Apuntes para la Formacion

Hacia
Nuevas Exigencias
Coyunturales

Luciano Glavina

Con motivo del 1° Seminario Interno del Centro Tiempo Latinoamericano “Exigencias de
Desarrollo Institucional”, realizado del 8 el 12 de diciembre de 1997, Luciano Glavina del
Cesep -Brasil- expuso sobre “Las nuevas exigencias coyunturales”. Publicamos aqui la
primera parte, referida a una revision y critica de los paradigmas y concepciones que han
animado el trabajo comunitario. Este cuestionamiento plantea nuevos desafios v respues-
tas creativas para la actual coyuntura.

Hace 30 anos atrds estdbamos en una
situacion semejante a ésta que estamos pasando
ahora. Estdbamos procurando un referente
Eo_rque los elementos con los cuales se venia tra-

ajando ya no daban para mas. La gente precisa-
ba de alguna cosa nueva. Ahi surgieron y  pro-
liferaron grupos, comunidades de cristianos com-
prometidos con los cambios profundos que invo-
caban los idearios liberadores y socialistas, que
ultrapasaron las fronteras, constituyendo una
gran comunidad, de amigos v amigas, de com-
paneros E} companeras, en la cual estdbamos
unidos. Esta “comunidad”, a su manera, con-
siguié abrir un camino. Habia una sensibilidad
comitin, una visién comtin v también, una cierta
forma de responder a las preguntas de la fe v
hacer explicito su contenido, que pasé a ser €l
contenido comtin, con especificidades distintas
segtin las regiones y paises.

En ese f1::1'0:.:6350 se colocaron preguntas
radicales y eso fue muy importante, pero seguian
existiendo conflictos 'y tensiones ( y surgieron
también divisiones) en esa situacion fronteriza
entre Iglesia y el pueblo, sacerdocio y profetismo,
entre cristianismo y sociedad . IElias. cosas
siguieron caminando y se produjo un gran revue-
lo porque se intenté abrir un nuevo camino.
Estabamos en una encrucijada y no sabiamos por
donde ir. Y al final fuimos adelante y partici-
pamos , junto, también, con los no cristianos, de

je, en un “turning

las luchas de liberacién nacional y por el socialis-
mo.

Yo pienso que este es el momento en que
nosotros nos encontramos. Estamos en una
encrucijada. Tenemos una vaga nocion de que
debemos acompanar ciertos movimientos que
estan aconteciendo en la historia porque tienen
que ver con Dios y por lo tanto tienen que ver con
nuestra fe. Necesitamos sintonizar con Dios para
caminar correctamente, pero no tenemos claridad
sobre esta “caminada”. Podemos hacernos la pre-
gunta clasica: Quo vadis? Dénde vas, mundo?
P)énde vas, cristianismo? Dénde vas, cada uno de
nosotros? Es la imagen del caminante, del
pasajero, que venia con la conciencia de andar

or el camino cierto, pero que comienza a dudar,
lega a la encrucijada y queda desconcertado.

~ Las preguntas tienen que ser radicales y
suficientemente abarcantes y pertinentes para
merecer una reflexion que nos lleve a considerar
permanentemente que las respuestas que fueron
validas hasta hace poco, ya no lo son mas. Y,
ahora, esto esta mucho més claro que hace
algunos anos atras.

Nos encontramos en un momento de vira-
oint” Es como si estuviésemos
en la sala de transito de un aeropuerto de idioma
extrano, donde las indicaciones estan hechas con
otro alfabeto y no sabemos bien para donde ir.
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Necesitamos referencias para orientarnos. Esta
situacion en la que nos encontramos se da, espe-
cialmente, en relacion a nuestras practicas que
parten de nuestra fe y cultura cristianas.

¢ Las cuestiones que siempre estuvieron y
siguen estando, todavia hoy, al orden del dia y
ﬂue preoculpan a los cristianos que luchan en
efensa de Ios pobres por una sociedad mas justa
son, en primer lggar, la relacion entre la fe, 1:}
religion ly la politica. O sea, entender de qué
manera la fe cristiana y la ideologia religiosa
interfieren e inciden en la accién politica y
viceversa, En segundo lugar de como se da la
relacion entre las utopias religiosas y sociales,
reino de Dios y nueva Sociedad 13;5 media-
ciones de las ciencias y de los andlisis cientifi-
cos.

En la década del 60, teniamos convic-

ciones que fueron tenidas como verdades y
certezas que, en general, fueron defendidas en
forma dogmatica, absoluta, sacralizada y funda-
mentadas en libros tenidos por sagrados, sean
religiosos o seculares, como caucién infalible, ya
que de las respuestas ciertas dependia la sal-
vacion de nuestros paises de Latinoamérica y,
nada menos, que la salvacién de la humanidad.
Sabiamos para donde ir. Y por nuestra tradicion
occidental, utopista , en un momento particular
de la historia, de gran efervescencia social y de
bloqueos de la via politica, creamos o partici-
amos de movimientos de resistencia y de trans-

ormacion social, asumiendo la forma de un
mesianismo profético religioso -una recreacion de
la utopia por medio de la argumentacion reli-
giosa- que se amalgamo, algunas veces, con las
ideologias revolucionarias (Dios conoce el
Eiroyeg o / el proyecto de Dios, la marcha de la

storia).

Pero, pasada esa época -que en Argentina
fue del, 66 al 76, una década de inicios dramati-
cos, épicos, agonica luego y finalmente tragica- el
{Jals_a]e‘con_lenzo a cambiar y la brujula que daba
as indicaciones comenz6 a no corresponder con
la experiencia. Comenzaron a surgir sospechas,
preguntas, perplejidades.

La reaccion mas comoda frente a toda esta
situacion es la de darse vuelta y repetir las recetas
ya conocidas. Es la reaccion dogmatica. La otra
reaccion es la del energimeno. La palabra
energumeno tiene que ver con “energéia’, que
quiere decir '"vamos para adelante’, "tenemos
que entrar en las practicas, prdacticas, practicas’.

tros, estamos pensando que es el momento de
parar, continuar haciendo lo que se esta haciendo,
porque no sabemos, por ahora, hacer otra cosa,
pero con un retroceso, y a partir de alli mirar,
analizar, investigar y decidir. Surgen dudas que
nos desafian. Yo pienso que la duda es muy posi-
tiva, la sospecha es muy positiva.

Durante muchos anos nos acompané ( y sigue

vigente en las comunidades eclesiales de base, no
se si eso acontece en Argentina), el siguiente
esquema del tipo de reflexion e interpretacion

" - .
que conformaba el llamado “circulo hermenéuti-
co”:

- prdctica

- mediacion socioanalitica

- lectura biblica )

- accion evangelizadora (propuesta teologica y
politica)

- verificacion en la comunidad

Una de las caracteristicas de ese tipo de
reflexién que estuvimos haciendo partia de las
oracticas, en medio de las cuales siempre
eniamos preguntas. Esta metodologia estaba
ligada a una perspectiva o proyecto de educaciéon
v de elaboracion de un conocimiento colectivo,
gue suponia, como algo esencial, una relacion

ialéctica entre la teoria y la practica y que se
llam6 metodologia de Educacion Popular. Fue un
esfuerzo constante de deducir de la realidad de
las practicas los principios norteadores de la
accion ya que las prdcticas tenian un “status
pedagoE;co : _
in embargo estas preguntas tienen que
pasar por el tamiz de la critica. No siempre las
preguntas que estamos levantando podemos
considerarlas validas. Muchas veces nuestra
reflexion estd creando trampas para satisfacernos
( aferrandonos, entre otras cosas, a la pequena
verdad de nuestra micro-realidad), para encon-
trar caminos mas comodos con preguntas cuyas
respuestas son obvias porque son las respuestas
del sentido comiin, de lo que la gente quiere.
Nuestros andlisis de coyuntura como punto de
partida eran hechos (acaso no se siguen hacien-
do?), en general, para justificar y bendecir las
practicas que estabamos haciendo.

Por ejemplo se levanta la pregunta: “fe y
olitica? “ porque se quiere pasar a la politica.
uando, posiblemente en este momento la politi-

ca estd pasando por un proceso de profunda cri-
sis en las practicas de nuestros pueblos y hay tam-
bién una especie de critica, de descreimiento con
relacién a las préacticas politicas en los sectores
populares. Pero nosotros lo queremos y pasa por
ahi. Y se pregunta “fe y politica? , sabiendo que la
respuesta es : “hay que entrar en el mundo de la
politica”. Quiero decir que nosotros nos hacemos
preguntas que necesitan ser criticadas para
constatar si realmente estas preguntas correspon-
den a la realidad o a un deseo de nuestro espiritu.

Una caracteristica del “politico”, yo diria
del sacerdote , del funcionario, del burdcrata, es
decir al puebfo lo que este quiere escuchar, asi
como hacen los médicos con los enfermos termi-
nales a los que les dicen lo que ellos quieren
escuchar. El estratega, el estadista, el profeta, el
extraordinario, sin embargo es aquel que le dice al
pueblo lo que él necesita , aunque le duela.

Las preguntas de las comunidades en su
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practica, decia Gustavo Gutiérrez, en 1974, tienen
que ser confirmadas o tienen que ser corregidas,

rofundizadas o anuladas si no son pertinentes, a
ravés de un proceso de critica. Esa critica, en el
camino del aprender a aprender -que seria como
un segundo momento para la interpretacion, la
aproximacion a la realidad- pasaria por la
mediacion socio-andlitica. Para que la pregunta
pueda seguir en el proceso de interpretacion de la
realidad, tiene que haber una reflexién critica que
se hace a través de los elementos de las ciencias
?ociales que permiten confirmar o no las pregun-
as.

No se trataba tan sélo de constatar la exis-
tencia de ciertos movimientos o de ciertas ten-
dencias en los procesos sociales, econémicos,

oliticos, culturales de América Latina. Significo
ambién una eleccién, una opcién, de un deter-
minado instrumental que motivé una lucha
ideoldgica en el campo epistemolégico ( modo de
acercarse a la realidad). Se venia con la idea de
oner brechas en la conciencia cristiana, que
enian que destruir una ideologia entendida
como falsa conciencia. Ese instrumental fue fun-
damentalmente de matriz o inspiracion marxista,
marxismo que fue entendido de una manera muy
amplia. En_ aquella época, por ejemplo,
hablabamos de la contradiccion principal, de las
contradicciones secundarias, de modos de pro-
duccién, del imperialismo, de las luchas de clases,
etc. Esta mediacién corregia, descalificaba, con-
firmaba preguntas.

Después de esto se pasaba a la otra
mediacién que nos llevaba a trabajar con Dios a
través de la lectura biblica. Era la pregunta sobre
Dios, pregunta que no hacen las ciencias sociales.
(Qué estaba haciendo Dios en el mundo? No era
una pregunta sobre la iglesia o formas de iglesia
0 sobre cosas similares, que en el fondo son pre-
guntas sobre nosotros.

Las luchas de aquella época eran luchas
de liberacion por la ingependencia y debiamos
intentar comprender como Dios se manifestaba
en ciertos acontecimientos de nuestro tiempo. A
través del esclarecimiento biblico comprendimos,
en términos de nuestra fe, qué significaban esos
sujetos que luchaban por la liberacion. La Biblia
ayudaba a percibir, también, que habia una
empatia entre las luchas de los sujetos
liberadores en la Biblia y los sujetos liberadores
de nuestro tiempo. Teniamos un modelo de Dios
y una teopolitica definida.

-

Eran tiempos de dictaduras y fue asi que
fuimos prenados de un mesianismo profético-
religioso que se basé en la revelacion religiosa, la
“Palabra de Dios”, la Biblia. Reclamamos para
nosotros la interpretacion auténtica de las
Escrituras como una actualizacion de la obedien-
cia de la comunidad a la primera “Palabra” y
como tltima regla. Se tomo la Biblia, como decia
el gran tedlogo uruguayo, Luis Segundo, “como
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un proceso de aprender en primer grado, es decir,
de aprender respuestas hechas, entre las cuales,
claro estd, hay que elegir, ya que continuamente
varian en el interior de la Escritura.” Se hizo una
lectura politica y apocaliptica de la Biblia. El men-
saje religioso y el programa politico fueron colo-
cados en perspectivas reciprocas. O sea el progra-
ma_politico fue una ‘especie de corolario
sociologico del mensaje religioso. Llegandose a
una lectura fundamentalista y, en consecuencia, a
la simplificacion de querer éncontrar (en ausen-
cia, en la éFoca, de una formulacién mas concreta
de proyectos politicos) una adecuacion lo mas
exacta posible a las mismas situaciones biblicas.
Nos agrupamos alrededor de algunos textos
sagrados que pasaron a ser nuestra nacion, nues-
tra defensa y nuestra cultura, como acontece con
los mesianismos, propios de los pueblos parias,
excluidos o que se autoexcluyen, en regimenes
de desespero y exilio. Para una religiosidad paria
las promesas de Dios son el dltimo fundamento
decisivo de su victoria, segtin seiiala Max Weber,
lo que nos llevo a un voluntarismo paroxistico, al
heroismo y al holocausto: “Dios se vengara de

nosotros”, “Dios es la fuerza para nuestro
pueblo”, “Ungidos”, (mesias), “escogidos por
Dios para la victoria”, “volveremos y seremos

millones”. Asi se crearon dioses , los nuestros y
los de los otros, a imagen de cada uno y segtin sus
posibilidades: Dios de los pobres, Dios de los
ricos, de los militares. Sirvieron para garantizar el
sistema de proteccion de los unos contra los otros.
Asi la espiral de la violencia sigui6 su curso, jus-
tificada en la mayoria de los casos por las reli-
riones. Se maté en nombre de Dios y de Marx ,de
a historia, de la revolucion, cada uno tenia a su
idolo de complice. Se maté por amor y por odio!!

La vida de Jests fue un modelo a seguir.
Se buscaron analogias socio-histéricas con lo
acontecido con Jests, que como hijo de Dios era
una figura dogmatica. También fue un esfuerzo
de intentar una aproximacion entre la practica y
el ideal del cristianismo comunitarista primitivo,
que paso a ser paradigmatico, el comunismo del
amor, el compartir Ja solidaridad como ética
politica proponiéndolo como un estilo alternativo
de vida para toda la sociedad. Pero la fuerza
semantica sin medida del término Dios, colocado
como horizonte tltimo de toda relacién ética, de
todo acontecimiento humano hizo que la apli-
cacion de estos juicios a situaciones concretas,
fuese desmesurada , o sea, absoluta.

Entonces, primero estan las preguntas de
la vida, nuestra situacion vital. Eso tiene que ser
criticado. No puede ser aceptado de manera
acritica, de manera ingenua. Viene la mediacion
de las ciencias sociales, y aqui viene el elemento
nuevo que es la mediacion biblica. Y esto se tra-
duce en una explicitacion de nuestra fe en la
accién popular. Este fue el aporte de la Teologia
Latinoamericana, de las teologias de la liberacion
que nos guiaron en las décadas anteriores. ;

Luciano Glavina, CESEP, Brasil
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