen referirse e invitar
al compromiso politico fout court de los cristianos, lo que significa
suscitar y sostener vocaciones especificas que impulsen a mas
cristianos a comprometerse en las instituciones politicas con el teson, el
sacrificio, el sentido de gratuidad y la solidaridad, la pasién y la
competencia, la paciencia y la vision de futuro que conlleva este
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compromiso. Es a este nivel que se advierte aquel déficit de presencia.
Baste s6lo citar, a modo ilustrativo, lo que indicaba el papa Benedicto
XVI a los obispos brasilefios en Sao Paulo, hablando especialmente de
los cristianos: «Es preciso trabajar incansablemente a favor de la
formacion de los politicos»", o lo que afirman los obispos latino-
americanos en su V Conferencia General en Aparecida: «Si muchas de
las estructuras actuales generan pobreza, en parte se ha debido a la
falta de fidelidad a sus compromisos evangélicos de muchos cristianos
con especiales responsabilidades politicas, econémicas y culturales»'.
En su reciente libro Render Unto Caesar, que tiene como subtitulo
“Servir a la nacion viviendo nuestro credo catolico en la vida politica”,
el obispo de Denver, Mons. Charles Chaput, sefiala que los catdlicos en
los Estados Unidos son 69 millones, es decir una cuarta parte de la
poblacién, y que en el Congreso hay mas de 150 parlamentarios que se
declaran como tales, mientras que en el Senado los catélicos son uno de
cada cuatro y en la Corte Suprema son mayoria... «Pero ;qué
diferencia hay?»"°.

Alguien podria preguntarse, parafraseando a Stalin, ;donde estdn
las divisiones del Papa? ;O donde se encuentran nuestros Tomés Moro,
obedientes a la legitima autoridad, pero sobre todo a la ley inscrita por
Dios en la conciencia del hombre, fuente de auténtica libertad? ;Donde
estan los Adenauer, los De Gasperi, los Monnet, los Schuman, que
allanan el camino hacia la reconciliacion, reconstruccion, integracion y
cooperacion entre los pueblos? ;Cuales son las respuestas politicas que
los cristianos sostienen y promueven como contribucidon original y
eficaz para enfrentar nuevos caminos de desarrollo de todo el hombre y
de todos los hombres frente a las enormes cuestiones y desafios que se
plantean actualmente? Es verdad, no faltan testimonios de cristianos
que son motivo de estimulo, esperanza e incluso admiracion, pero no se
advierten fuertes corrientes y movimientos de un renovado compromiso
de fieles laicos en el campo de la politica.

Hoy méas que nunca hacen falta en todas partes dirigentes politicos
verdaderamente comprometidos por el bien del propio pueblo y
especialmente de los sectores mas necesitados y discriminados, que no
antepongan sus intereses individuales al bien comun, que tengan
siempre como guia la defensa y promocion de la dignidad de la persona
humana, con el “carisma” y la experiencia de ponerse en sintonia con la
sabiduria, el sufrimiento, las necesidades y las esperanzas del cuerpo
social, con las competencias que requiere el gobierno de sociedades
cada vez mas complejas, con la capacidad de juicio sobre la historia del
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propio pais en el contexto regional y mundial, con un disefio que vaya
mas alla del pequefio cabotaje. Se necesitan politicos libres de toda
tendencia al autoritarismo y la violencia, amantes de la auténtica
libertad, con la magnanimidad de los que buscan una mayor justicia y
verdad junto con la reconciliacion y el perdon, capaces de sumar
ideales e intereses por una mayor implicacion, movilizacién y parti-
cipacion democratica de las personas, familias, cuerpos intermedios,
fuerzas sociales, culturales y religiosas en la construccion de la nacion.
Si esto es justo pedirselo a todos los politicos, entonces hay que
pedirselo también a los cristianos empenados en la vida politica. Mejor
dicho, més alla de toda degeneracion de la politica y del alejamiento de
ella que esto provoca, los fieles laicos estan invitados a implicarse en
este servicio noble, vivido y rehabilitado en su mas alta dignidad, que
es la de ser una forma singular de actuacion de la caridad, es decir una
respuesta al amor de Dios en el amor por los hombres, especialmente
por los “projimos” compatriotas, que es testimonio de pasion por la
vida y el destino del propio pueblo, al servicio del bien comun.

Ante todo, ;formar a los christifideles!

A pesar de ello, de los llamamientos del Santo Padre se sacarian
interpretaciones y consecuencias erroneas si se tradujese esta invitacion
y se respondiera a tal urgencia concentrando energias, programas e
instrumentos de la Iglesia para la formacion de buenos politicos. jNo!
La formacion de los politicos se realiza en el &mbito de las instituciones
y de la praxis de la politica, del mismo modo que la formacion de los
ingenieros, abogados y arquitectos se realiza en el ambito de centros
universitarios competentes y en la continua praxis profesional. Los
intentos de algunas instancias eclesidsticas de formar politicos entre los
cristianos, segun programas teoricos, normalmente han conducido al
fracaso o no han dejado huella. Aqui y alla, en las recientes décadas
pasadas, algunas Iglesias locales han creado escuelas para la formacion
politica, pero los frutos resultan irrelevantes.

Esta no es la mision de la Iglesia, que ni siquiera goza de una
competencia especial en esta materia. Ella no estd llamada a
comprometerse de modo prioritario a formar buenos ciudadanos y
buenos politicos, como la medida mundana espera de ella, reduciéndola
asi a una “religion civil”.

Las llamadas moralistas del tipo “hay que comprometerse en la
politica” ya no tienen el agarre que tenian en las generaciones del
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inmediato postconcilio, en plena euforia de la “apertura al mundo” y
del protagonismo de los laicos comprometidos y militantes, impulsados
por altas mareas de politizacion y fuertes vigencias ideologicas en el
apice de los mesianismos secularizados, dispuestos a “la transfor-
macion global de las estructuras”. Hoy prevalece el desencanto y la
desconfianza en la politica, mientras que el utilitarismo domina.
Ademas, los mandatos categéricos, a modo de exhortaciones morales,
raramente conmueven el corazén de la persona, movilizan su
inteligencia o cambian su vida. A menudo quedan como declamaciones
retoricas para una buena conciencia, sin consecuencias reales.

La formacion de los politicos no es competencia de la Iglesia, ni
siquiera prioritariamente la de politicos cristianos. Su mision es la de
generar de las aguas bautismales “criaturas nuevas” convertidos en
hijos e hijas de Dios, ungidos por el Espiritu Santo, participes de la
muerte y resurreccion de Jesucristo, miembros de su Cuerpo. Su mision
es hacer crecer “hombres nuevos” y “mujeres nuevas”, cada vez mas
configurados en Cristo, con-formados a El, en la comunién de sus
apostoles y discipulos. Su mision es la de reconducirlos, una y otra vez,
a que encuentren la dignidad, la belleza, la gratitud, la alegria y la
responsabilidad de ser cristianos.

Cualquier intento de responder a la invitacion del Papa de formar
una nueva generacion de catdlicos en la politica que no comience a
partir de esto y que no se base en esto, que descuide este nucleo
esencial y que no esté inserto dentro de este itinerario educativo de los
christifideles, estd condenado al fracaso. De hecho, a menudo resultan
bastante patéticos los intentos y esfuerzos en nuestras comunidades
cristianas de sacar de la vida de los laicos las consecuencias sociales,
culturales y politicas de la fe —como si se tratara de una mera cuestion
de coherencia—, mientras que ella misma resulta irreal o irrelevante.

Todos los bautizados deben «recomenzar desde Cristo»'®, hecho
que remite a la naturaleza misma, al significado del acontecimiento
cristiano en la vida de las personas. Sabemos bien que el cristianismo
no es, ante todo, una doctrina, una ideologia, ni tampoco un conjunto
de preceptos morales, y menos aun un espiritualismo de las “buenas
almas”. Es un hecho que sucedid historicamente: el Verbo se hizo
carne, el Misterio en el que todo consiste y subsiste ha irrumpido en la
historia humana, Jesucristo ha revelado el rostro de Dios, que es amor
misericordioso, y al mismo tiempo ha revelado la vocacion, la dignidad
y el destino de la persona humana y de toda la creacion, salvados de la
caducidad y corrupcion, gracias a su victoria pascual. A toda persona,
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en todo lugar y tiempo, le ha sido dado ser contemporanea a la
presencia de Cristo gracias a su Pueblo, a su Cuerpo, que es la Iglesia,
la compaiia de sus testigos y discipulos. Por ello, no nos cansamos de
repetir las palabras de Benedicto XVI en la enciclica Deus Caritas Est:
«No se comienza a ser cristiano por una decision ética o una gran
idea, sino por el encuentro con un acontecimiento, con una Persona,
que da un nuevo horizonte a la vida y, con ello, una orientacion
decisiva»'’. Si falta esto, o si con ligereza se da como presupuesto o por
descontado, entonces sucede, como a menudo ocurre, la reduccion
moralista del acontecimiento cristiano, como si se tratara s6élo de un
simbolo de compasion por sus semejantes, un edificante voluntariado
social, un mero impetu ético de complementacion funcional para el
entramado social disgregado por el fetichismo del dinero, la injusticia y
la violencia, apenas un impulso de solidaridad que termina por agotarse
en el cansancio o por exacerbarse en la indignacion, la denuncia y la
violencia.

La cuestion prioritaria y fundamental es rehacer la fe de los
cristianos. Todos estamos llamados a vivir y volver a vivir la fe como
un nuevo comienzo, como aquella novedad sorprendente de vida,
esplendor de verdad y promesa de felicidad que remite al
acontecimiento que la hace posible y la fecunda.

So6lo aquellos que viven con gratitud y alegria la verdad y la belleza
de ser cristianos se haran de verdad protagonistas de una nueva vida
dentro del mundo.

Una sorprendente novedad de la vida

Todo esto es exactamente lo contrario de un cristianismo disociado
de los intereses que tiene la persona, de aquel divorcio entre fe y vida
que los Padres del Concilio Vaticano II indicaban como «uno de los
mds graves errores»'*. «En su existencia —afirma la exhortacion
apostolica postsinodal Christifideles Laici— no puede haber dos vidas
paralelas: por una parte, la denominada vida “espiritual”, con sus
valores y exigencias, y por otra, la denominada vida “secular”, es
decir la vida de familia, del trabajo, de las relaciones sociales, del
compromiso politico y de la cultura»". De este modo, el cristianismo
termina por ser episddico y fragmentario, apenas residual y finalmente
superfluo. Una nueva generacion de cristianos comprometidos en la
vida politica s6lo se podra forjar «si los fieles laicos saben superar en
ellos mismos la fractura entre el Evangelio y la vida, recomponiendo
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en su vida familiar cotidiana, en el trabajo y en la sociedad, esa unidad
de vida que en el Evangelio encuentra inspiracion y fuerza para
realizarse en plenitud»™.

Un verdadero encuentro con Cristo, que se convierte en un fiel
seguimiento, un permanecer con El en comunién, cambia la vida de los
que se confiesan cristianos. Nada puede permanecer ajeno a esta
metanoia, a la conversion y transformacion de toda la existencia. Si el
encuentro es verdadero, entonces cambia la vida de la persona, marca
con su impronta la vida matrimonial y familiar, las amistades y el
trabajo, el empleo del tiempo libre y del dinero, el modo de mirar toda
la realidad... hasta los minimos gestos cotidianos. Todo es trans-
formado en mas humano, mas verdadero, mas hermoso, en motivo de
alegria y felicidad. Todo es animado por un amor transfigurador,
unificador, vivificante. «El que esta en Cristo, es una nueva creacion»
(2 Co 5,17). El cristianismo es la llamada de Cristo a nuestra libertad;
espera en la simplicidad del fiat, como el de Maria, para que, por medio
de la sacramentalidad de la Iglesia, se haga carne en nuestra carne.

El encuentro con Cristo despierta los deseos de amor y verdad, de
justicia y felicidad, arraigados en el ser de la persona, y, al mismo
tiempo, responde a ellos de modo satisfactorio y completo. Le hace
descubrir al hombre su propia humanidad, toda su potencialidad
humana destinada a la realizacion. Se comprueba como una experiencia
hermosa y ventajosa, adecuada y conveniente para la persona. Con
otras palabras, se trata del redescubrimiento, lleno de gratitud, alegria y
responsabilidad, del propio bautismo como la mas profunda
autoconciencia de la dignidad de la persona, disminuida, ofuscada y
desordenada por el pecado, pero regenerada por la gracia, destinada a la
plena estatura de lo humano en Cristo. El Sefiorio de Cristo llama a que
sea vivido siempre de nuevo de un modo concreto, comprensible,
razonable, convincente y conveniente, como certeza que se ha
experimentado en la vida, y no como un discurso abstracto y formal.

Es cierto que esta novedad no es el resultado de un mero esfuerzo
moral, siempre fragil, de la persona, sino sobre todo del fruto de la
gracia, es decir de un renovado encuentro con el Sefior que se
profundiza en amistad, en comunion y en una confianza mendicante en
el amor misericordioso de Dios, hasta poder exclamar con el apostol:
«Vivo, pero no yo, sino que es Cristo quien vive en mi» (Ga 2,20). Asi
resplandece la fuerza de Cristo en nuestra debilidad. «La sintesis vital
entre el Evangelio y los deberes cotidianos de la vida que los fieles
laicos sabran plasmar, serd el mas espléndido y convincente testimonio
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de que, no el miedo, sino la busqueda y la adhesion a Cristo son el
factor determinante para que el hombre viva y crezca, y para que se
configuren nuevos modos de vida mads conformes a la dignidad
humana»*'.

So6lo los que viven la experiencia de una vida materialmente
cambiada por la fe, a pesar de las propias incoherencias y miserias, se
convierten en auténticos sujetos que hacen presente el cristianismo en

todos los ambientes y actividades de la sociedad.
El cristianismo como inteligencia radical y global de la realidad

La condicion para fomentar una renovada presencia de los
cristianos en la vida publica es que su existencia tienda a ser
transformada por la gracia de Dios y sea animada por Su Evangelio.
Pero atin hay més... Esta novedad de vida, que va configurando toda la
existencia, genera en la “nueva criatura” una nueva sensibilidad, una
nueva modalidad de mirar, discernir y enfrentar toda realidad. En las
condiciones de antiguas cristiandades, esta mens catdlica ante los
acontecimientos personales, familiares y sociales venia del apego a la
tradicion, que impregnaba toda la vida social. Esto hoy no es asi, en
absoluto. Por ello la cuestion de un juicio catdlico sobre los hechos de
la vida personal y social, incluso de la vida politica, es una necesidad
que no se debe descuidar.

Hoy no faltan los que se declaran catolicos, catolicos observantes o
“practicantes”, pero cuya mirada de la realidad publica de las naciones
permanece confinada y empafiada por los diafragmas de los poderes
politicos, culturales y medidticos. Nadie puede sentirse excluido de
tales influencias. Seria ingenuo y desacertado pretender hacer un juicio
adecuado sobre la realidad teniendo —segun las palabras atribuidas a
Karl Barth— en una mano la Biblia y en la otra el periodico.

Es mas, hay gente que considera suficiente hacer una referencia
genérica a los “valores evangélicos” o a una “inspiracion cristiana”,
como un input subjetivo para su actuacion en la vida politica y social.
Y hay otros, y esto es lo més insidioso, que piensan que la teologia es,
para el ambito de la religion, lo que las ciencias sociales son para el
analisis de la realidad. De este modo, se desconoce, por un lado, que las
teorias y los modelos macrosociales implican, aunque no explicita-
mente, una filosofia de la historia, incluso una teologia, y, por otro
lado, disminuye la pretension de verdad y el contenido cognoscitivo
que es propio del cristianismo.
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De hecho, si Dios existe y es el Logos, es decir la racionalidad
originaria y ultima de toda realidad, ;cémo no hemos de considerar el
sentido religioso como la dimensién mas radical, global y decisiva en la
existencia de las personas y la sociedad? Construir la sociedad sin Dios
es construirla contra el hombre. Y si Dios se ha manifestado en
Jesucristo, jcomo no debemos considerar el acontecimiento de la
encarnacion como el hecho mas capital de la historia humana, la llave
de la inteligencia de toda la realidad? Por ello, concluye el papa
Benedicto XVI, «sdlo quien reconoce a Dios, conoce la realidad y
puede responder a ella de modo adecuado y realmente humano»*. La
cuestion crucial es que la inteligencia de la fe sepa estar en la base de la
inteligencia de toda la realidad.

Sabemos que esta pretension de verdad no se reduce a una formula
intelectual, a un razonamiento filoséfico o a una cosmovision ideo-
logica, sino que se identifica con una persona que ha dicho de si
misma: «Yo soy la Verdad» (Jn 14,6), “yo” la verdad del cosmos y de
la historia, “yo” la llave mas radical y total de la realidad, “yo” el
significado y el destino de la existencia humana, ;”yo” el sentido de tu
vida! No hay otra alternativa: o es la afirmacion de un loco o es
sorprendentemente verdadera. A nosotros, los cristianos, que hemos
recibido esta revelacion del flujo de una tradicion viva de 2.000 afios y
que la hemos experimentado como verdadera en nuestra vida, nos toca,
inada mas y nada menos!, proponer esta “hipdtesis” y demostrar su
razonabilidad escuchando, discerniendo e integrando los multiples
acercamientos a la verdad y los signos del bien y de la belleza que se
dan en la aventura humana. Los que no creen en esta hipdtesis deberian
por lo menos aceptarla como punto de partida; rechazar esta posibilidad
como hipoétesis seria un prejuicio irracional. Pretender imponerla con
los medios de la politica, en cambio, seria una violencia.

Que Cristo es la “piedra angular” de toda construccion verdadera-
mente humana, es la certeza que tiene que animar a los cristianos en la
vida publica de las naciones y en el orden internacional. Esta
aseveracion no les exime sino, al contrario, les lleva a captar los
“signos del tiempo”, a apreciar todo progreso en el campo del
conocimiento, de las ciencias y del desarrollo social, a crecer en la
competencia, a enfrentar las cuestiones que se presentan en la vida
social y politica y a elaborar sintesis culturales siempre provisorias,
colaborando con los que quieren el bien de la persona, la familia y las
naciones. Es una “hipotesis de trabajo” que debe traducirse en
argumentaciones racionales y que hay que verificar por la capacidad de
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persuasion, movilizacién y consenso en los diferentes ambitos de la
vida publica y en las diversas coyunturas historicas concretas en las que
se vive.

Benedicto XVI esta llamando a una revalorizacion de la razon, a su
ampliacion mas allé de los limites del positivismo y el utilitarismo, que
se extienda a la mayor dimension posible hasta el encuentro con la fe,
que la sostiene y valora y que «todo lo ilumina con nueva luz»™>.

Cabria esperar muchas mas aportaciones en este sentido de parte de
las instituciones educativas catdlicas y, en particular, del trabajo inte-
lectual e interdisciplinar de auténticas universidades catolicas.

Conciencia y pertenencia

La conciencia de cada politico, y de cada cristiano en la politica,
permanece siempre y en todo caso como el ultimo e inalienable criterio
de juicio que nada ni nadie puede atropellar. La conciencia, sola ante
Dios, se encuentra en la dramatica situacion de tener que elegir sobre
cuestiones que pueden tener una fuerte influencia en la vida y en el
comportamiento de los ciudadanos. La conciencia es siempre el Gltimo
baluarte contra toda tirania, contra toda disciplina de partido rigida y
monolitica, incluso contra todo exceso de clericalismo.

Pero la conciencia nunca es neutral, jamas puede ser arbitraria y
estd sometida a todo tipo de estimulos y presiones. Por ello, es
importante contar con referencias iluminadoras a las que se puede mirar
para juzgar la propia accién. Para un cristiano en la politica, la
conciencia que lo guia debe ser siempre una conciencia creyente,
cristiana. Tiene que tratarse de una conciencia informada y formada a
la luz de la pertenencia a la comunion eclesial.

Es mas, si nuestra certeza como catdlicos es que Cristo constituye
el centro efectivo de la realidad historica y la piedra angular de toda
construccion auténticamente humana, lo mismo podemos afirmar de la
Iglesia catodlica, su Cuerpo que prolonga su presencia en la historia. La
pertenencia al Cuerpo de Cristo, que es la Iglesia, es la referencia
ineludible de todos los fieles como juicio nuevo y original sobre la
propia vida y toda la realidad. Cuando esta pertenencia se hace fragil en
la conciencia y la vida, no se da este juicio original (la fuerza
purificadora de la fe con respecto a la razon, para liberarla de la ceguera
que la asedia) y termina por someterse a las instancias dictadas,
impuestas por el poder y los intereses dominantes.
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Vivir en la comunion de la Iglesia y dar testimonio de ella es la
aportacion fundamental para la construccion de toda comunidad
humana y, al mismo tiempo, fuente, fuerza y apoyo para el compromiso
de los fieles laicos al servicio del bien comtn. De hecho, en el plan de
Dios, en su designio de salvacion, la Iglesia es sacramento de comunion
para el que todos los hombres estan creados y al cual estdn destinados.
Ella comunica la fuerza de la resurreccion del Sefior, la maxima
revolucion del amor, la rotura de toda cadena de esclavitud, la victoria
sobre la muerte y la certeza de un destino bueno para lo humano. El
Evangelio de Jesucristo es la buena noticia sobre «la dignidad y el
valor propios de su humanidad»™*; es “mensaje de libertad y fuerza de
liberacion™; es esperanza presente de verdadera vida, de vida en
abundancia y plenitud. Por ello, la contribuciéon mas grande e
insustituible que la Iglesia puede dar a toda la sociedad es ser cada vez
mas ella misma, es decir dar testimonio de su vocacidén y mision como
misterio de comunion, como sacramento de unidad entre los hombres.
El tremendum mysterium es tal, que derriba los muros de la iniquidad,
la division y la mentira, que separan y contraponen a los hombres y los
pueblos, y les llama a que se reconozcan, mediante el bautismo, como
“miembros de un mismo cuerpo”, todos hechos “uno en Cristo” (cft.
Ga 3,28; Col 3,11), en aquel “signo de unidad” y “vinculo de caridad”
que es la eucaristia’. De este modo, la Iglesia se presenta como forma
mundi, humanidad reconciliada por el amor misericordioso de Dios, en
el que se viven relaciones caracterizadas mas por el ser que por el tener,
unidos en una fraternidad sorprendente, germen y signo, anticipo y
corriente de una nueva sociedad dentro del mundo.

Mientras que todas las utopias humanas de construccion de la
comunidad perfecta terminan en una “torre de Babel”, o incluso en un
infierno real, es ésta la comunion que anhela el “corazén” de la persona
y a la cual todos los hombres estan llamados y destinados. A pesar de
ello, se hace el mal que no se quiere y no se hace el bien que se quiere;
el hombre se convierte en el “Cain” de su hermano, los intereses
egoistas prevalecen sobre el bien comun, la amenaza de la muerte
provoca cadenas de violencia y explotacion, la dialéctica de la
enemistad se insinta en todas partes, y la muralla de la iniquidad
permanece erguida en el corazon del hombre y en la convivencia social
y politica. Es necesario que algo ocurra y que venga alguien a
rescatarnos de la corrupcion y a realizar aquella comunidén que nosotros
no conseguimos conquistar unicamente con nuestras fuerzas desorde-
nadas. Solo la misericordia de Dios, gracias a la encarnacion y a la
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pascua de Jesucristo —j“Redemptor Hominis!, en la mas radical y total
liberacion de toda esclavitud y servidumbre— y por la gracia del
Espiritu Santo, comunicadas por la Iglesia, nos salva de los limites y
desérdenes que nos encadenan y nos regenera como hijos de Dios en
una comunién fraterna inquebrantable. Nuestro testimonio deberia
suscitar el mismo estupor de los paganos ante los primeros cristianos:
“/Mirad como se aman!”; jes algo del otro mundo dentro del mundo!
Es posible vivir asi a pesar de llevar este misterio de comunién en
vasijas de barro.

La pertenencia a la Iglesia vive de la caridad y llama siempre a la
gratuidad, proponiendo un “modelo de unidad” como experiencia
presente. S0lo un amor mas grande que nuestras medidas humanas es
fuente de energia y guia para reconstruir los vinculos de participacion y
convivencia, solidaridad y fraternidad. Por ello, la Iglesia siempre es
generadora y regeneradora de personas, comunidades y pueblos. Es
verdad lo que subrayaba S.S. Juan Pablo II en la exhortacion apostdlica
postsinodal Christifideles Laici, cuando advertia que para «rehacer el
entramado cristiano de la sociedad humana» es necesario «que se
rehaga la cristiana trabazon de las mismas comunidades eclesiales»”’
para que éstas reflejen y comuniquen, con la mayor transparencia
posible, el misterio de comunion que es la Iglesia.

Vivir la Iglesia como «la casa y la escuela de la comunién»™ es un
bien para todas las comunidades humanas, y es la experiencia
sustentadora que el cristiano comunica en cada ambiente, compromiso
y actividad. Cuanto mas se encuentren los cristianos en las fronteras de
la politica, las ciencias y la lucha social, cuanto mas seran sacudidos
por desafios y opciones complejas, cuanto mas abiertos al enfrenta-
miento y a la colaboracion con gente de diferentes convicciones...,
tanto mas han de estar vital, intelectual y espiritualmente arraigados en
el cuerpo eclesial.

En 1981, a cien anos del nacimiento de De Gasperi, Juan Pablo II le
rindié homenaje, afirmando que «en él la fe fue centro inspirador,
fuerza cohesiva, criterio de valores, razon de 0pci0’n»29. «Por eso, no
sorprende saber —dice de ¢l Benedicto XVI- que en su jornada, llena
de compromisos institucionales, ocupaban siempre un amplio espacio
la oracion y la relacion con Dios, comenzando cada dia, cuando le era
posible, con la participacion en la santa misa. Mas aun, los momentos
mds cadticos y turbulentos marcaron el culmen de su espiritualidad»’.
Esto cabria esperar de cada fiel laico comprometido en la vida politica:
una fecunda sintesis entre contemplacion y accion.
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Las paradojas del Evangelio

Es en esta experiencia de comunién donde los fieles laicos
aprenden a vivir su fe cristiana en la comunidad politica segin las
paradojas del Evangelio. Estas paradojas ya fueron bien ilustradas en la
descripcion de los primeros cristianos que ofrece la Carta a Diogneto:
«Los cristianos no se distinguen de los demas hombres, ni por el lugar
en que viven, ni por su lenguaje, ni por sus costumbres. Ellos, en
efecto, no tienen ciudades propias, ni utilizan un hablar insolito, ni
llevan un género de vida distinto. Su sistema doctrinal no ha sido
inventado gracias al talento y especulacion de hombres estudiosos, ni
profesan, como otros, una ensefianza basada en autoridad de
hombres. Viven en ciudades griegas y barbaras, segun les cupo en
suerte, siguen las costumbres de los habitantes del pais, tanto en el
vestir como en todo su estilo de vida y, sin embargo, dan muestras de
un tenor de vida admirable y, a juicio de todos, increible. Habitan en
su propia patria, pero como forasteros, toman parte en todo como
ciudadanos, pero lo soportan todo como extranjeros; toda tierra
extrania es patria para ellos, pero estan en toda patria como en tierra
extrania. Igual que todos, se casan y engendran hijos, pero no se
deshacen de los hijos que conciben. Tienen la mesa en comun, pero no
el lecho. Viven en la carne, pero no segun la carne. Viven en la tierra,
pero su ciudadania esta en el Cielo. Obedecen las leyes establecidas, y
con su modo de vivir superan estas leyes. Aman a todos, y todos los
persiguen. Se los condena sin conocerlos. Se les da muerte, y con ello
reciben la vida. Son pobres, y enriquecen a muchos; carecen de todo, y
abundan en todo. [...] Para decirlo en pocas palabras: los cristianos
son en el mundo lo que el alma es en el cuerpo»".

Son paradojas que valen tanto ayer como hoy. De hecho, los fieles
laicos estan invitados a comprometerse en la politica como ciudadanos,
como todos sus compatriotas, dindole mucha importancia a una vida
buena en la ciudad humana, pero se definen sobre todo por su
pertenencia a la comunioén de la Iglesia. Ellos son cristianos en la
politica, aunque la Iglesia no sea un sujeto politico, no tenga una
finalidad politica y no tenga como referencia la conquista y el apoyo
del poder politico’”. El Reino de Dios no puede ser producido por la
politica, y la fe no puede ser subalterna y estar subordinada a la
politica. Esto no quiere decir que la Iglesia se desinterese de la vida
publica de las naciones, que no abrace la totalidad de sus dimensiones
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fundamentales y englobantes, que ella misma no esté¢ implicada en la
vida y el destino de las naciones y que no nutra un profundo interés por
el bien de la comunidad politica, cuya alma es la justicia®. Es mas, su
contribucion original es decisiva en la formacion y el destino de las
naciones, a través de un siempre perseverante recomenzar de la
conversion y educacion de toda persona, de los contenidos de verdad,
amor y unidad que comunica en la vida de los pueblos, de la forja de
energia de libertad, dignidad, fraternidad, laboriosidad, sacrificio
solidario, reconciliacion y justicia, de las luces de su doctrina social.

Es verdad que los cristianos tienen que escuchar y seguir el
magisterio de los pastores en relacion a su comportamiento en la polis,
pero deben actuar en ella con base en su propia libertad, iniciativa y
responsabilidad, sin pretender representar a la Iglesia ni implicarla en
las propias opciones politicas.

Los cristianos saben perfectamente que la politica tiene su propia
autonomia y consistencia, porque aquel “dad al César lo que es del
César” indicado por Jesus es el principio originario de la laicidad del
Estado, preciosa herencia siempre critica de toda forma teocratica, de
todo fundamentalismo ideologico o religioso, porque éstos llevan a la
violencia contra la libertad. Ayer hemos sufrido la terrible experiencia
de los estados confesionalmente ateos como postulado ideologico, y
hoy se impone la “Sharia” como ley en muchos Estados. Al contrario,
la politica, como organizacioén de la convivencia sobre bases liberales,
es del orden de lo relativo; no se puede convertir en absoluto. Pero los
cristianos saben también que todo poder viene de Dios, para que se
ordene y ejerza en el propio &mbito y segun su finalidad, y que el “dar
a Dios lo que es de Dios” significa que los cristianos, libremente
comprometidos en la vida politica, obedecen sobre todo a Dios segln la
ley que El mismo inscribe en la conciencia humana y segin lo que El
mismo comunica y ensefia en la gran tradicion catdlica y el magisterio
de la Iglesia. Pretender dejar a Dios fuera de la vida publica no sélo es
imposible, sino también radicalmente dafiino para el bien de la
comunidad politica. Los cristianos comprometidos en la politica son
testigos de Cristo en este ambito.

Los fieles laicos comprometidos en la politica saben que ésta no se
puede disociar de la ética y que a menudo estan en juego graves
cuestiones morales en los debates y las deliberaciones politicas, por lo
que no pueden aceptar «la alianza entre democracia y relativismo»™*,
donde la cuestion de los fundamentos y presupuestos de la comunidad
politica es sustituida so6lo por normas de procedimiento sobre los
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consensos, siempre provisionales y cambiantes. Esto deja la demo-
cracia vacia, en condiciones de fragilidad y confusion. Y mientras se
niega por via tedrica una verdad ontoldgica sobre el hombre, el poder
impone, por via legislativa y a través de los medios de comunicacion,
una propia ontologia y antropologia. Saben los cristianos que no se
trata de pretender imponer un “estado ético” a sociedades cada vez mas
multiculturales. Sin embargo, podran y deberan apelar, lo maés
razonable y persuasivamente posible, a la “ley natural” —de donde toda
ordenacion juridica toma su legitimidad, «el unico baluarte vdalido
contra la arbitrariedad del poder o los engarios de la manipulacion
ideolégica»’®~, pero conscientes de que el ofuscamiento de las
conciencias y el prevalecer de los intereses arbitrarios a menudo lleva a
la confusion y la violencia.

La novedad de la distincion entre comunidad politica y comunidad
religiosa, que el cristianismo ha aportado al desarrollo de Ia
civilizacidon, no so6lo ha desacralizado todo poder politico sino que ha
relativizado también la politica. Si todo es politica —como se decia en
los tiempos de la embriaguez de la hiper-politizacion—, la politica
ciertamente no es todo, ni tampoco la cosa mas radical y decisiva en la
vida de las personas y de la misma polis. No es la politica la que puede
dar respuesta a los deseos de verdad y felicidad, de comunion y de
amor, que son exigencias constitutivas y sin limites de la naturaleza
humana, que reclaman su plena realizacion. Cuando el Estado pretende
ignorar o reducir estos deseos, comete una agresion contra la “dignidad
transcendente de la persona”; cuando, en cambio, pretende darles una
respuesta y satisfacerles, se atribuye un poder salvador que no hace otra
cosa que generar un infierno. Los cristianos saben que el compromiso
politico requiere una dedicacion apasionada, pero al mismo tiempo
saben también que la politica no es todo ni la cosa principal. Es mas,
«el primer servicio que presta la fe a la politica es —segun escribio el
cardenal Joseph Ratzinger— liberar al hombre de la irracionalidad de
los mitos politicos», que se atribuyen poderes mesianicos y salvadores,
retomando la fe cristiana y a la vez eliminandola y sustituyéndola con
una esperanza superior del hombre. «No es moral el moralismo de la
aventura que pretende realizar por si mismo lo que es Dios. En
cambio, si es moral la lealtad que acepta las dimensiones del hombre y
lleva a cabo, dentro de esta medida, las obras del hombre. No es en la
ausencia de toda compromiso —concluye el cardenal en forma
paradojica—, sino en el mismo compromiso donde esta la moral de la
actividad politica™®.
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Ademas, los cristianos estan llamados a dar testimonio de que el
poder es servicio y a rehabilitar de este modo el sentido més excelso de
la politica, pero sin contraponer el poder y el servicio. No son
“angeles” impotentes en la politica. Saben que la politica implica la
lucha por el poder... jpara poder servir mejor! Mas su referencia ideal
no es la del poderoso, sino la del necesitado, de aquel que sufre, del
pobre —en el que se refleja el rostro del Sefior—, porque para ellos la
“caridad politica” es la busqueda y la lucha por encontrar los mejores
modos institucionales para dar de comer al hambriento, dar de beber a
los que tienen sed, vestir al que esta desnudo, dar posada al peregrino,
cuidar de los enfermos, encarcelados y perseguidos... Hoy podriamos
continuar diciendo: proteger la vida de los mas débiles, favorecer el
matrimonio y la familia, dar trabajo al parado, acoger al migrante y a
los refugiados... jQué es mas paraddjico que el vivir las
bienaventuranzas en la vida publica! Bienaventurados los pobres, los
que lloran, los mansos, los que tienen hambre y sed de justicia, los
misericordiosos, los puros de corazon, los que trabajan por la paz, los
perseguidos a causa de la justicia. jIncluso se pide amar a los
enemigos!

Para hacer todo esto, la politica tiene que ver con los cambios de las
leyes y las estructuras que regulan la vida de la sociedad en muchos
campos. No faltan estructuras —incluso son llamadas “estructuras de
pecado” que mantienen situaciones de injusticia, desigualdad y
discriminacion, pero para el cristiano todo cambio verdadero comienza,
se renueva siempre y se dilata desde el “corazéon” de la persona. Por
ello, hay que volver a comenzar siempre desde la persona, hecho que
puede parecer como una finalidad infima y desproporcionada frente a
los grandes escenarios de la politica y de las cuestiones globales. En
realidad, se trata de abandonar el pensamiento engafioso e ilusorio de
que tal o cual modelo o sistema, en virtud de sus mecanismos, pueda
sustituir el cambio en el corazon de la persona, ahorrandole, caso por
caso, el esfuerzo de decidirse por el bien. Este es el realismo cristiano
en la polis, que se propone, sobre todo, el rescate de la persona y de sus
obras, congénitamente fragiles, reformables y mejorables.

(De qué sirve ganar todo el mundo si después se pierde el alma?
(Cudl es el sentido de todos los esfuerzos, sacrificios, luchas y
esperanzas por una mayor justicia, si todo concluye con la muerte?
Debemos ser cristianos apasionados en la custodia de la libertad, para
que se abran los caminos de paz y justicia, para hacer todo lo posible
por promover un desarrollo integral y solidario, pero conscientes de que
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la gran esperanza, mas alla de todo limite y fracaso, estd en la victoria
definitiva del amor sobre el odio, la violencia y la mentira, y se realiza
plenamente en la morada de Dios.

Los cristianos no pueden liberarse de estas paradojas evangélicas,
que estan al centro de toda auténtica formacidn cristiana de los fieles
laicos. A éstas siempre deben orientarse, de éstas depende la calidad de
su testimonio y contribucion en la comunidad politica.

A la luz de la Doctrina Social de la Iglesia

El juicio de los cristianos sobre las diferentes situaciones historicas
y sociales y su compromiso y contribuciéon politica encuentran un
alimento sustancial, como fuente de inspiraciéon y guia, en las
enseflanzas y orientaciones de la Doctrina Social de la Iglesia. Esta es
el fruto del encuentro del Evangelio con los problemas que van
surgiendo en la vida social. Desde siempre pertenece a la tradicion de la
Iglesia. Es el flujo de la caridad que va al encuentro de las necesidades
de los hombres. Con la enciclica Rerum Novarum la doctrina social
entr6 en una fase moderna de codificacion organica bajo las
repercusiones de la constitucion y el desarrollo de las ciencias sociales,
la propagacion de la revolucidon urbano-industrial y el surgir de nuevos
movimientos historicos e ideoldgicos, que plantearon renovadas
exigencias y desafios para el relanzamiento de la Iglesia. Desde
entonces, «se ha formado ya un ‘“corpus” doctrinal renovado, que se
va articulando a medida que la Iglesia, en la plenitud de la Palabra
revelada por Jesucristo y mediante la asistencia del Espiritu Santo, lee
los hechos segun se desenvuelven en el curso de la historia. Intenta
guiar de este modo a los hombres para que ellos mismos den una
respuesta, con la ayuda también de la razon y de las ciencias humanas,
a su vocacioén de constructores responsables de la sociedad terrena»’’.
La Doctrina Social de la Iglesia sufri6 una fase de eclipse en la
conciencia de muchos cristianos inmediatamente después del Concilio,
pero se renovo profundamente durante el pontificado de Juan Pablo II
en sus fundamentos teologicos, antropoldgicos y culturales y en su
adhesion historica. Este patrimonio se ha resumido sistematicamente en
el “Compendio de la Doctrina Social de la Iglesia’™®.

Ahora bien, una renovada presencia de los catolicos en la vida
publica requiere la mas plena integracion de las ensefanzas sociales de
la Iglesia en los itinerarios y contenidos de la catequesis y de la
formacion cristiana. De parte de los fieles laicos requiere fundamental-
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mente su estudio, su fiel asimilacion, su asuncidon como «principios de
reflexion, normas de juicio y directrices de accion»’’. El tripode sobre
el que se basan estas ensefianzas tiene una gran potencialidad para guiar
el andlisis y la transformacién social de nuestro tiempo: la dignidad de
la persona humana (jamés reducida a particula de la naturaleza, a un
mero anillo de la cadena bioldgica, a un elemento andénimo de la polis,
a una herramienta o a mano de obra...), la subsidiariedad (como
valoracion de la subjetividad personal y social en el ejercicio de la
libertad, responsabilidad y participacion de los individuos, las familias
y los “cuerpos intermedios”, mas alla de la estrechez de la bipolaridad
Estado-mercado) y la solidaridad (animada por la caridad del “buen
samaritano”, de la caridad de las obras y de la caridad politica, en el
horizonte de «globalizar la solidaridady»)™.

En el corpus de las ensenanzas de la Iglesia hay algunos principios
fundamentales e irrenunciables para la construccion de una sociedad
verdaderamente humana. La dignidad trascendente de la persona
humana implica la indisponibilidad de la vida y su defensa, desde la
concepcion hasta la muerte natural, las libertades religiosa y educativa,
que son el fundamento de todas las demads libertades, la familia fundada
en el matrimonio’’. Ademas, los fieles laicos tienen que tener la
maxima consideracion de otros aspectos de importancia fundamental
con relacion a la politica y a todos sus programas. Entre otros, se
pueden enumerar algunos de actualidad particular: la inversion en la
educacion, el cuidado y la fructificacion del capital humano, social y
cultural de las naciones; el fomento de una auténtica calidad de vida, de
una ecologia humana de la convivencia, de una proteccion y un
desarrollo del tejido familiar y social de las naciones; la busqueda de
nuevos modelos de desarrollo, a través de sinergias entre Estado,
mercado, familias y grupos intermedios de la sociedad civil, que sepan
combinar eficazmente el crecimiento econémico, la equidad social y la
lucha contra la pobreza; el sefiorio sobre el progreso tecnologico
compartido y puesto al servicio de todo el hombre y de todos los
hombres, seglin las medidas éticas y no solo de factibilidad; el cuidado
particular y preferencial de los necesitados y de los que sufren, con
especial atencion de todas las formas y situaciones de pobreza material,
moral y espiritual, presentes en la sociedad de hoy; el rechazo de la
violencia, la guerra y el terrorismo, en la busqueda realista y audaz, sin
“irenismos”, de todo lo que puede llevar hacia la reconciliacion y la
paz; la promocion de la solidaridad, de la equitativa distribucion de los
bienes de la tierra, de la proteccion del ambiente y la seguridad, en el
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camino hacia la construccion de una auténtica comunidad mundial de la
familia humana®.

Es cierto, si la doctrina social de la Iglesia queda limitada a la reite-
racion genérica de sus “principios” y “valores”, a la exégesis
autorreferencial de sus contenidos y a la consideracion meramente
académica, corre el peligro de convertirse en estéril. Ella pertenece al
dominio de la moral social, es decir es fundamento, criterio y
motivacion para la accion. «Hoy mas que nunca —escribia Pablo VI, la
Palabra de Dios no podra ser proclamada ni escuchada si no va
acompanada del testimonio de la potencia del Espiritu Santo, operante
en la accion de la comunidad cristiana al servicio de sus hermanos y
hermanas, en los puntos donde se juegan éstos su existencia y su
porvenirn®. Juan Pablo II corroboraba que «hoy mds que nunca, la
Iglesia es consciente de que su mensaje social se hard creible por el
testimonio de las obras, antes que por su coherencia y logica
interna»**. Lo que estd en juego no es una ideologia o la discusion
sobre los “maximos sistemas” sino la verdad, la vitalidad y fecundidad
de una experiencia cristiana que se irradia en todos los ambientes,
estructuras y circunstancias de la sociedad.

Por ello, la doctrina social de la Iglesia no se puede reducir a un
discurso, no se evapora en la retorica de los valores, no provoca solo
una letania de denuncias, no confia en modelos prefabricados, sino que
afirma y sostiene la vida, un movimiento, un cambio de la realidad en
el sentido mas humano. De hecho, Juan Pablo II reconoce en la
tradicion de la doctrina social de la Iglesia «la actividad fecunda de
millones y millones de hombres» que, «actuando individualmente o
bien coordinados en grupos, asociaciones y organizaciones, [...] han
constituido como un gran movimiento para la defensa de la persona
humana y para la tutela de su dignidad, lo cual, en las alternantes
vicisitudes de la historia, ha contribuido a construir una sociedad mds
Jjusta o, al menos, a poner barreras y limites a la injusticia»”®.

La cuestion preliminar y esencial, pues, es la de sujetos reales que
no solo conozcan bien estos principios, criterios y directivas, sino que
sepan inculturarlos, traducirlos con inteligencia y competencia, tanto
como hipoétesis de andlisis y juicio de sociedades cada vez mads
complejas, como de construccion de obras sociales, educativas,
productivas, culturales, caritativas, que vayan al encuentro de las
necesidades humanas y abran caminos hacia formas de vida maés
humana, y como criterios de compromiso politico, legislativo y
administrativo al servicio del bien comun. Esto es un llamamiento
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dirigido, sobre todo, a los catdlicos, pero hay que tener presente que la
misma doctrina social propone también principios y criterios fundados
a nivel racional, radicados en la ley natural, razonables y adecuados
para el bien de la persona y la convivencia social. Por ello, desde la
Iglesia catolica también se proponen a los cristianos de otras Iglesias y
comunidades y asimismo a todos los hombres de recta conciencia y
buena voluntad. Es mas, su influencia sera atin mas eficaz y amplia si
se convierten en criterios de inspiracion y orientacion, mas alla de los
confines eclesiales, sobre todo de activistas sociales, dirigentes
politicos y sectores intelectuales.

Identidad cristiana y colaboracion en la dialéctica democratica

Los cristianos participan, junto a los demas ciudadanos, en la vida
politica. Estan siempre abiertos al didlogo y a todas las colaboraciones
posibles. No por ser cristianos son los mejores politicos. No tienen en
el bolsillo las soluciones politicas. Saben enriquecerse de la experiencia
y la sabiduria politica en los diferentes contextos y circunstancias. No
pretenden ni buscan dominios ni hegemonias. La conciencia de la
propia vocacidén y mision no les separa ni les aleja de los demas en la
busqueda del bien comln. Al contrario, les permite tener una mirada
atenta y un impetu capaz de captar y valorizar todo el bien que se
encuentra mas alld de los propios limites confesionales y de fomentar
todas las convergencias que existan para el bien de las personas, las
familias y las naciones.

No se trata, evidentemente, de atrincherarse en la resistencia
defensiva y blandir postulados de la revelacion cristiana que deberian
ser respetados e incluso impuestos por un “Estado catdlico”, como atn
sostienen algunos sectores minoritarios de tradicionalistas recalci-
trantes. La fuerza y la coherencia en la afirmacion de la identidad
cristiana no pueden llevar a un repliegue ensimismado, sino que tienen
que ser fuente y sostén para una apertura al didlogo y al debate
democratico. En medio de una ciudadania cada vez mas multicultural,
caracterizada por una gran diversidad de actitudes €ticas y convicciones
religiosas e ideologicas, es necesario participar en este dialogo
democratico a la luz de la recta ratio, que ayude a reconocer lo que es
justo aqui y ahora y a ponerlo en practica. Cuando estén en juego
cuestiones ¢€ticas, ¢éstas no soélo se ponen dentro de los limites
confesionales, sino que llaman a la conciencia de toda persona, de todo
politico.
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La fe de los cristianos, llamada a proponer una calidad ética en la
esfera publica, debe expresarse segiin la argumentacion racional y el
debate abierto que es tipico de la deliberacion politica. En la politica
importa la conquista del mayor consenso posible. El mas amplio
consenso posible se debe fundar, sobre todo, en el reconocimiento y la
promocion de los valores fundamentales, arraigados en el “corazon” de
la persona y en la tradicién de los pueblos y las naciones, que sean
aptos para el discernimiento, busqueda y construccidon de estructuras
que favorezcan relaciones de mayor justicia en los diferentes contextos
y circunstancias. Esto estd unido a la recuperacion del concepto de la
ley natural —que no es una “invencion catdlica® como principio de
referencia para la accion politica en una sociedad laica y pluralista. La
participacion de los cristianos en la vida politica tiene que saber
combinar adecuadamente una referencia racional a los principios,
valores y derechos con el “arte del compromiso”, que pertenece a toda
actividad politica, y con la busqueda del consenso en el didlogo
democratico para hacer que progresen las propuestas que se aproximen
a la consecucion del bien comun.

Necesidad de acompafiamiento

Si la pertenencia y el sentido de comunidén en la Iglesia son
esenciales para el compromiso social y politico de los cristianos, es
importante tener bien presentes los lugares y tiempos eclesiales para su
acompafiamiento comunitario, la alimentacion de su fe, el
discernimiento de su compromiso y sus opciones, el apoyo de su
“buena batalla”. Una presencia renovada, exigente y coherente de los
catolicos en la vida publica no se puede reducir a una especie de
“francotiradores” aislados, en diaspora, donde no faltan testimonios
individuales ejemplares, pero donde estan presentes también aquellos
cuya confesion cristiana parece irrelevante e incluso superflua con
respecto a su concreto compromiso politico.

A veces son los mismos Obispos los que apenas conocen los
“recursos humanos” con los que la Iglesia puede contar en los mas
diversos campos del empresariado, de los medios de comunicacion, de
las universidades y laboratorios de investigacion, del sindicalismo y la
politica. A menudo prevalece la actitud eclesiastica que cuida de la
funcionalidad de la maquina pastoral en formas tan autorreferenciales
que se distancia de los catdlicos comprometidos en la vida politica.
Otras veces cunde el temor de que se confunda la libertad de la Iglesia
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con las opciones politicas que ellos asumen. Hay posturas pastorales
que dan la impresion de un “lavarse las manos”, queriendo ahorrarse el
esfuerzo del discernimiento y la orientacion. Es poco frecuente que los
Pastores convoquen a los politicos —y a los empresarios, sindicalistas y
artistas...— por un lado para conocerlos mejor, escucharlos,
consultarlos, valorarlos y animarlos en su testimonio, y también para
“utilizarlos” (jen el buen sentido!), y, por otro lado, para confirmarlos y
edificarlos en la fe, para reunirlos en momentos de oracidn, para
compartir con ellos las ensefianzas de la Iglesia, para enfrentar juntos,
desde una profunda inteligencia cristiana, los problemas concretos y
cruciales que se presentan en la actualidad. En algunos lugares se han
creado capellanias para acompaiiar a los politicos y, de modo especial,
a los catdlicos en la vida politica.

La participacion en la comunidad parroquial, especialmente en la
misa dominical, es siempre muy importante, pero a veces no es
suficiente como respuesta a las necesidades que tienen los catolicos
comprometidos, absorbidos por los diferentes campos de accion y los
debates de la vida publica.

Las asociaciones de fieles y los movimientos eclesiales son, por lo
general, los lugares y las compafiias mas adecuadas para responder a
estas necesidades, ya que como comunidades cristianas abrazan
concretamente la vida de las personas a la luz de la fe, la alimentan, la
apoyan y la hacen crecer en todas las implicaciones y dimensiones
cristianas hasta su verificacion en los diferentes sectores de la
existencia. Es dificil, para los que viven su vocacion cristiana en la
politica, mantenerse libres de las seducciones del poder, no dejarse
absorber por las l6gicas mundanas, no traicionar a los que representan,
y crecer, en cambio, en la experiencia viva de la originalidad y
fecundidad de la fe en el obrar politico; es dificil si les falta una
comunidad cristiana, una red de amigos cristianos, que les recuerden
las razones que les han inducido a hacer politica. Ademas, el
asociacionismo favorece la formacion y el protagonismo de los fieles
laicos que trabajan, mas que en los ambientes restringidos por la
territorialidad parroquial, en los “aredpagos” funcionales de Ila
sociedad, suscitando un intercambio mucho mas amplio de experiencias
a nivel nacional y también internacional.

Una gran parte de las generaciones catdlicas comprometidas en la
politica a partir de las primeras décadas del siglo XX fue formada,
alimentada y sostenida por una fuerte pertenencia a la Accion Catdlica.
No es casualidad que haya habido una concomitancia entre las crisis del
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asociacionismo catolico, padecida desde fines de los afos sesenta hasta
los anos ochenta, un déficit de la presencia laical en la vida politica y
un impacto de las fuerzas secularizadoras de la politica en la vida de los
cristianos.

También frente a este desafio, ha sido un signo de esperanza el
surgir y el desarrollarse de los movimientos eclesiales y las nuevas
comunidades, en el cuadro de una nueva €poca asociativa de los fieles.
Son sobre todo realidades eclesiales, pero desde otro punto de vista
también se podrian considerar sujetos politicos, porque fomentan la
formacion y la accidon de protagonistas nuevos en la polis, reforzando la
libertad, la responsabilidad, la participacion social y las iniciativas por
el bien comun, incrementando el capital humano. Al referirse a la
“notable ausencia” de un liderazgo catdlico, el papa Benedicto X VI, en
Aparecida, destacd el «amplio campo» que tienen los movimientos
eclesiales «para recordar a los laicos su responsabilidad y su mision
de llevar la luz del Evangelio a la vida publica, cultural, economica y
politican*®®. Los frutos de su educacién cristiana en todos los ambientes
de la sociedad, sobre todo en la politica, ya son visibles, pero ain no se
han extendido, crecido y madurado suficientemente.

Unidad y pluralidad

Los cristianos que estan comprometidos en la vida politica tienen
que ser también educados a vivir su unidad en la pluralidad de las
opciones politicas.

Por un lado, la doctrina social de la Iglesia nunca ha pretendido
traducirse en una ingenieria social prefabricada, lista para ser utilizada,
formulando «soluciones concretas —y menos todavia soluciones
unicas— para cuestiones temporales, que Dios ha dejado al juicio libre
y responsable de cada uno»'’. Por otro lado, hay cuestiones
irrenunciables e incluso no negociables en el compromiso de los
catolicos en la vida publica. Ellos saben reconocer que una misma fe
puede llevar a diferentes compromisos y opciones ante la complejidad
de las circunstancias y la pluralidad de interpretaciones y de vias
relativas a la busqueda del bien humano y social. No obstante, los
catolicos no pueden asumir cualquier tipo de opciones, porque hay
algunas que contradicen su fe. «Esta concepcion relativista del
pluralismo no tiene nada que ver con la legitima libertad de los
ciudadanos catdlicos de elegir, entre las opiniones politicas
compatibles con la fe y la ley moral natural, aquella que, segun el
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. . . . . . . , 48
propio criterio, se conforma mejor a las exigencias del bien comun»" .

No pueden pretender conjugar su fe con ideologias, cuyos presupuestos
filosoficos se oponen a ella y su praxis histérica ha demostrado ya la
devastacion humana que han provocado. No se puede ser a la vez
cristiano y marxista, ni se puede ser cristiano y profesar un
neoliberalismo radical. Los catolicos tienen que saber aceptar los
puntos firmes y las posturas comunes que se comparten ante cuestiones
sociales que ponen en juego opciones €ticas fundamentales, a estar
también unidos politicamente en obediencia a las indicaciones
prudenciales de sus pastores cuando lo requiera el supremo bien de la
naciébn o en coyunturas muy criticas de la vida eclesial. Ninguna
imposicion del partido politico del que se forma parte puede inducir a
los cristianos a atentar contra los principios no negociables y a
desatender los demas criterios fundamentales de la doctrina social de la
Iglesia, afirmando, cuando sea necesario, el derecho a la libertad y a la
objecion de conciencia.

Por ultimo, es necesario que se cultive una cierta tension hacia la
unidad entre los catolicos que trabajan en los diferentes ambitos de la
vida publica. Es un sintoma negativo si los catdlicos que asumen
responsabilidades politicas, empresariales, sindicales y en otros campos
de la vida publica, no sienten la necesidad y la exigencia de
encontrarse, y de hacerlo porque estdn unidos por algo radical y
totalmente mas importante que las diferentes opciones que se asumen
legitimamente en estos 4ambitos.

Si se pertenece a un misterio de comunidén mas profundo, decisivo y
total que los mismos lazos de sangre, con mayor razon esta pertenencia
tiene que ser prioritaria y preeminente con respecto a cualquier legitimo
pluralismo temporal entre los catolicos. La experiencia de esta
pertenencia no es algo que se afade a otras formas de asociacion, lo
que seria vivir la Iglesia no como miembros del cuerpo de Cristo, sino
como simples participantes de una institucion con finalidades religiosas
y morales. Pero la Iglesia no es esto. La fragilidad y la pobreza de esta
pertenencia hacen que la Iglesia ya no sea el lugar de donde proceden y
donde se nutren los criterios que iluminan los comportamientos y las
opciones de los laicos en la vida publica. Solo la experiencia de la
comunion —no el aislamiento o la didspora en el mundo— genera e
irradia libertad y originalidad ante las presiones del ambiente que
empujan a adaptarse y llevan a la asimilacion. De otro modo, quedarian
sujetos a los reflejos ideoldgicos, a los prejuicios de determinadas
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estructuras mentales o a los intereses dominantes que predominan en
los diferentes sectores sociales.

Por el contrario, la experiencia de comunidon —que encuentra su
fuente y culmen en la Eucaristia— tiene que dilatarse como una unidad
manifiesta de los cristianos en todos los ambientes de la convivencia
humana. Esta pertenencia a la comunidn eclesial se debe experimentar
como la mas apasionante y determinante pertenencia de la propia vida,
también frente a cualquier otro interés material, afectivo o espiritual, a
cualquier otro sentido de solidaridad social, politico, cultural o
ideoldgico. Solo asi se daran las condiciones para un testimonio de la
unidad en la multiformidad: la adhesion a la unidad en lo esencial —la
plenitud de la fe catdlica— y la tension hacia la unidad en los diferentes
ambitos de la vida politica —para dar testimonio de la comunion a la
cual todo hombre es llamado— permiten superar los circulos viciosos
que se instauran entre los que pretenden atribuir exclusivamente a las
propias opciones contingentes el caracter catolico y los que caen en
pluralismos disgregantes, caracterizados por el relativismo cultural y
moral.

Repensar las elecciones y las modalidades pastorales

Esta claro que es urgente concentrar inversiones educativas y
pastorales en la formacion y el acompafiamiento de nuevas
generaciones de catolicos, que sepan estar presentes en la vida politica
con pasion, inteligencia y tension en la coherencia, animados por su fe,
su entusiasmo misionero y de servicio al hombre y la sociedad, como
protagonistas en colaborar en la promocion de nuevas formas de vida
mas humanas, justas, pacificas y fraternas, arriesgando bajo la propia
libertad, iniciativa y responsabilidad, sostenidos efectivamente por las
comunidades cristianas, guiados por sus Pastores, iluminados por la
doctrina social de la Iglesia. No sirve para nada repetir mil veces en los
discursos eclesiales las referencias al déficit existente al respecto y la
urgencia de llenarlo. Esto termina en retorica que no deja huellas reales,
mientras que la “maquina eclesiastica” continlia impertérrita las vias y
los ritmos consuetudinarios. Habria que saber abrir mas bien los ojos
para ver donde, como y cuando se encuentran las experiencias positivas
como respuesta a estos requerimientos, para saber valorarlas,
intercambiarlas y difundirlas, para saber invertir inteligencia y
creatividad tanto en el plano educativo como en el pastoral de modo
que se hagan presentes de modos cada vez mas extendidos e incisivos y
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para saber retomar en el magisterio pastoral todo lo bueno que se
encuentra en ellas y proponerlo a toda la Iglesia.

Vaticano, 15 de mayo de 2010.
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8. ¢Cuales laicos para el tercer milenio?
Un cambio de época

(Cuales laicos para el tercer milenio? Es dificil dar una respuesta
precisa. Hablar genéricamente de laicos, y para todo un milenio,
arriesga caer en una retdrica abstracta insoportable. Seria una vana
pretension... Alguien ha dicho: un primer milenio predominantemente
monacal, un segundo milenio sobre todo clerical y un tercer milenio
tendencialmente laical. jEs un esquema sugestivo, pero totalmente
excesivo! La respuesta no puede dar lugar tampoco a suefios o utopias,
que son fantasias humanas, sino que ha de ser forjada desde una
experiencia presente, que en cuanto hijos y responsables que somos de
una tradicidn, esta prefiada de pasado y abre al futuro.

En nuestro presente, la cronologia de calendario —el cambio de
milenio— coincide con un real cambio de época. ;| No estamos acaso en
la inauguracion de una nueva fase histdrica, concluido el «siglo corto»
del ‘900, en tiempos de pos-Yalta, pero que en el apelativo
«posmoderno» apunta también al agotamiento de la parabola historico-
cultural de las vigencias iluministas, de los meta-relatos ideologicos y
de las expresiones del ateismo mesianico, que pretendieron reformular
y sustituir la esperanza cristiana? ;|No se habla acaso por doquier de
«sociedades pos-industriales» en una nueva «era de la informacioény, de
«globalizacion de mercados», de «mundializacién», de busqueda
incierta de nuevos paradigmas en el orden internacional? La
aceleracion de innovaciones cientificas y tecnoldgicas nos pone ya en
una perspectiva de sorprendente futurismo.

En esta encrucijada de épocas, el Jubileo es kairds providencial de
testimonio y anuncio del Verbo que se hizo carne 2000 afios ha,
presente aqui y ahora, que invita a ingresar en el nuevo milenio, en los
nuevos tiempos que se avizoran, pasando por la «Puerta Santa», que es
paso pascual, del pecado a la gracia, de la esclavitud a la libertad, de la
muerte a la vida.

De cuales laicos se habla?

Hablar del laicado también arriesga una genérica abstraccion.
Somos, nada menos, mas del 99% del pueblo de Dios, innumerables y
diversisimas personas bautizadas que viven, bajo la guia de sus
Pastores, los mas diversos grados de pertenencia y adhesion, de
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participacion y corresponsabilidad en la vida de la Iglesia. Hablar de
laicos es hablar de bautizados, de cristianos, llamados a vivir la
novedad cristiana en las mas diversas y concretas circunstancias de la
existencia y la convivencia para dar testimonio de la gloria de Cristo en
medio de los hombres...

Pues bien, desde hace s6lo muy pocos afios somos ya mil millones
de bautizados catolicos, el 17% de la poblacion mundial, los que
ingresamos al tercer milenio. Cifra impresionante, que comienza a
relativizarse si se piensa que precisamente al mismo tiempo han llegado
a ser mil millones los musulmanes, que las religiones orientales, que
parecian hasta ayer un objeto exotico, se difunden y reexpresan en la
cultura actual, y que, como lo escribe Juan Pablo II en la enciclica
Redemptoris Missio, «el numero de los que aun no conocen a Cristo ni
forman parte de la Iglesia (...) se ha duplicado» desde los tiempos del
Concilio hasta nuestro presente. De aquel 17%, ademads, solo un
generoso promedio del 10% cumple con el minimo del precepto
dominical, indice insuficiente pero ilustrativo. Precisamente entre estos
«practicantes», y de las zonas mas ricas y cultas del planeta, una
encuesta realizada recientemente en los Estados Unidos y en Europa
occidental, a la salida de misa, daba casi un 50% que tendia a creer mas
en diversas formas de reencarnacionismo que en la resurreccion de los
cuerpos que es un unicum de la esperanza cristiana. Para muchos,
ademas, el bautismo ha quedado sepultado por una capa de olvido e
indiferencia. Cierto es que s6lo Dios conoce y juzga nuestra fe, y que
su Espiritu opera mas alla de los confines visibles de la Iglesia. En todo
caso, la realidad nos indica que los laicos catodlicos formamos parte —
como ya lo recordaba la Escritura- de una «pequeria grey» (Lc 12,32),
0, como decia Pablo VI, de una “etnia sui generis” en medio de las
naciones... Lejos estamos de la vanagloria de incluirse entre los «pocos
pero buenosy, los «puros y durosy», los coherentes y comprometidos,
que termina siendo deriva farisaica y sectaria. Somos, si, ekklesia, de la
comunidad de los elegidos y llamados, convocados y reunidos por el
Espiritu de Dios, pobres pecadores solo reconciliados por Su gracia
misericordiosa, enviados al mundo para celebrar, testimoniar y
anunciar el acontecimiento inaudito de la encarnacion y la redencién de
un Dios que quiere que todos los hombres se salven y lleguen al
conocimiento de la verdad... Nuestro futuro no puede ser el de una
minoria «asimilada» y por eso insignificante, sino portadora de la sal de
la tierra y la luz del mundo en vasijas de barro.
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Sobre la identidad cristiana

Nuestra identidad cristiana, al alba del tercer milenio, ya no reposa
ni se nutre en lo que queda de cristiandades tradicionales sometidas a
fuerte erosion y en procesos de descomposicion... Sufrimos los influjos
capilares, potentes, de una cultura mundana cada vez mas lejana de la
tradicion catdlica, que tiende a comprimir y a reformular la confesion y
experiencia cristianas segun su propia ldgica e intereses. No podemos
no estar atentos y vigilantes ante tres modalidades de reduccion del
cristianismo que estan en el futuro de nuestro presente. Una es su
reduccion como preferencia religiosa irracional, confinada entre las
muy variadas e intercambiables ofertas «espirituales» que abundan en
los escaparates de la sociedad del consumo y del especticulo,
expresada, sea en un sentimentalismo “/ight”, sea en las rigidas formas
reactivas del pietismo o el fundamentalismo. Otra es su reduccion
selectivamente moralista, como si el cristianismo fuese s6lo un simbolo
de compasion por los semejantes, un edificante voluntariado social, un
mero input ético de complementacion funcional para tejidos sociales
disgregados por el fetichismo del dinero, por la exclusiéon y la
violencia, por el empobrecimiento de lo humano. Estd, en fin, la
reduccion clerical, preocupada sobre todo por el poder, en que agendas
y estilos eclesiasticos quedan modelados por la presion mediatica. No
en vano nos toca vivir en tiempos de deriva nihilista —sin fundamentos,
ni significados, ni ideales, ni esperanzas fundadas— y de su
«complemento de alma» en todo tipo de eclecticismos de abstracta
religiosidad. No sera facil, pero si crucial, vivir apasionadamente en el
mundo, sin ser del mundo, dentro de un mundo regido por un
universalismo del poder, por un imperio que no parece tener una capital
ni responsables visibles, pero que determina profundamente la vida de
las personas y los pueblos —y pretende hacerlo desde la constitucion
genética hasta los contenidos de la conciencia y los paradigmas de la
existencia—, creando zonas de bienestar y de hambre, de paz y de
guerra, de vida y de muerte. jCudnta verdad experimentamos en
aquello de ser un pueblo peregrino entre las tribulaciones y
persecuciones del mundo y los consuelos de Dios! Nadie nos separara
del amor de Dios. Demos por cierto que no nos seran ahorrados
situaciones de exclusion, exilio y martirio.
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Es decir, christifideles

La cuestion capital, primera e ineludible, que no podemos dar por
presupuesta ni por descontada, es la de nuestra vocaciéon y mision.
jLaicos, es decir, cristianos, ante todo «christifideles»! Ese es el titulo
mayor de nuestra dignidad y responsabilidad: como acogemos y
confesamos, compartimos y celebramos, alimentamos y comunicamos
el don de la fe que gratuitamente nos ha sido dada. Todo estd en juego
en ese testimonio, que forma parte de una cadena ininterrumpida de
testimonios desde los tiempos de la traditio apostélica, 2000 afios ha.
Dicho con otras palabras: en como somos conscientes y vivimos
nuestro bautismo, en cuanto «criaturas nuevas’, O Sea COmoO
protagonistas de la novedad cristiana en el mundo.

Hay dos vertientes que sostienen nuestra esperanza al alba del
tercer milenio. Lo fundamental y mas decisivo es confiarse a la gracia,
es invocar una y otra vez al Espiritu para que nos haga conocer y amar
siempre mas a Jesucristo, de lo que solos somos incapaces. Sabemos
que la gracia no es una cosa, es una Presencia, es Jesus mismo en
cuanto se hace reconocer comunicandonos su Espiritu. Esa es la
providencial gracia jubilar que hay que mendigar: renovar un encuentro
con Jesucristo en las circunstancias concretas y actuales de nuestra
vida, con la misma novedad, con la misma realidad, con el mismo
poder de afecto y persuasion con los que fue experimentado ese
encuentro, 2000 afios ha, por parte de sus primeros discipulos. Se
requiere la simplicidad del fiat mariano para que nuestra libertad
adhiera a esa Presencia, para dejarnos abrazar por su Misericordia, para
que Cristo se haga carne en nuestra carne hasta poder exclamar con el
apostol: «no soy yo quien vive sino Cristo que vive en mi» (Gal 2,20).
Estamos llamados a ser Cristo mismo, como escribia San Agustin y nos
lo recordaba Juan Pablo II. In Christoi, «en Cristo»: asi el apostol
indica con sobriedad la identidad cristiana en todas las dimensiones de
la vida.

Los anhelos del corazon

Ello se conjuga con otra vertiente de nuestra esperanza: el realismo
de experimentar y saber que el «corazon» del hombre —su razén y
afectividad— estd hecho para la verdad, para la justicia, para la
felicidad, para la belleza. Son deseos connaturales a la persona que no
admiten confines y que no pueden quedar defraudados. Es cierto que la

190



sociedad del consumo y del espectaculo funciona como una gigantesca
maquina de distraccion —de «divertissement» diria Pascal—, atrofiando
esos deseos, censurando sus preguntas, banalizando la conciencia y la
existencia de lo humano, convirtiéndolo so6lo en nexo funcional dentro
de un dinamismo de creciente autorregulacion tecnologica. ;Pero la
realidad de las cosas, la aventura de la vida, quedan sin significado?
(Nuestra felicidad es un suefio, una fantasia pasajera, ultimamente
irrealizable? ;La vida es «wuna pasion inutil»? [Quedamos acaso
condenados a nuestros limites, al poder de la muerte, a la nada? Eso
seria la mas absurda e inicua injusticia. Los dos millones de jovenes de
Tor Vergata piden, anhelan, esperan mucho maés. Son anhelos
irreprimibibles que emergen hoy en las mas diversas expresiones de la
cultura y de la religiosidad de los pueblos...

Pues bien, nos ha sido dado experimentar y confesar que solo
Jesucristo puede dar respuesta sobreabundante a tales deseos de verdad,
felicidad y justicia, promesa cierta de su plena satisfaccion. Por eso, no
hay texto mas citado ni mas decisivo en el magisterio de Juan Pablo II
que aquél de la Gaudium et Spes: «el misterio del hombre sdlo se
esclarece a la luz del Verbo encarnado». So6lo Jesucristo revela y
realiza la vocacion, la dignidad y el destino del hombre. En €l reposa
toda segura esperanza... Podemos caminar en ese designio bueno del
amor de Dios porque abrazados y perdonados, cambiados y
esperanzados. No tenemos otro tesoro que éste: vivir la vida como
vocacion, testigos del Dios que se ha hecho hombre como compaiiia
misericordiosa y salvadora de todos los hombres.

Las raices profundas

Las raices profundas de la fisonomia del cristiano, ayer, hoy y
siempre, estan en el evento de Cristo que, en el sacramento de la
comunidad cristiana, se da y se propone a la libertad de la persona
llaméndola a una decision para toda su existencia. Casi sin gastar mas
palabras, bastaria dejar resonar en nuestro corazoén, como memoria
viva, las palabras decisivas de la tradicion apostolica: «no conozco otra
cosa que Jesucristo, y éste crucificadoy»; «si uno es en Cristo, es una
criatura nuevay»; «manteneos firmes en el Sefiory; «no os conforméis a
la mentalidad de este siglo»; «Cristo nos ha liberado para que nos
mantuviésemos libresy; «tus pecados te son perdonadosy», «éste es mi
Cuerpo; (...) ésta es mi sangre», «amaos los unos a los otros como yo
os he amadoy, «donde dos o tres estéis reunidos en Mi nombre, yo
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estaré con vosotrosy, «seréis mis testigos en todos los confines», “ven
Serior Jesus”... Ahi estd todo el programa para los «laicos del tercer
milenio».

Eso si, no seremos capaces de vivirlo solos, dispersos. La fragilidad
de la vida cristiana de la persona estd, por lo general, en directa
proporciéon con una relacion formal y abstracta, episddica y
fragmentaria con la comunidad eclesial. Apenas como consumidor de
servicios, apegado a retazos de tradicion. En tiempos en que la fe es
como una semilla insidiada y a menudo ofuscada por los dioses y
sefiores de este mundo, mas que nunca importa estar aferrados,
arraigados, en el misterio de comunion que es sacramento de Dios entre
los hombres, en compaiia de los santos del Sefior... Es decisivo para
los fieles laicos en los tiempos de albores del tercer milenio, su
incorporacion —dicho en toda su profundidad de pertenencia...
jmiembros del Cuerpo de Cristo!— en las comunidades cristianas a los
que han sido confiados por la Providencia de Dios, en las que crezca la
experiencia y la conciencia de ese «tremendo misterio» de unidad que
tiene en la Eucaristia su fuente y vértice, en las que se alimente la
memoria viva de la Presencia del Sefior en todas las dimensiones de la
existencia. Es necesario mas que nunca que la fidelidad a Cristo y a su
tradicion sean sostenidas y confortadas por un ambito eclesial
realmente consciente de esa necesaria fidelidad. Ademas, en sociedades
marcadas por graves desigualdades y formas de «exclusiony», cada vez
mas fragmentadas en una multiplicidad de intereses, culturas y
conflictos particulares, en las que las relaciones humanas estan
caracterizadas, sea por la extraneidad y la indiferencia, sea por la
enemistad y la explotacion, resulta fundamental el testimonio de
comunidades visibles de personas muy diversas que viven relaciones
verdaderas, definidas mas por el «ser» que por el «tener» y el «poder»,
reconciliadas, de sorprendente fraternidad. Ese es milagro y don para la
conversion y transformacion del mundo.

Familias cristianas, auténticas comunidades eclesiales de base,
renovadas comunidades parroquiales, diversificadas formas comuni-
tarias en asociaciones y movimientos eclesiales, comunidades de
consagrados... estdn llamadas a sostener la vida cristiana, a «rehacer el
tejido cristiano» como reflejo y signo del misterio de comunion, a
constituir moradas de auténtica humanidad, para que asi pueda ir
rehaciéndose el entramado cristiano de la sociedad humana. Vivimos
en tiempos de «revolucion de las comunicaciones», pero no de aumento
de comunion, sino de situaciones de individualismo radical, de soledad,
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de ausencia de companias y amistades verdaderas, por una parte, y de
masificacion andénima y conformista, por otra. So6lo un amor mas
grande que nuestras medidas humanas puede ser fundamento y energia
de reconstruccion de vinculos de pertenencia, de convivencia, de
solidaridad, de comunion, de los que tanta necesidad tendran los
tiempos que se avecinan, si no quieren reducirse a desiertos y
espejismos de lo humano.

Desde la novedad de vida

De los fieles laicos en el tercer milenio cabe esperar el testimonio
de hombres verdaderos, comprometidos con la propia vida, que
afrontan con realismo y pasion la condicion humana, que afirman su
libertad en la verdad y responsabilidad, apasionados por la vida y el
destino de los demas, porque llenos de gratitud, alegria y esperanza por
el don de una vida nueva que experimentan y comparten.

La mision, en efecto, no es otra cosa que comunicar el don del
encuentro con Cristo, que ha dado otro gusto, otra libertad, otra
felicidad, otra humanidad a la propia vida, imprimiendo la inteligencia
y la afectividad con la forma de la caridad.

Estamos llamados a vivir el «martirio» en todo el espesor, en lo més
concreto, de la vida cotidiana: o sea, dar la vida por Cristo al servicio
de los hermanos. Aquello de la vida eterna y del céntuplo mas en esta
vida ha de manifestarse en el amor a la propia mujer, a los hijos, a los
amigos, en el afrontar el propio trabajo, en la entrega al encuentro de
las necesidades de los projimos, en vivir todo instante y todo gesto en
su dimension de eternidad... Somos, y tenemos que serlo cada vez mas,
por suplica y acogida de la gracia, protagonistas de esa sorprendente
novedad de vida dentro del mundo, en todos los ambientes humanos,
hasta el punto que quienes nos encuentren adviertan, no obstante
nuestros limites y miserias, un resplandor de verdad y una promesa de
felicidad que es para todos... Estemos prontos, entonces, a compartir
con ellos ese don que cambia la vida, anunciando la razén de nuestra
esperanza. jCoOmo no acoger y valorizar, pues, cualquier signo de
verdad, de bien y de belleza que, mas all4 de todo recinto confesional y
etiqueta ideoldgica, sea de enriquecimiento de lo humano, porque
expresion, por pequeiia que sea, del designio bueno que el unico Sefior
y Salvador llevard a plenitud. Hay una hipotesis de positividad que
tiene que marcar nuestra vida, nuestros encuentros, nuestros
compromisos y obras.
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Un capilar trabajo educativo

Hay necesidad de un vasto y capilar trabajo educativo, de una
intensa obra de catequesis, de una «nueva evangelizacion», para que
crezcan todos los bautizados en el Sefior y se manifieste su presencia
original, su humanidad nueva, su nuevo conocimiento y sensibilidad
ante la realidad, su pasion constructora, su anuncio misionero, en todos
los ambientes de la convivencia social. Tenemos que abrir caminos al
Evangelio en todas las fronteras del mundo, dilatando la caridad en la
polis, anunciando y realizando la buena nueva de dignidad de la
persona humana, inculturando ese Evangelio como «fuerza de libertad
y mensaje de liberaciony.

En tiempos de desmoronamiento de utopias que prometieron
paraisos y se revelaron como infiernos reales, de desvelamiento de la
mentira de las ideologias, no tenemos por ciertos modelos
prefabricados e “iluminados” para la construccion social. Sabemos que
los idolos del poder, del dinero y de la lujuria estan en la raiz de toda
esclavitud y violencia. No podemos poner nuestra confianza en meras
«reglas de procedimiento» de un poder cada vez mas concentrado y
oligarquico, ni en el enyesamiento de la vida social con cada vez mas
complejas y gastadas ortopedias del Estado, ni en la mera exaltacion de
la presunta «mano invisible» del mercado, para la resolucién de los
problemas humanos. Nos toca dar forma real, creativa y constructiva,
en colaboracion con tantos hombres de buena voluntad, bajo nuestra
propia libertad y responsabilidad, sin detenernos a esperar consignas
clericales, a los solidos y fecundos criterios de las ensefanzas sociales
de la Iglesia.

Estaremos en primera fila en la custodia de la vida, dignidad y
libertad de la persona, alli donde estd amenazada de ser tratada como
«particula de la naturaleza» o «elemento andénimo de la ciudad
humana». Es decisiva la batalla por la libertad ante invasoras
concentraciones del poder, que en la libertad religiosa, en la libertad de
educacion y en la libertad de asociacion encuentran su expresion
crucial. Hay tanto que hacer por la defensa y actuacion de los derechos
naturales de las personas y de los pueblos. La actuacion del principio de
la subsidiariedad es hoy fundamental para una democratizacion real,
que amplie los espacios de la libertad y la participacidon, que desate
energias de laboriosidad y de empresa, de cooperacion y solidaridad, en
todos los campos de la convivencia al encuentro de las necesidades
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humanas, movidas por un ideal de vida buena. La caritas Christi anime
una solidaridad sin exclusiones, que no puede tolerar indiferencia
alguna ante situaciones de injusticia, violencia y miseria que sufren
crecientes sectores humanos, que se descargan sobre pueblos enteros y
que dejan a una humanidad doliente en la impotencia y desesperanza.

El giro histdrico de estos tiempos de cambio de época nos plantea
desafios cada vez mas dramaticos en el enfrentamiento de una ingente
tarea educativa, en la defensa y promocion de una cultura de la vida, en
la salvaguardia de la verdad y el bien de la familia, en la creacion de
lugares y obras de auténtica con-vivencia humana, en el seforio y
sabiduria para imprimir una direccion auténticamente humana a la
revolucion tecnologica en curso, en la refundacion y desarrollo de la
democracia, en la reorientacion e intenso crecimiento productivo de
una economia humana, social, para un nuevo contrato de solidaridad y
justicia en el seno de las naciones y entre las naciones, en la busqueda
de modos mas eficaces para multiplicar y distribuir las oportunidades
de trabajo, en la lucha infatigable por promover por doquier
condiciones de paz y de reconciliacion, en el combate contra el
terrorismo, en los procesos de cooperacion, integracion y negociacion
en pos de una mas equitativa y eficaz comunidad internacional.

Todo llamado a esta responsabilidad de los cristianos parece
tremendamente desproporcionado ante la magnitud y la complejidad de
las cuestiones que se plantean. No hay recetas faciles. Solo la libertad y
la inteligencia del hombre, constructor de obras siempre fragiles,
reformables, mejorables. Los cristianos estamos en esa busqueda y
colaboracion apasionadas con todos. No pretendemos ni dominios ni
hegemonias, sino que contamos con la fe como factor originario y
energia indomable, siempre renovada, para afrontar toda la realidad
desde las mas diversas iniciativas, obras y compromisos en cuanto
expresion y fecundidad de la caridad, en favor de formas de vida mas
humanas. Contamos con la certeza de que Cristo es la “piedra angular”
para toda construccion auténticamente humana. Se nos ha dicho:
“Buscad el Reino de Dios y su justicia, y todo lo demas se os dard por
anadidura” (Mt 6,33). S6lo de tal modo, podremos ser custodios y
protagonistas de la esperanza en el tercer milenio.

Roma, 30 de noviembre de 2000.
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Coleccién “Fe y Razéon”

e N° 1 — Miguel Antonio Barriola, “En tu palabra echaré la red” (Lc
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