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Introduccion:

El tema que nos convoca tiene que ver con la relacion del evangelio y la cultura; esta relacion incide
en la construccion y relacion de tradiciones eclesioldgicas y la construccion de identidades autdctonas.
Esta también incide en el dialogo sobre contextualizacién, inculturacién e interculturalidad. En alguna
medida nos referiremos a estos temas a la luz del tema general de esta consulta, “Hacia donde va el
Protestantismo en América Latina”; en nuestro caso exploraremos a donde va el protestantismo en
relacion con el tema de las tradiciones eclesioldgicas y las identidades autdctonas. Pero antes,
debemos explorar de donde y como vienen las distintas expresiones eclesioldgicas y como se han
insertado en América Latina para volver al tema de fondo: la relacidon entre evangelio, cultura y la
construccion de eclesiologias e identidades autdctonas genuinas a la luz de los tiempos actuales y el

futuro.

Por tradiciones eclesiologicas nos referimos a los diferentes movimientos y denominaciones
protestantes-evangélicas que han llegado o surgido en América Latina. Por identidades autdctonas nos
referimos a la gran diversidad de pueblos y culturas arraigadas en América Latina, incluyendo las
hispano-portuguesas. Por contextualizacion nos referimos a los procesos de enraizamiento socio-
cultural del evangelio y las tradiciones eclesioldgicas protestantes que llegaron a nuestro continente.
Por identidad autdéctona, dentro del marco del protestantismo, nos referimos al desafio de la
construccion de eclesiologias y formas de ser y hacer propias del diverso contexto socio-cultural

latinoamericano.

1. Las macetas culturales y la semilla del evangelio en las misiones

protestantes en América Latina: una perspectiva misiologica:

Mortimer Arias' hace referencia a la contextualizacion del evangelio protestante en América
Latina diciendo:

“He encontrado muy util, para la comprension del concepto de contextualizacion,

una parabola del desaparecido D.T. Niles: la parabola de la Semilla y la Maceta. El

evangelio es como una semilla, y hay que sembrarla. Cuando se siembra la semilla

del evangelio en Palestina, nace una planta que podemos llamar “cristianismo

palestino”. Se siembra el evangelio en la Gran Bretafia y se obtiene cristianismo

1 . .z ;. . .z .z ,
“Evangelizacion contextual en América Latina: entre la acomodacién y la confrontacién”, articulos claves de APOYO no. 79,
Buenos Aires, s/f p.1



britanico. Luego se trae el evangelio a Norteamérica y surge la planta del
cristianismo norteamericano. Pues bien, dijo el Dr. Niles, cuando los misioneros
vinieron a nuestras tierras trajeron consigo, no solamente la semilla del evangelio,
sino su propia planta cristiana, incluyendo la maceta. De modo que lo que tenemos
que hacer, concluy6, es romper la maceta, sacar la semilla del evangelio, sembrarla
en nuestro propio suelo cultural y permitir que surja nuestra propia version del

cristianismo.”

D.T. Niles®, el prominente misiologo de Sri Lanka nos dice que en la tarea de comunicar el
evangelio a otros pueblos y culturas, los misioneros han llevado y comunicado el evangelio en
sus propias macetas con plantas propias de sus culturas. En nuestros tiempos los misioneros ya
no son solo norteamericanos y europeos pero también coreanos, asiaticos, africanos y
latinoamericanos; de modo que esto es aplicable también a los nuevos actores de mision

transcultural de nuestros tiempos.

Para comunicar y llevar el evangelio dentro del marco de una evangelizacion fiel, auténtica y
contextualizada hay que romper la maceta y dejar que la semilla del evangelio crezca y
desarrolle su propia planta dentro del suelo cultural propio de tal manera que podamos ver
plantas con identidades cristianas autoctonas y expresiones eclesiasticas contextualizadas a lo
largo y ancho del mundo de Dios. Esta pardbola de la maceta aplicada a nuestro mundo
globalizado podria aparecer un poco simplista, sin embargo no solo es biblica y teoldogicamente
solida sino que sigue siendo til, con los ajustes necesarios, a las nuevas realidades de nuestros
tiempos. En este trabajo exploraremos en forma breve las macetas que trajeron la semilla del
evangelio a nuestras tierras y como todavia es necesario ir rompiendo las macetas culturales
tanto de los que nos trajeron el evangelio como las propias, para que la semilla del evangelio
surja, crezca y sea poder transformador de personas, familias, culturas y estructuras, para que se
acerquen a ser expresiones eclesioldgicas como socioculturales que reflejen el reino de Dios y

su justicia.

El tema de la identidad cultural y cristiana:

Pero antes debemos tomar nota que el tema de la identidad cultural no ha sido un tema
facilmente abordado por las comunidades evangélicas. Muchos de los misioneros que vinieron
a compartir con nosotros el evangelio y su vivencia, con contadas excepciones, no estaban
equipados, tampoco dispuestos a tocar el tema ya que a menudo estaban muy inmersos en su

propia tradicion eclesial y cultural y tampoco habian reflexionado sobre el tema de identidad

2 Niles, DT(1908-1970) “World leader in ecumenism and evangelism”, http://www.bu.edu/missiology/missionary-
biography/n-o-p-g/niles-daniel-thambyrajah-1908-1970/



cultural como evangélicos, ain en su propia cultura. Al venir a nuestras tierras, a fin de
encontrar un terreno comun o puente era mas facil y conveniente hablar de que todos somos
hijos e hijas de Dios, parte del pueblo de Dios, sin afrontar las mediaciones culturales del
misionero ni del receptor latinoamericano. Por lo tanto, el tema de lo que significaba ser
evangélico y peruano o evangélico y mejicano, o evangélico y quechua o aymara no era parte
consciente de la tarea de contextualizar el evangelio hasta por lo menos la década de los 60s y
70s con la creciente valoracion y toma de conciencia del valor de las ciencias sociales,
particularmente la antropologia cultural en los estudios de mision y en el surgimiento de
movimientos evangélicos que querian y anhelaban conectar la fe con las realidades e
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identidades latinoamericanas’.

Esta falta de reflexion sobre identidad cultural y fe cristiana marco la vida de la creciente
comunidad evangélica. Muchos de nosotros, por ejemplo, crecimos con la idea de que ser
creyente significaba apartarnos lo mas lejos posible del “mundo”, que por lo general lo
equiparabamos con nuestras culturas; por lo tanto, esto cre6 en nosotros una actitud de
distanciamiento hacia lo nuestro cultural, y mas bien el abrazamiento de la cultura del
misionero, sea esta inglesa, norteamericana o europea. Quizas uno de los ejemplos mas
concretos fue que a los evangélicos al convertirse al protestantismo o creciendo en un hogar
evangélico, se nos® prohibia escuchar musica mundana (la musica de nuestras variadas
expresiones culturales) y peor aln, bailarlas. La musica y bailes, como sabemos son aspectos
fundamentales de la identidad cultural de los pueblos y al prohibirselos se estaba, en la practica,

negando una parte importante de nuestra identidad cultural’.

Por otro lado, los misioneros, al venir a América Latina, lo hicieron con sus macetas culturales,
que también incluia su tradicion eclesiolégica o denominacion, siendo estd a menudo un
trasplante de forma y significado de sus tradiciones eclesioldgicas y culturales nacidas en sus
paises. Las formas denominacionales eran percibidas como ya establecidas que no necesitaban
mucho ajuste y menos cambios radicales. La pregunta de como ser una denominacion que
habiendo surgido en Norteamérica y/o Europa, al venir a América Latina podria
contextualizarse y contribuir a una iglesia e identidad autdctona, con algunas excepciones, no
fue parte de la practica y reflexion misionera. Cémo romper nuestra maceta eclesiologica y
dejar que germine con la semilla del evangelio una eclesiologia autoctona, por lo general no era

parte de la tarea misionera. Se asumia que la tradicion eclesiastica traida era la normal y biblica

® por ejemplo, la Fraternidad Teoldgica Latinoamericana que fue fundada en 1970, el movimiento de Lausanna, CEMAA, el
Concilio Mundial de Iglesias.

* Me refiero especificamente a los de mi generacidn, que vendria a ser la segunda generaciéon de evangélicos. Por
supuesto, en todo esto hay excepciones!

> Ver mi libro: Con permiso para Danzar, CEMAA, Lima 2006.



y no habia necesidad de cuestionarla y menos cambiarla. Se debe reconocer que hubieron
movimientos misioneros que decidieron trabajar con las iglesias ya establecidas y no trasplantar
su denominacion donde iban. Por el contrario, buscaban fortalecer las iglesias evangélicas,

muchas de estas “nacionales” y locales.

Ciencias sociales, evangelio, cultura y reflexion teoldogica y misiologia:

Hoy es mas que reconocido y aceptado que las Ciencias Sociales y particularmente la
Antropologia Socio-cultural es necesaria en la reflexion teologica y misioldgica. El concepto de
cultura desde esta perspectiva es imprescindible en el quehacer teologico y misiologico en todo
lugar y pueblo donde se quiere vivir y comunicar el evangelio. Como dice Padilla:

La Palabra de Dios se hizo hombre: se aculturizo, puesto que el hombre es un ser

cultural. Asi se pone Dios al alcance de los hombres. Consecuentemente no es

posible ni entender ni comunicar el evangelio sin referencia a la cultura’.

Ademas anade:
...cada cultura hace posible un enfoque del evangelio que trae a la luz ciertas aristas
del mismo que en otras culturas pueden haber permanecido menos visibles o ain
ocultas. Vistas desde esta perspectiva, las diferencias culturales que tanto
obstaculizan las comunicaciones interculturales resultan ser una ventaja para la
comprension de la multiforme sabiduria de Dios: sirven como canales de expresion
de aspectos de la verdad del evangelio que la teologia atada a una sola cultura puede
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pasar por alto con demasiada frecuencia’.

Si lo que dice Padilla es cierto, deberiamos dar por sentado que en la vivencia y comunicacion
del evangelio y en la construccion de iglesias e identidades autdctonas, al decir de D.T. Niles,
tenemos que estar dispuestos a romper nuestras macetas y dejar que la semilla del evangelio
produzca eclesiologias ¢ identidades autoctonas, contextualizadas en el espacio y tiempo,
enraizadas en la palabra de Dios y dirigidas en su crecimiento integral por el Espiritu Santo.
Luego de mas de 100 afios de presencia protestante en América Latina, éste sigue siendo parte
del desafio tanto para las tradiciones eclesiasticas traidas y ya establecidas de ultramar como de
los nuevos movimientos que han surgido y siguen surgiendo en nuestro continente. Y por

supuesto esto es tan cierto para los movimientos misioneros de Sur global también.

Un acercamiento biblico-misioldgico al tema:

Son 43 afios desde la realizacion del congreso de Lausana 74 en que se redactd el histdrico

6 Padilla, Rene “La contextualizacion del evangelio” en Misidn Integral, 1986. P. 81
’ Op. Cit. 1986, p.86



Pacto de Lausana. En el acapite 10 del documento se refiere a la evangelizacion y la cultura.
Podriamos decir que éste recoge en forma mas sutil la reflexion y propuesta de Neil y Arias. A
continuacion lo que dice dicho pacto al respecto:

El desarrollo de estrategias para la evangelizacion mundial exige métodos pioneros

que sean imaginativos. Bajo la direccion de Dios, el resultado serd el surgimiento de

las iglesias profundamente arraigadas en Cristo e intimamente relacionadas con su

cultura. La cultura debe ser siempre puesta a prueba y juzgada por la Escritura.

Puesto que el hombre es criatura de Dios, parte de su cultura estd manchada por el

pecado y parte de ella es diabdlica. El Evangelio no presupone la superioridad de

ninguna cultura sobre otra, pero evalia a todas las culturas conforme a sus propios

criterios de verdad y de rectitud, e insiste en los absolutos morales en toda cultura.

Con demasiada frecuencia las misiones han exportado juntamente con el Evangelio

una cultura ajena, y a veces las iglesias han estado atadas a la cultura en vez de

estarlo a la Escritura. Los evangelizadores de Cristo deben procurar humildemente

el vaciarse a si mismos de todo excepto su autenticidad personal a fin de convertirse

en siervos de los demas, y las iglesias deben procurar el transformar y enriquecer la

cultura, todo para la gloria de Dios®.

5.  Algunas reflexiones biblico-teologicas’:

Dios es el creador y sustentador de su creacion que es compleja y diversa a la vez. Los seres
humanos creados a imagen y semejanza de Dios son el pinaculo de la creacion y puestos para
ser administradores responsables y cultivadores no solo de la tierra, sino también de toda la
creacion, incluyendo las diversas expresiones culturales para que glorifiquen al Padre, Hijo y
Espiritu Santo. Las culturas e idiomas de los pueblos, en el proposito de Dios, deben ser
canales de adoracion a Dios y espacios de realizacion y crecimiento de los seres humanos

(Génesis 1, 2).

Dios ha conferido valor intrinseco a la diversidad de la creacion incluyendo todos los seres
humanos y sus culturas, habiéndonos hecho distintos desde el principio, pero como dice Pablo:
“de una sola sangre hizo todo el género humano” (Hechos 17:15). La identidad, autoestima,
valores y dignidad se construyen desde la nifiez en el contexto de nuestras lenguas y de nuestras
culturas. Nuestro Sefior Jesucristo mismo vivid ese proceso desde que nacid, crecié y llevo a

cabo su ministerio a través y desde una cultura especifica, la Judia (Lucas 2:52).

8 El Pacto de Lausana recoge la reflexién sobre este tema que ya se habia estado dando a nivel mundial, incluyendo la
reflexién en el seno de la FTL, particularmente los trabajos de Savage, Padilla y Escobar. Padilla, en su ponencia en Lausana,
hizo referencia al tema con relacion al riesgo de que el evangelio se acomode a nuestras culturas, especificando su critica a
las comunidades evangélicas en USA.

% Esta seccién recoge parte del dialogo fructifero y entusiasta de un grupo de trabajo de hermanos y hermanas de
Guatemala, Ecuador, y Peru que prepararon una propuesta de politica de interculturalidad para la confraternidad de Visién
Mundial (Guatemala, Octubre del 2009),



El pecado, el orgullo, afecto al ser humano y sus relaciones: con Dios, consigo mismo, con otros
seres humanos, con su cultura y el resto de la creacion. (Génesis 3, Romanos 3.23). Los seres
humanos, sus culturas y la creacion misma necesitan del poder redentor, transformador y

liberador del Evangelio de Jesucristo.

De una nacion a todas las naciones, de una cultura a todas las culturas, de una lengua a todas las
lenguas (Génesis 12: 1 — 4). Abraham es llamado para salir de la familiaridad de su tierra y
parentela para ser BENDICION A TODAS LAS NACIONES, con su diversidad lingiiistica y
cultural. Las buenas nuevas del evangelio ya se vislumbran en el llamado de Abraham para ser

de bendicidén a todas las naciones.

Los Salmos nos hablan de toda la creacion, incluyendo a todas las naciones con todas sus
lenguas. Los Salmos también nos hablan que Dios es Sefior de su creacion, y la sustenta al

igual que a los pueblos y sus culturas (Salmos 19,8, 24:1-2).

Dios muestra su intencion multi e intercultural al incluir en la genealogia de su pueblo desde
antafio, gentes de otras etnias, pueblos y culturas en sus relaciones de parentesco con El (Mateo
1). En las estipulaciones del Pacto que incorpora los valores del Reino. Dios no sélo incluye a
las mujeres, nifios, nifias y siervos, sino a los extranjeros en un comun estatuto que regula la
relacion con Dios para todos. No hay ciudadania de segunda clase en el Reino, ni por razones

de género, ni edad, ni etno-cultural (Deuteronomio 29, 30, 31; Numeros 15; Gal. 3:25-28).

La anticipacion escatologica apunta a la multi e interculturalidad no solo en el Antiguo
Testamento sino también en el Nuevo Testamento. Hechos 2 resalta la diversidad de pueblos y
naciones presentes en las fiestas de Pentecostés que escucharon de los discipulos de Jesus, las
maravillas de Dios, en sus propios idiomas y estaban muy sorprendidos. Dios quiere comunicar
su glorioso evangelio usando los canales lingiiisticos y culturales de los pueblos de la tierra, no

imponiendo uno sobre los otros.

En Apocalipsis 7: 9 - 12, Juan en su vision escatologica habla que en la eternidad, cuando Cristo
nos lleve a estar con él, habra pueblos, tribus y gente de todas la naciones y lenguas, validando
de esta manera la dignidad de todos los pueblos y sus culturas. Tenemos el desafio, en el
mundo complejo y globalizado de hoy, de aprender a vivir en medio de esta diversidad,
respetando y valorando al otro en su contexto lingiiistico cultural. Tenemos el desafio de vivir
en interculturalidad ya que esta parece que continuaria de alguna forma por la eternidad. Ser

parte y colaborar con nuestro buen Dios en su Misio Dei en y desde América Latina, nos provee



esta hermosa oportunidad.

La mision transcultural o a, y en, otras culturas requiere que nos despojemos de nuestro
etnocentrismo lingiiistico-cultural. En el encuentro entre Pedro y Cornelio (Hechos 10), Pedro
reconocié que Dios no tiene favoritos y que quiere que todos los pueblos lo conozcan mas
plenamente. Pedro tuvo que despojarse de sus etnocentrismos y prejuicios contra los gentiles.
Igual nosotros, necesitamos también despojarnos de nuestro etnocentrismo socio-cultural,
eclesiologico y de clase para vivir la interculturalidad y aprender y enriquecernos los unos de
los otros, y ser agentes de transformacion y comunicacion del evangelio del Reino de Dios para

todos los pueblo y culturas de la tierra.

El concilio de Jerusalén fue paradigmatico para las relaciones interculturales y la construccion
de identidades y eclesiologias autoctonas. Los gentiles pueden ser cristianos sin hacerse judios
(Hechos 15: 1 - 35) y construir sus eclesiologias mas contextualmente. La monopolizaciéon del
evangelio por una cultura o tradicion eclesioldgica no se tolera (Hechos 15: 1 - 5). El respeto
intercultural implica no solo que la salvacion de los gentiles es solo por la fe en Jesucristo, sino
también que los nuevos creyentes pueden construir sus identidades y tradiciones eclesioldgicas
mas auténticamente. Esto se deduce de la decision del concilio de Jerusalén comunicada en la

carta a los no judios (Hechos 15: 22 - 29)

Concluimos en esta seccion, que el material biblico apunta y nos invita a todo el pueblo de Dios
a vivir en interculturalidad que viene a ser en esencia la expresion concreta de amar a Dios con
toda nuestra mente, fuerza y alma y a nuestro projimo como a nosotros mismos. Vivir en

interculturalidad es vivir la esencia basica y fundamental del Evangelio de Jesucristo.

Implicaciones de la decision del concilio de Jerusalén para nuestros

dias:

A. Lasalvacion es solo por la fe en Jesucristo.

B.  La salvacion no requiere de obras o alguna carga adicional (circuncision, guardar la ley,
etc.).

C.  Cuando comunicamos el evangelio a otros pueblos, a menudo lo hacemos imponiendo

consciente o inconsciente nuestra cultura y/o tradiciones eclesiolégicas que pueden
reflejar mas nuestras culturas que la esencia del evangelio.

D. No debemos comunicar el evangelio con nuestro ropaje cultural y eclesial, y menos
forzarlo sobre los evangelizados.

E. Debemos romper nuestra maceta cultural y eclesial, y en lo posible, “solo” sembrar la



semilla del evangelio en el suelo del pueblo o cultura donde llevamos el evangelio de tal

forma que surjan expresiones cristianas y eclesiologia autdctonas.

F. La expresion del evangelio debe reflejar los aspectos positivos de la cultura de los
pueblos evangelizados.

G. Dios puede hablarnos y expresarse de él y de su evangelio a través de la vivencia,
personas y culturas de otros pueblos

H.  El evangelio afirma los aspectos positivos de nuestras culturas y transforma los aspectos

negativos: “Examinadlo todo y retened lo bueno” (1 Tesalonicenses 5: 21)

L. Si los gentiles en el Nuevo Testamento podian llegar a ser cristianos sin hacerse judios y
expresar su eclesiologia seglin su cultura, entonces:

a. Los Quechuas, Aymaras, Awajun, Shipibos, etc., pueden ser cristianos plenos sin
hacerse mestizos, criollos o espafioles. De igual manera pueden construir sus
tradiciones eclesioldgicas segn sus culturas.

b. Los peruanos, bolivianos y colombianos pueden ser cristianos plenos sin hacerse
europeos, ingleses, norteamericanos o coreanos. De igual manera pueden construir
sus eclesiologias mas contextualmente, guiados por la palabra de Dios y el Espiritu

Santo en didlogo y discernimiento con su cultura.

c. Los pueblos evangelizados pueden ser cristianos sin adoptar la cultura del
misionero.
d. Dios esta presente en la cultura de los pueblos, antes que lleguen los misioneros.

Debemos tratar de ver las huellas de Dios en su creacion y en las culturas de su

mundo, empezando por las culturas de nuestro Perti y América Latina.

El desafio de establecer iglesias autoctonas y auténticas enraizadas en

la palabra de Dios y su contexto socio-cultural:

Como indicamos anteriormente y el video del CLADE III' lo ilustra, cuando los misioneros
protestantes de Norteamérica y Europa nos trajeron el evangelio lo hicieron con las macetas de
sus propias culturas y tradiciones eclesiasticas. Hay varios autores, entre ellos historiadores,
misiologos y tedlogos latinoamericanos que han escrito bastante sobre las diferentes tradiciones
eclesiasticas que vinieron a América Latina desde su llegada al continente, por ejemplo, acerca

de Diego Thomson, colportor de la Sociedad Biblica Britanica en el siglo XIX'".

Mortimer Arias, en el articulo citado, habla de las tradiciones protestantes en términos de estilos

de evangelizacion: La evangelizacion civilizadora, protestante, profesional entre otras; al hacer

® Video presentado en el CLADE Ill “Todo el evangelio para todos los pueblos desde América Latina”; se puede encontrar

una copia colgada en la pagina web del CEMAA: www. cemaa.org

' por ejemplo, Pablo Deiros, Sidney Rooy, Samuel Escobar, Arturo Piedra, Tomas Gutiérrez, Juan Fonseca, y otros.



referencia al surgimiento del pentecostalismo en América Latina, se refiere a ésta como la
evangelizacion autoctona por el hecho de no haber estado fuertemente ligada, tampoco
dependiente, de tradiciones eclesidsticas de otros contextos y por lo tanto, creciendo mas como
semilla plantada y creciendo su planta cultural latinoamericana. Obviamente esto puede
debatirse, sin embargo hay algo de cierto en esto y algunos estudiosos sugieren que por esta
razon el pentecostalismo econstituye hoy las dos terceras partes del protestantismo en América
Latina. El Pentecostalismo seria una de las expresiones eclesiologicas y del evangelio mas
autéctonas en América Latina, sin que esto quiera decir que no haya necesidad de cambio y

transformacion en sus macetas y plantas culturales.

4 . . 12 . . . . .
El tedlogo Miguez Bonino ~ en su conocido libro Rostros del protestantismo latinoamericano se
hace la pregunta: “;Que significa ser evangélico? Y para colmo, evangélico latinoamericano. Y

- 13
ser evangélico hoy” .

Esta es la pregunta que todavia nos hacemos hoy. En su obra, Miguez
nos recuenta elocuentemente las tradiciones eclesioldgicas protestantes que llegaron a nuestro
continente: El rostro liberal, el Rostro evangélico, el Rostro pentecostal y jun rostro étnico?, y
aunque no trata a fondo sobre el trasfondo cultural de éstas, menciona algunas de las tradiciones
culturales de sus portadores poniendo el énfasis en los aspectos doctrinales y como el autor dice:

La obra “es la busqueda de una clave hermenéutica que permita reconocer la

identidad tnica, la diversidad real y la convivencia de esa identidad en cada una de
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las manifestaciones de ese sujeto que es “el protestantismo latinoamericano”

(Cuales son los desafios de nuestras denominaciones o tradiciones eclesiasticas que habiendo
nacido y desarrollado en distintos contextos culturales, trajeron las mencionadas tradiciones
eclesiasticas a nuestras diversas realidades y contextos? Especificamente, ;qué abordaje
debemos tener con las denominaciones historicas y otras que vinieron a nuestras tierras, ya

desarrolladas como plantas trasplantadas con su maceta?

Esto representa un gran desafio ya que la semilla del evangelio llego a nuestras tierras en
macetas culturales y eclesiasticas a la vez. Esta tarea de romper la maceta eclesiastica y
empezar a fojas cero es bastante dificil. Seguro que hay algunos esfuerzos en este sentido que
seria bueno investigar. Apreciando y adaptando lo bueno de dichas tradiciones eclesiasticas, lo
que al menos se esperaria es estar dispuesto a romper parcialmente la maceta, adaptandola y
cambiandola, si no radicalmente, si en aspectos fundamentales que apunten a contextualizar y

autoctonizar las tradiciones y formas eclesiologicas adecuandolas al contexto de la cultura local

12 1 0s rostros del protestantismo latinoamericano, Buenos Aires: Nueva Creacién y Grand Rapids, Mich.: William Eerdmans

Publishing Company, 1995
B bid p.7
" Ibid p.8



y nacional resepcto de la global, buscando siempre fidelidad a la esencia del Evangelio del
Reino de Dios en Jesucristo. Ejemplos de esto podria ser lo que observamos en Ghana y

también en Kenya.

En 1987 tuvimos el privilegio de participar en la inauguracion de la catedral anglicana en
Meero, en la montafia Este, en Kenya. El Obispo David Gitary, anglicano, presidio la reunion
que duré desde las 9 am hasta las 2 pm aproximadamente. Este fue un gran culto inolvidable
donde llegaron alrededor de 5000 personas, representando muchas iglesias, comunidades y
pueblos africanos. En esta importantisima ocasion estaban las autoridades de la denominacion y
de comunidades en sus distintas instancias. También llegaron muchos coros con sus bandas y
orquestas que las acompafiaron y participaron en varias ocasiones a lo largo del servicio. Me
llamo la atencion las conversaciones y didlogos cantados que ocurrian entre los diversos coros.
También nos llamo la atencion un solo de un joven africano que con su violin, entond una
cancion especialmente compuesta para los visitantes. Por supuesto, los diversos instrumentos
africanos: tambores de diversos tipos y tamafios, instrumentos de viento y guitarras. Durante el
mensaje que fue elocuente, se veia la respuesta audible de la congregacion con Amenes y otras
expresiones de afirmacion y adoracion a Dios. Este no solo era un culto anglicano a la manera
de occidente, ya que se usaban parte de la liturgia escrita de la iglesia anglicana; en realidad era
un culto donde la idiosincrasia e identidad africana, era evidente. Se podria decir que era un
culto con identidad africana, pero al mismo tiempo con una ligazon global anglicana. Quizas,
este puede ser un ejemplo de la contextualizacion posible de las denominaciones y tradiciones

eclesiasticas que llegaron a nuestra América Latina.

Otro ejemplo que puede ilustrar esta necesidad de contextualizacion de las denominaciones
historicas la observamos también en Akropon Ghana, en la iglesia Presbiteriana. Esta fue
durante los festivales y rituales de purificacion del pueblo conocidas como Odwira. Estas
festividades tienen que ver, en parte, con las visitas anuales de los espiritus ancestrales al pueblo
en mencion. La presencia y protagonismo de los reyes de los diversos barrios es muy
importante. En cada casa del rey del barrio se realizan visitas, rituales donde también hay
abundante comida y bebida y, en algunos casos, sacrificio de animales. Procesiones por las
calles, visitas al arbol magico especial de la ciudad ,y grupos de familias van al bosque en la
noche a llamar a los espiritus que estan presente durante la semana y a quienes hay que tratarlos
con mucho respeto. Lo interesante fue que en la iglesia presbiteriana, el culto del domingo fue
también especial y duro varias horas. Los varios reyes de los barrios y otras autoridades
estuvieron presentes. En alguna medida se relaciona las creencias y costumbres del pueblo con
el mensaje del evangelio, y los creyentes locales no estaban desconectados de las actividades del

pueblo en estas fechas especiales. El culto era muy africano en el sentido que habia danza,
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marchas para llevar la ofrenda a la parte central del templo donde habia una gran vasija. El
domingo que era el dia central, un gran culto se desarroll6 en la iglesia presbiteriana local, un
culto que reflejaba la identidad africana y, a la vez, su conexidon con la tradicion presbiteriana
que llego de ultramar. En todo esto se apuntaba a la centralidad de Dios Padre, Hijo y Espiritu

Santo, y el Evangelio.

Un ejemplo mas cercano a nuestras tierras, y seguro que hay varios y necesitan visibilizarse y
dar a conocer mas, es la que experimenté en Oruro Bolivia. No sé cual sera la situacion hoy dia,
pero hace varios afios en la década de los 80s tuve la oportunidad de estar en los servicios de
domingo en aquella ciudad minera donde predominan poblaciones Quechuas, Aymaras y
mestizas de habla hispana. Recuerdo claramente que en las primeras horas de la mafiana, de
7.30 a 10.00 am aproximadamente, lo que denominariamos el tiempo de la escuela dominical,
los hermanos y hermanas Quechuas y Aymaras tenian sus servicios de adoracion, con sus
propias musicas, cantos en su idioma nativo, mensaje en su idioma, y otras expresiones, dentro
de sus marcos culturales. Podriamos decir que vivian y expresaban su fe dentro de su identidad
e idiomas Quechua - Aymara, afirmando de esta manera su cristianismo enraizado en su
contexto cultural. A las 10.30 am u 11.00 am se tenia el servicio de adoracioén en que las tres
poblaciones se juntaban en un servicio unido y donde la lengua franca era el castellano, pero
también se oian expresiones y canciones en aymara, quechua y espafiol. Era un encuentro
intercultural de reconocimiento y afirmacion de tres pueblos y culturas y sus respectivos
idiomas. Esta manera tan contextual e intercultural de afirmar la fe enraizada en la cultura,
reconociendo y respetando las otras y aprendiendo mutuamente el uno del otro. Ahora, ésta era
una iglesia bautista que por afuera tenia la estructura de una iglesia bautista de USA, pero que
mas alla de lo externo aparecia estar contextualizada a los varios pueblos ¢ idiomas de su
contexto. Su liturgia eclesioldgica habia sido modificada para ser mas contextual a ese
encuentro intercultural. Seguramente hay muchos ejemplos mas de contextualizacion y
enculturacion de las tradiciones eclesiologicas que habiendo venido de ultramar con los
hermanos y hermanas misioneros y misioneras con sus respectivas culturas, con el tiempo
fueron enraizandose y adaptandose a los desafios de la encarnacion del evangelio modelado por

Jesucristo, nuestro Sefior.

Conclusiones:

Jesucristo se despojo de sus prerrogativas divinas (su vasija) y vino cual semilla plantandose y
enraizandose en el suelo humano a través de la cultura judia. La primera expresion del
cristianismo fue un cristianismo judio, pero Jests vino por todos los pueblos, idiomas y culturas

del mundo; por lo tanto, no podia quedarse y ser monopolizado por la cultura judia. Los
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discipulos de Jesus, judios ellos, tuvieron que llegar a comprender y reconocer que la semilla
del evangelio debe sembrarse en esa gran multitud de pueblos, idiomas, culturas “que nadie
podia contar” y crecer, desarrollandose y dando fruto en su propio pueblo, cultura; y
desenvolvinedo su propia identidad cultural y cristiana. El Concilio de Jerusalén en Hechos 15

trata este tema y nos provee una guia paradigmatica para las relaciones interculturales.

Si la primera planta y maceta del cristianismo fue judia, la siguiente fue una planta y maceta
Greco-romana y asi sucesivamente'>. Vemos a través de la historia que la semilla del evangelio
en medio de debates, discusiones y conflictos se va enraizando en la vida y cultura de los
pueblos y culturas. Jesucristo es el modelo de encarnaciéon y contextualizacion que como
pueblo de Dios, en nuestra version evangélica y protestante en América Latina estamos
llamados a seguir. Por lo tanto, la tarea de romper nuestras macetas y plantas culturales para
sembrar la semilla del evangelio y verlas germinar y crecer en la diversidad de nuestros pueblos,
idiomas y culturas incluyendo las situaciones complejas de la globalizacion, sigue siendo
pertinente y boton de muestra de nuestro seguimiento de Jesus. Estamos llamados a una
relacion intercultural de respeto y de afirmacion de nuestras lenguas e identidades dentro de la
dinamica del cambio cultural actual. Nuestras macetas eclesiologicas y culturales no deben
monopolizar ni cautivar el evangelio sino, por el contrario, deben estar dispuestas a romperse

por el amor de Dios y a toda la humanidad. Que Dios nos ayude a serle fiel.

> Ver el interesantisimo articulo de Andrew Walls, “El evangelio como prisionero y libertador de la cultura” que forma
parte de su libro The Missionary Movement in Christian History, Orbis Books, N.Y. 1996.
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