SANTOS GABINO GARCIA

HACIA UNA IGLESIA AUTOCTONA

1—DISTINTAS POSICIONES SOBRE EL “INDIGENISMO”

Se ha hablado mucho sobre “la adaptacién” a las culturas. Especial-
mente en la Liturgia y Sacramentos. ;Cémo reconciliar el “respeto a las
culturas indigenas” con una liberacién de la esclavitud que estas culturas
conllevan y ejercen sobre el pueblo indigena, especialmente en las “cos-
tumbres, las fiestas, sus ritos, y la borrachera”, ete.?

a)—Dicen “Los Secularizantes”:

Tiene poco sentido hablar de una Iglesia Indigena, porque las formas
religiosas que tienen, van a desaparecer como consecuencia del proceso de
“secularizacion del mundo moderno”. Objetan, que tal vez en otro tiempo
este problema fue interesante, pero ahora ya es tarde, pues el complejo
ritual indigena, soportd la invasién de la cultura y religiéon hispanica, pero
no va a soportar la invasién técnica. Hoy dia, en muchas comunidades mas
modernizadas han olvidado esos “ritos” y sus formas religiosas, inclusive
las formas mas recientes: procesiones, mayordomias, cargos, peregrina-
ciones, etc., estdn llamadas a desaparecer.

b)—Los “Integracionistas”:

Han tratado y seguiran tratando de, “incorporar al grupo indigena”
a la cultura nacional, respetando en lo posible “sus valores”. Hay que par-
tir —dicen—, de la realidad actual, o sea en una concepcién “dualista”
de la sociedad. Existen desde la conquista dos culturas: La occidental y
la autéctona, que son relativamente independientes, con caracteristicas
opuestas. La cultura indigena, es rural con una economia predominante-
mente agropecuaria y con niveles de vida casi de estricta subsistencia,
viven en un mundo “sacralizado”, hablan Quéchua, Aymara, Quiché, Kak-
chike], Otomi, Tarasco, etc. En cambio la cultura occidental es urbana,
tiene una economia basada en la industria y en los servicios, con un nivel
de vida mas elevado, vive en un mundo que se seculariza, habla el caste-
llano, con rasgos y valores que pueden decirse occidentales. La meta,
dicen, es la formacion de un estado nacional, donde el “indigena” sea in-
corporado a la nacionalidad del pais”.

c)—Los “Radicales o Liberadores”:

Sostienen que las actuales formas religiosas indigenas. son un pro-
ducto de la situacién de “dependencia” que vive el campesino indigena,
y asi hay que romper esa dominacién antes de hablar de una Iglesia Au-
téetona. Hay que dejar que el indigena rompa la dominacién y la pastoral
debe motivarlo y orientarlo en este sentido y luego, é1 mismo descubrira
sus propias formas religiosas. Asi el campesino indigena podrd construir
una Iglesia Autéctona.
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d)—Los “Pastoralistas”;

Los llamo asi aunque los apuntados anteriormente son también pas-
toralistas pero este grupo, tiene su posicién basados en la “pastoral como
actitud”. Algunos optan por una “pastoral de Conservacién”, o sea: “se-
gtlir catequizando”, ‘““administrando sacramentos”, “Educacién religiosa”,
ete.

Otros, optan por una pastoral de “concientizacién”, “liberacién” con
confusiones de “obras de desarrollo”, En otras palabras unos recalcan con
la continuidad de lo antiguo y tradicional. Los otros, insisten en la novedad
del Evangelio y la ruptura que es necesario para implantar una Iglesia
nueva.

II—A MANERA DE CRITICA SOBRE ESTAS POSICIONES:

a) En la Iglesia de hoy existen corrientes “secularizantes”. Una nace
de la Teologia y que debe tomarse muy en cuenta; el cristianismo, es en
cierto modo la superacion de las demas religiones, que relativiza las otras
formas religiosas. En este sentido, debe haber un “continuo cuestiona-
miento” de las formas religiosas indigenas para buscar formas nuevas, que
expresen mejor las riquezas del mensaje cristiano, dentro de la dinamica
del Evangelio.

La otra corriente, nace de la Sociologia que trata de comprender al
hombre y al mundo, pues el indigena ve y concibe al mundo de una forma
peculiar. Tiene una “cosmovisién propia” sobre la vida, y sus relaciones
con las divinidades, que estin inmediatamente presentes en el mundo y
en la historia humana. Ante esta realidad, el indigena tiene una actitud
“contemplativa y cultica”, “conservar el cosmos” mas que construir la his-
toria. Sin duda que la “desacralizacion del mundo” conlleva una desacrali-
zacion del mundo indigena, pues se predice una secularizacién en todo
proceso de modernizacion. Pero esa secularizacién no va a ser igual en
todas las sociedades. Aunque se dé un cierto evolucionismo en la historia,
serd mas bien “multilineal” y no unilineal. De manera que en este proceso,
del que tampoco nos vamos a escapar, no tiemen que desaparecer necesa-
riamente todas las formas sacrales indigenas. Aunque el campesino indi-
gena llegue a conocer de qué estd compuesta la tierra, y emplee técnicas
modernas para la agricultura, puede seguir “venerando el poder de la fer-
tilidad de esa tierra”. Y le sigue rindiendo culto a la “madre tierra” (pa-
chamama). Para analizar la realidad actual de la sociedad en América
Latina, no tiene cabida el concepto “dualista”, porque no se trata de dos
culturas o sociedades distintas que coexisten pacificamente y que mantie-
nen relaciones de reciprocidad, sino de dos sociedades en conflicto, donde
el sector moderno occidental, ejerce un verdadero colonialismo de opresiéon
sobre el sector tradicional e indigena. Se puede decir que, los indignas han
cambiado de “amos”, antes fueron los hispanos, ahora son los descendien-
tes de ellos, los “mistis” o “ladinos” como se les llama en C. A. Por otra
parte, el querer incorporar al indigena en la cultura nacional, da a enten-
der que sélo la cultura no india posee valores y la otra es negativa. Esto
equivale a “sentenciar la muerte de la cultura india”. Aunque se alegue
“preservar los valores positivos” de esta cultura, pero esta apreciacion,
sabiéndolo o no, se hace desde la perspectiva dominante, como sucede en
una postura colonialista, ésta sera la que fije las normas en todos los cam-
pos: econdmico, social, cultural, pedagégico y religioso. Mas bien habria
que pensar en una sociedad “pluricultural”. Para esto es necesario que
la sociedad indigena se haga conciente de sus propios valores culturales,
y darlos a conocer, seatirse orgulloso de ser indio (mas adelante trataré
de dar a conocer algunos aspectos de esos valores, “Teologia India”).
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¢) Sobre la postura “radicalista” se puede decir que, existe una es-
trecha relacién entre el tipo de sociedad y el tipo de religiosidad, por ejem-
plo: cuando el indigena quiere relacionarse con Dios, siente la necesidad
de “darle algo” o pedirle algo a través de las multiples oraciones, encen-
der candelas, pedir misas, peregrinaciones, promesas, etc., por esto el Dios
tradicional se convierte en Dios “dador” prometedor, y a veces “castiga-
dor”. Por lo tanto, al querer construir una Iglesia autéctona, se corre el
peligro de admitir muchos rasgos alienantes. Para los pastoralistas no in-
digenas, les sera muy dificil distinguir esos rasgos que pueden ser alie-
nantes. Pero el indigena mismo, sabe y cree que al realizar algin culto “se-
gun su costumbre” en su ambiente, se estd comunicando con lo sagrado,
con Dios. Esto se ha venido transmitiendo desde la antigiiedad, gracias
al espiritu comunitario que perdura en esta cultura. La soluciéon practica
no esté en que el campesino indigena logre su desarrollo cultural auténo-
mamente, dada las “presiones” y “opresiones” de que es sujeto, sino mas
bien “ir cuestionando con ellos cada una de las formas religiosas actuales”.

d) Por ultimo, estd la postura de los pastoralistas, estos grupos, sin
duda bien intencionados, pero caen en la tentacién de querer imponer sus
criterios, sea para retener lo antiguo y tradicional en la doctrina catélica,
sea movidos por la “novedad del Evangelio” “para liberarlos”, siempre
sera lo que “ellos piensan y quieren”, pero no lo que desea e] indigena.

III.—"TEOLOGIA” INDIA
1)—La Teologia de la Salvacion para todo hombre.

La teologia de la Salvacién recalca la posibilidad de salvacion que
se ofrece a todos los hombres y a todas las culturas (L. G. 2-9; Dei Verbum,
3; G.S.A.G. 7). Aln antes de la actividad misionera de la Iglesia, el Espi-
ritu de Dios preparaba activamente el terreno en el corazén humano, depo-
sitando en él, la semilla de la Palabra, G. S. 3. A. G. 8-9. Y la Iglesia misio-
nera estd al servicio de esta salvacion ya presente, activa y operante. In-
clusive en aquellos que, inconscientemente todavia no han conocido la
plenitud de Cristo Salvador. La tarea de la Iglesia debe ser, la de buscar
e iluminar la presencia de Cristo en las culturas, pues Ella es Signo o Sa-
cramento de Salvacién en el mundo (L. G. 1; G. S. 3). La Iglesia, es servi-
dora de la humanidad, si es servidora, no tiene que imponer o dominar
con el Mensaje que se le ha encomendado; en la medida en que la Iglesia
se dirige al mundo —al otro— salva. Pues toda iglesia instalada, no es
auténtica. La Iglesia tiene que ser esencialmente peregrina, en movimien-
to. El Reino de Dios esta en los hombres que practican y viven la caridad
y la justicia. La Comunidad o las comunidades cristianas, tienen que es-
tar conscientes de estas verdades: su misién hacia el otro, porque una co-
munidad cristiana que se cierra, en si misma, tiende a paganizarse. La
mision de la Iglesia es, en fin, “estar consciente para poder conscientizar”.

2)—La Sagrada Escritura y el Mundo Indigena.
a) La Tarea Misionera:

Los “Pastoralistas” deben de partir, de “un modo nuevo teoldgico”
(praxis teoldgica) desde la tierra. Esto es, a partir de sus experiencias en
y con las culturas indigenas que Dios ya ama. Este contacto y vivencias
personales, abren el camino para detectar, reconocer y sobre todo “valo-
rizar” lo que fue dicho por Dios en el A. T. y lo que sigue hablando a su
pueblo de hoy. La actitud de los pastoralistas tendra que ser con un “sen-
tido critico” frente a esas revelaciones de Dios con el mundo autéctono.
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b) Semejanzas del A. T. y la Religiosidad Indigena.

Existen semejanzas y creencias de los indigenas con el A. T. hebrai-
co, aunque no haya habido una revelacién y asistencia de Dios directa-
mente como sucedié con el pueblo de Israel. Sin embargo se ve y se cons-
tata que nuestros pueblos “amerindios” ya tenian y tienen un conocimiento
de un “Dios Unico” y verdadero. por ejemplo: lo que nos narra la “Biblia
Maya-Quiché” el POP WUJ: “Asi pues, que siempre existia el cielo y
también el que se llama U C'UX KAJ, U CUX ULEM —CORAZON DEL
CIELO, CORAZON DE LA TIERRA—, era el (inico Dios verdadero, que
tiene también tres personas que se llamaban: KAK'UL —JA JUN RAK’
AN —EL DE UN PIE TRUENO—; CH'IPI KAK'UL-JA —COMO LANZA
TRUENO—, y la tercera divinidad se llamaba: RAXA KAK'UL-JA —IRI-
DISCENTE TRUENO—. Podemos afirmar (sin cometer herejias), que este
Dios anico de los Mayas-Quichés en tres personas, es ya una revelacién y
personificacién del Dios unico de los cristianos. El siguiente ejemplo tam-
bién no deja de ser muy revelador, y se trata de un Dios encarnado: “E-
xiste también el K'UK-CUMATZ, que significa: “QUETZAL-SERPIENTE”
(para algunos sera muy grotesca la semejanza) algunos antropologos lo
llaman Serpiente Emplumada, yo prefiero llamarlo “Quetzal-Serpiente”,
que corresponde a la traducciéon: K’'UK: QUETZAL y CUMATZ: SER-
PIENTE. Los Aztecas lo llaman “QUETZAL-COATL” (copiado de los Ma-
yas). Esta semejanza consiste en que, el Quetzal es una ave, simboliza el
cielo, el infinito, la Serpiente (se arrastra sobre la tierra) simboliza la
tierra lo propio del hombre; o sea: UN DIOS DEL CIELO QUE SE UNIO
A LA TIERRA, se hizo una sola persona. De esta forma dieron origen o
conciben lo que en lenguaje cristiano llamamos: “LA ENCARNACION
DE DIOS” Celestial, en la tierra, tomando la forma humana: Cristo.

¢) Lugares sagrados Hebreos e Indigenas.

A este Dios verdadero y a través de sus representaciones, los indige-
nas le rinden culto y respeto. ;Acaso no ocupan un lugar preponderante,
los montes, los rios, entre los Hebreos? El Monte Garizim, E]1 Sinai, Horeb,
Tabor, el rio Jordan, el Mar Rojo. Entre los “Aymares” y Quéchuas exis-
ten los montes: “Sica-Sica”, “Tata Sabaya”, “Kalija”, “Ruminyawi”, etc.
Entre las culturas Mayas y Azteca, estan “Yaxk’an ul” (Volcan Santa Ma-
ria), el “Chik’ak” (Volcan del Fuego), “Makahob”, Zunil. Entre los Azte-
cas, el “Popokatepetl”, el Ixtlawuasit]”. Entre los lagos en la América del
Sur, el “Titikaka” el “Copaisa”, en Guatemala, el “Nahual-J4” (Nahua-
late), que significa: “el rio con el espiritu”, El lago de “Chuicabal”. Inves-
tigando un poco mas y nos daremos cuenta que existen muchos lugares
mas que el indio los “sigue venerando y ofreciéndoles cultos” los “sabios
Ajkijap” (los que conocen el calendario antiguo, que malamente se les
ha llamado “brujos, adivinos o hechiceros”).

3)—La Fé, sentido profundo de la vida del hombre.
a) La “fe India":

La fé es la que le da el sentido radical de la vida del hombre. Por
lo que el hombre indigena debe buscar y descubrir este sentido de su
vida, ahi donde vive su misma realidad. El pastoralista debe también
buscar, ir al encuentro de esa fé india, en ese mundo; y no sigamos co-
metiendo el error de querer “formarle nosotros su f&”, hablandole de “otro
mundo” distinto al suyo, fuera de su contexto cultural, cuando en realidad
el indio ya tiene una fé y vive esa fé, de forma distinta, pero es la misma
fé que tiene y busca el cristiano. Asi como se puede vivir el amor de dis-
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tinta manera pero en el fondo es un “dnico amor”, se puede decir con 10
que sucede con la fé del indio. Teniendo en cuenta que el mundo donde
vive el indio, es “un mundo sacralizado” (Cosmogonia religiosa), piensa
y cree en la “presencia de un Dios actuante (como vimos mas arriba). De
aqui las actitudes de respeto y veneracién: descubrirse delante de la cruz,
frente a un templo, cuando sale y se pone el sol. Gestos: besar la tierra,
extender los brazos hacia el cielo pidiendo proteccién antes de los viajes
lo mismo a la llegada a cualquier lugar desconocido, el respeto y casi vene-
racién que guardan hacia el anciano, al sacerdote. En fin, en muchas par-
tes y de distintas maneras el indio intuye la presencia de lo sagrado, la
presencia y la proteccién de Dios. Se puede aplicar aqui lo que los cris-
tianos sabemos acerca del “Dios inmanente” y actuante en cada corazon
humano. Y ese mismo Dios, “radicalmente distinto del mundo y del hom-
bre” o sea, “Dios Trascendente” teniendo estos principios muy presentes,
evitaremos de seguir calificando al indigena de “iddlatra” o “panteista”.
A ese Dios invisible se dirigen el culto y respeto profundo de la fé natural
del indio, “pues nadie nunca ha visto a Dios” I Jn. 4-12.

Se podria objetar que, ese mundo sacralizado, lo ha inventado el
hombre. La objecion tiene su validez, si los pastoralistas e indigenas se
conforman con esa visién, o “cosmovisién sacral”, considerdndolo como
la Gnica forma de ver la presencia de Dios, o como si fuera la Gltima pala-
bra, mas bien, habia que partir de esa base que ya es un valor para la
construccion de una actitud mas evangélica.

b) La Prehistoria Israelita:

Para construir una “Iglesia Autdctona” hay que conocer su “Pre-
historia” hay que partir de su “Mito” (mito en el sentido correcto de la
palabra) como lo hicieron los Israelitas, cuando tuvieron la conciencia de
ser salvados, de la ‘“necesidad de ser salvados”. Ellos se “cuestionaron”,
ipor qué el hombre necesitaba ser salvado?, y de ;qué es salvado? Para
contestar a estas preguntas, “hicieron su prehistoria”. Como el prologo de
su propia experiencia salvifica. Pero antes de hacer su prehistoria, pro-
fundizaron mas su conciencia de ser hombre, ;quién soy yo? —equivale
a preguntarse sobre el origen del hombre— Adan, los primeros padres, los
primeros hombres. Soy salvado, ;de qué? —origen del mal—, ;como fue el
origen del mal?, etc, (Gen. Cap. 1-12). Luego viene el “Exodo” presentado
como epopeya de un pueblo. Surge un lider, Moisés, Josué. Las plagas, el
paso del Mar Rojo, hasta llegar a la conquista de la “Tierra de Promision”.
Sin que antes haya habido luchas, guerras, heroismo, infedelidades.

¢) La Prehistoria India:

Lo que acabo de apuntar arriba, es precisamente lo que pas6 en el
mundo indigena. Por eso no es facil negar, y facil de constatar que, entre
el pueblo Hebreo y el pueblo Americano-indio existen semejanzas y pa-
ralelismos de “Mitos” y experiencias. El indigena también tiene el derecho
y la obligacién de buscar el sentido profundo de su vida. Tiene la con-
ciencia de que es “hombre”, por lo tanto tuvo su origen. Cree y siente la
existencia del mal, del cual esta llamado a liberarse. El indigena tiene sus
“creaciones propias” expresadas a manera “mitologica”. Tiene su “creacién
del hombre”, su “origen del mal” (Consultar: POP-WUJ). En algunas
culturas de la América India, solo existen “Narraciones orales” que se van
trasmitiendo de generacién en generacion. Algunos las conocen confusa-
mente con cambiantes, pero en el fondo es la misma tradicion. Otros, o casi
todos, no las quieren manifestar, porque creen que “eso es malo”, “son
cosas antiguas” —dicen—, porque asi se les dijo.
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4)—Creacién-Evolucion Maya-Quiché.
a) Los animales, antepasados del hombre.

Primera etapa: “Después de haber creado el cielo y la tierra, dije-
ron pues, ALOM Y C’'AJOLOM: Solamente habra inmobilidad, habra aca-
so solo silencio debajo de los arboles, debajo de los bejucos?, es bueno
que tengan sus guardianes. Dijeron su palabra, pues, y luego fueron crea-
dos los animales: Las bestias, las aves, los reptiles, y les designaron sus
moradas. Entonces les fue dicho a los animales por TZ’AK’OL: EL QUE
CONSTRUYE; por BITOL: EL QUE PONE DE PIE, ALOM Y C’AJOLOM:
‘“Hablen, clamen, digan nuestros nombres, alabennos, pues nosotros somos
sus madres y sus padres”. Pero resulté que no hablaban bien como gente
sino solamente “ladraban, croaban, rugian”. Pero como no resulté que
nos “hablasen ni nos adorasen”, todavia habra otros adoradores obedientes
que haremos, se dijeron uno al otro” (POP-WUJ Ia, parte, Cap. 2).

b) El Hombre de “Barro”

etapa: “Por esta causa TZ'’K’'OL Y BITOL, ALOM Y C'A-
JOLOM, hicieron otra tentativa para formar y crear al hombre. En se-
guida fue hecho. Su cuerpo lo hicieron de tierra, de lodo. Mas no les pa-
reci6 porque se desbarataba, estaba empapado de agua, se deshacia. No
le quedd bien la cabeza, se le torcio la cara. Al principio hablaba, pero
no tenia entendimiento, y de una vez se disolvié en el agua, pues no tenia
consistencia” (POP-WUJ Ia. Parte, Cap. 2).

¢) Los hombres de “Madera”

Tercera etapa: “Y dijeron JUN RAK'AN TEPEW, El de un pie;
K'UK' CUMATZ, Quetzal-Serpiente cuando hablaron a los AJK'IJ AJ
BIT, a los Adivinos y Magos, al AJCUWAL, diosa de las Esmeraldas; al
AJYAMANIC, Al joyero; al AJCH'UT, a la Ajustadora; al AJTZ’ALAM,
al carpintero; al AJK'OL, al que quema el Copal (Copal, resina como el
incienso) au AJTOLTEX'AT al que corta los toles (tol-jicara): “Jueguen,
echen suertes con los granos del tz'ité (tz'ité, semilla del palo de pito). Y
todas las divinidades contestaron que saldrian bien los hombres de ma-
dera. E inmediatamente fueron creados los hombres de madera. Tenian
apariencia de hombres, hablaban como hombres; y éstos se constituyeron
en habitantes del mundo. Se multiplicaban, tenian hijas e hijos, “pero no
tenia corazon”. “No tenian entendimiento”. Ni se acordaban de sus Crea-
dores. No se acordaban de U C'UX CAJ, U CUX ULEW —Corazén del
Cielo, Corazon de la Tierra”.

La aparicion del mal en esta etapa es muy claro. Y los desdrdenes
que se siguen, son consecuencia del “egoismo del hombre”, que solo se
preocupa de si mismo, y no se acordaba que era creatura, dependiente de
Un Creador”... El mal aparece personificado: “Los que se llamaban: XEC’
OT C'O WACHA, les escarbaron los ojos; los CCAMALLOTZ’, llegaron y
les cortaron la cabeza; los COTZ'BALAM se comieron sus carnes, espar-
cieron sus huesos, sus nervios, fueron molidos. Fueron castigados por no
haber entendido (respetado) a sus madres y a sus padres y de su padre
U CUX CAJ U CUX ULEW. A causa de estos males, se obscureci la
faz de la tierra, cayé resina abundante del cielo, y comenzé un diluvio
lloviendo dia y noche, y fueron anegados”. En seguida aparece la “rebe-
lion de la naturaleza”: “Llegaron entonces los animales, grandes y peque-
nas que habian sido maltratados con palos o piedras. Sus cosas: Tinajas,
comales, tazas, ollas, sus piedras de moler y decian: “primero nosotros les
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serviamos a Uds, ahora Uds. van a probar nuestras fuerzas. . ., ahora, pues,
probaran los dientes que tenemos en nuestras bocas —decia sus perros—.
Las gentes que quedaban, se subian sobre sus casas, pero éstas se derrum-
baban, se subian sobre los arboles, éstos los arrojaban, querian esconderse
en las cuevas, y éstas se cerraban delante de ellos. .. asi fue la destruccién
de estas gentes. Eran gentes destruibles y propensas a caer (POP-WUJ Ia.
parte, Cap. 2-3). En el capitulo 4 del mismo libro dice que, existia un ser
orgulloso de si mismo” y decia: “Yo ya soy superior a los seres creados,
yo he de ser su sol, su luz y he de ser su luna para la verdadera creacion
de los hijos y de las hijas, porque lejos llega mi resplandor, dijo WUK'UP
CACIIX, El de Plumas de siete colores que asi se llamaba”. Mas no era
verdad que WUK'UP CAC'IX queria ser su sol pues solo se vanagloriaba
de sus plumas y de sus ojos de plata. Su resplandor no llegaba sino donde
estaba sentado, y no llegaba a todas partes de debajo de cielo...”.

d) Los hombres de “Maiz”: EL HOMBRE IDEAL INDIO.

Cuarta etapa: Por fin, las divinidades encontraron la materia para
formar los cuerpos de los primeros hombres y fue el “Maiz”. “Cuatro fue-
ron las personas creadas. Y solamente maiz se usé para sus cuerpos. En-
tonces aparecieron sus compafieras que fueron “sus esposas”. Y asi estan-
do dormidos las recibieron. En verdad eran hermosas mujeres las que
tenian: BALAM QU’ITZE, BALAM AJK’AP, MAJUKUTAJ e IC'I BA-
LAM. Cuando despertaron se alegraron sus corazones por sus mujeres.
(POP-WUJ IIla. parte, Cap. 3).

¢) Critica sobre la Creacion-evolucion Maya-Quiché.

De lo escrito hasta aqui, no solo nos demuestra la “prehistoria india”,
sino ademas una clara manifestaciéon de la Creacién por etapas o sea el
“avolucionismo”. Es admirable, como el indigena so6lo con sus coneci-
mientos naturales descubrié muchos siglos antes lo que méas tarde hemos
conocido como la “teoria evolucionista” sobre el origen del mundo y del
hombre, Esta teoria sin embargo —como es sabido—, no fue aceptada fa-
cilmente por la autoridad eclesidstica. Y todavia se duda de su validez.
Por otra parte nuestro mundo “Natural Americano” ya lo vivia como un
hecho.

Concepio sobre el mundo Maya:

Segun los calculos matematicos de los Mayas antiguos, su “munde”
estaba dividido en “cinco etapas”, cuatro de ellas vivibles que corresponde
a las cuatro creaciones evolutivas. La vida total del Universo Maya era
de: 5200 afios, cada etapa era de 1040 anos. La cuarta etapa corresponde a
la edad de los hombres de maiz, Pero existia otro mundo ‘“venidero, in-
cierto, misterioso”, que no se sabia céomo iban a ser sus habitantes. Asi
como las tres etapas anteriores practicamente fueron aniquiladas, pues
eran imperfectas, asi esperaban los Sabios Mayas que iba a suceder con su
cuarta etapa, la de los hombres de maiz. Ya sabian que era inevitable un
“fin del mundo”, para dar paso al “quinto mundo” edad definitiva de los
“verdaderos adoradores y homhres perfectos”. Cabe preguntarse, si no se-
ria ya una intuicion de la “escatologia cristiana” —jquien lo podra negar?
Pues ya esta afirmado par la cultura indigena. La cuarta efapa del mundo
Maya corresponde al siglo IX después de Jesucristo (segiin descripciones
de las Estelas Mayas), par lo tanto, en ese siglo ya estaban en la cuarta
edad del mundo “vivible”, ya temian “su fin del mundo”. La inica forma
de evitar ese cataclismo era abandonar el sistema calendarico del tiempo. ..
(manera ingenua), de aqui en adelante ya no hubo mas construcciones, ni
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descripciones, como que si de repente se paralizara ese fabuloso mundo
civilizado. De aqui también la perplejidad de los estudiosos que no se ex-
plican el repentino decaimiento de esa civilizacién tan adelantada. Los
Mayas, pues, desde entonces se dispersaron por muchos lugares, abando-
nando su centro de cultura (Yucatin y norte de Guatemala) y se fueron a
vivir en pequenas familias, “reinos” en el altiplano guatemalteco, otros
emigraron a la costa del Pacifico. Asi se explica el origen de las “tribus”
Q’ichés, K’ak’chikeles, Z'utuhiles, Mames, K’ek’chies, etc. Desde entonces
se dedicaron a una vida mas sencilla, desperdigados, divididos, pero eran
conscientes de su origen, pues el POP-WUJ, no deja de repetir, que sus
“antepasados fueron los hombres de maiz” (IIla. parte, Cap. 3). 500 6 600
afios mas tarde llegaron los espafioles y encuentran que, el “Imperio Maya”
ya no existia como tal, sino solo los pequefios “reinos divididos”. Creo que
no es aventurado afirmar que “si les llegd su fin del mundo” con la im-
posicion de la cultura hispanica. En otras palabras, “ya estamos en los
ultimos 1040 afos”, que para los Mayas antiguos era “desconocido, miste-
rioso”. A nosotros, precisamente nos toca “construir” con ellos ese “quinto
mundo”, que sera también el definitivo, la era de los “verdaderos adora-
dores y hombres perfectos”. Es nuestra tarea “construir ese mundo defi-
nitivo Escatolégico” donde todos los hombres de todas las culturas sean
hermanos, logrando asi “recapitularlo todo en Cristo”. (Jn. 4-25; Colosen-
ses, I- 1.ss.).

f) El Hombre Ideal Israelita, y el Mal.

Para tener una vision de conjunto sobre la humanidad, es bueno re-
cordar el “drama vivido” por el pueblo israelita, en su afan de bdsqueda
y de perfeccién. Los hebreos, por su parte, “se imaginaron un hombre per-
fecto” en “estado de inocencia’: Adan antes del pecado. El israelita siem-
pre tenia presente la inmortalidad, la felicidad, el hombre del paraiso te-
rrenal, en una palabra el “hombre perfecto” e idea. Por otra parte, todo
lo que suponia sufrimiento, lucha, dolor, muerte, etc., era reservado al
hombre imperfecto, al pecador. Esta manera de ver y constatar las cosas,
no era y no es, sino la “exteriorizacion de lo que le pasaba y le pasa al
hombre en su interior”. Todos los humanos, tenemos y sufrimos “nuestro
drama”, porque hay un desequilibrio general —existe el pecado—. A esta
forma de ver y sentir la realidad le podemos llamar “Mito” y este mito,
nos ensefia y recuerda que Dios hizo un mundo bueno. Pero entré el
“egoismo”, el “pecado” y ahi comienza la tragedia. En la actualidad, pues,
existen las fuerzas del bien y del mal en el mundo y en el hombre. Este
“mito” lo entiende quien vive ese estado de “contradicciéon”. “No hago el
bien que desearia, sino mas bien el mal que detesto”. Rom. 7-15.

IV—BASES PARA UNA IGLESIA “AUTOCTONA"
1)—Criterios:
a) Por parte de los pastoralistas,

Antes de todo, es indispensable que el pastoralista “esté convencido”
de la “necesidad y urgencia” de una Iglesia Autéctona. De otra manera,
no habria verdadero interés, por consiguiente faltaria un sincero esfuerzo
de “encarnacion”. Se tomaria este problema como uno mas entre tantos.
Habra reuniones, discusiones, planificaciones, etc., pero los resultados, co-
rren el peligro de que'solo se queden en los papeles, en los “buenos de-
seos” o:simplemente se deja a un lado y se sigue con las lineas vigentes
hoy. Esta “conciencia convencida”, incumbe de modo particular a los pas-
toralistas que ya estan trabajando directamente con las comunidades indi-
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genas. Que estos pastoralistas hagan suyo este problema, que “sientan en
carne propia” esta necesidad; también le toca “conscientizarse” el extran-
jero por origen, como los “extranjeros por su formacién”, por sus ideas
Y su actuacién. Tal es la situacién del sacerdote y religiosa del pais, que
actia con “criterios importados”, es triste decirlo, pero es la realidad de
tantos”y tantas pastoralistas nacionales que “son extranjeros en su propia
patria”,

b) Por parte del “Natural” (Indigena)

El Natural, por su parte, tiene que estar convencido de que tiene
todos los derechos y los elementos para jcrear una IGLESIA PROPIA!
Tiene que tener conciencia de que su actitud hasta ahora, ha sido un “con-
formismo” con lo que le han dicho o ensefiado. Se ha dicho, y se sigue
diciendo que el indigena tiene complejos de inferioridad. En un princi-
pio, sin embargo, no fue asi, pues es duefio de una cultura y valores pero
desde la conquista hasta la fecha, tanto el poder temporal, como la Iglesia
Kstructurada han ejercido sobre el “Natural” una “desculturizacién” en
todos los é6rdenes, a la postre, en Natural se siente realmente de “menor
categoria” acomplejado. Ha sido un complejo que tiene sus explicaciones
en la Historia Latinoamericana, ha sido un complejo de inferioridad im-
puesto por el colonialismo externo antes, y externo e interno hoy (como
sucede con los hermanos negros o asiaticos). Ha sido como “una enferme-
dad psicologica” algo parecido con lo que pasa con alguien, de tanto repe-
tirle que esta enfermo, al fin la persona se sentiria enferma... Con lo di-
cho, hasta ahora y lo que se dira mas adelante de ninguna manera quiero
absolutizar 1o del colonialismo de opresion, hay que tener en cuenta las
“excepciones” y los esfuerzos de pastoralistas-misioneros, mas que todo,
han tratado de “encarnarse” plenamente en la cultura autoctona, se han
jugado el todo por el todo por defender la dignidad y los derechos
del Natural-Americano. Hasta nuestros dias, es de admirar el interés que
tienen muchos misioneros extranjeros de “respetar y valorizar” la cultura
autéctona. Mucho mas que los mismos nacionales.

2)—Partir desde la base:

a) Una tarea dificil. No vamos a ser ingénuos, tenemos que ser rea-
listas, la tarea que nos proponemos es dificil. Pero no por eso no nos va-
mos a lanzar, ya hemos comenzado, y tenemos que llegar a la meta. Para
conseguir nuestro objetivo, tenemos que despojarnos de muchas cosas pa-
ra que juntamente con el indigena, como hermanos de lucha, debemos
realizarnos, como hombres, como cristianos. Hay que partir, pues, desde
las bases ya existentes en el mundo indigena. Partir de las formas religio-
sas actuales con un sentido critico. No solo hay que aceptarlas, sino des-
cubrir y valorizar esas caracteristicas de la cultura.

b) Valorizacién de los ritos “Cosmogénicos”.

Vimos maés arriba cémo el mundo indigena tiene “su modo peculiar”
sobre la creacién del mundo. No se realiza en “seis dias” como nos lo pre-
senta la Biblia (que también es otra forma) sino por etapas. Por eso la
catequesis y la Evangelizacion cristianas deben ver en esos “mitos” como
una tradicién valida dentro del Plan Salvifico. Pues reco%en y guardan la
herencia de los antepasados. Que es preparacion-realizacion del Pueblo de
Dios. Esta “forma nueva” (Praxis evangélica) de Evangelizacion, tiene la
ventaja de no imponer la superioridad de cristianismo, sino presentarlo
como un servicio. “No he venido a ser servido sino a servir”. También se
purificaria la pretendida superioridad de la cultura no india. Pues todas
las culturas tienen sus valores y sus defectos.
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¢) El Culto a los “difuntos’:

Las comunidades indigenas, conservan practicas y creencias muy
significativas con respecto a los difuntos. Distinguir juntamente con la
comunidad aquellas costumbres que puedan ser alienantes: el temor de que
el difunto vuelva para asustar, causar enfermedades o males para la fami-
lia o comunidad. La permanencia del espiritu junto al cadaver o en el lu-
gar donde muri6 la persona hasta los nueve dias. “Que el difuntito tiene
necesidad de comer, de beber”, de aqui la costumbre de llevarle comida
al cementerio en el dia de difuntos, o poner el agua ahi donde murié.
Colocar junto con el cadaver los instrumentos de trabajo, de arte u otras
cosas que usO durante su vida. La “fiesta” que realizan en ocasion del
fallecimiento de los nifios (porque son angelitos) y a los adultos. En fin,
todas estas eostumbres, pareceran “alienantes” para quien los ve “desde
fuera” del contexto cultural, pero que pueden tener valores dentro de
esa cultura. Parece que se tiene ya una intuicién de la resurreccién cris-
tiana cuando dicen: “El difuntito o difuntita, ya pas6 a mejor vida”. Ras-
gos de solidaridad comunitaria: “el espiritu del “finado o finada” (como
dicen en Guatemala y C. A.) anda rondando por ahi, y no estara contento
sino hasta que “sus deudores” (refiriéndose a los familiares) hagan algo
para que descanse”. Sobre todo cuando el difunto no ha dejado arreglado
ciertas cosas, deudas, reparacion de injusticias, desavenencias, o algun
secreto, etc, Los difuntos siguen formando parte de la familia atn desde
el mas alla. Recuerdo que mi madre me enseld a rezar por mis abuelos
y bisabuelos difuntos que ni siquiera los conoci.

d) El “Casamiento en Familia” (Servinacuy en el Peru)

Estos matrimonios que se realizan en la familia, KULANEM CHAK’
AWUACH UJ que se traduce: MATRIMONIO ENTRE NOSOTROS (Gua-
temala) son verdaderos matrimonios. Pues la legislacion canodnica actual
de la Iglesia Catélica, identifica con el Sacramento el “contrato natural”
que se realiza entre dos personas que quieren vivir juntos para siempre.
Y lo hacen a veces a muy temprana edad tanto para el varon como para
la mujer, cuando se les ha “objetado” ellos dicen: “es gusto de ellos”, no
podemos quitarle su “gusto” de la comunidad-familia y de los novios. Mo-
tivos morales: para que la novia sea virgen 12-14 anos y la familia manten-
ga su buena reputacion, y no sea motivo de critica y deshonor si la mu-
chacha resultara siendo madre fuera del matrimonio. Tanto las leyes Ecle-
sidsticas como las civiles, estan lejos de haber comprendido el profundo
significado de estas costumbres, cuando ambas legislaciones califican de:
“Matrimonios de prueba”, “ilegitimos”, simple “concubinato”, “estan en
pecado”, etc. Son leyes inadecuadas para estas culturas autdctonas. Hay
también motivos de “solidaridad familiar-comunitario” pues la ceremonia
de los matrimonios entre la familia, lo hacen tomando parte los mas res-
petados y ancianos de la familia o comunidad, y lo hacen con la mayor
solemnidad posible. Y es admirable que estos matrimonios resultan fe-
lices, y sobre todo hay fidelidad. Lo que no sucede en la cultura no au-
toctona, o los indigenas “ladinizados” “mistis”, y “cholificados” pues mu-
chos de éstos se casan por otros motivos ajenos al contrato matrimonial,
de aqui los divorcios continuos.

Se podria.objetar que, ya hay indigenas que también ya ven mal el
que no se.casen por la Iglesia o por lo civil. Es cierto, pero, esos indigenas
son precisamente los que ya han perdido o van perdiendo los valores de
su propia cultura, los que de alguna manera ya han recibido influeneias
del sacerdote, de la Accién Catdlica, o ladinizados.
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e):El “Pago a.la tierra”.

La mayoria de los (naturales) naturales de Ameérica continian prac-
ticando ritos de agradecimiento o peticiones a la K'ANAM-ULEW: MA-
DRE TIERRA, PACHAMAMA. Estos cultos y ofrendas las hacen en oca-
sién de las siembras'y cosechas. “Para agradecerle a la' Madre tlerra el
regalo que nos da de parte de Dios”, “Pedir que nos sigan dando y que
no nos falte lo necesario para nosotros y para nuestros animales” y se
ofrecen: Una Llama tierna, “cuyes”, Gallos, Chompipes (Guajolote), “Chi-
cha” o “Trago”, “Copal”. Otros ya con influencias cristianas, ofrecen “can-
delas”, “incienso”, y “agua bendita”. Muchos pastoralistas han visto' en
estas costumbres sefiales de “brujeria” “ritos paganos y supersticiosos”, y
por eso los han condenado y prohibido. Es interesante lo que dijo un Na-
tural en una asamblea de la “élite” de los indigenas de Quetzaltenango,
Guatemala: “Padre, estas costumbres siempre las hemos hecho solo que
a escondidas...” La asamblea, en vez de protestar, mas bien lo aprobé.
Estos ritos y costumbres, son ya una manifestacién de la fe del Natural a
Dios, como lo hacia el pueblo hebreo, y fueron aceptados por Dios cuando
eran manifestacion de su fé,

3)—Superar los “Conflictos”

a) Cultural-Social:

Algunos “Indigenistas” que hablan a nivel internacional dicen: “es
indispensable un ‘trato especial’ (al indio) dada la impermeabilidad de
la mente indigena... el indio seguird por décadas y siglos creyendo en

muchos dioses, temiendo muchas fuerzas sobrenaturales... elemento to-
talmente conformista, sin mayores ambiciones ni aspiraciones que lo es-
timulen para salir de ese ‘marasmo’ en que se mantiene”... “el indigena

se convirti6 en un ‘lastre’, para el desarrollo social, econémico y cultural
de los paises Latinoamericanos” (Inst. Ind. Nac. de Guatemala, citado por
Jean Loup H. en “Guatemala una interpretacién Histérico-Social”, Ed.
S. XXI. 1972). Es de notar (hablo de mi pais), que tanto el “ladino” como
el indigena, se reconocen que son distintos, los ladinos tratan de defender
su identidad diciendo que, “ellos no son indios”, y el Natural por su parte
dice: “nosotros no somos iguales que ellos”, “somos aparte”.

b

En tiempos de la colonia, era necesario “la pureza de sangre” para
poder participar en la milicia y en los cargos publicos o eclesiasticos. Para:
los matrimonios, Unicamente se aceptaban las “uniones” de un Espafiol
con una Natural, pero no a la inversa. El indigena era el que ocupaba. el
ultimo lugar en la escala social. Estos rasgos, son caracteristicos de una: si-
tuacion colonial de “dominacion”. En nuestros dias, la situacién no ha cam-
biado mucho que se diga. En la “milicia” por ejemplo: la mayoria de los
“soldados rasos” son Naturales, pero ;quiénes son los “jefes”?, tal vez haya
algun “natural”, pero éste, ya se cataloga entre los “ladinos”. Cuando hay
reclutamiento para el “servicio militar”, he sido testigo que, los Naturales
son los “reclutados” sin compasion ni miramientos... y los jévenes. “la-
dinos” se.pasean felices por las calles can la mayor tranquilidad del mun-
do... sobre todo en los pueblos donde la mayoria son.naturales. Cargos
publicos, ;quiénes son los que mandan en las municipalidades. de muestros
pueblos?, inclusive en las comunidades indigenas, el secretario tiene que
ser. un sefior ladino, el alcalde si es natural, manda a “su.gente” pero. no
tiene mas. influencias con los. del alto mando. .. Los matrimonios, se sigue
la. misma linea de antes si se casan es de un ladino con una natura] pero
no a la inversa. La mayor parte.de las “amas de casa” entre los ladinos,
es una mujer humilde Natural, “la sirvienta” (y los sacerdotes no nos
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escapamos en esta costumbre. ..). Profesionales indigenas, ya hay un buen
numero de ellos, con titulos, pero muy pocos estan interesados por su pro-
pia cultura, el resto se preocupa de “instalarse” buscar un buen “chance”
(empleo) en las ciudades principales, acomodarse... hacer plata, éstos a
veces resultan peores opresores de sus congéneres, los naturales. Vocacio-
nes sacerdotales y religiosas, también son una minoria, no solo en Guate-
mala sino también en Bolivia, Ecuador y creo también en el Peri donde
la mayoria son indigenas. ;A qué se debe esta “escasez”? ;Sera porque
realmente el indio no es capaz? Es notoria la influencia todavia domina-
dora que existen en nuestros pueblos Amerindios. Se da el caso que, al
“indio” no se le ha tratado como a igual, sino mas bien en el trato con
€l se emplean o son frases paternalistas (pastoralistas y simpatizantes del
indio) “Los inditos”, “nuestros indiecitos”, etc., o frases de desprecio como:
“parecés indio”, “indios babosos y haraganes”, “indio borracho”, etc. Por
lo que se ve, el “indio” es tan capaz como cualquier hombre, pero no ha
tenido las mismas oporiunidades en la escala social. Vivimos el drama
permanente en Latinoameérica. Resalta a la vista el querer hacer el bien
pero desde fuera, juzgando e imponiendo criterios y razones (de los sim-
patizantes con el indio) paternalistas-proteccionistas. O de desprecio, que
se toma al indio como una carga, un estorbo para el desarrollo asi se quie-
re justificar la falsa superioridad de la cultura no autéctona. Pues siempre
es latente la “tentacion” de querer “cristianizar” “civilizar” o “proteger”
al indio. El indigena, por otra parte, se ha dado cuenta y es consciente de
esta “su realidad”, pues cuando las cosas llegan a su “climax” al indio no
le queda otro recurso que rebelarse. Como veremos en seguida.

b) Rebeliones y levantamientos de los Naturales.

Los conflictos y choques que ha sostenido el Natural, no se puede o
casi no se puede separar de lo religioso. Pues su vida social esta intima-
mente relacionada con su religiosidad. Parece que hay o ha habido sumi-
sién de parte del Natural, pero para ser sinceros, esa “sumisiéon es aparen-
te”. Pues desde la conquista hasta nuestros dias, ininterrumpidamente ha
habido rebeliones y levantamientos. Ejemplos: Sublevacion de los KAK-
CHIKELES, en 1529. Cuatro afios después de la llegada de los espaioles.
“Se fueron a la montafia y desde ahi atacaron la capital espafiola, Plaza
de USPANTAN..., “estos indios barbaros e indomitos”, “inquietaban y
movian a los Quichés (para que se levanten también)... recibieron un
castigo ejemplar, por su fuerte resistencia de parte de los espainoles, que
dieron fuego a la ciudad, hicieron prisioneros a los principales. Al dia si-
guiente se “herraron todos los vecinos de Nebaj” (Fuentes y Guzman). En
1530 se levantaron los CHORTIS en el oriente del pais y en otras regiones.
“Entonces nos fugamos de la ciudad, comenzaron los Kakchikeles a hosti-
liar a los castellanos: abrieron pozos y hoyos para los caballos. Ninguno
de los pueblos pagé tributo, Cinco anos y cuatro meses los principales
estuvieron debajo de los arboles y de los bejucos” (Anales de los Kakchi-
keles). En 1556 los indios de las Verapaces se alzan. Y los Choles del norte
fueron derrotados hasta 1965. En 1708 sublevacion de los CHIAPANECOS
(Yucatan, México). En 1743, Motin en Ixtahuacan. 1760, Santa Lucia Uta-
tlan. 1764, se levanta el pueblo de Tecpan, 1770, los de Coban, KEKCHIES
y los de Rabinal, QUICHES. 1803 nuevamente Coban. 1813, los de San
Martin Cuchumatanes: MAMES, Santiago Momostenango e Ixtahuacan.
En 1820 se levanta el “Précer Atanasio Tzul” en la ciudad de Tetonicapan.
Reiné durante 29 dias, luego fue ejecutado. Este es uno de los verdaderos
“Préceres de la Independencia” por el solo hecho de ser Natural. En 1838
se sublevan los de Jumay. 1838, nuevamente los de Ixtahuacan y los de
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San Juan Ixcoy: POCOMANES-JACALTECAS. En 1941, escribia el In-
tendente de Santa Maria Chiquimula, Depto de Totonicapan: “este pueblo
siempre ha sido levantisco y hasta hace pocos afios se ha logrado conver-
tirlos a la tranquilidad y a la paz” (pues todavia no se ha logrado). En
1944, los de Pazticia: KAKCHIKELES. En 1968, los de San Juan Coma-
lapa: KAKCHIKEKES, el origen de este levantamiento fue claramente de
tipo religioso (murio6 el sacristan y el sacerdote tuvo que escapar) hubo he-
ridos y encarcelados; el sacerdote traté de impedir las costumbres de los
naturales, traté6 de imponer “las nuevas normas”. En otras partes los sa-
cerdotes se han escapado de ser macheteados por los naturales, por querer
“corregir” las costumbres. En una parroquia (yo fui testigo), el parroco
mandé cerrar las puertas del templo, “para que los indios no entraran sus
imagenes”; los guardianes del templo fueron los Catequistas y miembros
de la Accién Catdlica. Cuando llegaron los de las procesiones, se armd un
“zafarrancho”, como consecuencia, tuvo que intervenir la policia, hubo heri-
dos y encarcelados. En otra parroquia, los Naturales recibieron a “pedradas”
al nuevo parroco, También con su saldo de golpeados y encarcelados (in-
clusive algunos sacerdotes golpearon a los indigenas...), tuvieron que in-
tervenir “las fuerzas militares”. Y el mas reciente conflicto se registra en
pleno 1973. Entre otras cosas, se destaca lo siguiente: “El Padre y los Ca-
tequistas de A. Catdlica nos ofrecieron llevarnos a la carcel, nos insulta-
ron, nos amenazaron con traer a la policia para procesar al Mayordomo
primero: Santiago Xajap Gonzalez” (tomado de las Cronicas de la Cofra-
dia en junio de 1972). En 1973 el 30 de enero, mas de 300 firmas y huellas
digitales respaldan un documento que le fue presentado al Gobernador
Departamental en el cual se hace la siguiente peticion (es un resumen).
“Que el cura parroco construya otra Iglesia, ya que el templo de CHUA-
RRANCHO es de los Cofrades... si bien, él (el parroco) tiene un grupito
que se llama Apostolado de la oracién o Accién Catdlica, pues que cons-
truya su oratorio o capilla como ellos le llaman, pero que nos deje tran-
quilos con nuestro templo y nuestras costumbres... como dejamos dicho,
que este grupito construya su capilla aparte que la que nuestros abuelos
nos dejaron”. Firmamos los que sabemos, y los que no sabemos, dejamos
nuestras huellas digitales de la mano derecha”. (Tomado del Diario El
Grafico, Guatemala 14 de febrero de 1973).

CONCLUSION:

A Cristo le interesan a los que son capaces de ir mas alla de las ba-
rreras de una cultura, cuando ésta es opresora. Le interesa al —otro— al
pobre, al que tiene voz y derechos, pero no se le escucha. Cristo viene a
"denunciar” de que el mal, el pecado, no es sencillamente inevitable. Uno
de los mayores pecados es, aceptar el pecado como tal y quedarnos con-
formes, resignados. Cristo viene a ANUNCIAR LA RENOVACION TO-
TAL DEL HOMBRE. Cristo muere después de haber denunciado y anun-
ciado, el sentido del contenido de su mision. Las circunstancias y los per-
sonajes que rodearon la muerte de Cristo: Los sacerdotes, el populacho,
las autoridades religiosas y civiles, son una imagen, una profecia de la
realidad actual del hombre que es oprimido y muere... Pero Cristo resu-
cité y ahora nos dice que, la caridad y el amor, la verdad y la justicia,
consiste en reconocer que, el mas humilde y sencillo de los Naturales y
el que aparece mas destacado y en primera plana, tienen la misma digni-
dad y los mismos derechos. En esto consiste la “Liberacién del Hombre”.

Una vez mas nos damos cuenta que, la construcciéon de una IGLE-
SIA AUTOCTONA, no sera un trabajo facil, poco alagador para los pasto-
ralistas pero cueste lo que cueste tenemos que ser fieles a la meta. Tenien-
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do en cuenta que, es el Pueblo de Dios quien pide se le libere. Y Dios esta

escuchando el lamento de su pueblo que sufre. “HE VISTO LA HUMILLA-

CION DE MI PUEBLO Y HE ESCUCHADO SUS GRITOS AL MALTRA-

]'IB‘AIZLO3 ?US MAYORDOMOS. YO CONOZCO SUS SUFRIMIENTOS”.
xodo. 3-7.
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