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Introduccion general

La simple pregunta “éQué es la iglesia y para qué estd en el mundo?” dispara un diluvio de
respuestas de las mas variadas y contradictorias que uno pueda imaginar. Hace mds de dos mil afios que
los cristianos venimos bregando con este interrogante y parece que todavia no le hemos encontrado
una respuesta satisfactoria. En realidad, es probable que, como ocurre con otras cuestiones
fundamentales de la fe y prdctica cristianas, cada generacion en cada contexto tenga que empeiar lo
mejor de si para replantear el tema y elaborar su propia respuesta.

No se puede desarrollar una adecuada teologia pastoral y una misiologia pertinente para nuestros
dias, simplemente a partir de la tarea pastoral o de la practica de la misidn, como si éstas se llevaran a
cabo en un vacio. La tendencia en muchos seminarios y centros de entrenamiento ministerial a lo largo
de la segunda mitad del siglo XX ha sido, precisamente, esta confusidn artificial y perniciosa. Con gran
ingenuidad se ha sacralizado aquello que da resultado (especialmente en términos de crecimiento
numeérico), sin hacer una seria reflexion sobre la praxis, y a partir de principios mas permanentes que el
mero fluir de los acontecimientos. Una suerte de funcionalismo, a veces exitista, ha caracterizado la
comprensién de muchos en cuanto a la accién pastoral y el cumplimiento de la mision en América
Latina.

Es sorprendente que se hayan logrado resultados extraordinarios en las ultimas décadas, a pesar de
esta falta de un marco tedrico adecuado para la accién. La multiplicacion y el crecimiento de las iglesias
en el continente han tenido rasgos de un verdadero fenémeno explosivo. Buena parte de este proceso
ha sido el fruto de la improvisacién, una alta dosis de ingenio y creatividad, y por sobre todo, la
misericordiosa gracia del Sefior que es capaz de utilizar vasos de barro como somos todos nosotros. Pero
asi también se han cometido numerosos errores, errores que pueden evitarse si se coloca la acciéon
pastoral y el completamiento de la misidon en el marco eclesiolégico adecuado.

Por otro lado, la actitud opuesta ha sido también nociva para el desarrollo saludable y dinamico de
las iglesias. Se trata de la idea de muchos evangélicos en el continente que sostiene que un probado
fundamento biblico y teolégico puede por si solo garantizar el crecimiento y madurez de la iglesia. Esta
falacia de pensar que lo que se considera como “la sana doctrina” es sinénimo de integridad y
efectividad ha demostrado ser inutil. No sélo que la interpretacién prevaleciente de lo que es “sana
doctrina” en el Nuevo Testamento generalmente estd equivocada o es parcial, sino que su aplicacion ha
sido un recurso hipdcrita para justificar la inaccion de la iglesia.

Insistir en el viejo eslogan: “Aqui las cosas se han hecho siempre asi” o “Nosotros somos fieles a la
herencia que hemos recibido” puede resultar en la liquidacién de la iglesia y en la frustracién de todas
sus posibilidades. Suponer que porgue se tiene una teoria de la iglesia mas o menos biblica y algo
coherente en materia teolégica, se tiene garantizada la salud y efectividad de la iglesia, es arriesgar su
presente y su futuro. Asi como la imposicidn de lo préactico sobre lo tedrico genera corrupcién, la
imposicion de lo tedrico sobre lo practico resulta en fosilizacion.

La iglesia hoy necesita de un marco adecuado para completar su mision de alcanzar con el evangelio
del reino a “toda criatura.” Este cuadrante de referencia no puede ser otro que una adecuada
eclesiologia, que combine teologia y mision, teoria y practica, reflexion y accién. La tarea pastoral y la
practica de la misidn se inscriben por necesidad en el contexto mas amplio de una eclesiologia dindmica,
creativa y puesta al servicio del proyecto redentor de Dios, tal como se ha dado a conocer a través de
Cristo Jesus. Si hay un elemento deficitario en el desarrollo del reino en América Latina, seguramente
éste estd ligado a la falta de una adecuada reflexidn y praxis eclesiolédgica. Es probable que el capitulo
eclesioldgico sea el factor faltante en la rica gama de producciones del pueblo cristiano en nuestro
continente. Y esta ausencia se nota de multiples maneras, y es necesario hacer algo para subsanarla.

Para desarrollar una teologia pastoral y una misiologia sanas y efectivas es necesario tener en cuenta
gue la misidn cristiana se lleva a cabo desde dentro del contexto de la iglesia cristiana.
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Stephen C. Neill: “Lo que necesitamos es una verdadera teologia de la iglesia. Todas nuestras
eclesiologias son inadecuadas y estan fuera de fecha. ... El Unico propdsito central por el cual la
iglesia ha sido llamada a existir es que ... ella debe predicar el evangelio a toda criatura. Todo lo
demas—ministerio, sacramentos, doctrina, adoracion—es auxiliar a esto.”

La comprensién que uno tenga de la iglesia va a tener un impacto profundo en la manera en que uno
concibe la misién—y, sin dudas, el entendimiento que tengamos de la misidon conformara la
comprensién operativa de qué significa la iglesia para nosotros. No es extrano, pues, que desde hace ya
varios afios éste sea el punto central de la mayor parte de las discusiones que se han desarrollado en
nuestro continente en las agrupaciones cristianas de los mas variados colores. Mas alla de la caratula
gue cada uno quiera ponerle al debate, la realidad de fondo es que, de manera directa o indirecta, las
cuestiones sobre la mesa de discusidn giran en torno a lo eclesiolégico.

Donald McGavran: “Cualquier teologia de la misién verdaderamente evangélica debe establecer
una alta doctrina de la iglesia: el cuerpo de Cristo. Porque por su presencia, testimonio y
crecimiento, la iglesia es un componente central del plan redentor de Dios.”

Es esencial, entonces, tener bien en claro qué es la iglesia a fin de elaborar una adecuada teologia
pastoral y misiologia, que nos ayuden a confrontar los desafios de esta hora. En razéon de que la iglesia
juega un papel clave en la accidn redentora de Dios, es importante para nosotros comprender para qué
existe la iglesia y cdmo quiere Dios que funcione.

Hay mucha confusién en cuanto a la respuesta a la pregunta: “éQué es la iglesia?” Parece mentira
gue asi sea, porque quien mas o quien menos vive de manera casi cotidiana la experiencia de algo que
llamamos “iglesia.” Sin embargo, un repaso rdpido a la variedad de respuestas que el interrogante
despierta pone en evidencia, por lo menos, la sospecha de que la respuesta no es tan clara y categoérica,
como algunos suponen.

Debemos recordar que la iglesia no es un edificio o local destinado a fines religiosos, si bien éste es el
uso mas popular y difundido del vocablo. La iglesia no es una gran institucion social, organizacion o
denominacién religiosa. Con la crisis institucional y denominacional generalizada que prevalece en estos
dias, muchos ansiosos por afirmar su identidad denominacional violan sus propios principios
denominacionales al confundir su particular faccion religiosa con la iglesia. La iglesia tampoco es el clero
gue sirve como lideres o mediadores religiosos institucionalizados. Desde los dias de Cipriano de Cartago
(muerto en 258), quien ensend por primera vez que el obispo es la iglesia y que alli donde estd el obispo
estd laiglesia, no faltan quienes manifiestan la misma confusion.

La iglesia no es una linea teoldgica determinada (Reformada, Evangélica, Pentecostal), ni una
indicacidn de una territorialidad especifica (Iglesia Romana, Iglesia Anglicana, Iglesia de Escocia). En el
fondo, estas distorsiones del concepto de iglesia estdn muy ligadas a los compromisos constantinianos,
gue a lo largo de muchos siglos han corrompido el concepto neotestamentario de la iglesia. En
definitiva, la iglesia tampoco es un sector determinado de la humanidad: los pobres y oprimidos, o el
pueblo de Dios, como en décadas recientes han ensefiado los promotores de la teologia de la liberacion
y quienes simpatizan con su pobre eclesiologia.

La Biblia nos ensefia el caracter de la iglesia cristiana. En su primera epistola, el apdstol Juan nos
ofrece precisiones claras en cuanto a este particular (1:1-4). Sus palabras son ricas en contenido y
elocuentes al describir en lenguaje claro el caracter de la iglesia.

Segun Juan, la iglesia es una experiencia compartida. Se trata de una experiencia colectiva
alrededor de “lo que hemos visto y oido” (v. 3a). Juan enfatiza el caracter concreto y experiencial de lo
gue los cristianos comparten en esa experiencia que denominamos “iglesia.” Se trata nada menos que
de “lo que hemos oido, lo que hemos visto con nuestros propios ojos, lo que hemos contemplado, lo
gue hemos tocado con las manos” (v. 1). Notese la repeticidon enféatica del elemento experiencial,
personal y colectivo.



Ademas, Juan indica que la iglesia es una comunion compartida, puesto que tiene que ver con la
comunion unos con otros. En el v. 3b, dice: “para que también ustedes tengan comunion (koinonia) con
nosotros.” El elemento de la comunidn es uno de los mas enfatizados en el Nuevo Testamento en
relacidn con la vida de la comunidad de fe. La vivencia profunda del dgape divino creaba entre los
creyentes una quimica muy especial, que resultaba en relaciones fraternales singulares.

En tercer lugar, Juan sefala que la iglesia es una mision compartida. Es la mision que compartimos
“con el Padre y con su Hijo Jesucristo” (v. 3c). Queda claro, a la luz del Nuevo Testamento, que la iglesia
estd en el mundo para cumplir con una misién. Esta misién no es otra que la misién de Dios el Padre, tal
como se ha dado a conocer a través de la vida y ministerio de su Hijo, Jesucristo. Pero es también la
misidn de Cristo, quien se hizo carne para cargar en la cruz con el pecado del mundo y levantarse
victorioso de la tumba. Y es la misién de cada creyente, que ha recibido el mandato de Cristo de ir hasta
lo ultimo de la tierra con este mensaje, lleno del Espiritu Santo.

La iglesia, finalmente, es un gozo compartido. En el v. 4, expresa: “Para que nuestra alegria sea
completa.” Cuando la iglesia es lo que es, es decir, cuando la comunidad de creyentes es
verdaderamente la iglesia, el resultado es gozo. Pero este gozo tiene un perfil particular: se trata de un
gozo compartido. Es la alegria y satisfaccion que resulta de ser lo que uno es, y de hacer lo que se
supone hay que hacer. Cuando la iglesia es la iglesia y cumple con su mision, la alegria es completa. Hay
gozo en los cielos y también en la tierra.

En definitiva, la iglesia es una comunidad de creyentes que reconocen a Cristo como Salvadory le
sirven como Sefior, y que se han unido entre si para un gran fin y misién. Charles Van Engen, querido
amigo y compafiero en la Escuela de Estudios Interculturales en el Seminario Teolégico Fuller (Pasadena,
California), ha escrito con acierto: “Las congregaciones locales de todo el mundo ganaran nueva vida y
vitalidad a medida que entiendan el propdsito misioldgico singular por el cual existen, la cultura, el
pueblo y las necesidades particulares de su contexto, y la accién misionera a través de las cuales
solamente ellas pueden descubrir su propia naturaleza como pueblo de Dios en el mundo de Dios.” No
podemos tener una misiologia sana sin considerar la naturaleza de la iglesia, del mismo modo que no
podemos entender a la iglesia sin mirar a su misién.

J. E. Leslie Newbigin: “Asi como debemos insistir en que una iglesia que ha cesado de ser una
misidn ha perdido el caracter esencial de una iglesia, asi debemos decir también que una mision
gue no es al mismo tiempo verdaderamente una iglesia no es una expresién auténtica del
apostolado divino. Una misidon no eclesiastica es una monstruosidad tanto como una iglesia no
misionera.”

En las paginas que siguen, intentaremos ganar una comprensién mas profunda de la naturaleza de la
iglesia, su misién y funcion, especialmente a la luz del Nuevo Testamento. Este ejercicio nos va a ayudar
a discernir mejor una pastoral y una misiologia mas efectiva para los tiempos que corren.?

2 Deiros, P. A. (2008). La iglesia como comunidad de personas (pp. 19—-23). Buenos Aires: Publicaciones Proforme.
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Fuente: Deiros, P. A. (2008). La iglesia como comunidad de personas. Buenos
Aires: Publicaciones Proforme.

CAPITULO 2

Caracter

Al pensar en el cardcter esencial de la iglesia, el factor fundamental a tener en cuenta es que, como
indiqué, la iglesia es una comunidad de personas. Desde los dias del ministerio de Jesus en la tierra y su
relacion con sus discipulos, la reunién de sus seguidores en torno a él ha tenido este caracter
comunitario esencial. Alrededor de Jesis—su persona, ensefianzas y acciones—se fue integrando un
nuevo tipo de comunidad caracterizada por el amor, la libertad, la verdad, la justicia y la paz. Este nuevo
modelo de relacion religiosa y este nuevo estilo de vida comunitario resultd totalmente novedoso en
relacion con lo que hasta entonces habia sido la vivencia en el pueblo de Israel. Con Jesus y sus
discipulos se inaugurd un nuevo tipo de comunidad de fe.

Esta nueva comunidad, que con Pentecostés llegaria a ser la iglesia, se caracterizd por varios
elementos de caracter propiamente comunitario. Por un lado, esta comunidad de fe estuvo basada
sobre un nuevo pacto, caracterizado por la iniciativa divina en el perddn de los pecados e iniciado por el
sacrificio vicario de Cristo en la cruz (Mt. 26:28; 2 Co. 3:6; Ro. 11:27; He. 8:6; 9:15, 16; 1 Jn. 5:20).
Ademas, esta nueva comunidad de fe estaba compuesta tanto por judios como por gentiles. En otras
palabras, se trataba de una comunidad singularmente universal tanto en su alcance como en su
significado (Mt. 28:19, 20; Hch. 1:8, 10; GAa. 3:28; Ef. 2:14, 15). En esto, esta nueva comunidad
contrastaba notablemente con el universalismo de Israel, que en su mejor expresién fue siempre
implicito e intensivo, pero no logré alcanzar una expresidn acabada. Finalmente, esta nueva comunidad
de fe es el resultado, signo e instrumento de un movimiento salvifico que comienza con la cruz del
Siervo Sufriente y que se difunde por el poder del Sefior resucitado, hecho presente por el Espiritu en la
proclamacion del perdén de pecados (Lc. 24:46—-49), a los cuatro rincones del mundo.

¢CUAL ES LA NATURALEZA DE LA IGLESIA CRISTIANA?

La iglesia es esencialmente una comunidad de personas. De todas las definiciones posibles de una
iglesia segun el Nuevo Testamento, ésta parece ser la mas adecuada. Para potenciar la singularidad de
su significado habria que agregarle a la frase una expresién que explica su dinamica particular: la iglesia
es una comunidad de personas que confiesan a Jesucristo como Senor y que estan llenas del Espiritu
Santo.

El concepto de comunidad

El concepto de comunidad se ha popularizado notablemente en las ultimas décadas. Desde la
sociologia se ha difundido este concepto, que tuvo a Ferdinand Tonnies como uno de sus exponentes
mas elocuentes. Segun él, la Gemeinschaft (comunidad) es un tipo ideal o generalizado de sociedad en el
gue los vinculos sociales se basan en lazos personales intimos de fraternidad. Ténnies hace una
distincion entre dos tipos basicos de sociedad: Gemeinschaft y Gesselschaft. La primera significa
“comunidad” en aleman y se refiere a un tipo de sociedad que se caracteriza por el predominio de las
relaciones primarias intimas y por el énfasis en la tradicién, el consenso, la informalidad y la relacion
fraterna.
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Asi, pues, la comunidad es un sistema de relaciones interdependientes, que funciona como una
unidad social auto-consciente y constituye el elemento basico de la identificacidn grupal. Los miembros
de la comunidad comparten una cierta identificacién entre si, junto con el sentimiento de intereses
comunes y objetivos semejantes. También sostienen un cierto grado de cooperacién mutua y una cierta
nocién de su existencia como comunidad, tanto por parte de sus integrantes como de aquellos que no
forman parte de ella.

Douglas P. Biklen: “Algunas personas, si bien no muchas, escogen vivir en aislamiento de otras
personas. Pero fuera de ermitanos rurales y reclusos urbanos, la mayor parte de las personas
desea la oportunidad de experimentar un sentimiento de pertenencia. Generalmente las
personas quieren encontrar su propia comunidad o, para ponerlo mas exactamente, crear su
propia comunidad, ya sea de amigos, vecinos, obreros o creyentes. Y, esto no es extrafio—
cuando las personas encuentran comunidad, encuentran que tienen un poder mayor sobre sus
vidas. Encuentran maneras de resolver problemas. Encuentran apoyo y un sentido de
pertenencia. Encuentran mayor significado en la vida. En el mismo sentido, cuando las personas
son aisladas por la fuerza, frecuentemente se transforman en victimas de la explotaciodn, el
autoritarismo y la alienacidn. Se sienten sin poder, vulnerables y sin importancia.”

La comunidad se caracteriza por relaciones sociales primarias, es decir, relaciones duraderas,
basadas sobre el contacto frecuente y directo. Estas relaciones, a su vez, se caracterizan por un
profundo compromiso personal y emotivo. Una relacidn primaria no se limita a la realizacién de una
actividad especifica, sino que implica una variedad de intereses y actividades comunes. Los individuos,
en una relacién tal, se interesan en una amplia gama de la vida de cada uno respecto del otro. Las
personas en una relacion primaria tienen mucha informacién reciproca y una amplia extension de
derechos y obligaciones mutuos.

Precisamente por tratarse de un sistema de relaciones primarias, la comunidad se distingue porque
las personas se valoran mutuamente como individuos. De este modo, un miembro de la comunidad no
puede ser simplemente reemplazado por otra persona con igual competencia para desempefiar un rol
particular, como es el caso en una relacién secundaria, donde el énfasis esta puesto en las funciones
interpersonales que llevan a cabo los miembros. Es mas probable que los miembros de una relacién
primaria se consideren reciprocamente como fines antes que como medios, y, asi, no es probable que se
traten mutuamente de un modo puramente instrumental o formal.

La iglesia es una comunidad

Con lo apuntado hasta aqui sobre el concepto de comunidad es suficiente para entender a la iglesia
cristiana como una comunidad particular, caracterizada por relaciones primarias. El compromiso
personal y emotivo es con ideales y valores que van mas alld de la comunidad misma, pero que le dan
existencia y razon de ser. En este sentido, la iglesia es esencialmente una comunidad de creyentes,
ligados por el amor fraternal en torno a su fe comun en Jesucristo como Sefior de sus vidas, y unidos en
la procura de grandes fines comunes.

Juan A. Mackay: “Compartimos el concepto de que la iglesia cristiana es basicamente un
compaferismo, que ella es la comunidad de aquellos para quienes Jesucristo es el Sefior.
Creemos que la realidad esencial de la iglesia es la comunidad y que la comunidad es mas basica
a la realidad de la iglesia que la organizacién o la estructura, las cuales son secundarias.”

Como ya vimos, Lutero preferia referirse a la asamblea o reunidn de los creyentes usando el vocablo
aleman gemeinde (comunidad) y no la palabra alemana Kirche (iglesia), que facilmente se confunde con
un edificio o una institucién. En este sentido, la iglesia es la comunidad de aquellos que estan unidos a



Jesucristo mediante el Espiritu Santo. A la unidn vertical de Cristo con sus discipulos le sigue la unién
horizontal de éstos entre si en virtud de su comun relacidén con Cristo, a través de la operacién del
Espiritu Santo.

Ademas, al decir que la iglesia es una comunidad es necesario subrayar la palabra una. Como
comunidad confesante, la iglesia no se caracteriza por la dispersién sino por la reunidn, no estd marcada
por las diferencias sino por lo que se tiene en comun. Cuando el Credo Apostdlico dice Credo unam
ecclesiam lo que esta diciendo es que hay una forma del pueblo Unico de Dios, pueblo que ha oido la voz
de su Sefor y lo sigue. Karl Barth dice: “Los cristianos verdaderamente ecuménicos no son aquellos que
bagatelizan las diferencias y revolotean sobre ellas, sino son precisamente aquellos otros que dentro de
su respectiva iglesia son muy concretamente iglesia.”

La iglesia es una, y lo es porque vive de la comunién del mismo Cristo (Mt. 18:20). La presencia viva
de él en medio de los que confiesan su nombre y le sirven como Sefior coloca en un segundo plano las
posibles diferencias y distinciones. Es por esto que, a pesar de la riqueza de matices y experiencias
divergentes, la iglesia sigue siendo una.

EJERCICIO 7
Indicar los pasajes biblicos que correspondan.

El caracter de la iglesia cristiana como una comunidad es ilustrado por el
hecho de que tres grandes acontecimientos en la historia del cristianismo
neotestamentario ocurrieron en una casa de familia en Jerusalén:

La ultima cena de Jesus con sus discipulos: .
Las apariciones del Jesus resucitado a los apdstoles: .
La venida del Espiritu Santo: .

Pasajes: Marcos 14:12-26; Juan 20:14-29; Hechos 2.

LA IGLESIA COMO COMUNIDAD

Hay una variedad de elementos, propios de la vida y experiencia comunitaria de la iglesia, que la
definen como comunidad. La consideracion de estos elementos, a la luz del testimonio escriturario
(especialmente la experiencia de los cristianos en Tesaldnica), nos ayudard a entender mejor este
aspecto cardinal del caracter de la iglesia como una comunidad de personas y captar mejor el misterio
de su naturaleza.

Una comunidad de alabanza

La alabanza es la sumision total al Dios vivo y verdadero. Alabanza es algo mas que cantar y celebrar
al Sefior con entusiasmo. Alabar es obedecer y servir al Sefior con todo. Se trata de la expresion de una
conversion radical, una conversién como la que experimentaron los creyentes de Tesaldnica (1 Ts. 1:9,
10). Hay que tener presente que Tesaldnica era una ciudad iddlatra por excelencia. Cuando el evangelio
llegd a los tesalonicenses ellos recibieron la palabra del Sefior y cambiaron su lealtad y el centro de su
vida. Noten que se trata de una “conversién,” es decir, de un cambio radical y absoluto de orientacion.

Una iglesia que alaba a Dios es una iglesia que sirve a Dios de manera total. En el marco de una
sociedad que es pluralista y relativista en materia religiosa, la iglesia debe tener una fe firme y sin
contemporizaciones. No se puede servir a dos sefiores. No se trata de fanatismo, sino de un compromiso



radical con Jesus y el evangelio. Cuando invitamos a las personas a confesar a Jesus como Sefnor no lo
hacemos para que confiesen a nuestro Jesus (exclusivismo), o a Jesus y a otros dioses (pluralismo), o a
cualquier Jesus (relativismo), o a una idea cosmica o amorfa de Jesus (inclusivismo). Nuestra invitacion
es para que confiesen a Jesus el Sefior, quien invita a la conversién y a la transformacion de vida a todos
los que confiesan su nombre.

No hay otra manera de ser la iglesia de Cristo en una sociedad pluralista y relativista. ¢Como puede
la iglesia sobrevivir en un contexto pluralista como es la ciudad? La iglesia forma parte de la misma
cultura de la ciudad y esta en el mismo lugar, pero teolégicamente es diferente. Su lealtad primeray
ultima estd puesta en Cristo su Sefior. Como una comunidad de alabanza, es un lugar donde las personas
encuentran su verdadera libertad y dignidad, su verdadera igualdad en sumisién a Aquel que es el Unico
Sefior y digno de toda alabanza.

Una comunidad de verdad

La iglesia no debe estar fundada sobre las opiniones humanas, por valiosas que éstas puedan ser (1
Ts. 2:3-5). La ciudad estd llena de “palabras de hombres” o meras voces humanas (1 Ts. 2:13). La ciudad
es un lugar que se caracteriza por la diversidad de opiniones. El ciudadano es bombardeado
permanentemente por infinidad de ideas, imagenes, esloganes y relatos que presuponen una
concepcién del mundo totalmente diferente de la del cristiano. En el mercado de las ideas, la
propaganda y las opiniones, la iglesia puede perder su camino si no tiene cuidado de mantenerse firme
al contenido de su misién, que es la verdad del evangelio.

La iglesia estd fundada sobre la verdad de Dios. La palabra que predicamos, como dice Pablo, es
“palabra de Dios” (1 Ts. 2:13). La verdad de Dios y la palabra de Dios son una misma cosa. Todo lo que
Dios quiere que sepamos de él esta expresado en su palabra, conforme fue registrada en la Biblia por
hombres y mujeres que actuaron bajo la guia e inspiracion del Espiritu Santo. Esta verdad de Dios no es
solo un dogma, credo o doctrina (un cierto conocimiento), sino un poder que actua en el creyente. De
un modo muy real, la iglesia, como la asamblea de aquellos que han sido llamados por Dios para cumplir
en su nombre con un objetivo determinado, se reldine en torno a la Palabra de Dios, que deviene poder
de Dios (He. 4:12, 13).

R. Falsini. “La asamblea nace de la palabra de Dios que convoca y tiene como centro esa palabra.
El pueblo es convocado en su totalidad para escuchar la palabra y para sellar con Dios la alianza
mediante una profesidn de fe que tomara forma concreta, segun la tradicién sacerdotal, también
en el sacrificio. No se trata de una simple reunién de culto, parecida a las paganas, sino de una
convocatoria divina que desemboca en una alianza sellada por la adhesion del pueblo, con lo que
éste se convierte en el pueblo de Dios.”

En orden a ser una comunidad de verdad, la iglesia necesita no sdélo tener la verdad en su vida, sino
también (y esencialmente) ser poseida, dominada, y controlada por la verdad. La iglesia no es guardiana
de la verdad, sino proclamadora y anunciadora de la verdad. La mejor defensa del evangelio es su
proclamacion (1 Ts. 1:8).

Una comunidad de servicio

La iglesia no vive para si misma sino para su Sefior. En todas sus cartas Pablo menciona a Jesucristo
como Sefior y habla de él mismo como su siervo. Cuando la iglesia vive para si misma, automaticamente
pierde su misidon. No importa cuan ortodoxa, pura y entroncada con la mas rancia tradicién se considere
una iglesia: si Cristo no la gobierna, esa iglesia no es de Cristo.

La iglesia ha sido puesta por Dios en la ciudad para ninguna otra cosa que para servir. La iglesia no es
una familia humana sino la familia de Dios, y como tal estd llamada a ser vecina de todos aquellos a



guienes Dios ama. Leslie Newbigin ha dicho: “[La iglesia] sera la iglesia para el lugar especifico donde
vive, no la iglesia para aquellos que deseen ser miembros de ella—o mejor, serd para ellos en la medida
en que ellos estén dispuestos a ser para la comunidad mas amplia.” Una tendencia tragica de muchas
iglesias en la ciudad es que se transforman en guetos de los elegidos o de “gente como uno”. Cuando
esto ocurre, la iglesia deja de ser la iglesia para transformarse en cualquier otra institucion de factura
humana.

¢Qué clase de iglesia somos? ¢Somos una iglesia urbana como la de Tesaldnica? Alabanza, verdad y
servicio deben ser como un tripode que exprese nuestro compromiso con la misidon que el Sefior nos ha
confiado en la ciudad. Como iglesia, no estamos en el mundo para otra cosa que para imitar a Cristo en
sus acciones de poder, ser ejemplo a todos los creyentes, y divulgar la palabra del Sefior por todas
partes. {Seremos capaces de lograrlo en obediencia al Sefior y llenos de su Espiritu Santo?

Una comunidad de testimonio

Bajo el titulo “El evangelio y la comunidad del Espiritu” la Declaraciéon de Quito, subscripta en
ocasion del Tercer Congreso Latinoamericano de Evangelizacion (CLADE lll), dice: “La persona del
Espiritu Santo actua con poder en el mundo. Lo hace primordialmente por medio de la iglesia
otorgandole vida, poder y dones para su desarrollo, madurez y misidn. La iglesia, comunidad de
reconciliados con Dios, es enviada al mundo por Jesucristo.” Y agrega: “En ella se opera una
transformacion radical que muestra el propdsito divino de eliminar toda injusticia, opresién y signos de
muerte. Como comunidad del Espiritu, la iglesia debe proclamar libertad a todos los oprimidos por el
diablo e impulsar una pastoral de restauracién que traiga consuelo a los que sufren discriminacion,
marginacién y deshumanizacion.” La iglesia debe ser una comunidad de testimonio como fue la iglesia
de Tesaldnica (1 Ts. 1:8). Como puede verse a la luz de este caso biblico, el testimonio de la iglesia debe
ser doble.

Por un lado, la iglesia debe dar un testimonio centripeto del mensaje del Sefior, es decir, hacia
adentro. La iglesia debe darse testimonio a si misma del poder transformador del Sefior (1 Ts. 1:2, 3).
Este es el testimonio de la iglesia a los que forman parte de la familia de la fe. Este testimonio centripeto
mueve a la accién de gracias y estimula a otros creyentes. Pablo da gracias a Dios por los cristianos de
Tesaldnica y les reconoce que “se constituyeron en ejemplo para todos los creyentes de Macedonia y
Acaya” (v. 7).

El deber de evangelizar a los que estdn fuera de la iglesia no nos exime de la responsabilidad de
evangelizar a los que estdn dentro. Esto significa compartir con ellos el mensaje del Sefior, darles las
buenas noticias de su reino. La iglesia debe evangelizarse a si misma. Debemos compartir la buena
noticia entre nosotros, las palabras tocantes a lo que el Sefor hizo para nuestra salvacion. Esta fue
también la exhortacion de Pablo a los tesalonicenses (1 Ts. 4:18).

Por otro lado, la iglesia debe dar un testimonio centrifugo del mensaje del Sefior, es decir, hacia
afuera. La iglesia es una comunidad en la que hombres y mujeres se preparan y sostienen para el
ejercicio de su sacerdocio en el mundo. El sacerdocio cristiano debe ser ejercido en la vida del mundo, y
no dentro de las cuatro paredes del templo en el que se congrega la iglesia. Los dones del Espiritu Santo
son herramientas para servir al Sefior en el mundo y para edificar a su iglesia. El propdsito de estas
gracias es agregar nuevos ladrillos al edificio de la iglesia y no decorar mas lo que ya esta edificado.

Una iglesia que no testifica al mundo se estanca. La iglesia que no evangeliza se fosiliza. Los
tesalonicenses extendieron su testimonio por toda su ciudad, por su provincia, a las provincias vecinas y
a todo lugar. Pablo certifica que el testimonio centrifugo de aquellos cristianos llegd a “todo lugar” (1 Ts.
1:8). El vocablo que el apéstol utiliza en este texto cuando dice que el mensaje del Sefior “se ha
proclamado ... en todo lugar” viene del griego exejeo que, a su vez, deriva de ejos, que significa eco o
ruido. Los tesalonicenses hicieron mucho ruido con el evangelio, tanto que troné como un eco por toda
Grecia y Macedonia.



Jon Sobrino: “Creo que la iglesia de los pobres es una iglesia auténticamente misionera dedicada
a la evangelizacion. La mision es mucho mas importante que en el pasado; ella ha cambiado el
ser mismo de la Iglesia.”

EJERCICIO 8

Completar los siguientes versiculos biblicos usando la versién de tu preferencia.
Como una comunidad de testimonio cristiano, la iglesia debe testificar:

1. Sin cesar. Isaias 62:6:

2. En los hogares. Marcos 5:18-19:

3. En el poder del Espiritu Santo. Hechos 1:8:

4. En las reuniones de los santos. Efesios 5:19:

5. Sin vergiienza ni temor. 2 Timoteo 1:8:

6. Estando siempre preparada. 1 Pedro 3:15:

Una comunidad de responsabilidad mutua

Los tesalonicenses recibieron el mensaje del Sefior (1 Ts. 1:6) y compartieron el mensaje del Sefior
(1:8). La fe cristiana es una via de doble mano: recibe y da. En realidad, el cristiano recibe la palabra para
poder darla. Hay una responsabilidad mutua en la iglesia que se ejercita toda vez que recibimos y
compartimos el mensaje del Sefior.

Debemos confesar que no siempre hemos entendido bien en qué consiste esta responsabilidad
mutua. Pablo entendia la vida cristiana como un ejercicio de responsabilidad mutua. Es interesante
notar que en el caso de su primera carta a los tesalonicenses, Pablo se refiere una y otra vez a este
espiritu de mutualidad (5:11; 4:18; 4:9). El apdstol veia que este espiritu de mutualidad en la iglesia tenia
gue ver con cuestiones fundamentales como el amor, el animo, la edificacion, la paz y la bondad.
Ninguna de estas areas de la vida cristiana podia ser cubierta a menos que fuese mediante el ejercicio de
una responsabilidad mutua en la iglesia. La expresidon “unos a otros” aparece por lo menos cinco veces
en la primera carta a los tesalonicenses. La congregacion local esta llamada a ser, por la gracia de Dios,
una comunidad de responsabilidad mutua, un nuevo orden social, una comunidad modelo.

Cuando pensamos en el alcance de esta responsabilidad mutua, nos damos cuenta que, para que la
misma se exprese en toda su plenitud, hace falta la vigencia de una auténtica comunidad.
Responsabilidad mutua significa la presencia y experiencia del amor unos a otros. Pablo les dice a los
tesalonicenses: “Que el Sefior los haga crecer para que se amen mas y mas unos a otros, y a todos, tal
como nosotros los amamos a ustedes” (1 Ts. 3:12). Y en 4:9 agrega: “En cuanto al amor fraternal, no
necesitan que les escribamos, porque Dios mismo les ha ensefiado a amarse unos a otros.”

Ademas, la responsabilidad mutua involucra el aliento unos a otros (1 Ts. 4:18), y la edificacion unos
a otros. Dice Pablo: “Por eso, animense y edifiquense unos a otros, tal como lo vienen haciendo” (5:11).
Finalmente, la responsabilidad mutua tiene que ver con la paz entre unos y otros. Esta paz es alentada
por Pablo, cuando dice “Vivan en paz unos con otros” (5:13). Lo mismo ocurre con la bondad mutua.
Sefiala el apdéstol: “Aseglrense de que nadie pague mal por mal; mas bien, esfuércense siempre por
hacer el bien, no sélo entre ustedes sino a todos” (5:15).



Una comunidad de santidad

El Credo Apostélico dice “Creo en una santa Iglesia.” ¢ Qué quiere decir el Credo cuando habla de
sancta ecclesiam? Segun el uso biblico, el vocablo “santo” significa algo “apartado,” “consagrado,” o
“dedicado” a un fin superior. La iglesia es santa en el sentido de que sus integrantes han sido llamados
por Dios para unirse a él y unos con otros, a fin de cumplir con su propdsito redentor en el mundo. Para
ello han sido escogidos desde antes de la fundacién del mundo (Ef. 1:4-6), redimidos por la sangre de
Cristo (Ef. 1:7, 8), reunidos en una comunidad (Ef. 1:9, 10), y enviados al mundo a proclamar un mensaje
llenos de su Espiritu (Ef. 1:11-14).

La iglesia no es una comunidad santa en el sentido de que sea perfecta, sino en el sentido de que ha
sido llamada a vivir una vida de obediencia para Dios y de testimonio para el mundo. Como indica Emil
Brunner: “El Dios que se comunica crea a través de su Espiritu hombres que desean comunicar y deben
comunicar aquello que han recibido.” La santidad de la iglesia, entonces, no es un elemento decorativo
de la misma, por mas espiritual que sea, sino un elemento proposicional. Esto significa que la iglesia es
santa porque ha sido escogida y apartada por Dios con un propdsito redentor especial. Mas que de una
cuestion de decoracion, se trata de una cuestion de vocacion. La iglesia ha sido llamada por Dios a salir
del mundo para cumplir en su nombre con una misidén particular en el mundo. Es llamada del mundo
para ir al mundo a proclamar el evangelio del reino.

Ademas, la santidad de la comunidad de fe se manifiesta en su vivencia de la justicia divinayen la
expresion constante de la misma en el mundo. La Biblia relaciona directamente la santidad, tanto del
individuo como de la comunidad de fe, con la justicia. Sin justicia, la santidad es imposible. Dada la
naturaleza paraddjica de la iglesia, hay que preguntarse concretamente, como lo hace Paul Tillich: “Si la
justicia puede ser preservada en cuanto viene usada para la realizacion de la santidad comunitaria; y si la
humanidad puede ser preservada en cuanto viene usada para la realizacion de la santidad del
individuo.” Agrega Tillich: “Si las funciones constructivas de la iglesia, en el poder de la presencia
espiritual, conquistan las ambigliedades de la religion (aunque sélo sea de manera fragmentaria), estas
funciones deben ser capaces de crear una santidad comunitaria que esté unida a la justicia, y una
santidad personal que esté unida a la humanidad.”

Carlos Van Engen: “En medio de un gran mal individual y corporativo, la iglesia jamas debe
pensar que la fuerza politica o econdmica puede reemplazar la fuerza de la santidad en el Sefior.
La iglesia debe ceiiirse de la verdad como un cinturdn, con la justicia en el corazén de todas sus
relaciones, el evangelio como su calzado, la fe como una defensa contra la opresién y el
pesimismo, la salvacién como su casco, la Palabra de Dios como una espada contra el mal, y la
oracion como el santo y sefia que presenta a Dios la necesidades del mundo. Una vez que la
iglesia esta vestida de la armadura descrita en Efesios 6:10-20, esta lista para comenzar a
cambiar al mundo a través del ejercicio de una santidad verdaderamente misionera.”

Una comunidad de esperanza

La iglesia debe ser una comunidad de esperanza. A los tesalonicenses, Pablo los reconoce y anima
como a una comunidad de esperanza (1 Ts. 1:3, 10). Las ciudades en las que servimos son uno de los
lugares mas desesperanzados del mundo moderno. Una de las caracteristicas mas dramaticas de la
cultura occidental es la virtual desaparicién de la esperanza. Sin esperanza, la vida se torna
extremadamente existencialista y superficial, y en consecuencia, carece de perspectiva y de futuro. A
veces, la iglesia misma cae victima de la desesperanza, especialmente cuando pasa por largos periodos
de prueba. Quizas la iglesia en Tesaldnica tenia problemas con esto. De hecho, en la salutacién de su
segunda carta a los tesalonicenses, Pablo omite mencionar la esperanza (2 Ts. 1:3; comp. con 1 Ts. 1:3).
Segln el informe de Pablo, la iglesia ignoraba cual era su esperanza o por lo menos habia comenzado a
generar algunas dudas sobre el particular (2 Ts. 2:1-6).



La iglesia debe ser un foco de esperanza en medio de un mundo sin esperanza. A través de Cristo, la
iglesia puede y debe proclamar esperanza al mundo. La esperanza siempre mira hacia el futuro,
especialmente al glorioso retorno de nuestro Sefior Jesucristo. No se trata de un optimismo ingenuo y
quietista. La esperanza cristiana es dinamica y productiva; hace algo, opera, produce. Esta esperanza
produce constancia, segun Pablo, que es la fortaleza paciente frente a la oposicién.

Orlando E. Costas: “Por lo tanto, no nos dejemos encerrar por las estructuras de la cristiandad
sino, mas bien, transformémonos en agentes apostoélicos en la movilizacidn de una iglesia sierva
hacia su Sefior crucificado, fuera de la puerta de una fortaleza eclesidstica confortable y segura.
No vendamos nuestra primogenitura misional por la mezcla del potaje de un activismo social
barato sino, mds bien, seamos profetas de esperanza en un mundo de desilusidn y suefios falsos,
avanzando hacia la ciudad de Dios—el mundo de la justicia verdadera y de la paz real, del amor
genuino y de la libertad auténtica. Amén.”

EJERCICIO 9
Colocar los pasajes biblicos que correspondan.
La esperanza cristiana:

1. Es lo que capacitd a Abraham para convertirse en padre de la fe: .
2. Es el elemento salvador de la vida: .

3. Tiene su fuente en las Escrituras: .

4. Permanece para siempre: .

5. Debe ser defendida mediante el testimonio de los creyentes: .

6. Inspira una vida limpia: .

Pasajes: 1 Juan 3:3; 1 Corintios 13:13; Romanos 4:18; 1 Pedro 3:15; Romanos 8:24;
Romanos 15:4.

LA IGLESIA ES UNA COMUNIDAD DE PERSONAS

La iglesia es una hermandad, la hermandad de aquellos que han sido reconciliados con Dios a través
de Jesucristo. Como sefiala Emil Brunner:
“La ekklesia es esta nueva humanidad que es reconciliada con Dios por Dios, y en la que, por lo tanto,
cada uno tiene comunién con su hermano. Es la comunidad de aquellos que han sido reconciliados y
toman su vida de la reconciliacién. No es otra cosa que seres humanos en comunion, en comunidn con
Dios y en comunidn unos con otros.” Como comunidad de personas, la iglesia es una realidad visible y
concreta, como lo fue la existencia corporal de Jesucristo. Por eso, la iglesia es la comunidad real y
visible de los reconciliados, es decir, personas de carne y hueso.

Karl Barth: “En tanto hay hombres que en uno y otro lugar se reinen, mediante el Espiritu Santo,
con Jesucristo y de este modo también entre si, surge y existe en uno y otro lugar congregacién
cristiana visible. Esta congregacién es una forma del pueblo, uno, santo y universal, de Dios y una
comunion de personas y obras santas, porque, fundada en Jesucristo, se deja gobernar
Unicamente por él y quiere vivir Unicamente cumpliendo su servicio de heraldo y reconoce
Unicamente en su esperanza, que es su limite, también su objeto y fin.”



La iglesia no es una institucion

Por ser una comunidad de personas, la iglesia no debe ser confundida con una institucidn. La iglesia
es el cuerpo de Cristo, pero no es una corporacion. El Sefior establecio a su pueblo confesante como una
comunidad de personas, no como una institucion humana. Como comunidad, la iglesia es la compafiia
de los elegidos y existe porque Dios desde la eternidad se ha propuesto crear para si un pueblo propio
(Ef. 1:9-11; Tit. 2:14). La iglesia se entiende a si misma como pueblo escogido por Dios, y su origen
descansa en la voluntad eterna de Dios y en su propdsito de crear una nueva humanidad a través de
Jesucristo.

Ademas, como comunidad de personas, la iglesia es el cuerpo de Cristo sobre la tierra. Fue el Sefior
guien nos escogio para ser sus discipulos y quien nos colocé en comunidn unos con otros ligdndonos con
su Espiritu, para que le sirvamos en el mundo como testigos (Jn. 15:16). Y ahora nosotros somos su
cuerpo, animado y energizado por su Espiritu, que se mueve al cumplimiento obediente de su voluntad,
con él como cabeza. En esta comunidad de personas, el lugar del Seior visible (ahora resucitado y
glorificado) es tomado por el Sefior invisible, presente a través del Otro Jesus, el Espiritu Santo. De este
modo, esta comunidad de personas se transforma en un cuerpo, si bien estd integrada por muchos
miembros relacionados estrechamente entre si (Ro. 12:5).

A.C. Krass: “Como una sociedad humana, la iglesia estd inclinada a tomar la forma de una
institucion, es decir, tendrd una estructura, tendrd tradiciones, tendra costumbres, y de tanto en
tanto hara regulaciones y reconocera procedimientos establecidos. Pero la estructura que la
iglesia encuentre util en un lugar y en un determinado momento sera diferente de la estructura
gue pueda necesitar en otros tiempos y en otros lugares. La iglesia asume formas institucionales,
pero basicamente es un evento mas bien que una institucion. La iglesia es lo que ocurre en el
encuentro creativo entre Dios y su pueblo. El Espiritu Santo crea a la iglesia en el momento en
gue él se encuentra con hombres y mujeres, crea fe en ellos, y los mueve al ministerio. ... La
iglesia es creada por el Espiritu Santo. El es su Sefior. ... Si las formas se tornan absolutas y fijas,
en cualquier iglesia, eso significa que la iglesia esta fallando en su alianza al Espiritu Santo, y se
esta rehusando a reconocer su seforio sobre su vida.”

La iglesia es una comunidad especial

Finalmente, la iglesia es una comunidad de personas especial. La iglesia es una comunidad de
personas santificadas. Tradicionalmente se ha dicho que la iglesia es la “comunién de los santos.” No
debemos pensar que esta expresién asigna algun valor moral a quienes integran la comunidad de fe. Ya
hemos dicho que la iglesia es una comunidad de santidad. Pero aqui, mas bien, deseo enfatizar el hecho
de que la comunidad que confiesa a Cristo como Sefior esta formada por hombres y mujeres que han
sido apartados por Dios para ejercer los dones conferidos por él y hacer obras santas. Es en Ia
congregacion de estas personas separadas del mundo y dedicadas a Cristo, que se adora al Sefior, se
anuncia la Palabra de Dios, se celebran las ordenanzas o sacramentos, se intercede por las necesidades
de otros, y se ejercitan los dones para servir al préjimo en amor.

Paul Tillich: [La iglesia] “es esencialmente un grupo de personas que expresan una realidad
nueva que las ha captado. Sélo esto es lo que la iglesia realmente significa. Ella es el lugar donde
el poder de la Nueva Realidad que es Cristo, y que ha sido preparada en toda la historia 'y
especialmente en la historia del Antiguo Testamento, se mueve hacia nosotros y se continta en
nosotros.”



LA IGLESIA ES UNA COMUNIDAD UNIDA

De todos los aspectos, el que mas se destaca al pensar en la iglesia como una comunidad de
personas es el de la unidad. Escribiendo a los cristianos de Corinto, el apdstol Pablo ilustra este aspecto
con la imagen de la iglesia como cuerpo de Cristo (1 Co. 12:12, 13). El argumento de Pablo en todo este
capitulo tiene que ver con la unidad en el cuerpo de Cristo. En Romanos 12:5, Pablo indica que
“nosotros, siendo muchos, formamos un solo cuerpo en Cristo, y cada miembro estd unido a todos los
demads.” La misma idea se repite en 1 Corintios 10:17 y 12:27. En Efesios, hablando de Cristo, el apéstol
ensefia que la iglesia “es su cuerpo, es la plenitud de aquel que lo llena todo por completo” (Ef. 1:23). La
misma idea la repite en Colosenses 1:18. En todos estos textos y varios mas, la unicidad del cuerpo
ilustra la unidad de la iglesia.

El concepto de la iglesia como el cuerpo de Cristo es probablemente el tema mas importante para
entender las relaciones cristianas en la comunidad de fe, que es la iglesia. No podemos saber a dénde
pertenecemos o quiénes somos en realidad, sin entender el concepto de la iglesia como el cuerpo de
Cristo. Pero una vez que esta idea nos queda clara, entonces podemos comprender no sélo nuestra
obligacién para con Dios, sino también nuestra obligacion y relacidn los unos para con los otros.

En el cristianismo moderno hay tanta organizacién e institucionalismo, que la verdadera iglesia a
veces se encuentra como perdida en la niebla. La mayor parte de las denominaciones no son mas que
grandes grupos de personas que parecen centrar su identidad en cualquier cosa menos en Cristo Jesus.
Estas instituciones existen puramente como estructuras institucionales, sin vida ni sentido en relacion
con Cristo, la cabeza de la iglesia. En el extremo opuesto, hay otros grupos que se han rebelado tanto
contra el denominacionalismo vy la iglesia organizada, que han caido en una suerte de anarquiay
descontrol.

¢Qué es laiglesia como comunidad unida? ¢ Qué significa que la iglesia sea el cuerpo de Cristo? La
primera cosa que Pablo nos indica en los versiculos citados es que por ser el cuerpo de Cristo, la iglesia
goza de unidad.

El paradigma de nuestra unidad

¢Cudl es el paradigma (modelo, ejemplo) para nuestra unidad? Especialmente en 1 Corintios 12:12,
Pablo toma al cuerpo humano y lo usa como ejemplo para ilustrar las caracteristicas de nuestra unidad,
enfatizando su existencia y funcion.

Fisicamente hablando, Pablo muestra que el cuerpo humano no es un montén de pedazos o partes
diferentes, sino que cada parte esta ligada a un todo armédnico. Es una unidad que esta compuesta de
muchos miembros, que cumplen funciones especificas. Sin esta unidad, el cuerpo fisico no podria
funcionar, ni siquiera existir. Esto es asi a tal grado que yo no puedo decir: “Mi mano derecha es tan
diestra y habil que voy a cortarla y mandarla a mi trabajo para que cumpla con mi tarea.” Mi mano
dejaria de ser diestra y habil ... y moriria. Cada miembro del cuerpo necesita de los demas para poder
funcionar y ser util.

Espiritualmente hablando, el principio de aplicacidén es el mismo. La esencia de un cuerpo fisico es la
unidad; de igual modo es con el cuerpo espiritual de Cristo. Nosotros somos los miembros de ese cuerpo
y Cristo es la cabeza: si nos separamos del cuerpo estamos muertos, no existimos, quedamos sin
capacidad para funcionar. Toda la instruccidn, todo el poder cerebral, toda la energia, y todos los
recursos que hacen que cada parte del cuerpo funcione, vienen de la cabeza del cuerpo, Cristo.

Fisicamente, la cabeza es la fuente de vida—podemos cortar la mano o el brazo u otras partes del
cuerpo, y el cuerpo seguird teniendo vida, pero no podemos cortar la cabeza sin que el cuerpo muera. Si
cortamos la cabeza, la vida del cuerpo se va. Espiritualmente ocurre lo mismo en el cuerpo de Cristo.
Cristo es nuestra cabeza y la fuente de nuestra vida, y sin él no podemos existir (Ef. 5:23; Col. 1:18).



Karl Barth: “La Iglesia es su cuerpo, creado y continuamente renovado por el poder vivificador
del Espiritu Santo. No hay justificacién teoldgica, espiritual o biblica para la existencia de una
pluralidad de iglesias genuinamente separadas de esta manera y que mutuamente se excluyan
unas a otras internamente y en consecuencia externamente. Una pluralidad de iglesias en este
sentido significa una pluralidad de sefores, una pluralidad de espiritus y una pluralidad de
dioses.”

El punto de nuestra unidad

Segun Pablo, la salvacion es el punto inicial de nuestra unidad (1 Co. 12:13). Todos nosotros llegamos
por un mismo Espiritu a un solo cuerpo, a través de un solo camino: Cristo Jesus. Todos fuimos
bautizados en un cuerpo por un solo Espiritu, y todos tenemos a ese Espiritu morando dentro nuestro.
Pablo destaca esto refiriéndose en este contexto a dos bautismos.

Por un lado, él hace referencia al bautismo por el Espiritu Santo: “todos fuimos bautizados por un
solo Espiritu.” Muchos se preguntan, “éQué es el bautismo por el Espiritu Santo?” El bautismo por el
Espiritu Santo esta definido justo aqui, en la primera parte del versiculo 13. Es el Espiritu de Dios
colocando al creyente en el cuerpo de Cristo. Es decir, todo creyente entra al cuerpo de Cristo en el
momento de su salvacidn, al ser colocado alli por el poder del Espiritu Santo. Es precisamente este
bautismo de regeneracion el que experimentamos cuando reconocemos a Jesus como Sefor de nuestras
vidas. En ese momento, el Espiritu hace morada en nosotros, y comienza a dar testimonio a nuestro
espiritu de que somos hijos de Dios.

Por otro lado, esta la plenitud del Espiritu Santo. No solo que fuimos colocados en el cuerpo por el
Espiritu, sino que este mismo Espiritu mora plenamente en nosotros. En la segunda parte del versiculo
13, el verbo “beber” significa “asimilar” o “apropiarse de.” Esto es, el creyente que ha nacido de nuevo
no tiene meramente una parte del Espiritu, sino que todo el Espiritu en su plenitud se hace presente y
sienta morada en su ser interior (corazén) del momento mismo en que ha creido en Cristo como
Salvador y Seior.

¢éTiene todo cristiano al Espiritu Santo morando plenamente en su vida? ¢Qué dice Romanos 8:9b?
Alli leemos: “Si alguno no tiene el Espiritu de Cristo, no es de Cristo.” No existe tal cosa como un
creyente que no tenga el Espiritu Santo. Si pertenecemos a Cristo, entonces tenemos su Espiritu.
Nuestra unidad est4 toda atada con el Espiritu Santo. El es el punto de nuestra unidad. Es por esto que
debemos esforzarnos “por mantener la unidad del Espiritu mediante el vinculo de la paz” (Ef. 4:3). Es el
mismo Espiritu Santo el que nos regenera, nos bautiza en el cuerpo, y mora plenamente en nosotros
desde el dia en que nacimos de nuevo.

EJERCICIO 10

Transcribir los versiculos que se indican utilizando versiones biblicas diferentes:
La unidad de los creyentes es siempre unidad en Cristo:

Romanos 12:5:

1 Corintios 10:17:

1 Corintios 12:12:

Galatas 3:28:

Efesios 4:13:



Fuente: Deiros, P. A. (2008). La iglesia como comunidad de personas. Buenos
Aires: Publicaciones Proforme.

CAPITULO 12
Una comunidad solidaria

La iglesia existe para promover el reino de Dios y hacerlo evidente a todo el mundo. En razén del
contexto misionero en el que hoy servimos en el mundo, todos las dimensiones del evangelio deben ser
atendidas y expresadas por la iglesia. Las necesidades totales, de todos los seres humanos, en todas
partes y de todas condiciones son parte de la responsabilidad que pesa sobre la iglesia en funcién de su
compromiso con el Rey y su reino. El contexto de pobreza, marginacidn, discriminacién, injusticia,
opresion, desatencion y rechazo en el que vive la mayor parte de las personas obliga a la iglesia a revisar
su agenda evangelizadora y a orientarla en la direccién de la satisfaccion de las necesidades humanas
mas urgentes en el nombre de Jesus. En el mundo de hoy, las necesidades fisicas y espirituales
convergen de manera asombrosa, brindandole a la iglesia una oportunidad magnifica para el
cumplimiento de su mision integral. Los pobres son los perdidos y los perdidos son los pobres. Aquellos
gue son los mas pobres y que estan en mayor necesidad de oir el nombre de Jesus estén viviendo en
medio de nuestras ciudades en América Latina, donde como iglesias estamos procurando cumplir con la
mision de Dios.

Pedro Arana Quiroz: “En su funcidn profética, la iglesia debe ser la defensora de la vida y los
derechos de todos los seres humanos, especialmente de los pobres, los desvalidos, los
marginados y los excluidos de su sociedad. En tal sentido, debe instar a los gobiernos a invertir
en programas de compensacidn social, poniendo énfasis enérgico en la capacidad de la
solidaridad local—tanto eclesial como de la sociedad civil—para ayudar a los pobres. Amor,
servicio y cruz constituyen la triada permanente para que los cristianos y la iglesia articulen con
excelencia su funcion profética con la funcidn diaconal. Esto lleva a buscar superar la
dependencia total de la solidaridad internacional. ... La funcién profética de la iglesia debe
anunciar un nuevo orden mas justo, mas solidario y mas humano.”

Hoy, como nunca antes en América Latina, tenemos como iglesia la responsabilidad de cumplir con
un ministerio integral, que exprese una solidaridad cristiana comprometida, especialmente con los que
mas sufren. Este ministerio simbidtico, que combina la evangelizacién con la accidn social, es la mayor
necesidad de esta hora. La evangelizacion, como los esfuerzos orientados a la proclamacion de las
buenas nuevas de la salvacion que Dios ofrece en Cristo; y, la accidn social, como los esfuerzos
orientados a la liberacion de hombres y mujeres de toda forma de opresién social, politica y econdmica,
deben ser expresadas con igual dedicacién por las iglesias hoy.

A su vez, la evangelizacidon y la accion social deben permanecer como funcionalmente separadas,
relacionalmente inseparables y misiolégicamente esenciales para el ministerio total de la iglesia de
Cristo. Una comunidad de fe que sabe cdmo combinar adecuadamente ambos aspectos de la misién de
la iglesia—evangelizacion y accidn social—no va a tener problemas es ser una comunidad solidaria,
como fueron las iglesias del Nuevo Testamento.


https://ref.ly/logosres/iglecomunidad?ref=Page.p+1

UNA COMUNIDAD INTEGRAL

El vocablo “integral,” de cufio reciente, ya ha sido usado y abusado lo suficiente como para merecer
aclaraciones y especificaciones. A lo largo de los afios, ha habido las mds diversas tendencias en el afan
de definir el ministerio integral de la iglesia. Los énfasis han caido sobre el compromiso de la iglesia con
la paz, la justicia social, la pobreza, los derechos humanos o el medio ambiente, todo esto y mucho mas
generalmente con exclusion de otros factores y sin una conexién clara con la misidon de Dios. Muchos de
los libros que se han publicado en relacién con un ministerio integral han adolecido de una articulacidon
clara de la accién social con la responsabilidad evangelizadora como indispensable. Sin embargo, un
ministerio verdaderamente integral va a saber combinar y asociar la evangelizacién con la accién social
solidaria de la iglesia.

Un ministerio verdaderamente integral va a crear un efecto sinergistico (de accidén conjunta) en el
gue realmente el todo serd mas que la suma de sus partes. En este caso, el todo (la misién de Dios)
determina la naturaleza de las multiples misiones (o funciones) de la iglesia. Integral implica la identidad
y distincién de las varias partes en su relacién con el todo, y, al mismo tiempo, su naturaleza relacional
inseparable. En otras palabras, no puede haber una evangelizacidn efectiva si no estd acompafiada de
una accion social cristiana solidaria, y ésta carece de sentido en términos cristianos si no es acompafiada
de una evangelizacién comprometida.

La idea de la iglesia como una comunidad integral con un ministerio integral estd bien representada
en la Biblia. A lo largo del Antiguo y Nuevo Testamentos, la Biblia indica que la iglesia debe ministrar a la
persona humana total. Esto significa abordar tanto las necesidades fisicas como las espirituales,
mediante acercamientos que ligan inseparablemente, pero separan funcionalmente. Vemos esta idea en
las tres formas distintivas de ministerio que son caracteristicas en el Antiguo Testamento en los roles de
juez, profeta y sacerdote.

El ministerio singular y complementario de Moisés y Aarén, por ejemplo, se amalgamo para
apuntalar la vida total de Israel como la comunidad del pacto de Dios. Moisés proclamé los mandatos y
mensajes proféticos de Dios al pueblo. Aardn fue un pastor que ayudod al pueblo a obedecer las leyes de
Dios. Estos dos ministerios funcionalmente separados estaban ligados profundamente. La obediencia
individual a las leyes de Dios (proclamadas por Moisés) dependia de un deseo espiritual de agradar a
Dios (ensefiado por Aardn). El ministerio integral de Samuel asumid los tres roles distintivos de juez,
profeta y sacerdote. Cada uno de estos oficios era funcionalmente algo separado y distinto, pero todos
ellos eran necesarios para fortalecer y enriquecer la vida comunitaria de Israel.

La idea de un ministerio integral es también evidente en las vidas y ensefianzas de los profetas. Ellos
se ocuparon de orientar a hombres y mujeres a prestar atencidn tanto a su relacién vertical con Dios
como a su relacidn horizontal los unos con los otros. Oseas describe la relaciéon vertical como
“conocimiento de Dios” (Os. 4:1) y promovia su busqueda. Isaias llamé a Israel a cumplir con la relacidon
horizontal (Is. 1:17). Si bien las relaciones vertical y horizontal son diferentes y separadas, la ensefianza
del Antiguo Testamento ejemplificada a través de Moisés, Aardn, Samuel, y los profetas demuestra
claramente que ninguna de ellas puede florecer sin la otra.

El Nuevo Testamento también afirma el concepto de un ministerio integral. El ministerio de Jesus
incorpord la idea de ligar la evangelizacién con la accién social (Mt. 4:23). Si bien la ensefianza, la
predicacidn y la sanidad y liberacidon de los enfermos eran funciones separadas, todas ellas fueron
esenciales en el ministerio total de Jesus. Esto deberia ser lo mismo para el cuerpo de Cristo hoy—la
iglesia. La ensefianza del apdstol Pablo y la vida de la iglesia primitiva continuaron con este tema. En las
cartas a los Romanos y a los Efesios, Pablo dice que este cuerpo consiste de diversos miembros, cada
uno con su propia funcién, y todos trabajando juntos como una sola unidad (Ro. 12:4, 5; Ef. 4:11-13).
Las crdnicas de la iglesia del primer siglo registradas en Hechos muestran que los primeros cristianos
comprendieron y expresaron la nocién de un ministerio integral. Se mostraron comprometidos tanto
con la proclamacion de las buenas nuevas (evangelizacidon) como con llenar las necesidades sentidas de



otros (accion social). Esta estrategia ayudo a la iglesia a crecer hasta llevar a tener una de cada 360
personas en el mundo conocido para fines del primer siglo.

Tetsunao Yamamori: “Dado el desafio de la evangelizacién mundial para el siglo XXI, Lausana
estd ofreciendo una voz fresca y revitalizada que impulsa a toda la iglesia para que: reconozca la
urgencia de alcanzar a los no alcanzados; ayude a remover los obstaculos para una
evangelizacion efectiva y que se acoja al evangelio integral de palabra y obra proveyendo
esperanza para los desesperanzados, un balsamo de sanidad para los que sufren y el
conocimiento salvador de Jesucristo.”

UNA COMUNIDAD CONTEXTUALIZADA

En el Nuevo Testamento, Jesus determind la naturaleza y tipo de su ministerio en conformidad con
factores contextuales. El se involucré fundamentalmente en una tarea de predicacién y de discursos
teolégicos cuando ministraba a los miembros de las clases superiores, como los saduceos, fariseos,
abogados y escribas. Su trabajo con las masas, por otro lado, incluyd no sélo la predicacién vy la
ensefanza sino también la sanidad y alimentacidn de los pobres. En otros contextos, su ministerio fue
basicamente de sanidad. En todos estos casos, la naturaleza de las necesidades de la audiencia fue el
factor determinante para definir su ministerio y accion. Al enviar a los doce en una misién de
predicacidn y sanidad (Mt. 10), Jesus instruyo a sus discipulos indicdndoles que la receptividad de las
personas al ministerio de ellos debia ser el criterio que guiara sus movimientos. El principio en operacion
aqui es lo que podriamos llamar “integralidad contextual.”

El principio de la integralidad contextual determiné también el caracter del compromiso y
prioridades de la iglesia primitiva. Inmediatamente después de Pentecostés, la iglesia llevd a cabo su
ministerio en términos de predicacion, ensefianza, sanidad y solidaridad, como esta ilustrado por el libro
de los Hechos. A lo largo de todo el tiempo en el que la iglesia continué ministrando en un contexto
predominantemente judio, expreso su fe y su vida mayormente en términos de ese contexto judio y
continud con practicas como la adoracion en el templo y la circuncision. Pero cuando la iglesia se movid
al mundo gentil, el nuevo contexto demandd de expresiones diferentes de la fe y la vida de la iglesia,
como queda claro en la estrategia de Pablo con los gentiles.

Una iglesia que aspire a cumplir con un ministerio verdaderamente contextualizado en América
Latina, muy pronto descubrird la necesidad de mantener en una tension dinamica balanceada el objetivo
de traer redencidn integral (fisica y espiritual) a la comunidad en que sirve. El mensaje de redencién
(evangelizacidn) tiene que ir acompaiado de acciones redentoras en la sociedad. La meta de un
ministerio integral contextualizado es la sustentabilidad tanto en la esfera fisica como la espiritual. Es
procurar que la comunidad y las personas avancen hacia todo el potencial dado por Dios para una vida
humana plena, conforme él lo manifestd en Cristo y segln su propdsito eterno. La iglesia debe ser, en
este sentido, un modelo vivo de lo que Dios se propone hacer en Cristo, en el poder de su Espiritu. Para
ello, la comunidad de fe debe ser equipada para moverse mas alla de la satisfaccién de sus necesidades
fisicas y de llegar a un numero creciente de creyentes, a desarrollar un amor profundo por Dios y los
unos a los otros, manifestando el fruto del Espiritu Santo y alcanzando a otros con una actitud de
servicio.

Para que la sustentabilidad fisica se dé, las personas tienen que ser equipadas para progresar e ir
mas alla de sus necesidades fisicas elementales. Para que la sustentabilidad espiritual se dé, tiene que
haber un grupo de creyentes en Cristo que crezca integralmente (en cantidad y en calidad), hombres y
mujeres que amen a Dios y los unos a los otros, manifestando el fruto del Espiritu y alcanzando a otros
con el evangelio integral. En otras palabras, debe haber una evidencia clara de personas que lleguen a
conocer a Cristo y maduren en él a través del ministerio contextualizado y solidario de la iglesia, de
modo que se integren a la comunidad de fe y se involucren en el servicio a otros.



Cuando una iglesia solidaria esta contextualizada se produce una doble circulacién en su accion o lo
gue podria denominarse como “circulo de reciprocidad.”

La iglesia evangeliza proclamando el evangelio del reino y conduce a las personas a la redencién
espiritual, pero esta proclamacién estd acompafada de acciones de amor que redimen a las personas de
su condicidon de pobreza, opresion e injusticia. A su vez, personas que han recibido muestras del amory
poder de Dios para sanar, liberar, prosperar y dignificar se muestran mas receptivas a reconocerlo como
Sefior y experimentar redencidn espiritual. En este sentido, la redencién social lleva a la redencién
espiritual, asi como la redencién espiritual lleva a la redencidn social.

Orlando E. Costas: “... hemos enfatizado la importancia del contexto para la teologia, la
naturaleza dindmica de la contextualizacidn, sus raices teoldgicas en la encarnacion y el
imperativo de encarnar a Cristo en nuestros contextos respectivos de opresién para una
comunicacion significativa del evangelio en el mundo de los oprimidos. Sin embargo, el punto no
es una cuestion de precision teoldgica y conciencia misionoldgica sino, mas bien, de compromiso
y practica. La cuestion real es si nosotros como cristianos estamos dispuestos o no a sumergirnos
en las situaciones concretas de los desposeidos de nuestras sociedades y testificar del sefiorio de
Cristo y de su condicion de Salvador desde adentro, un compromiso que tendra que ser
verificado en nuestra participacion en la transformacién concreta de estas situaciones. Cualquier
otra cosa es pura charla, y el reino de Dios ‘no es cuestion de palabras sino de poder’ (1 Co.
4:20).”

EJERCICIO 54
;Cuales de los siguientes pasajes presentan ejemplos de contextualizacion?

Marcar con una X.

. Mateo 4:23
1 Corintios 9:19-23
Juan 16:12 Juan 21:5
1 Corintios 3:2 Hebreos 5:12
1 Juan 2:13 Galatas 3:28

UNA COMUNIDAD SOLIDARIA

La iglesia es llamada por su Salvador y Sefior a ser una comunidad solidaria en el mundo de
necesidad en el que estamos sirviendo. Para ello, serd necesario que prestemos atencion a algunas
caracteristicas que distinguen a una auténtica comunidad solidaria, y luego, que tomemos en cuenta
algunos factores que hacen posible que una comunidad solidaria lleve a cabo un ministerio integral y
efectivo.

Caracteristicas de una comunidad solidaria

éCuales son las caracteristicas observables en una comunidad solidaria?



Primero, una iglesia solidaria es una comunidad con un compromiso incondicional a Cristo. Las
congregaciones de veras solidarias ponen de manifiesto el deseo de servir a Cristo por sobre cualquier
otro interés en este mundo. Estas comunidades de fe estan listas a pagar cualquier precio y a hacer
frente a cualquier costo que demande un discipulado cristiano obediente. Este compromiso es el punto
de partida indispensable para toda iglesia que desee transitar el dificil camino de la solidaridad.

Para muchos, este tipo de compromiso suena dificil, casi imposible. Pero la realidad es que cuando
una comunidad de fe se somete a este estilo de vida, descubre que es un camino maravilloso y lleno de
experiencias increibles. De hecho, hemos sido creados para vivir no sélo como colaboradores
responsables del Dios Todopoderoso, sino también como sus siervos obedientes. Por lo tanto, no es de
sorprender que cuando actuamos en obediencia a su sefiorio, experimentamos un gozo fantdstico y una
satisfaccién muy concreta.

Segundo, una iglesia solidaria es una comunidad con una pasidn encendida por la evangelizacion
integral de los perdidos La pasién evangelizadora es crucial. Hay miles y miles de iglesias y ministerios
cristianos que estan involucrados en satisfacer las necesidades materiales de las personas, pero la
mayoria de ellos pocas veces invitan a las personas de manera explicita a venir a Cristo. La gente no
viene a Cristo automaticamente. Las personas vienen a Cristo cuando el pueblo que los sirve esta
dispuesto a compartir con ellos el tesoro mas preciado que tienen, es decir, a Jesucristo, el Salvador.
Esto ocurre cuando oran regularmente por los perdidos y buscan oportunidades para animar a las
personas a creer en él y obedecerle.

Esto no significa ejercer una evangelizacion “belicosa” o “presionadora.” No se trata de meterle un
folleto evangelizador adentro del pan que les damos para alimentarlos o en el bolsillo del saco que les
ofrecemos para abrigarlos. Una evangelizacién amistosa y solidaria se expresard a través de un genuino
interés por la persona total en necesidad. Pero esta evangelizacion tiene que ser intencional para que
sea efectiva, y debe ser la pasidén de todos los miembros de la iglesia. Una iglesia solidaria debe rechazar
como nociva y letal la idea de una evangelizacién indirecta, de presencia e influencia, a través de
variados servicios comunitarios. La proclamacion de las buenas nuevas debe ser explicita y regular. Y no
va a ser asi a menos que los lideres tengan un corazén evangelizador, y animen y entrenen a todo el
pueblo para participar en esta visidén. Es mucho mas facil proveer de santuario, ofrecer alimentos, ropa y
medicinas, prestar ciertos servicios fundamentales y educar. Pero a menos que las personas se
conviertan a Cristo, no se van a producir cambios y transformaciones importantes en la comunidad.

Tercero, una iglesia solidaria es una comunidad que hace una opcidn preferencial por los pobres La
situacidn desesperante de los necesitados y oprimidos debe ser una prioridad para la iglesia local. La
comunidad de fe debe estar convencida que esta opcidn fue central en el anuncio que Jesus hizo de las
buenas nuevas del reino (Lc. 4:16—-19). La iglesia debe predicar y practicar la verdad biblica que no
conocemos a Dios a menos que compartamos la pasién de Dios por la justicia para con los pobres (Jer.
22:16). Ya sea que la congregacién esté ubicada en el corazén de la ciudad o en un barrio miserable,
debe dedicar una buena parte de su ministerio a servir a los pobres y marginados.

Orlando E. Costas: “Dar un testimonio personal, ..., no significa dar un testimonio aislado y
privado a individuos desde una situacién abstracta y a-histérica. Por el contrario, dar testimonio
involucra una declaracidn publica gozosa por parte de alguien que ha experimentado vida
abundante en Jesucristo y participa en su compromiso apasionado con los pobres, los que no
tienen poder y los oprimidos. Sélo desde adentro de una experiencia transformadora y de un
compromiso radical de este tipo puede haber un testimonio evangelizador auténtico. Fue esta
dura realidad la que llevd a tantos lideres socio-religiosos y eruditos de su dia a escandalizarse de
Jesus. No obstante, lo que fue tan dificil de entender y aceptar para los poderosos y sabios, los
pobres, los ignorantes y los discapacitados fueron capaces de captarlo (Mt. 11:25).”



Cuarto, una iglesia solidaria es una comunidad con un interés sincero por la persona total en
comunidad Una iglesia dedicada a la “salvacion de las almas” estd cumpliendo con la mitad de su
ministerio y esta predicando un evangelio a medias. Alma y cuerpo, mente y espiritu, corazéon y
estdbmago, manos y pies, personalidad y comunidad, todo esto y mucho mas debe formar parte de la
agenda de una iglesia misionera. El evangelio no consiste meramente en la aceptacién del perdén de los
pecados, para luego seguir viviendo el mismo estilo de vida racista, discriminador, promiscuo, vicioso y
pecador que antes. El evangelio de Jesus es las buenas nuevas del reino que transforma todo: las
relaciones del creyente con Dios, con el préjimo, consigo mismo y con el planeta en que vivimos. Las
personas no son ermitafios aislados sino seres espirituales y fisicos que viven en comunidad. Por lo
tanto, en obediencia al ejemplo y mandamiento de Cristo (Jn. 20:21), debemos preocuparnos por la
persona total y la sociedad de la que es parte.

Ronald J. Sider: “No tengo absolutamente ninguna duda que si un diez por ciento de los
cristianos en el mundo hoy obedecieran la comisién de Jesus en Juan 20:21, experimentariamos
un crecimiento eclesiastico explosivo y una transformacién social arrolladora. ‘Como el Padre me
envid a mi, asi yo los envio a ustedes,” ordend Jesus. Nuestro Sefior se preocupd por la persona
total en comunidad, y asi deberiamos hacerlo nosotros. Cuando compartimos todo el evangelio
con toda la persona, Dios obra milagros en las vidas de los pobres, quebrantados y
desesperanzados. Los individuos son re-hechos y las sociedades son transformadas.”

Quinto, una iglesia solidaria es una comunidad que hace una seleccion adecuada de proyectos que
permitan a cristianos comprometidos desarrollar amistades informales con no creyentes Estas
comunidades solidarias estructuran su organizacién y desarrollan sus programas dando prioridad a las
personas y sus necesidades. Su orientacidén no es hacia adentro sino hacia fuera. Su agenda la
determinan los que todavia no son miembros de la comunidad de fe, a quienes procuran alcanzar de
manera amigable, pero no chavacana. Esta es la razén por la que sus ministerios solidarios y sociales, al
demostrar un interés practico por la persona total, son tan poderosos y efectivos. La mayoria de los
cristianos tiene pocos contactos cercanos, permanentes y fructiferos con personas no cristianas. Pero las
iglesias solidarias abundan en este tipo de contactos debido a su actitud afectuosa y desinteresada.

Sexto, una iglesia solidaria es una comunidad que hace una contextualizacion profunda que la ubica
entre los necesitados Una iglesia que de veras quiere mostrarse solidaria aprendera no sélo a entender
el contexto en el que sirve, sino que se identificara lo mas posible con el mismo. Tal comunidad sera una
parte integral del barrio, sera reconocida como importante por los vecinos, y contara con un alto grado
de respeto y reconocimiento comunitario. Cuando una iglesia llega a ser parte del paisaje urbano, al
punto tal que los vecinos consideran que tal comunidad de fe les pertenece aunque no estén integrados
a ella, tal congregacion esta demostrando estar verdaderamente contextualizada y ser auténticamente
solidaria.

Séptimo, una iglesia solidaria es una comunidad con una apertura amplia a la asociacion y
participacion con todo el cuerpo de Cristo Uno de los problemas que muchas iglesias confrontan (o al
Menos usan como excusa para no comprometerse) es la falta de recursos para hacer frente a su misién
como agentes de transformacion social. La asociacion y participacidn con otras congregaciones en el
cuerpo de Cristo puede brindar a los que tienen y a los que no tienen todos los recursos y oportunidades
necesarios para sentirse utiles en el reino (Hch. 4:32-37). Para que esta asociacion funcione, debe
caracterizarse por la dignidad, el respeto y el aprendizaje mutuos. Las iglesias que son financieramente
“pobres” tienen mucho para ensefiar a las iglesias “ricas.” Al mismo tiempo, los ministerios en lugares de
gran necesidad necesitan de ayuda financiera externa para poder cumplir con su cometido. Si los
recursos son dados en un espiritu de participacion amorosa y de mutuo aprendizaje, es importante que
la ayuda financiera tenga como objetivo alimentar la autonomia econdmica local y no crear situaciones
de dependencia.



Octavo, una disposicion permanente a servir llenos del Espiritu Santo Cualquier emprendimiento de
la congregacidn local, por ingenioso y bien intencionado que sea, necesita de un compromiso de largo
aliento en la oracién y la dependencia del Espiritu Santo. Un sentido profundo de confianza en el amor
del Padre, la gracia del Hijo y el poder del Espiritu Santo es fundamental para que la iglesia pueda actuar
como levadura en la sociedad. Cuanto mas integral sea la misién, tanto mds importante es la presencia
poderosa del Espiritu. Evangelizacion, renovacién y transformacion son experiencias en la misién de la
iglesia que demandan de la operacidn plena del Espiritu.

Una visién integral del reino que resulte en comunidades de fe solidarias es una de las necesidades
mas urgentes en las iglesias cristianas hoy en América Latina. El estado calamitoso de la poblacion
demanda de iglesias que estén comprometidas con un creciente ministerio comprehensivo de
evangelizacion y de transformacion social. En verdad, ésta es una de las necesidades mas demandantes
hoy. Cambiar al mundo no es en realidad lo mas dificil. El gran problema es persuadir a los cristianos a
gue imiten a Jesus en su actitud de amar al mundo y hacer algo por él.

Ministerio integral efectivo

Hay ciertos factores que conducen a la iglesia, como comunidad solidaria, al cumplimiento de un
ministerio integral efectivo. Brevemente los vamos a enumerar.

El primer factor es la oracion. Para que un ministerio holistico rinda fruto, la iglesia tiene que darle a
la oracién la mas alta prioridad. Sin oracién, nada importante puede ocurrir. Debemos orar en cada paso
gue demos como iglesia solidaria en el cumplimiento de nuestro ministerio holistico, si de veras
gueremos la sustentabilidad fisica y espiritual de las personas a quienes estamos sirviendo.

El segundo factor es un concepto integral de ministerio. Es obvio que para que un ministerio integral
rinda fruto, es necesario que la iglesia como comunidad solidaria esté comprometida con un concepto
de ministerio integral claramente delineado. Este concepto tiene que ser parte de la declaracién de
vision y misién de la comunidad de fe. No se trata, por otro lado, de una cuestiéon de moda y que hay
gue implementar porque otros lo estan haciendo. La comunidad de fe debe estar convencida por la
Palabra de Dios y el Espiritu Santo, que la comprensién integral del ministerio es la Unica posible para
una auténtica congregacion que confiesa a Cristo como Sefior.

El tercer factor es contar con el liderazgo adecuado. Para que el ministerio integral dé frutos, deberd
prestarse la mayor atencion a la formacion y habilitacién del liderazgo de la iglesia. A menos que lideres
entusiastas, vibrantes y dindmicos sean puestos al frente del proceso y estén convencidos de que éste es
el camino que debe seguir la iglesia en el cumplimiento de su misidn, todo el proyecto fracasara. Los
lideres tienen que tener bien en claro la dindamica entre evangelizacién y accién social, y deberdn ser
capaces de mantener el sensible balance entre ambos aspectos del evangelio del reino.

El cuarto factor es un adecuado conocimiento del contexto. Para que el ministerio integral dé fruto,
el pueblo y especialmente los lideres deben desarrollar el conocimiento mas profundo posible del
contexto en el que sirven. Esto significa desarrollar un conocimiento preciso de la realidad cultural,
social, politica y econdmica de la comunidad. Para ello, deberdn ser capaces de manejar los
instrumentos socioldgicos y antropoldgicos que les permitan adquirir tal conocimiento. ¢ Quiénes son las
personas en esta comunidad? ¢Qué es lo que creen? ¢Cémo se comportan? ¢Qué es lo que la mayor
parte de las personas hacen para ganarse la vida? ¢Cdmo son los matrimonios y las familias? ¢ Quiénes
son las personas que responden con mas facilidad al evangelio? Estas preguntas y muchas mas son clave
para que la iglesia como comunidad solidaria pueda cumplir un ministerio integral efectivo.

El quinto factor es un adecuado sistema de comunicacion. Uno de los problemas mas graves en la
sociedad humana vy la raiz de mucha opresidn y sufrimiento es la carencia de un adecuado sistema de
comunicacion. Si iglesia quiere de veras ser una comunidad solidaria que lleve a cabo un ministerio
integral fructifero, debera identificar los mejores medios a través de los cuales comunique su mensaje y
accién. La comunicacion en cualquier comunidad humana es siempre mas efectiva cuando se utilizan los



canales ya establecidos. Los familiares, los vecinos, los amigos, entre otros, representan verdaderas
redes de comunicacion a través de las cuales el evangelio puede fluir mejor. El libro de los Hechos
presenta numerosas ilustraciones de esto. La iglesia no debe imponer sus propios cédigos, simbolos o
lenguaje de comunicacidén, a menos que quiera arriesgarse a fracasar en su mision de proclamar el
mensaje. Las lineas existentes de comunicacién en una sociedad son siempre los mejores canales para la
transmisién del mensaje redentor.

EJERCICIO 55
Trazar lineas uniendo lo que corresponda:

El libro de los Hechos presenta numerosas ilustraciones de un sistema de
comunicacion adecuado, mostrando la manera en que el testimonio
cristiano fluyé de persona a persona.

Mujeres distinguidas Hechos 16:32
Amigos y parientes Hechos 16:14, 15
Vecinos Hechos 13:12
Familia Hechos 8:26-38
Contactos fortuitos Hechos 17:12
Personas en la misma casa Hechos 9:32-35
Autoridades de gobierno Hechos 10:24, 44
Visitas Hechos 28:30, 31

El sexto factor es capacitacion y envio. Para que el ministerio integral dé fruto, la iglesia solidaria
debe desarrollar sistemas de capacitacidon y alcance. Las personas tienen que ser discipuladas y
ayudadas a crecer en su comprension del evangelio a fin de que puedan ser enviadas a servir a un
mundo en necesidad. Debe mantenerse el balance entre capacitacion y envio. Hay iglesias que inclinan
la balanza hacia uno u otro de estos dos aspectos, y pierden efectividad en el cumplimiento de la misidn.
Hay creyentes que se pasan la vida tomando cursos y nunca hacen nada por el préjimo. Hay otros que
son super-activos en servir, pero lo hacen sin la necesaria capacitacidn, y fracasan. En una iglesia
solidaria con un ministerio integral efectivo cada creyente recibe instruccidn y cuidado para madurar en
la gracia, crecer en su conocimiento del Sefior Jesucristo, y llegar a ser un miembro responsable de Ia
iglesia y la sociedad.

El séptimo factor es descubrir los puentes redentivos. Para que un ministerio integral dé fruto es
necesario que la iglesia descubra aquellos puntos de contacto entre el evangelio y la cultura, que
faciliten la recepcidn del mensaje y poder del reino. Muchas veces nos desgastamos y frustramos al
tratar de penetrar con el evangelio la coraza de resistencia en una determinada comunidad, cuando en
esa misma comunidad hay dreas permeables al evangelio que debemos identificar. Cuando una iglesia



descubre estas areas, encuentra que su tarea evangelizadora y de accidn social no sélo es mucho mas
llevadera sino que resulta mucho mas efectiva. A veces ocurre que se producen ciertas circunstancias
(guerra, crisis econdmica, desaliento generalizado, catastrofes, etc.) que abren el corazén de muchos
sectores en la comunidad y lo exponen mas facilmente al evangelio y la accidn cristianos. Una iglesia
solidaria sabra como aprovechar para el reino estas circunstancias.

UNA COMUNIDAD TRANSFORMACIONAL

Transformacion representa un nuevo concepto en la misiologia contempordnea, que tiene profundas
implicaciones eclesioldgicas. Se refiere al servicio o trabajo cristiano que se lleva a cabo para cambiar
una comunidad mediante la transformacién de sus estructuras injustas en estructuras mas justas,
conforme al evangelio del reino de Dios, en el nombre de Jesus y en el poder de su amor. Segun Bruce
Bradshaw: “Como una expresién de la misidn cristiana, el desarrollo transformacional procura cambiar
los presupuestos espirituales que forman la base de una estrategia de supervivencia en una cultura
particular. El cambio es de una creencia en el presente medio ambiente espiritual de una cultura a la fe
en el Dios trino como el Creador, Redentor y Sustentador del mundo.”

Una estrategia de supervivencia es una combinacion de todas aquellas actividades que contribuyen
al bienestar humano (shalom) en una cultura particular. Un proyecto de mision cristiana
transformacional desarrollara una estrategia de supervivencia que incluya: asistencia a la salud
(medicina), atencion a las necesidades fisicas de alimento y vestido, desarrollo de medios que den
acceso a la poblacion a la adquisicidn de bienes y de servicios a bajo costo, provisién de programas
educacionales y de desarrollo de pericias técnicas y laborales, gestion de pequenos emprendimientos y
generacién de fuentes de trabajo digno, construccion de viviendas, deportes y esparcimiento,
promocién humana y desarrollo de la familia, y satisfaccién de las necesidades espirituales y morales de
las personas.

La base biblica para este desarrollo transformacional es Colosenses 1:15-20. Este pasaje encierra
tres puntos clave para entender la responsabilidad cristiana frente a las necesidades sentidas de las
personas a quienes servimos en el nombre de Jesus. Primero, Cristo es supremo en toda su creacion. Un
proyecto de desarrollo transformacional sefiala hacia la supremacia de Cristo sobre todo lo creado, y
afirma que las actividades orientadas hacia el desarrollo humano a fin de cambiar radicalmente las
condiciones de injusticia en bienestar integral (shalom) deben dar testimonio del caracter y la accidn
redentora de Dios a través de Cristo.

Segundo, Dios reconcilia consigo mismo a los elementos visibles e invisibles de su creacion a través
de Cristo. Esta reconciliacidn es de vital importancia para el desarrollo transformacional. El término
griego que Pablo utiliza en este pasaje (apokatallasso), que significa volver a reconciliar o reconciliar
completamente, es una expresidon muy singular del verbo katallasso, que es el vocablo comun para
referirse a esta accidn. Al agregarle la preposicion apo, Pablo intensifica el caracter de la accidn e indica
una reconciliacién completa (total, integral). Cristo ha reconciliado a todas las cosas y a todos los seres
humanos con Dios. De modo que, parece como que el apdstol acuiié este vocablo Unico para comunicar
un concepto comprehensivo de la reconciliacidon obrada por Cristo, involucrando en su accidén cosas que
de otra manera no podrian ser reconciliadas. Cada aspecto de la vida humana y sus multiples relaciones
es el objeto de esta accion reconciliadora integral y completa de parte de Dios a través de Cristo (v. 20).

Tercero, el resultado de la obra reconciliadora de Dios a través de Cristo es la paz. En el Nuevo
Testamento, paz significa un sentido de armonia en todo lo creado. La paz resulta cuando las personas y
las comunidades humanas se dan cuenta de que, a través del poder de la gracia de Dios, pueden
encontrar satisfaccidn a sus necesidades fisicas, sociales, emocionales y espirituales. Al integrar y
encarar estas necesidades, el desarrollo transformacional afirma que la obra reconciliadora de Dios a
través de Cristo trae una plenitud de paz desconocida a la creacidon corrompida por el pecado.



La iglesia es responsable de llevar a cabo una mision integral y transformacional. El pasaje biblico
gue mejor ilustra la importancia superlativa que el Sefor le asigna a la mision transformacional de la
iglesia es Mateo 25:31-46. La extension misma del pasaje es elocuente en cuanto a la trascendencia de
la accidn cristiana solidaria como expresidon de amor y compromiso con el reino de Dios. En su cuadro
del dia del juicio, Jesus describe a personas de todas las naciones reunidas frente a él. El criterio utilizado
para decidir quiénes entran en su reino y quiénes no, no es qué tipo de credo y confesién de fe han
sostenido, cuan abundante y frecuente ha sido su adoraciéon, cuan profunda ha sido su espiritualidad,
cuanto dinero o tiempo o esfuerzo han empefiado en su vida religiosa, u otro de estos elementos tan
valorados como importantes por muchos cristianos. Mas bien, su criterio es: ¢qué hicieron ustedes
cuando “tuve hambre, tuve sed, fui forastero, necesité ropa, estuve enfermo, estuve en la carcel”? (vv.
35, 36).

En la comprensién de la misidon de la iglesia que tenia Jesus, palabra y accidn, proclamaciéon y
demostracion, hacer justicia y predicar la gracia iban juntos. La relacidon entre evangelizacién y
transformacion social, entre evangelio y el llamado a la reconciliacién y la paz (Is. 65:17-25) no es ajena
a la misién de una iglesia auténticamente involucrada en un ministerio transformacional. Como indica
Lesslie Newbigin: “Nuestra fe es que la palabra de Dios es en vedad el poder de Dios para salvaciéon —no
solamente el rescate de cada uno e nosotros por separado, sino la sanidad, la integracién de toda la
creacién y el cumplimiento de toda la voluntad de Dios.”

Samuel Escobar: “Las sorpresas de hoy ofrecen a la iglesia en América Latina una hueste de
nuevos desafios misionoldgicos. No obstante, la visién misionera de Pablo permanece como una
guia confiable. En el camino hacia el nuevo milenio, la iglesia en América Latina necesita
encontrar nuevas maneras de proclamar el evangelio de Jesucristo, teniendo en cuenta su
llamado, completando su tarea y luchando por una transformacion radical de su realidad.”



