Síntese


O estágio atual da humanidade, caracterizado pelo que se convencionou chamar de globalização neoliberal, declara-se como estágio final de um processo evolutivo, frente ao qual nenhuma outra proposta de organização sócio-política-econômica pode apresentar-se como alternativa.


O neoliberalismo, atual faceta do capitalismo, livre do principal opositor ideológico, o socialismo do Leste Europeu, irrompe com toda a forca, aproveitando-se dos avanços no campo técnico-científico, para desvelar a lógica interna do capitalismo, até então controlada por um Estado de Bem-Estar Social. A possibilidade da conformação de uma aldeia global é assumida pelo mercado, de forma a constituir um grande mercado global, onde tudo e todos podem se conformar em mercadoria. 


Neste contexto, o espaço local se compõem como cenário onde as mazelas do sistema aparecem com toda a sua claridade. Os humanos são concebidos a partir de uma antropologia reducionista, que os vincula ao ato de compra e venda, ludibriados pela fetichização do capital, enredados na dinâmica inclusão-exclusão. 


Por outro lado, neste mesmo espaço começam a ser engendradas ações que pretendem questionar a validade da superioridade e perfeição do sistema, buscando a constituição de experiências alternativas, fundamentadas na cooperação comunitária, que superem a marca da flexibilização e da competição reinantes no mercado, não fazendo do lucro o fim último de toda ação humana.


Este é o cenário frente ao qual se lança a necessidade da presença dos cristãos através de uma evangelização inculturada. A mesma, a partir da dinâmica da encarnação e revelação, pretende demarcar uma nova presença da Igreja junto aos povos, a partir de sua multiculturalidade.


Na descoberta da riqueza residente nos projetos históricos de cada povo, condensados em suas culturas, se articula um processo de aprender a aprender, de maneira especial, do aprender da esperança dos outros, rumo à solidificação de articulações dos mesmos projetos, tendo consciência de que nenhum pode se arvorar o direito de superioridade frente aos demais, afinal, nenhuma cultura pode pretender se tornar normativa para as demais.


A evangelização inculturada nasce como presença de esperança, que busca entrar na dinâmica do caminho, seguindo a Jesus de Nazaré, pelos caminhos da história. Neste caminho, quer aprender a diaconia, ajudando a fortalecer a identidade cultural dos grupos humanos, na reciprocidade da pluralidade, tendo sempre o horizonte dos outros-pobres como espaço protagonista da ação missionária.


A partir destes elementos, percebemos que os principais desafios a serem enfrentados por esta presença missionária, passam pela desmistificação do caráter messiânico e sacrificial do mercado, desmascarando a fetichização do dinheiro. Neste processo, urge recuperar o humano como ser paradoxal. Como ser em processo, portando possibilidade constante de superação e de questionamento das formas históricas de organização que assume. Como ser que compreende e assume a sua subjetividade no encontro intersubjetivo, de forma a poder constituir comunidades que se revelem como limiares, constituindo-se em hordas vigilantes, que aprendem a conjugar a contingência humana com a esperança de novidade, articulando a sensibilidade contextual com a responsabilidade universal pelo destino do criado, de forma a assumir o ser co-criadores, colaboradores do criador frente ao criado.


Assim, poderemos olhar para o futuro com esperança, não satanizando ou canonizando o espaço-tempo em que vivemos, mas buscando continuar a construir a história, a partir da utopia do Reino.

Síntesis


El aprendizaje actual de la humanidad, caracterizó por el que ella estipuló por llamar de globalización neoliberal, que se pronuncia como último aprendizaje de un proceso evolutivo, afronte a que ninguna otra propuesta de organización socio-política-económica puede venir como alternativo.    


El neoliberalismo, la faceta actual del capitalismo, libre del antagonista ideológico principal, el socialismo del Este europeo, irrumpe com toda la fuerza, aprovechándose de los progresos en el campo técnico-científico, revelando a los internos de la lógica del capitalismo, hasta entonces controlada por un Estado de Bienestar Social. La posibilidad de la conformación de una aldea global es asumida por el mercado, de la manera de constituir un gran mercado global dónde en todas las cosas y personas se pueden conformar en mercancía.     


En este contexto, el espacio local está compuesto como paisaje dónde las manchas penosas del sistema aparecen con toda la claridad. Los humanos se conciben desde el arranque de una reducionista antropología que se los une a la acción de la compra y venta engañado por la fetichización de la capital, enredado en la inclusión-exclusión de la dinámica.     


Por otro lado, en este mismo espacio empiezan a ser engendrados acciones que piensan cuestionar la validez de la superioridad y perfección del sistema, mientras buscando la constitución de experiencias alternativas, basado en la cooperación de la comunidad, que intenten superar la marca de la flexibilidad y de la competitividad reinantes en el mercado, no haciendo de la ganancia el último extremo de toda la acción humana.    


Éste es el frente del paisaje en que se lanza la necesidad de la presencia de los cristianos a través de una evangelización inculturada. La misma, teniendo en cuenta la dinámica de la encarnación y revelación, piensa demarcar una nueva presencia de la Iglesia cerca de las personas,  partiendo del reconocimiento de la diversidad cultural de los pueblos.


En el descubrimiento de la riqueza residente en los proyectos históricos de cada pueblo, condensado en sus culturas, se articula un proceso de aprender a aprender, de una manera especial, de aprendizaje de la esperanza del otro, hacia conquistar la solidez de articulaciones de los mismos proyectos, desde la conciencia que ninguno puede arrogarse el derecho superior a los otros, puesto que ninguna cultura puede pensar ponerse normativa para las otras.    


La evangelización inculturada nace como la presencia de esperanza, que busca entrar en la dinámica del camino, nel seguimiento a Jesús de Nazaret, en los caminos de la historia. En este camino, quiere aprender la diaconia, ayudando a fortalecer la identidad cultural de los grupos humanos, en la reciprocidad de la pluralidad, partiendo del horizonte del otro-pobre como el protagonista especial de la acción misionera.    


A partir de estos elementos, nosotros notamos que los desafíos principales para la presencia misionera, pasan por la desmistificación del carácter mesiánico y sacrificatorio del mercado, exponiendo la fetichización del dinero. En este proceso, insta para recuperar al humano como ser paradójico. Como ser en proceso, llevando posibilidad constante de superación y de questionamento de las maneras históricas de organización que asume. Como ser que entiende y asume su subjetividad en el encuentro intersubjetivo, de manera a poder constituir comunidades que se revelan como umbrales, constituyéndose en hordas vigilantes que aprenden a conjugar la contingencia humana con la esperanza de innovación, mientras articulando la sensibilidad contextual con la responsabilidad universal por el destino del creado, de manera a asumirse como co-creadores, los colaboradores del creador hacia la creación.    


Nosotros podemos mirar hacia al futuro con esperanza, sin la necesidad de satanizar o canonizar el espacio-tiempo en que nosotros vivimos, pero buscando continuar construyendo la historia, empezando de la Utopía del Reino.    

Abstract

The current stage of humanity, characterized by what conventionally is called neo-liberal globalization, is considered as final stage of an evolutionary process, in front of  which no other social-economical, ore social-political  proposal can be considered as alternative.

  
The neo-liberalism, current facet of the capitalism, free from the main ideological opponent, the socialism of East Europe, breaks out powerful, by taking advantage of the progresses in the technician-scientific field, in order to reveal the internal logic of the capitalism, until then controlled by a State of Social Well-being. The possibility of the configuration of a global village is assumed by the market, in way to constitute a great global market, where everything and all can conform to merchandise.

   In this context, the local space is composed as scenery where the sore spots of the system appear with all it’s clarity. The humans are conceived starting from a reductive anthropology, that links them to the purchase and sale action, deceived by the fetishisation of the capital, entangled in the dynamics inclusion-exclusion.   


On the other hand, in this same space they begin to be engendered actions that intend to question the validity of the superiority and perfection of the system, looking for the constitution of alternative experiences, based in community cooperation, in order to overcome the mark of the flexibility and competition prevailing in the market, not considering the profit as being the final objective of all human action.  

This is the scenery in front to which rushes the need of the presence of the Christians through an inculturated evangelization. This, starting from the dynamics of incarnation and revelation, intends to demarcate a new presence of the Church close to the people, starting from his multi-culturality.

In the discovery of the richness found in the historical projects of each people, condensed in their cultures, a process of learning to learn is articulated, in a special way, of learning of the hope of others, heading to the solidification of articulations of the same projects, being aware of the fact that nobody can arrogate the right of considering himself superior to the others, after all, no culture can intend to become normative for the others.  

The inculturated evangelization is born as presence of hope that looks for to enter in the dynamics of the way, following Jesus of Nazareth, on the roads of history. On this way, it wants to learn the deaconship, helping to strengthen the cultural identity of the human groups, in the reciprocity of the plurality, having always the horizon of the other-poor ones as protagonist space of the missionary action.  

Starting from these elements, we perceive that the main challenges to be faced by this missionary presence, passes through a process of dis-mystifying of the messianic sacrificial character of the market, exposing the fetishisation of money. In this process, it urges to recover the human as a paradoxical being. How to be in process, carrying the constant possibility of overcoming and of questioning in the historical ways of organization one assumes. As a being that understands and assumes its subjectivity in the inter-subjective encounter, in order to be able to constitute communities that are thresholds, being constituted in vigilant hordes, that learn how to conjugate the human contingency with the hope of newness, articulating the contextual sensibility with the universal responsibility for the creature's destiny, in order to assume being co-creators, collaborators of the creator front to the creature.  

Like this, we can look at the future with hope, without satanizing or canonizing the space-time in which we live, but looking for to continue to build up the history, starting from the Utopia of Kingdom.  

