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Al leer el titulo de este estudio, mas de uno creera que se ha producido un error
de imprenta, imputable al linotipista, o un lapsus calami, imputable al propio autor,
pues no se explica facilmente que se hable de “teologia neoliberal del mercado” y de
“ética liberadora del cristianismo”. Mas bien, pareciera que deberia hablarse de
“teologia liberadora del cristianismo” y de “ética neoliberal del mercado.

Y, sin embargo, ni la imprenta ni el autor nos hemos equivocado. El titulo no
solo es correcto y esta bien pensado, sino que recoge muy en sintesis la tesis de esta
ponencia. La expresion “teologia neoliberal” no es original. La he leido en varios
autores, y no precisamente tedlogos, sino socidlogos. Pero la razon de incorporarla al
titulo de este articulo esta en un licido texto de Manuel VVazquez Montalban titulado
Imperialismo, aparecido en el diario EL PAIS con fecha 8 de abril de 2002, poco antes
de morir, donde puede leerse:

“Si prospera la légica neoimperial, el valor de lo politica, econémica y
estratégicamente correcto quedaria por encima de los presupuestos beneficiantes del
liberalismo. La Teologia Neoliberal, revelada por un dios a Hayek en la cumbre de
Monte Peregrino, se supeditaria a la Teologia de la Seguridad, revelada a Ariel Sharon
en el Sinai. Probablemente se trataba del mismo Dios. Ese Dios especializado en
aparecerse en montafias sagradas para anunciar los cambios de horarios éticos y las
rebajas de los derechos humanos, gran liquidacién, fin de temporada”.

Con una brevedad y exactitud dificilmente superables Vazquez Montalban
expone en este parrafo los momentos estelares de constitucion de esta teologia, los
padres de la misma, Hayek en lo econdmico y Ariel Sharon en lo militar —yo afadiria
hoy a Bush, Blair y Aznar en lo politico-, su contenido fundamental, que actualmente se
reduce a la Seguridad como nuevo idolo del sistema, y sus carencias, que se concretan
en la permanente transgresion de los derechos humanos en aras de esa Seguridad, que se
ha convertido en una especie de dios Moloc.

Este estudio pretende fundamentar lo expuesto por Vazquez Montalban, a traves
de una reflexiébn que se desarrolla en tres tiempos. Primero haré ver que el
neoliberalismo opera como una religién, pero no en los aspectos liberadores de las
religiones, sino en sus dimensiones mas deshumanizadoras; que se rige por unas tablas
de la ley defensoras de un mercado insolidario, y que posee una teologia y unos
tedlogos legitimadores del modelo econémico neoliberal. Lo que aqui expongo es so6lo
un esbozo de una investigacion mas amplia que se fundamentara en la critica del
caracter idolatrico del poder econdmico expuesta por los profetas de Israel®, por Jests

! Cf. W. Bruegemann, La imaginacién profética, Sal Terrae, Santander, 1986; A.
Nehere, La esencia del profetismo, Sigueme, Salamanca, 1975; J. L. Sicre, “Con los



de Nazaret, por los padres de la Iglesia que denuncian la acumulacion de los bienes y su
relacion con la pobreza, y por Marx en su critica de la idolatria del capital®’. A
continuacion analizaré el giro llevado a cabo en la teologia, que hoy se constituye como
ética primera. En tercer lugar, concretaré algunas de las principales caracteristicas de la
ética del cristianismo.

1. El Credo neoliberal
1.1. El capitalismo como religion

En la década de los afios 20 del siglo pasado Walter Benjamin escribi6 un ldcido
y profético articulo bajo el titulo EI capitalismo como religion en el que consideraba el
capitalismo no como una mera construccion religiosamente determinada (asi lo
caracteriz6 Max Weber en La ética protestante y el espiritu del capitalismo), sino como
un “fendmeno esencialmente religioso”. Su tesis es que el cristianismo de la Reforma,
mas que favorecer el surgimiento del capitalismo, lo que hizo fue transformarse en
capitalismo, cuyos rasgos fundamentales, a su juicio, eran los siguientes: a) es una
religién del culto, quiza la méas extrema que nunca haya existido por su utilitarismo; b)
la duracién del culto es permanente, y no se limita a un dia de la semana; c) en ese culto
hay una autoveneracion del éxito, una ebria celebracion de los balances y beneficios y
una orgia del consumo; d) la laboriosidad cultica del capitalismo no conoce fronteras; €)
lejos de liberar de la culpa, el culto capitalista culpabiliza por si mismo; f) Dios debe ser
ocultado. La metamorfosis de la religion en capitalismo es tal que, segin H.
Scheppenhduer, coeditor de las Obras Completas del filosofo de la Escuela de
Frankfurt, cuando se habla de la necesidad de salvar la civilizacion cristiana y de
defender a Occidente de los poderes de las tinieblas, lo que se tiene en mente es la
defensa del capital. Todo el que roza el capitalismo o simplemente lo menciona por su
verdadero nombre experimenta la sensacion de estar tocando los valores mas sagrados.

1.2. El neoliberalismo como sistema de creencias

Lo que Benjamin dijera del capitalismo es aplicable hoy —y con creces- al
neoliberalismo, que se configura como un sistema inflexible de creencias y funciona
como religion monoteista de tendencia rigida y deshumanizadora. En ella el mercado
suplanta al Dios de las religiones monoteistas (Yahvé, Al4, Dios de Jesus de Nazaret) y
se apropia de los viejos atributos aplicados a él: omnipotencia, omnipresencia,
omnisciencia y providencia. Aparece como un Dios Unico y celoso, que no admite rival,
ni divino ni humano. Proclama que fuera de él no hay salvacion, mientras que excluye
de la salvacion a la mayoria de la poblacion del Tercer Mundo y a amplios sectores del
Primer Mundo: en total, mas de dos terceras partes de la humanidad.

Predica el liberalismo como la nueva verdad revelada, que se presenta en
continuidad con otras verdades reveladas. Los beneficios que aporta el mercado, sélo

pobres de la tierra™. La justicia social en los profetas de Israel, Cristiandad, Madrid,
1975; id., Los profetas de Israel, Verbo Divino, Estella (Navarra), 1993.

2 Cf. E. Dussel, Las metéforas teolégica de Marx, Verbo Divino, Estella (Navarra),
1993; J.J. Tamayo-Acosta, Para comprender la crisis de Dios hoy, Verbo Divino,
Estella (Navarra), 2002, capitulo dedicado a “Marx: ateismo, fetichismo e idolatria”, pp.
109-126.



para unos pocos, se proclaman como gracias y dispensaciones divinas, mientras que los
resultados de la intervencién publica son consideradas perversiones diabdlicas que
tuercen la voluntad del intercambio libre.

Profesa un Credo econdmico Unico, cuyos articulos de fe a profesar por todo fiel
creyente neoliberal se encuentran en el “Consenso de Washington”. Se trata de un
Credo que resulto de las consultas del Congreso y del Gobierno de U.S.A., el FMI y el
BM con ministros de Economia y Finanzas, ejecutivos transnacionales, banqueros y
politicos. En él se proclama que el libre comercio debe regular toda actividad
econdmica y que la intervencion del Estado se limita a exigir el mantenimiento ferreo de
la disciplina fiscal, el logro de una tasa de cambio estable, la liberalizacién,
desregulacién y privatizacion de la economia, la flexibilizacion del empleo y la
atraccion de inversiones extranjeras.

La religion monoteista del mercado tiene sus textos candnicos que exponen la
doctrina econdmica ortodoxa. Son las obras de Friedrich Hayek y Milton Friedman,
padres del neoliberalismo, en las que se establece una vision del mundo de marcado
caracter dualista, ya que disocia hechos y valores, economia y ética, individuo y
sociedad, trabajo y placer, libertad e igualdad. Esa religion considera apocrifos los
textos que critican su doctrina econdmica y los califica de demagogicos.

Celebra sus asambleas liturgicas en las reuniones del G-8, BM, FMI, OMC,
donde se toman las decisiones sobre la economia mundial, que afectan en su mayoria a
los paises subdesarrollados, que, sin intervenir ni poder ejercer el derecho a veto, se ven
obligados a aceptarlas y ponerlas en practica de manera ortodoxa so pena de terribles
sanciones que repercuten severamente en las mayorias populares, ya de por si
marginadas. Reprime, a su vez, las asambleas alternativas de los movimientos de
resistencia global, a las que considera atentatorias contra el “sagrado” orden establecido.

1.3. Sacramentos, templos, sacrificios y clero de la religion del mercado

La religién del mercado dispone de eficaces vias de influencia en la opinion
publica, como son las llamadas “biblias de inversores y especuladores de bolsa” (I.
Ramonet): Wall Street Journal, The Financial Times, The economist, etc., que anuncian
el “evangelio de la felicidad” del neoliberalismo y defienden la privatizacion como
solucion a todos los problemas. Refiriéndose a la fiebre privatizadora del
neoliberalismo, el escritor y premio Nobel José Saramago afirma con sarcasmo: “Estoy
de acuerdo con que se privatice el Machu Picchu, las lineas del Nafta, el Coliseo
Romano..., y no se olviden de privatizar a las madres que los parié” (’y los espermas
que las fecundaron”, afiadié una amiga uruguaya cuando cité este texto en una
conferencia).

Los sacramentos de la nueva religion son los productos comerciales que se
publicitan a través de una atractiva simbolica venal, cargada de mensajes subliminales
orientados a crear necesidades que la mayoria de los ciudadanos y ciudadanas no puede
satisfacer y a motivar el consumo de manera compulsiva.

Los templos de la antigliedad —también el de Jerusalén- fueron bancos sagrados.
Los templos profanos de la religion del mercado son hoy los bancos, a cuyos
mostradores y ventanillas se acercan los clientes con el mismo respeto y haciendo las



mismas reverencias que las personas creyentes en sus templos. Como las demas
religiones, la nueva religion practica sacrificios. Pero no en espiritu o simbolo, sino en
todo su realismo. En el altar de la globalizacion neoliberal se sacrifican diariamente
vidas humanas, las de los pobres y excluidos, y la vida de la naturaleza a través de la
tala de los bosques y de la contaminacion del aire, de los rios, etc. Con motivo del Dia
Mundial de la Alimentacion, celebrado el 16 de octubre de 2001, Jean Ziegler,
representante de la Comision de Derechos Humanos de la ONU, declar6 en tono de
denuncia que 826 millones de seres humanos sobre una poblacion de més de 6.000
millones se encuentran en situacion de gravisimo riesgo por la falta de alimentos y
malnutricion. Los paises mas afectados son los del Africa subsahariana, Haiti,
Afganistan, Bangladesh, Mongolia y Corea del Norte. Y todo, ad maiorem capitalismi
gloriam. Si en la religion de Jesus de Nazaret predominaba la misericordia sobre los
sacrificios, en la del mercado imperan los sacrificios humanos, especialmente los de los
nifios, sobre la misericordia. “Cada siete segundos un nifio menor de diez afios muere
por efectos directos o indirectos del hambre en un mundo con capacidad para
proporcionar una dieta de 2.700 calorias a 12.000 millones de seres humanos”, ha
declarado Ziegler®.

Si en el movimiento de Jesus del Nazareno se establecia el perdon de las deudas,
aqui se impone el pago hasta el tltimo céntimo. No hay lugar para la condonacién. Y si
se hace algun gesto en ese sentido, es puramente simbdlico y casi virtual, para aparecer
ante la opinién publica como generosos, cuando lo que se esconde detras son nuevas
exigencias. Bajo la piel de cordero con que se muestran los globalizadores en publico se
esconde un corazén de hierro.

Esta religion cuenta, al decir de Oswaldo de Rivero, que fuera embajador del
Pert ante la OMC, con un alto clero supranacional representado por organizaciones
como el Banco Mundial, el Fondo Monetario Internacional y la Organizacion Mundial
del Comercio, que gozan de un poder supranacional no democréatico Dicho clero predica
con fervor y celo misioneros el credo econémico Unico del “Consenso de Washington”,
al que ha convertido a la mayoria de los estados del planeta, incluidos los mas pobres,
convenciéndolos de que sélo la recitacion y la practica de ese credo pueden salvarlos del

3 Jeffrey Sachs, una de las principales autoridades mundiales en economia y politica
mundial, ratifica y radicaliza todavia mas estos datos: “Actualmente, mas de ocho
millones de personas mueren todos los afios en todo el mundo porgque son demasiado
pobres para sobrevivir. Todas las mafianas, los peridédicos podrian informar: ‘Mas de
20.000 personas murieron ayer a causa de la pobreza extrema’. Los articulos situarian
en su contexto las escuetas cifras: hasta 8.000 nifios muertos de malaria, 5.000 madres y
padres muertos de tuberculosis, 7.500 adultos jévenes muertos de sida y otros varios
miles muertos de diarrea, infecciones respiratorias y otras enfermedades mortales que
atacan a los cuerpos debilitados por el hambre cronica. Los pobres mueren en salas de
hospital que carecen de medicamentos, en aldeas que carecen de mosquiteras para
prevenir la malaria, en casas que carecen de agua potable. Mueren en el anonimato, sin
que se haga puablica su muerte. Por desgracia, tales articulos raras vez llegan a
escribirse. La mayor parte de la gente ignora la lucha diaria por la supervivencia y los
miles de personas empobrecidas de todo el mundo que pierden esa lucha”, El fin de la
pobreza, prologo de Bono, Debate, Barcelona, 2005, p. 25. Estos y otros datos
escalofriantes constituyen un desafio para las religiones, que han de asumir la lucha
contra la pobreza y sus causas como tarea prioritaria, ya que pertenece a su entraria.



caos en que viven sumidos. Para salir de la pobreza y entrar “en el santoral de la
prosperidad” el poderoso y temido clero neoliberal impone como penitencia severos
ajustes estructurales®.

1.4. Caracter totalitario y fundamentalista de la globalizacion neoliberal

Otro rasgo que define a la religion del neoliberalismo es su caracter totalitario,
gue genera una “sociedad de riesgo” y lleva derechamente a lo que el socidlogo aleméan
Ulrich Beck llama en su Gltima obra Libertad o capitalismo el “Chernobil econémico™.
El neoliberalismo que se anuncia a bombo y platillo el fin de las ideologias se
constituye él mismo en una nueva ideologia que intoxica el pensamiento, la accion
politica y la practica economica al tiempo que se convierte en una grave amenaza contra
la cultura democrética. Con el liberalismo totalitario estariamos ante una variante

perversa de marxismo leninismo que tiene su base no en Marx sino en Adam Smith.

De la globalizacién “realmente existente” bien puede decirse que no es la
descripcién de un fendmeno econémico y menos aun de un determinado proceso
historico. Se trata, mas bien, de de una construccién ideoldgica neoconservadora y de un
proyecto politico y empresarial, inspirados ambos en la doctrina neoliberal, que afecta y
totaliza todos los &mbitos de la vida: el econémico y politico sobre todo, pero también
el cultural, el informativo, el social, el juridico, el medioambiental. Y todo ello con el
propdsito de racionalizar las desigualdades de clase, e incluso las desigualdades por
razones de género, etnia, cultura, religion, etc. Intrinseco a esa ideologia es la defensa
de la gradual desaparicion del Estado y de su supeditacién al Mercado®, del
sometimiento de la politica a la economia, de la emancipacion del poder de la politica y
de la eliminacion de ética del horizonte humano en general’. La ética se ve sometida al
asedio o allanamiento del Mercado, segun la certera expresion de Zymunt Bauman, que
desarrolla con sumo rigor y coherencia en La sociedad individualizada® que desarrolla

Lo que se acentda en la nueva ideologia no es la dimension comunitaria del ser
humano, sino el individualismo institucionalizado, que atomiza a las personas y las

* Cf. O. de Rivero, El mito del desarrollo. Los paises inviables en el siglo XXI, FCE,
Lima 2001, 22 ed., pp. 71-79. Para un analisis critico del funcionamiento de las tres
instituciones citadas, remito a J. Stiglitz, El malestar de la globalizacion, Santillana,
Madrid, 2002; Stiglitz fue premio No6bel de Economia en 2001, vicepresidente del
Banco Mundial y asesor econdémico del gobierno de Bill Clinton.

> U. Beck, Libertad o capitalismo, Paidés, Barcelona, 2002.

® “En el cabaret de la globalizacion, el estado hace striptease, y al final de la funcién
solo le queda lo estrictamente necesario: sus poderes de represion. Con su base material
destruida, su soberania y su independencia anuladas, su clase politica borrada, el estado-
nacion se convierte en un simple servicio de seguridad para las megaempresas... Los
nuevos amos del mundo no tienen ninguna necesidad de gobernar directamente. Se
encarga a los gobiernos nacionales la tarea de administrar los asuntos en su nombre, Le
Monde Diplomatique, agosto de 1977.

” Cf. el excelente estudio de M@ J. Farifias Dulce, Mercado sin ciudadania. Las falacias
de la globalizacion neoliberal, Biblioteca Nueva, Madrid, 2005; J. J. Tamayo (dir.),
Diez palabras clave sobre globalizacion, EVD, Estella (Navarra), 2002.

8 Catedra, Madrid, 2001, pp. 211 ss; id., La cultura como praxis, Paidés, Madrid, 2002;
id., La sociedad sitiada, Fondo de Cultura Econémica, México, 2004.



convierte en “moénadas”. En ella no hay lugar para la experiencia de la comunidad, ni
para una ética publica, ni para unos valores sociales; tampoco para un control social de
los propios individuos, cada uno de los cuales se convierte en rey de un reino de taifas
donde el Unico habitante es él mismo. Los conceptos sociedad y comunidad desaparecen
del lenguaje del neoliberalismo.

El neoliberalismo se caracteriza por un dogmatismo y un fundamentalismo del
mercado®. Stiglitz habla de “fundamentalismo neoliberal”, sobre todo en el caso del
FMI, cuya pretension es presentarse como la Unica interpretacion autorizada del
fendmeno complejo de la globalizacion, especialmente de su dindmica economica.
Estamos claramente ante una afirmacion dogmaética, y no ante una conclusion de la
ciencia econdmica. El fundamentalismo del mercado posee caracteristicas similares a
las de otros fundamentalismos: impone su visién de las cosas y no admite la disidencia;
se muestra ciego ante lo que es evidente para otros; actla autoritariamente en la
aplicacion de su ideologia; no tiene en cuenta los diferentes contextos; recurre a una
permanente descalificacion de otras concepciones, a las que tiende a calificar de
anticientificas y demagdgicas. En definitiva, el fundamentalismo del FMI constituye un
fiel reflejo del fundamentalismo del capitalismo neoliberal.

El fundamentalismo econémico del Mercado se da en sintonia y convergencia
con otros fundamentalismos: el politico, el religioso, el cultural, etc., con los que
comparte las mismas caracteristicas: absolutizacion de lo relativo, dogmatizacion de lo
opinable, eternizacion de lo temporal e histérico, simplificacion de lo complejo y
universalizacion de lo particular®.

El discurso econdémico neoliberal formula leyes universales y eternas, de
obligado cumplimiento en todo tiempo y lugar, independientemente del contexto
geografico e historico. Ahora bien, ¢qué hacer si la realidad no corresponde a los
enunciados de la teoria? “Es la realidad la que hay que cambiar, no la teoria”, responde
con agudeza Elena Laside, profesora en la facultad de Ciencias Econdmicas y Sociales
en el Instituto Catdlico de Paris, quien sigue razonando asi: “Todo lo que en los hechos
invalida la teoria y supondria su invalidez es interrpetado una prueba suplementaria de
su verdad y de su urgencia. Si los mercados perfectos no existen en el mundo real, ¢no
es justamente la prueba de que necesitamos de los mercados perfectos? La teoria
neoclésica econdmica dominante es una teoria normativa y no positiva, del orden del
‘deber ser’ y no del ‘ser’. Es por eso que los economistas son percibidos como grandes

sacerdotes”: no buscan la verdad, la revelan™!,

1.5. La competitividad como evangelio

La competitividad, que, como recuerda Riccardo Petrella, dentro de la economia
es s6lo una modalidad del comportamiento de los actores econdmicos en el contexto de
los mercados competidores, en la religion del mercado deviene objetivo principal de la
sociedad entera, amén de serlo de las empresas y de los Estados. Todo en nuestra

% Cf. J. Stiglitz, “Lo que aprendi de la crisis mundial y Cambio de guardia en el FMI”:
El Pais, 17 de junio de 2001; id., EI malestar en la globalizacion, Taurus, Madrid,
2002.

10 Cf. J. J. Tamayo, Fundamentalismos y dialogo entre religiones, Trotta, Madrid, 2004.
1 aside, E., “;Sera la economia una religién?”: Spiritus, n. 171 (junio 2003), p. 21.



sociedad se orienta a la competitividad: la escuela, la universidad, la formacién
profesional, la familia, la investigacion, el desarrollo, la cooperacion. El objetivo de la
educacion no es ya la formacion integral, la educacion en valores o como, se decia en
mis tiempos de escolar, “hacer personas hechas y derechas”, sino crear personas
competitivas, cuanto mas mejor. La competitividad se torna el Gnico evangelio que se
predica en la religion del mercado. Fuera de ella no hay salvacion posible ni humana ni
divina, no hay crecimiento econémico, ni bienestar social, ni independencia politica.

El “evangelio de la competitividad” cuenta con evangelistas, teologos,
sacerdotes y fieles, como subraya certeramente Riccardo Petrella®?. Lo evangelistas son
los economistas y expertos que han codificado la economia de mercado con base en
pensadores y cientificos como Hobbes, Darwin, Spender, Nietzsche, a quienes se
manipula sin recato siempre que es necesario. Los te6logos son los idedlogos que
organizan seminarios, congresos y conferencias para mostrar y demostrar que la
competitividad afecta a todos d&mbitos de la vida y es la Unica tabla de salvacion: “es
como la gracia: se tiene 0 no se tiene. No es divisible. Aquellos que la tienen se
salvarén. Aquellos que cometan el pecado de no ser competitivos estdn condenados a
desaparecer”®. Los sacerdotes, decenas de millares, se encuentran en las universidades
y en los parlamentos, en las camaras de comercio e industria, e incluso en potentes
sindicatos como los alemanes, y tienen como cometido oficiar el culto publico del
mercado a diario, ofrecer incienso a la competitividad y hacer creibles desde sus
pulpitos las ventajas del sistema. Todos ellos ejercen ejemplarmente su profesion y no
se desvian un &pice de sus funciones legitimadoras. Esta religion es, sin duda, la que
mas fieles tiene.

2. Los mandamientos de las Nuevas Tablas de la Ley

La nueva religion tiene su propia ética, que no se caracteriza precisamente por
la defensa del bien comun. “Por sus frutos los conoceréis”. Y los frutos de la ética
neoliberal estdn muy lejos de ser ventajosos para los sectores mas desprotegidos de la
poblacion mundial. Ahi estan para demostrarlo los Informes del PNUD, que, afio tras
afio, subrayan el incremento de la pobreza en el mundo y la acumulacion del capital en
cada vez menos personas. Y esos frutos agraces no son otra cosa que la consecuencia de
los principios en que se basa dicha ética, que pueden resumirse en los siguientes:

- Libertad individual como valor absoluto sin referencia comunitaria ni
dimensidn social, que desemboca en un individualismo beligerante. Los valores estan en
los seres individuales, nunca en las instituciones.

- Libre iniciativa como despliegue de la libertad individual, que desemboca en
libre mercado y, a la postre, en mercado Unico y pensamiento Gnico.

- Competitividad feroz y agresiva, orientada a la superacion y el éxito
individuales, que desemboca en el “salvese quien pueda”.

12 R. Petrella, “El evangelio de la competitividad”: Le Monde Diplomatique, diciembre-
enero 2004. Lo que sigue se inspira muy de cerca en este excelente articulo de Petrella.
"3 |bid. La traduccion es de Mabel Sarco.



- Culto al dinero, convertido en idolo (= Mamman) al que se le rinde culto y se
le ofrecen sacrificios de vidas humanas, las de los pobres, y de la naturaleza en la
modalidad de tala de bosques, contaminacion del aire, etc.

- Concepcion insolidaria de la existencia humana, que desemboca en la creacion
de franjas cada vez més anchas y de simas cada vez mas profundas de marginacion. El
principio moral de la actividad econdmica es el propio interés.

- Darwinismo social, que implica la eliminacion de quienes —personas, grupos
sociales, pueblos y continentes enteros- no se atienen a la l6gica del mercado: “fuera del
mercado no hay salvacion”.

- La justicia social es considerada bandera de cuasi-supersticion, pretexto para
coaccionar y atentado contra los valores fundamentales porque destruye la libertad
personal e impone una configuracion autoritaria del Estado. El altruismo, que esté en la
base de la justicia social, es cosa de grupos cerrados, no de politica social'*.

De esos principios se deducen unos imperativos que resumo en el siguiente
decéalogo de las nuevas tablas de la ley bajo la inspiracién del economista del grupo de
Lisboa Riccardo Petrella expone de manera muy original en estos seis mandamientos de
las nuevas tablas de la ley™:

1. No puedes resistirte a la globalizacion de los capitales, los mercados, las
finanzas y las empresas. Debes adaptarte a ellas sin poner reparo alguno.

2. No puedes resistirte a la innovacion tecnoldgica. Deberds innovar
constantemente para reducir gastos y mano de obra, y mejorar los resultados.

3. Deberas liberalizar completamente los mercados, renunciando a la proteccion
de las economias nacionales.

4. Transferirds todo el poder al mercado, y las autoridades politicas se
convertiran meras ejecutoras de las 6rdenes del mercado.

5. Tenderds a eliminar cualquier forma de propiedad publica, dejando el
gobierno de la sociedad en manos de empresas privadas.

6. Deberas llegar a ser el mas fuerte, si quieres sobrevivir en medio de la brutal
competitividad actual.

4 Los economistas neoliberales que mejor representan estos principios son F. Hayek y
M. Friedman. F. Hayek, The Fatal Conceit: The Errors of Socialism. The Collected
Works of F. A. Hayek (ed. Por W. W. Bartley), University of Chicago Press, Chicago,
1989; Id., Law, Legislation and Liberty, Routledge, Londres, 1982; M. Friedman,
Capitalism and Freedom, University of Chicago Press, Chicago, 1962. Uno de los
mejores estudios criticos sobre Hayek que conozco es A. Munera D., En las fuentes del
Neoliberalismo. Aproximacion critica teoldgica a fundamentos tedricos del
neoliberalismo en Freidrich A. von Hayek, Publicaciones Editores, Bogot4, 2002.

> R. Petrella, El bien comin. Elogio de la solidaridad, Temas de Debate, Madrid, 1997,
74-82.



7. Renunciaras a defender la justicia social, supersticion estéril, y a practicar el
altruismo, actitud cuasirreligiosa igualmente esteéril.

8. Defenderas la libertad individual como valor absoluto sin referencia
comunitaria ni dimensién social alguna.

9. En todas tus acciones humanas defenderas la prioridad de la economia sobe la
ética y sobre la politica.

10. Practicaras la religién del mercado con todos sus rituales, sus sacramentos,
sus libros sagrados, sus tiempos sagrados, sus personas sagradas.

3. Teologia y tedlogos de la religion del mercado

Ninguna religion ha sido capaz de extender tan universal y eficazmente su credo
como la del mercado, que cuenta con flamantes te6logos entre sus filas. Te6logos que
leen e interpretan el cristianismo desde la religién del mercado y legitiman a ésta desde
el cristianismo. Uno de los méas destacados es Michael Novak, para quien el
neocapitalismo constituye el mejor de los modelos econdmicos, ya que es el que mas
riquezas genera, el que mejor distribuye y el que consigue los niveles mas altos de
felicidad para la mayoria de la humanidad. En el plano econdmico, el neocapitalismo se
define por el libre mercado, en el politico por la garantia de los derechos individuales, y
en el cultural por la promocion de las ideas de justicia y libertad. Este modelo
econdmico posibilita el desarrollo de las capacidades individuales y el espiritu de
superacion y permite aplicar la inteligencia practica a la actividad econémica sin traba
alguna. Coincide con Hayek en entender el mercado como orden espontineo y con
Friedman en considerar el capitalismo como un sistema de cooperacion natural.

La tradicion catolica adoptd en el pasado una actitud antiliberal y anticapitalista
y ha tardado en reconocer estos valores del capitalismo, ya que, por una concepcion
abstracta de la justicia y de la igualdad, le interesaba mas la distribucion de las riquezas
que su produccién. Y, sin embargo, sigue razonando Novak, la obligacion de producir
los bienes necesarios para una vida humana digna tiene su fundamento en la fe cristiana.
Por eso, al final, el catolicismo se ha rendido ante la evidencia y ha terminado por
aceptar el liberalismo y el capitalismo.

La tradicién judeocristiana es el suelo del capitalismo y constituye un aliciente
para la “ética de la produccion”. El deber de producir los bienes necesarios para que los
seres humanos puedan vivir con dignidad tiene su fundamento en la fe cristiana. Como
la democracia, asevera, el capitalismo nacid en un suelo especificamente judeocristiano.
Sus prejuicios son también judeocristianos. Su ética es sustancialmente, aunque no del
todo, judeocristiana. La Trinidad es presentada como un modelo de relaciones entre
personas libres. La Encarnacion de la segunda persona de la Trinidad implica, a su vez,
comprometerse responsablemente en el mundo®®.

16 Cf. M. Novak, The Spirit of Democratic Capitalism, Madison Books, Lanham,
Nueva York, 1991.
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En un memorable articulo aparecido a principios en 1980 bajo el titulo Theology
Corporation, Novak osaba vincular a las empresas multinacionales con la figura del
Siervo sufriente de Yahvé, del profeta Isaias, y llegaba a definir a aquéllas como la
encarnacion de Dios en el mundo: “Por muchos afios uno de mis textos preferidos de la
Escritura era lIsaias 53, 2-3: ‘Crecid en su presencia como brote, como raiz en el
paramo; no tenia presencia ni belleza que atrajera nuestras miradas ni aspecto que nos
cautivara. Despreciado y evitado de la gente, un hombre hecho a sufrir, curtido en el
dolor; al verlo se tapaban la cara; despreciado lo tuvimos por nada’. Quisiera aplicar
estas palabras a la Businness Corporation moderna, una extremadamente depreciada
encarnacion de la presencia de Dios en el mundo”. La empresa capitalista adquiere asi
una significacion trascendental y se convierte en sujeto absoluto. Toda critica contra
ella, en consecuencia, constituye una critica al Dios encarnado y al Cristo crucificado.
iQue irreverencia en boca de un te6logo!

En similares términos se expresaba en 1992 el que fuera secretario general del
Fondo Monetario Internacional Michel Camdessus, en una conferencia pronunciada en
Lille durante el Congreso Nacional de Empresarios Cristianos Franceses. EI mercado es,
a su juicio, el modo de organizacién econdmica mas eficaz para acrecentar tanto la
riqueza individual como la colectiva. La economia de mercado se caracteriza por la
responsabilidad, ya que en ella es donde el ser humano puede demostrar lo que es en
todas sus dimensiones. Con todo, Camdessus alerta sobre el peligro de caer en el
fundamentalismo del mercado, que consiste en decir que sélo el mercado puede llevar al
mejor de los mundos posibles. EI mercado contiene los gérmenes de su propia
destruccion y la indiferencia hacia la persona. Por eso defiende la necesidad de
reconocer el papel del Estado, cuyas funciones son: hacer prevalecer el derecho,
asegurar los servicios sociales, preservar el ambiente y garantizar la estabilidad de la
moneda.

En la conferencia citada Camdessus proponia la necesidad de celebrar las bodas
entre el mercado mundial y el reino de Dios universal como condicion necesaria para
una mayor produccion y un mejor reparto de los bienes producidos.

En la conferencia cito el texto del profeta Isaias leido por Jesus en la sinagoga de
Nazaret sobre la mision del profeta de dar la buena noticia a los pobres, anunciar la
libertad a los cautivos y la vista a los ciegos, poner en libertad a los oprimidos y
proclamar el afio de gracia del Sefior (Is 61, 1-2; Lc 4, 18-21). Tras la lectura del texto
del profeta lIsaias, Jesus dice: “Hoy se ha cumplido ante vosotros esta profecia”. Pues
bien, Camdessus asigna miméticamente a los empresarios cristianos franceses la misién
liberadora del profeta y dice que se hace realidad en ese momento entre ellos. Estas son
sus palabras, que no dejan lugar a dudas sobre su concepcion mesianica del
capitalismo:

“Ese hoy es nuestro hoy, y nosotros somos —nosotros, que estamos a cargo de la
economia- los administradores de una parte en todo caso de esta gracia de Dios; el
alivio de los sufrimientos de nuestros hermanos y los procuradores de la expansion de
su libertad. Somos quienes han recibido esta Palabra. Ella puede cambiarlo todo.

Sabemos que Dios esta con nosotros en la tarea de hacer crecer la fraternidad™"".

' Tomo la cita de F. Himkelammert, “La teologia de la liberacion en el contexto
economico y social de América Latina: economia y teologia o la irracionalidad de lo

10



11

Camdessus atribuye al FMI la tarea de combinar el rigor en los ajustes
econdémicos con la generosidad y la solidaridad, que deben concretarse en la ayuda a los
paises a fijar estrategias creibles que elaboren estrategias para restablecer el libre juego
del mercado. Corresponde al FMI, pues, gestionar el rigor, la eficacia y la solidaridad, y
a su secretario general representar comercialmente la economia de mercado.

Como puede apreciarse facilmente por los textos aducidos, los tedlogos de la
religion del mercado se apropian del lenguaje de la teologia de la liberacion, si bien
previamente lo vacian de todo contenido liberador real. Hacen suya la opcion por los
pobres, pero solo de forma retérica. Afirman que los principios igualitarios del
cristianismo se hacen realidad en la economia de mercado, cuando lo que ésta genera
son desigualdades sin limites y cada vez mas profundas.

Hay que estar muy atentos a los avances de esta nueva religion, cuya habilidad
mayor es no presentarse como tal, e impedir sus perniciosos efectos para el futuro de la
humanidad y del planeta.

4. La etica como filosofia primera

Desde hace varias décadas asistimos a una recuperacion de la ética en el ambito
de la filosofia. Mas aun, la ética se encuentra en el centro de la reflexion filosofica.
Emmanuelle Lévinas le reconoce el estatuto de filosofia primera. Entiende por ética la
responsabilidad de cada uno para con los demas; una responsabilidad que es
irreemplazable e indelegable. En un texto de clara influencia lévinasiana, Umberto Eco
afirma: “Cuando los demas entran en escena, empieza la ética. Son los demas, es su
mirada, lo que nos define y confirma”. Ahora bien, ¢quiénes son los deméas? ;Quién es
el otro, la otra?

Respondiendo por via negativa diremos que los demas no son un simple
elemento de la especie, ni un concepto o una sustancia, ni algo que se defina por sus
propiedades, su caracter, su status social o su lugar en la historia. Tampoco son un mero
objeto de conocimiento, estudio o investigacion.

Hablando en positivo, el otro, la otra, es el rostro, pero no en cuanto fijado en la
memoria o en una fotografia, sino en cuanto realidad expresiva. Es el rostro del otro, de
la otra, el que me interpela, cuestiona, el que se torna desafio ético para mi subjetividad
libre, y especialmente el rostro del huérfano, la viuda y el extranjero, dird Lévinas
rememorando el mensaje ético de la legislacion veterotestamentaria, que supera en
radicalidad humanista a no pocas declaraciones de derechos humanos actuales. El es
palabra, solicitud, sUplica, que pide respuesta, ayuda, compasion. De ahi emana la
responsabilidad para con los demas. Esta no es, por tanto, resultado de un contrato, sino
fruto de la entrega, de la donacion, del colocarse en el lugar del otro.

A partir de aqui, Lévinas introduce en su filosofia nuevas categorias que
expresan su vertiente prioritariamente ética: rostro, huella, otro, alteridad,

racionalizado”, en J. Duque (ed.), Por una sociedad donde quepan todos, DEI, San José
(Costa Rica), 1996, 71-72. Para una exposicion muy completa del pensamiento de
Camdessus, cf. F. Houtart, Religién y mercado, DEI, San Joseé (Costa Rica), 2001, que
recoge otras intervenciones suyas.
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hospitalidad®. Hay aqui una precedencia del afecto y de la existencia sobre el ser de la
razon. Totalidad e infinito, su obra mas emblematica, es, segun J. Derrida, “un inmenso
tratado de la hospitalidad™*®. Con dicha categorfa, Lévinas se refiere al primer gesto, al
primer movimiento en direccion al otro. “Abordar a Otro en el discurso es acoger su
expresion en la que desborda en todo momento la idea que de él pudiera llevar consigo
un pensamiento. Es pues recibir de Otro mas alla de la capacidad del Y0”%. La esencia
del lenguaje es bondad, amistad y hospitalidad.

.La conciencia es la urgencia de una destinacion que conduce al otro, y no un
eterno retorno de si. Es inocencia sin caer en la ingenuidad, rectitud que no desemboca
en necedad, rectitud absoluta que es asimismo critica de si, que leo en los ojos de aquel
cuya mirada me pone en cuestion. Es movimiento hacia el otro que no vuelve a su punto
de origen como vuelve la diversion incapaz de trascendencia. Es movimiento mas alla
de la preocupacién y de la muerte.

La precedencia del rostro del otro y de la ética es la idea central de la filosofia de
Lévinas. La ética es anterior a la ontologia y va mas alla de ella, es anterior al Estado y
a la politica y va mas alla de uno y otra. Pero va también mas alla de la ética.

5. Lugar de la ética en el cristianismo
5.1. Dimension doctrinal en el cristianismo

En el cristianismo cabe distinguir tres niveles: el doctrinal, el ritual y el moral.
El nivel que mas tiende a acentuarse desde el punto de vista institucional es el doctrinal,
hasta el punto de contar, dentro de la Iglesia catolica, con una Congregacion romana
dedicada a la defensa de la integridad del depdsito de la fe: la Congregacion para la
Doctrina de la Fe, presidida durante cerca de cinco lustros por el cardenal Ratzinger,
actual pontifice, quien ejercié algunas de las funciones represivas del antiguo Santo
Oficio y a aplicar castigos ejemplarizantes contra las tedlogas y los tedlogos
considerados por él heterodoxos, sobre todo aquellos que estdn comprometidos con los
pobres, implicados en el dialogo interreligioso, o empefiados en la defensa de la
libertad, como el suizo Hans Kiing, el norteamericano Curran, el brasilefio Leonardo
Boff, el ceilandés Tissa Balasuriya y otros muchos, cuya lista seria interminable.

Toda religion posee un cuerpo doctrinal que recoge de forma sistematica los
principios fundamentales que le sirven de base. El cristianismo también. A través de
ellos se expresan los contenidos irrenunciables a los que debe prestar adhesion la
persona creyente. Son las verdades de fe.

18 Cf. E. Lévinas, Totalidad e infinito, Sigueme, Salamanca 1997; Id., De otro modo que
ser o mas alla de la esencia, Sigueme, Salamanca 1999; J. M2 Aguilar, Trascendencia y
alteridad. Estudio sobre E. Leévinas, Universidad de Navarra, Pamplona 1992; A.
Dominguez Rey, La llamada exdtica de Emmanuel Lévinas, Trotta, Madrid 1997; J. M?
Tudela, “El derecho del otro hombre”: Escritos del Vedat (Valencia), vol. XXX (2000) ,
pp. 415-445.

9 J. Derrida, Adids a Emmanuel Lévinas. Palabra de acogida, Trotta, Madrid, 1998, p.
39.

2 1bid., 44.

21 Cf. E. Lévinas, Cuatro lecciones talmudicas, Rio Piedras, Barcelona, 1996, p. 86.
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Sin embargo, en la medida en que se refuerzan la institucionalizacion y la
jerarquizacion, ese cuerpo doctrinal necesario tiende a convertirse en ortodoxia (= recta
doctrina) y se eleva a la categoria de dogma. La ortodoxia, segun J. M. Gonzélez Ruiz,
es “construccion o una tematizacion de la realidad en funcion de unos datos
(frecuentemente extraidos e interpretados de la Escritura) y de unos intereses
sacerdotales e imperiales, de alcance muy diferenciado (a menudo dificiles de aceptar
por las generaciones posteriores)... Toda ortodoxia da consistencia a un orden, que es
otra forma de designar el discurso religioso como ordenacion del mundo y el ser
humano a partir de determinadas autoridades, cuya fundamentacion es inverificable”?.
El dogma es la doctrina que triunfa, se impone como mayoritaria, se fija de una vez por
todas en los términos estrictos de la definicion que se declaran inmutables, y reclama
adhesion incondicional. Lo que es una “convencién del lenguaje” de un grupo de
interlocutores en un determinado momento histérico se diviniza y adquiere validez
perenne. La adhesion parcial o critica es entendida como heterodoxia o herejia y
comporta la exclusion. La tendencia de una verdad que se define como dogma desde las
mas altas instancias del poder religioso es doble: la reclusién en si misma y el anatema
contra los disidentes.

5.2. Dimension ritual

El segundo nivel es el ritual, que tiene su explicitacion en el terreno litdrgico:
sacramentos, manifestaciones religiosas populares, etc. Constituye un elemento
fundamental del cristianismo. La celebracion es parte sustancial de las creencias. En
torno a ellas se crea un dmbito propio separado del profano, formado por espacios
sagrados (templos, ermitas, capillas, catedrales, oratorios, camposantos, etc.), tiempos
sagrados (fiestas), acciones sagradas (liturgia, sacrificios), personas sagradas
(sacerdotes), textos sagrados. A través de la asamblea liturgica se explicita el caracter
comunitario de la fe y se muestra la capacidad creativa de la religion. “El ritual
suministra a un tiempo la forma y la ocasion para la expresion de la fantasia. EIl ser
humano se mantiene en contacto con las fuentes de la creatividad a traves del
movimiento ritual del gesto, la cancion y la danza... El ritual humaniza el espacio lo
mismo que el mito humaniza el tiempo” (H. Cox). El rito rompe con la repetitividad de
lo cotidiano e introduce en la originalidad de lo nuevo.

Sin embargo, la tendencia mas frecuente del mundo ritual es a caer en el
ritualismo. No es el culto el que gira alrededor de la vida sino ésta alrededor de aquél. A
su vez, se tiende a crear dos mundos separados, incomunicados, y a veces enfrentados:
el del més alla y el del més aca, el humano y el divino, el sagrado y el profano, el
celestial y el terreno. La desconexidn del culto con respecto a la vida y la evasion de las
personas creyentes de sus responsabilidades historicas son dos de las criticas méas
frecuentes —y, muchas veces, justificadas- que se dirigen al cristianismo, tanto desde
dentro de la propia religion como desde fuera.

5.3 Dimension ética

22 J. M. Gonzalez Ruiz, “Ortodoxia/Ortopraxis”, en C. Floristan y J. J. Tamayo,
Conceptos fundamentales del cristianismo, Trotta, Madrid, 1993, p. 925.
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El tercer nivel del cristianismo es el ético. El cristianismo ha sido definido, creo
gue certeramente, como una religion ético-profética, heredera de los viejos profetas de
Israel, con quienes, segun Weber, la religion hebrea llega a su zenit ético. Su critica de
la religion, su denuncia del orden injusto, su propuesta de una sociedad y un ser humano
nuevos a través de bellas imagenes de utopia, y su defensa de la libertad humana que es
capaz de torcer las fuerzas del destino, los convierte en referentes éticos de la religion
de Jesus y de moralidad universal.

Los evangelios no son libros piadosos para el culto, ni manuales o tratados de
teologia. Tampoco son narraciones de las hazafias de un héroe, ni relatos de las obras
acciones espectaculares de un taumaturgo. Y menos aun libros de definiciones
dogmaticas. Son breves narraciones de la practica liberadora de Jesus de Nazaret.
Sobrino llega a afirmar que dicha préctica es lo mas histérico del Jesus histérico, el
momento de mayor densidad antropoldgica y salvifica. En el caso del evangelio de
Marcos hay una coincidencia entre los especialistas en considerarlo una narracion
inversa desde la condicién humana de JesUs, una pequefia obra de vencidos escrita
desde los margenes y no desde la perspectiva de la exaltacion; la narracion de una
préctica truncada por la violencia y el fracaso®.

Hoy asistimos a una recuperacion del caracter ético del cristianismo en el marco
general de la recuperacion de la ética en las religiones.

Lévinas considera la ética el contenido fundamental de la religién y la sitGa en el
centro de la vision de Dios: “La relacion moral relne, pues, a la vez, la conciencia de si
y la conciencia de Dios. La ética no es el corolario de la vision de Dios. Es esa misma
vision. En el Arca Santa desde donde Moisés oye la voz de Dios, no hay otra cosa que
las losas de la ley... ‘Dios es misericordioso’ significa ‘seais misericordiosos como él...
Conocer a Dios es saber lo que hay que hacer. El piadoso es el justo’*. A su vez, el
otro es para él el lugar donde Dios se revela a si mismo, no simple mediaciéon o
encarnacion de Dios.

Para el tedlogo holandés Schillebeeckx, la razén moral es la mediacion entre la
fe en el Dios liberador y la accién ética. La ética constituye el vinculo de union entre las
dos dimensiones de la fe cristiana: la mistica y la politica. La vida ética “es el contenido
recognoscible de la fe, la manifestacion histéricamente consistente y la transparencia
del acercamiento del reino de Dios en fragmentos de nuestra historia humana..., (la)
piedra de toque visible de la verdadera fe”*>. Aun cuando la fe cristiana no se agota en
la ética, se manifiesta de manera privilegiada en el comportamiento moral, y no sélo en
los ritos religiosos o en la oracién. La praxis ética es un aspecto fundamental de la vida
teologal; incluso més: siguiendo la mejor tradicion profética veterotestemantaria y la
mejor herencia jesudnica neotestamentaria, podemos afirmar que se trata de un
componente fundamental del conocimiento de Dios (Jer 22, 16; 1 Jn 4, 12). En el
encuentro con el otro puede identificarse una experiencia significativa de Dios.

28 Cf. C. Bravo, JesUs, hombre en conflicto, Sal Terrae, Santander, 1986.

24 Citado en G. Hansel, Exploraciones talmudicas, Biblioteca Nueva, Madrid, 1998, p.
23.

2% E. Schillebeeckx, JesUs en nuestra cultura. Mistica, ética y politica, Sigueme,
Salamanca, 1986, p. 68.
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La mistica cristiana no huye del mundo de la naturaleza y de la historia para
refugiarse en un mundo angelical y etéreo que nada tenga que ver con el nuestro, como
tradicionalmente suele presentarse. Impulsa a vivir en este mundo, pero no para dejarlo
como estd, sino para transformarlo, liberarlo de las esclavitudes a las que los seres
humanos lo sometemos y convertirlo en un espacio habitable. La mistica cristiana
tampoco es dualista. Mantiene la unidad en tension entre los dos amores: a Dios y al
projimo, siendo el segundo la confirmacion de la autenticidad del amor a Dios, como
afirma la Primera Carta de Juan.

La ética constituye el horizonte vertebrador de la experiencia vital del te6logo
aleman Dietrich Bonhoeffer y de su resistencia civica frente al nazismo. “La Iglesia s6lo
puede cantar gregoriano si al mismo tiempo clama a favor de los judios y comunistas”,
clamaba Bonhoeffer en tiempo del maés cruel y represivo nazismo. EI mismo fue el
mejor ejemplo de encuentro armonico y no dualista entre oracién y accion, tanto en su
vida como en el momento de su ejecucion. En las “Reflexiones para el dia del bautizo
de D. W. R.”, escritas en la prision en mayo de 1944, habla de la unidad inseparable
entre esperar, orar y hacer justicia. He aqui el texto completo que me parece antolégico:
“Nuestra existencia de cristianos sélo tendra dos aspectos: orar y hacer justicia entre los
hombres... No es cosa nuestra predecir el dia —pero este dia vendra- en que de nuevo
habra hombres llamados a pronunciar la palabra de Dios, de tal modo que el mundo sera
transformado y renovado por ella. Serd un lenguaje nuevo, quiza totalmente irreligioso,
pero liberador y redentor como el lenguaje de Cristo; los hombres se espantaran de él,
pero a la vez serdn vencidos por su poder. Seré el lenguaje de una nueva justicia y de
una verdad nueva, el lenguaje que anunciara la paz del Sefior con los hombres y la
proximidad de su reino... Habrd hombres que rezardn, actuaran con justicia y
esperaran el tiempo de Dios. Que t seas uno de ellos y que pueda decirse de ti: ‘mas la
senda de los justos es como la luz de la aurora, que va en aumento hasta ser pleno dia’
(Proverbios 4, 18)"%.

6. La ética como teologia primera

La teologia cristiana no se mueve en el horizonte de la razon pura, sino de la
razon practica, y se encuentra bajo el primado de la ética, en continuidad con las dos
tradiciones ilustradas mas influyentes en la filosofia moderna: la kantiana y la marxiana.
Kant entiende la razén practica como razén moral y reconoce un innegable caracter
moral a la religion verdadera. “La fe (como habitus no como actus) es el modo moral de
pensar de la razén cuando muestra su aquiescencia a aquello que es inaccesible para el
conocimiento tedrico”®’. El une las cuatro preguntas: ;Qué puedo conocer? ;Qué debo
hacer? ;Qué me cabe esperar? ;Qué es el ser humano? Marx, entiende la razén préactica
como razon critica, revolucionaria, transformadora. “Hasta ahora —afirma en la Tesis XI
sobre Feuerbach- los filésofos se han dedicado a interpretar el mundo. De lo que se
trata de es transformarlo”.

Esto ha tenido una repercusion decisiva en la teologia, sobre todo en dos de sus
principales y mas vivas tendencias hoy: la teologia de la liberacion y la teologia politica.

26 D. Bonhoeffer, Resistencia y sumisién. Cartas y apuntes desde el cautiverio, Ariel,
Esplugues de Llobregat (Barcelona), 1969, pp. 182-183.
2|, Kant, Critica del juicio, Espasa-Calpe, Madrid, 1991, p. Confirmar pégina.
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La teologia de la liberacion lleva a cabo una revolucion o, si se prefiere, un
cambio de paradigma tanto en la concepcidén de la teologia cristiana como en su
metodologia. El te6logo peruano Gustavo Gutiérrez, uno de sus creadores y principales
representantes, define la teologia como “reflexion critica de la praxis histérica a la luz
de la Palabra” y “reflexion critica en y sobre la praxis histdrica en confrontacion con la
Palabra del Sefior vivida y aceptada en la fe”®. En un lenguaje de clara impostacion
marxista afirma que se trata de una teologia de la transformacion liberadora de la
humanidad, que “no se limita a interpretar el mundo”, sino que constituye un momento
del proceso a través del que el mundo es transformado. La nueva perspectiva en que se
ubica la teologia no excluye las dimensiones racional y sapiencial, que le son inherentes
y consustanciales, sino que se engloban en el horizonte ético-praxico. La praxis
histérica se constituye, asi, en lugar social y epistémico del quehacer teoldgico,
momento interno del conocimiento teolégico y perspectiva hermenéutica de la fe
cristiana.

En la misma linea se mueven la teologia politica y la de la esperanza
desarrolladas preferentemente en Europa, cuyos principales representantes son J. B.
Metz y J. Moltmann. Este define la teologia como “una reflexion sobre la practica actual
que renueva el mundo. No concebimos de forma unilateral e idealista la relacion entre la
teoria y la praxis. Por el contrario, las vemos en un entrecruzamiento dialéctico. Por
supuesto, esto no quiere decir que la praxis determine de forma unilineal y materialista
la teoria. Ambas magnitudes, la teoria y la practica, se corrigen reciprocamente a la luz

del evangelio liberador”?.

Para Moltmann, la teologia politica es inseparable de la ética politica, que debe
traducirse en una lucha multidireccional por los derechos humanos y en contra de la
opresion politica del ser humano por el ser humano; por la justicia y la democracia
econdémicas y contra la injusticia estructural y la explotacion del ser humano por el ser
humano; por la paz ecolégica con la naturaleza y en contra de la destruccion de la tierra
por el ser humano depredador; por la igualdad (no clénica) entre hombres y mujeres y
contra la discriminacién por razones de género; por la solidaridad interhumana y contra
la marginacion por razones de etnia, religion y cultura®.

El horizonte ético estd muy presente en el programa de la teologia politica de
Metz desde su primera formulacion en la década de los sesenta del siglo pasado hasta la
reformulacién actual®. Esta teologia se caracteriza por la desprivatizacion de la fe
cristiana, la explicitacion de sus dimensiones critico-publicas, la interpretacion del
cristianismo en clave de emancipacion y la dimension subversiva del mensaje cristiano.
En consecuencia, la fe cristiana no es mitologica ni supra-historica. Tiene un
fundamento historico: la persona, el mensaje y la praxis de Jesus de Nazaret. No es

8 G. Gutiérrez, Teologia de la liberacion. Perspectivas, Sigueme, Salamanca 1972, p.
38; id., “Evangelio y praxis de liberacidon”, en Instituto Fe y Secularidad, Fe cristiana y
cambio social en América Latina, Sigueme, Salamanca, 1973, p. 244.

2% 3. Moltmann, Teologia politica. Etica politica, Sigueme, Salamanca, 1987, pp. 9-10.
30 Cf. J. Moltmann, Teologia politica. Etica politica, Sigueme, Salamanca, 1987, p.
114,

31 Cf. J. B. Metz, Teologia del mundo, Sigueme, Salamanca, 1970; Id., La fe, en la
historia y la sociedad, Cristiandad, Madrid, 1979; id., Mas alla de la religién burguesa,
Sigueme, Salamanca, 1982; J. B. Metz (ed.), El clamor de la tierra, Verbo Divino,
Estella (Navarra), 1996.
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puramente contemplativa al modo platonico, sino operativa; no mira al pasado con
actitud aforante, sino que se orienta al futuro en clave de alternativa.

La teologia politica es teologia fundamental practica, es decir, se encuentra bajo
el primado de la praxis, esta determinada histéricamente, posee una dimension ética
irrenunciable, tiene una funcionalidad sociopolitica y se muestra solidaria con los
sufrimientos pasados de los vencidos de la historia, con las luchas de los marginados
por su emancipacion en el presente y con los suefios de un futuro mejor.

Metz distingue dos formas de religion: la burguesa y la mesianica. La primera
estd animada por los valores propios de esa concepcion de la vida, que legitima la
ideologia del progreso, es selectiva y se rige por el principio burgués de individuacion,
asi como por la ética del interés y del beneficio propio. La segunda cuestiona los valores
de la sociedad burguesa: estabilidad, competitividad, individualismo, productividad,
culto al dinero, y se guia por valores éticos comunitarios: amor gratuito, fidelidad,
desprendimiento, solidaridad y compasion.

La ética que emana de la teologia politica pone en marcha una revolucion
antropoldgica que implica una transformacion radical en la jerarquia de valores y en el
propio estilo de vida, y exige la liberacion de nuestra riqueza y bienestar
sobreabundante, que genera pobreza y miseria en nuestro derredor; de nuestro consumo,
que termina por consumirnos; de nuestra prepotencia, que nos ahoga; de nuestro
dominio sobre los/as demés, que nos embrutece; de nuestra apatia, que nos hace
indiferentes ante el sufrimiento del projimo; de nuestra inocencia, que nos convierte en
complices y responsables de los males ajenos; del machismo inscrito a fuego en nuestra
cultura, en nuestras conciencias y en nuestros habitos cotidianos; del instinto
depredador de la naturaleza. Las virtudes que fomenta la revolucion antropologica
propuesta por Metz son las que no se relacionan con el dominio sobre los/as demas,
tratese de personas, animales, plantas y naturaleza en general.

En su nueva formulacion de la teologia politica, Metz sigue manteniéndose fiel a
la inspiracion que animé los primeros pasos, pero pone mas el acento en la compasion
con los que sufren y en la denuncia de los que hacen sufrir. Tras siglos de insensibilidad
ante el sufrimiento de los inocentes y el dolor de las victimas, el cristianismo ha de
volver a ser una moral en la que los sufrimientos de los otros, de los extrafios, e incluso
de los enemigos, son parte constitutiva de la propia praxis. La empatia con el dolor
ajeno es un rasgo esencial de la fe cristiana que contribuye a la humanizacion tanto de
las personas que sufren cuanto de quienes practican la compasion. La obediencia a los
pobres y a los que sufren se convierte en elemento constitutivo y criterio de la
conciencia moral, como se pone de manifiesto ejemplarmente en la parabola del “Buen
Samaritano” (Lc 10, 25-37). La obediencia a los que sufren se hace realidad atendiendo
a las personas hambrientas, sedientas, extranjeras, presas, desnudas, etc. La voz de la
conciencia —en el plano ético antropoldgico- y el seguimiento de Jesus —en el plano
evangélico- constituyen la respuesta solidaria de todo ser humano y de toda comunidad
cristiana ante el sufrimiento ajeno.

Como conclusion de este recorrido por dos de las tradiciones mas vivas y
creativas del actual panorama teoldgico, podemos decir que la ética no es un simple
apéndice o una aplicacion practica de la teologia sistematica, ni se limita al estudio
puntual de casos, ni se queda en las cuestiones relativas a la sexualidad. Se trata del
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horizonte global del quehacer teoldgico. Ello me lleva derechamente a considerarla
teologia primera.

7. Jesus de Nazaret, persona de gran talla moral

La reflexion teologica sobre Jesus de Nazaret es precisamente el ambito
privilegiado donde la ética se convierte en teologia primera, sobre todo en su actual
orientacidn historica, que recupera la historia de JesUs, y en su vertiente moral, que pone
el acento en la praxis de Jestus mas que en sus titulos o en las definiciones dogmaticas
sobre él. Con el paso del “Verbo Encarnado” al “Jesucristo liberador” y del Cristo
paciente al Jests de Nazaret inconformista se ha producido en la cristologia un cambio
de paradigma de importantes consecuencias tedricas y practicas®”.

L. Boff expres6 muy certeramente este cambio de paradigma en su obra
Jesucristo liberador cuando hablaba de las nuevas prioridades en la cristologia actual
que hoy pueden reformularse asi: lo antropoldgico sobre lo eclesioldgico, lo utdpico
sobre lo factico, lo social y comunitario sobre lo individual, lo histérico sobre lo mitico,
el método inductivo sobre el deductivo, la mediacidn socio-analitica sobre la lectura
literal, la hermenéutica sobre la lectura fundamentalista, la vertiente puablico-liberadora
sobre la privada-espiritualista, las actitudes y la préctica de Jesus sobre las definiciones
dogmaticas de corte metafisico en tono a la persona de Jesus y a la union hipostatica.

La cristologia ética es la que mejor responde a la imagen de Jesus presentada en
los evangelios, como ya vimos més arriba. Jesus se nos presenta en los evangelios como
una persona de gran talla moral. Toynbee lo sitla en paridad con filésofos morales y
reformadores religiosos como Buda, Confucio y Sécrates.

En el reconocimiento de la talla moral de Jesus de Nazaret coinciden personas
creyentes de todos los credos y no creyentes de todas las ideologias. Jesus se salva de
casi todas las criticas dirigidas contra Dios, la religion, las iglesias, las instituciones y
personalidades religiosas etc. De él todo el mundo habla bien. He algunos de los més
significativos testimonios convergentes en el reconocimiento de su opcion ética por los
marginados y excluidos.

En su obra La religion dentro de los limites de la sola razon, Kant presenta a
Cristo como “ideal de perfeccion moral”, “prototipo de la actitud moral”, “ideal del
bien”, maestro de designios divinos, pero personalmente muy humano”. Hegel, en su
obra de juventud Historia de Jesus, lo tiene por “hombre cultivado”, reformador moral
y pedagogo para el cambio.

Incluso los maés criticos del cristianismo hablan bien de Jesis de Nazaret.
Nietzsche, que considera a Dios como “nuestra mas larga mentira”, condena al
cristianismo como “la Unica gran maldicion..., el Unico instinto de venganza” y califica
a Pablo de Tarso como “disangelista”, es decir, mal mensajero, pero cuando se refiere a
Cristo, su lenguaje es de profundo respeto por la autenticidad de su ensefianza y

32 Cf. L.Boff, Jesucristo, liberador, Indoamerican Press Service, Bogota, 1974.
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coherencia. “Este ‘buen mensajero’ —dice de €l- murid tal como vivié..., tal como
ensefid —no para ‘redimir a los hombres’ sino para mostrar como se ha de vivir. Lo que
él lego a la humanidad es la practica. Su comportamiento ante los jueces, ante los
sayones, ante los acusadores ante toda especie de calumnia y burla, - su comportamiento
en la cruz. El no opone resistencia, no defiende su derecho, no da ningln paso para
apartar de si lo mas extremo, mas aun, lo provoca... Y él ora, sufre, ama con quienes
ama, en quienes le hacen mal. Las palabras dichas al ladron en la cruz contienen el
evangelio entero... No defenderse, no encolerizarse, no hacer responsable a nadie... Por
el contrario, no oponer resistencia ni siquiera al malvado, -amarlo...”**,

Nietzsche ofrece una semblanza de JesUs con estos rasgos:

- “espiritu libre”, que niega toda organizacion y a quien nada fijo y estable le
importaba (palabras, leyes, dogmas, férmulas) (EI Anticristo, n. 27);

- rebelde que se levanta “contra la Iglesia judia”, “contra los buenos y los
justos”, contra los sacerdotes y los tedlogos, en fin, contra todo orden jerarquico;

- “santo anarquista”, que incita a los excluidos y pecadores a rebelarse contra el
pueblo, a oponerse a la clase dirigente;

- “criminal politico”, por eso fue crucificado, Nietzsche matiza que “murié por
su culpa” y que no hay razén para afirmar que murié por la culpa de los demas” (n. 27);

- cree en la vida y en lo viviente, que es todo lo que deviene, y llama a la vida
verdadera, a la vida eterna, que no es una promesa para el futuro sino una realidad
presente en el interior del ser humano;

- “gran simbolista”, que s6lo toma por verdades y realidades las realidades
interiores, concibe lo natural e historico sélo como ocasién de parabola, utiliza el
concepto “hijo del hombre” no referido a una persona concreta sino considerado “un
hecho eterno, un simbolo psicoldgico desligado del concepto de tiempo” (n. 34) y
concibe a Dios y el reino de Dios como simbolo: el reino de Dios no esta arriba ni llega
después de la muerte, es u”un estado del corazon” (n. 34). Nada es menos cristiano,
asevera, que las tosquedades eclesiasticas que hablan de un Dios como persona, de un
reino de los cielos situado més alla de este mundo, de un hijo de Dios segunda persona
de la Trinidad. Todo esto, dice expresivamente, es como “un pufietazo en el ojo del
evangelio” y constituye un escarnio del simbolo.

- JesUs lleva a cabo una nueva préctica, la propiamente evangélica: el distintivo
de JesUs y del verdadero cristiano no es la fe, una fe, sino un obrar diferente, como
indiqué més arriba: no oponer resistencia al mal y a los malvados; no encolerizarse con
nadie ni menospreciar a nadie; no establecer diferencia entre judios y extranjeros; amar
a quienes le hacen mal; en una palabra, “Jesus inicia una nueva forma de vida, no una
nueva fe” (n. 33). Esta practica evangélica de vida le lleva a Dios directamente, sin
intermediarios, sin formulas ni ritos. Mas adn, le convierte en “divino”, en “hijo de

%% F. Nietzsche, El anticristo, Alianza, Madrid, 2002. Los nimeros entre paréntesis
corresponden a la numeracion de la obra, que, como es sabido, esta distribuida
numeéricamente.
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Dios”. Constituye el gran legado de Jesus a la humanidad. Solo los espiritus libres son
capaces de acogerla y de entender lo que se malentendié durante 19 siglos (n. 36).

Thomas Jefferson, enemigo de la Iglesia oficial, define a Jesis como
“trabajador de categoria superior”, cuyo “sistema de moralidad fue el mas benevolente y
sublime que probablemente se haya ensefiado nunca”. “Jesis se dio cuenta de la
incorreccion de las ideas de sus antepasados sobre la deidad y la moralidad” y asumié
“la tarea de llevarlos a los principios de un deismo puro, y a nociones mas correcta de
los atributos de Dios, para reformar sus doctrinas morales segun el modelo de la razon,
la justicia y la filantropia”.

Charles Dickens, iconoclasta de la Iglesia victoriana, cambia de tercio ante Jesus
de Nazaret y, en Little Dorrit, invita a “dejarse guiar solamente por (Jesus) el sanador
del enfermo, el resucitador de los muertos, el amigo de todos los afligidos y
depauperados, el maestro paciente que derramd lagrimas de compasion por nuestras
debilidades”.

Gandbhi, lider religioso y politico de confesion hinduista, no oculta su admiracién
por Jesus tras la lectura del Sermén de la Montafia: “El espiritu del Sermén de la
Montafia inspira en mi casi la misma fascinacion que la Bhagavad-Gita. Ese sermén es
el origen de mi afecto por Jesus”.

Winston Churchill coincidia con Gandhi en su valoracion de Jesus: “No
podriamos encontrar cimiento mejor para construir sobre él que la ética cristiana y
cuanto mas de cerca sigamos el Sermon de la Montafia, mas posibilidades tendremos de
alcanzar el éxito en nuestros esfuerzos™.

Albert Camus, pensador agndstico, confiesa con plena honestidad: “Yo no creo
en su resurreccion, pero no ocultaré la emocion que siento ante Cristo y su ensefianza.

Ante él y ante su historia, no experimento mas que respeto y veneracion”.

El filésofo Kolakowski en una espléndida colaboracion en su época de
marxismo humanista ofrece el siguiente perfil: “Jesus hizo a Dios accesible para
todos... recorrié el camino que, antes que él, habian abierto los profetas judios. Su Dios
no prohibe casarse con las hijas de los infieles ni recomienda exterminar a otros
pueblos; dice que todos los justos constituyen un pueblo... Para él no hay griegos ni
judios... Que no existen pueblos elegidos, amados por Dios y por la historia mas que
otros, destinados por eso a dominar por la fuerza a otros pueblos en nombre de un
derecho cualquiera... Que los valores fundamentales de la humanidad son patrimonio
de todos y que ésta constituye un pueblo: he aqui una idea que ha venido a ser parte

inalienable de nuestro mundo espiritual gracias a la doctrina de Jests”™.

Fernando Pessoa hace un comentario muy original y atinado: “Por encima de
esto estd Jesucristo, que no sabia de finanzas ni consta que tuviera biblioteca”.

3% Tomo los testimonios de Jefferson, Dickens y Churchill, de E. P. Sander, La figura
historica de Jesus, Verbo Divino, Estella (Navarra) 2000, pp. 23-24.

%% . Kolakowski, “Jesucristo: profeta y reformador”, en Varios, Los marxistas y la
causa de Jesus, Sigueme, Salamanca, 1976, p. 99.
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8. Etica liberadora del cristianismo

¢ Qué tipo de ética emana de la persona y de la praxis de Jesus de Nazaret? ;Queé
tipo de ética es la del cristianismo? Intentaré ofrecer a contuniaciéon algunas de sus
principales caracteristicas.

8.1. Etica de la liberacién

La ética del cristianismo, en el horizonte del seguimiento de Jesus, busca la
liberacion de las diferentes opresiones y esclavitudes a que se ven sometidos los grupos
y las personas mas desfavorecidos. Se identifica con los pobres y, en consecuencia, opta
por ellos. Dicha identificaciébn no debe entenderse como una metafora, sino que
responde a la logica de la vida de Jests de Nazaret. ElI pobre no se reduce aqui a
categoria econdmica: es persona con un rostro que me provoca y con una voz que me
grita: jtengo hambre, tengo sed! En esta ética, la conciencia no se entiende tanto como
la aplicacion de unos principios morales generales a una situacion concreta, cuanto la
escucha de la voz del otro que me interpela, la contemplacion de su rostro y la respuesta
compasiva.

Entre los numerosos textos biblicos que fundamentan esta ética, cabe citar los
siguientes: Is 1, 17; Lc 4, 16-21; 7, 18-32; Mt 25, 31-46.

El imperativo ético es: jLibera al pobre, al oprimido!. Es categérico, absoluto,
porgue regula la praxis y obliga a todos y siempre, sin excepcion alguna.

8.2. Etica de la justicia

La injusticia es una constante en la historia. Nuestro mundo vive sometido a su
dictadura: es estructural y parece planificada desde el sistema; es la violencia
institucionalizada de que hablaba Medellin, la violencia originaria, primera, a la que se
referia Ellacuria. Pero el ser humano no se resigna a vivir instalado de manera
indefinida en la injusticia. Anhela un estado de justicia para todos los seres humanos y
aspira a hacerlo realidad. La ética del cristianismo sintoniza con ese anhelo y coloca en
el centro de su proyecto salvador el ideal de justicia. Pero no la justicia de la ley judia,
que es discriminatoria y excluyente de los pecadores, de los enfermos, de las mujeres,
de los publicanos, sino la justicia del Reino de Dios, que incluye a quienes la justicia
del legalismo excluye.

La justicia del Reino sigue una logica desconcertante y comporta un
desplazamiento de la idea que cominmente se tiene de la justicia. Es el caso de las
parébolas del hijo prédigo (Lc 15, 11-32) y de los vifiadores (Mt 20, 1-17). El hijo que
habia malgastado toda la fortuna es recibido con los brazos abiertos por su padre, que
organiza una gran fiesta de acogida. Los jornaleros que habian empezado a trabajar a
ultima hora de la jornada reciben el mismo sueldo que los que trabajaron todo el dia.
Estas practicas transgreden las reglas de juego que funcionan en cualquier sociedad,
como el pagar el mismo salario por el mismo trabajo o castigar al hijo que malgasta la
hacienda.

La idea de justicia esta en el centro del mensaje de Jesus, hasta el punto de
afirmar: “Buscad primero el reino de Dios y su justicia y todo lo demas se os dara por
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afiadidura”. Ahora bien, la idea que Jesus tiene de la justicia va en direccion contraria a
la de los escribas y fariseos hipdcritas, a quienes acusa de pagar “el diezmo de la
hierbabuena, del anis y del comino” y descuidar “lo méas importante de la Ley: la
justicia, el buen corazon y la lealtad” (Mt 23, 23). Por eso osa decir: “Si vuestra justicia
no es mayor que la de los escribas y fariseos, no entraréis en el Reino de los Cielos” (Mt
5, 20).

El imperativo ético es: jActla con justicia en las relaciones con tus semejantes
y colabora en la construccion de un orden internacional justo!

8.3. Etica de la gratuidad

En nuestra sociedad impera la cultura del célculo, que busca la consecucion del
mayor beneficio en el menor tiempo y con el menor riesgo; del pago de la deuda hasta
el ultimo céntimo; del negocio, que es la negacion del ocio; de la razén instrumental,
que convierte todo en medio, incluidos los seres humanos, con tal de lograr el objetivo
ultimo, el crecimiento econémico. Todo es venal; nada se da gratis. Impera el interés.

En la tradicién utdpica de los profetas de Israel y de Jesus de Nazaret aparece,
empero, una ética alternativa: la de la gratuidad. El profeta Isaias propone la utopia de
una sociedad no mediada por la légica mercantil: “jOid, sedientos todos, acudid por
agua, también los que no tenéis dinero; venid, comprad trigo, comed sin pagar; vino y
leche de balde. ¢Por qué gastais dinero en lo que no alimenta? ;Y el salario en lo que no
da hartura?” (Is 55, 1-2). Jesus pide a sus discipulos que sean consecuentes con su estilo
de vida desprendido y den gratis lo que han recibido gratis.

El imperativo ético es: jSé generoso! Todo lo que tienes lo has recibido gratis: la
vida, el aire, la naturaleza, el alimento.

8.4. Etica de la compasion

La historia humana estd sembrada de victimas. Y éstas remiten derechamente a
la existencia de verdugos. Las victimas constituyen el gran relato macabro de nuestro
tiempo. El actual fendmeno de la globalizacion se propone crear un mundo feliz a nivel
planetario. Pero se queda en pura apariencia; todo en él es ficcion, ilusion. Lo que esta
consiguiendo es profundizar las desigualdades entre ricos y pobres y ampliar el nimero
de las victimas. La globalizacion no tiene entrafias de misericordia para con ellas. Y no
puede tenerlas, porque es ella misma quien las crea. Su logica es la del sacrificio, que
exige victimas de todo tipo —humanas, animales, naturaleza viva-, no la de la
compasion.

La actitud ante las victimas no puede ser la resignacion como si se tratara de un
hecho fatal ante el que nada puede hacerse. Hay que empezar por desenmascarar el
mundo feliz que dice crear la globalizacién y por reconocer la existencia de las
victimas. El reconocimiento lleva derechamente a situarse cerca de ellas, ponerse de su
lado, méas aun, ponerse en su lugar. Y, a partir de ahi, trabajar por la eliminacion de las
causas que las provocan. Para que este proceso no se quede en abstraccion, es necesario
activar la misericordia que es principio antropoldgico y teoldgico y debe traducirse en
actitud compasiva.
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La misericordia esta en la base de la ética de los profetas de Israel. Isaias critica
los sacrificios en torno a los que giraba la religion judia en su tiempo (Is 1, 10-15) y
coloca el centro de la religion en la bdsqueda de lo justo, el reconocimiento de los
derechos del oprimido, la defensa del huérfano y la proteccion de la viuda (Is 1, 17). El
profeta Oseas comparte esa idea y la resume en una sola frase: “Misericordia quiero, no
sacrificios, conocimiento de Dios, mas que holocaustos” (Os 6, 6). Idea que el evangelio
de Mateo pone dos veces en boca de Jesus, quien la hace suya y la convierte en el
centro de su predicacién (Mt 9, 13; 12, 7). El unico sacrificio valido es la conversion
sincera, que brota del corazon. La mejor ejemplificacion de la practica de la
misericordia se encuentra en la parabola del Buen Samaritano (Lc 10, 29-37).

El imperativo ético puede formularse asi: jSé misericordioso, ten entrafias de
misericordia para con las personas que sufren!

8.5. Etica de la alteridad

Hay una tendencia muy extendida en nuestra sociedad a resaltar las diferencias
entre las personas para desde ahi establecer fronteras y marcar las distancias con los
diferentes, a quienes se tiene por extrafios (= extranjeros). En casos extremos se llega
incluso a considerarlos enemigos, perturbadores del orden, invasores, ocupantes,
competidores. Se los hace responsables de las disfunciones que se producen en la
convivencia. Se los agrede y hasta se les expulsa del propio territorio. Y si se les acoge,
se pone como condicién que renuncien a su propia cultura y se integren en la nuestra,
que prescindan de sus habitos de vida y adopten los nuestros. Cuando se les acoge es
porque se les necesita, son Utiles, producen riqueza, hacen trabajos que los nativos no
quieren o cobran menos que éstos. Algunas leyes de extranjeria son mas leyes de
control de territorio que de acogida.

Muy otra es la légica de la alteridad, de la projimidad. Como ya vimos al
principio de esta exposicidn, el otro no puede ser considerado como simple medio para
la consecucion de un fin. Se entiende como “trascendente originalmente Gnico”, sobre el
que no tengo ningun poder y cuya libertad posee una superioridad basada en su
“trascendencia”. Esto, comenta Schillebeeckx, es “lo opuesto a la moderna libertad
burguesa que ha existido desde el ego cartesiano con su cogito que se sitla a si mismo
en un campo soberano independientemente del “’otro””%.

La ética de la alteridad implica el respeto del diferente, la préactica del mestizaje,
la actitud de la acogida, la comunicacion inter-étnica, el didlogo inter-cultural y, sobre
todo, el reconocimiento de las alteridades negadas, silenciadas, aplastadas, humilladas.
Implica valorar la diferencia como riqueza.

Las alteridades negadas constituyen la prioridad del cristianismo, como se pone
de manifiesto en el discurso programatico del Sermén de la Montafia (Mt 5, 1-9),
universalmente acogido mas alla de las diferencias de creencias; en la ya citada parabola
del Buen Samaritano (Lc 10, 29-37), en la que Jesus pone a un heterodoxo como
ejemplo a imitar por su acogida de una persona maltratada; en el encuentro con la
Samaritana (Jn 4) que, ademas de ser mujer -y por tanto no podia hablar con ella-,
pertenecia a una tradicion cultural y a un credo religioso distintos del suyo.

% E. Schillebeeck, o. c., p. 75.
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El imperativo ético podria ser: jReconoce, respeta y acoge al otro, a la otra,
como diferentes; la diferencia te enriquece!

8.6. Etica de la solidaridad

Vivimos inmersos —instalados, diria mejor- en un nacionalismo ético que limita
y reduce los lazos de solidaridad a los miembros de la misma “tribu”, a las personas de
la misma profesion, a los camaradas de la misma “clase”, a los comparieros del mismo
partido, a los fieles del mismo credo religioso, a los colegas de la misma pandilla, a los
vecinos del mismo barrio y a los miembros de la misma familia. Hay un renacimiento
de los nacionalismos excluyentes y de las identidades culturales cerradas, que
desemboca en reacciones fundamentalistas y en actitudes de xenofobia y racismo.

La universalidad es condicion necesaria para validar un proyecto ético. La
solidaridad es la virtud que activa la universalidad y vertebra dicho proyecto. Ahora
bien, ser solidario consiste, segun Rorthy, en hacer cada vez mas amplio el mundo del
“nosotros”. De ahi que una ética universalista ha de abogar por una sociedad donde
quepamos todos y todas.

Frente a la estrechez de horizontes de importantes sectores judios que se
autocomprendian como pueblo elegido y excluian a los paganos de la salvacion, Jesus
de Nazaret abre el camino del universalismo ético. ;Cémo? Anunciando la
universalidad de la salvacion, realizando préacticas liberadoras no restringidas a los
miembros de su pueblo y a los seguidores de su religion y abriendo las puertas del reino
de Dios a los paganos. La superacion del reduccionismo ético queda patente en el
siguiente dicho, que pertenece a la fuente Q, de cuya antigiiedad dan fe literaria tanto
las representaciones judias empleadas como el estilo semitico: “Por eso os digo que
vendran muchos de Oriente y Occidente y se sentaran con Abrahan y Jacob en el
banquete del Reino de Dios, mientras que los hijos del Reino seran echados fuera a las
tinieblas” (Mt 8, 11-12; Lc 13, 28-29).

El imperativo categorico de esta ética puede formularse asi: jSé ciudadano del
mundo! jTrabaja por un mundo donde quepamos todos los mundos!

8.7. Etica comunitaria fraterno-sororal inclusiva

A pesar de los avances producidos en la emancipacion de las mujeres y en la
igualdad de derechos con los varones, impera todavia en nuestra sociedad una ética
patriarcal excluyente, que considera los valores del vardn como criterio ético
universalmente vélido y justifica, de alguna forma —al menos en la practica- las
discriminaciones de género, especialmente contra las mujeres. No pocas iglesias
cristianas han llevado al extremo esta exclusion al no reconocerlas como sujetos
morales y al mantenerlas al margen de los ministerios eclesiales, de la toma de
decisiones y del ejercicio de responsabilidades publicas.

En el mensaje y la practica de JesUs de Nazaret encontramos, sin embargo, bases
solidas para fundamentar una ética inclusiva de mujeres y varones, que puede contribuir
al actual debate sobre la identidad y los roles de lo masculino y lo femenino, y a la
construccion de una comunidad de iguales respetuosa con la diferencia. En una cultura
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tan androcéntrica como la del tiempo de Jesus de Nazaret, éste rompe moldes. Reconoce
la dignidad de las mujeres y se relaciona con ellas desde la intersubjetividad y a través
de una comunicacion no opresora. Cuestiona las leyes patriarcales que condenaban a las
mujeres con mas severidad que a los varones. Las mujeres se incorporan al movimiento
de Jesus desde el principio en las mismas condiciones que los discipulos varones y
juegan un papel fundamental en la expansion de dicho movimiento fuera de las
fronteras de lIsrael. Ellas fueron las primeras testigos de la resurreccion, experiencia
fundante de la Iglesia cristiana. Pablo, acusado con frecuencia de antifeminista, tiene un
texto clave en el que se opone a las discriminaciones por razones de género, religion,
etnia, cultura y status social: “ya no hay mas judio ni griego, ni esclavo ni libre, ni
hombre ni mujer” (Gal 3, 28).

El imperativo ético que es de obligado cumplimiento en todo tiempo y lugar
podria formularse asi: jColabora en la construccion de una comunidad de iguales (no
clénicos), sin discriminaciones de género y con respeto a la diferencia!

8.8. Etica de la paz, inseparable de la justicia

Las religiones han sido -y siguen siéndolo todavia hoy- fuentes de violencia.
Muchas de las guerras de la historia han sido definidas con razén como “guerras de
religion”. Pero poseen también un nada desdefiable potencial pacificador. Lo mismo
puede decirse del cristianismo, religion que ha desencadenado guerras para dominar
territorios, extender la fe por el ancho mundo y combatir a los infieles que se negaban a
convertirse a la religion cristiana. La cruz y la espada han ido juntas en no pocas de sus
empresas misioneras.

Sin embargo, en sus textos fundantes —el Nuevo Testamento- la paz ocupa el
centro del mensaje cristiano y se recomienda la no violencia activa como mediacion
privilegiada para construir el reino de Dios. En el Sermén del Monte, Jesus declara
bienaventurados a los “que trabajan por la paz” (Mt 5, 9). En su despedida deja a sus
seguidores la paz como legado (Jn 14, 27). Cuando envia a los discipulos a anunciar la
buena noticia de la liberacion, les dice que su saludo sea desear la paz. Pablo presenta y
define a Jestis como "Paz.

Comparto la tesis de Hans Kiing: no es posible la paz entre las naciones sin paz
entre las religiones; no habra paz entre las religiones sin dialogo inter-religioso. Y
afiadiria: no hay dialogo entre las religiones sin un estudio y un conocimiento mutuos de
las diferentes tradiciones religiosas.

Hoy, el Occidente cristiano sigue siendo beligerante contra quienes se oponen a
su hegemonia. Y algunos de sus dirigentes apelan a Dios para la afirmacion de su
poderio. Pero no faltan movimientos cristianos que ponen en marcha iniciativas de
didlogo entre las distintas religiones, como los Parlamentos de las Religiones del
Mundo, celebrados en Chicago en 1893 y 1993, en Ciudad del Cabo en 1999 y en
Barcelona en julio de 2004 y buscan soluciones por vias pacificas a los conflictos, como
la Comunidad italiana de San Egidio.

Pero la paz es inseparable de la justicia. Muchos de los conflictos bélicos estan

provocados por situaciones de injusticia estructural, causadas, en buena medida, por el
modelo econdmico neoliberal, que sume a regiones, paises y continentes enteros en la
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pobreza extrema. Por eso el trabajo por la paz debe ir acompafado de la lucha por la
justicia.

El imperativo ético no puede ser el principio romano, que hace suyo asumido
por la Iglesia catdlica durante siglos no “si quieres la paz, prepara la guerra”, que hizo
suyo la Iglesia catolica durante siglos con su doctrina de la guerra justa, sino el mas
evangeélico “Si quieres la paz, trabaja por la paz y la justicia!”.

8.9. Etica de la vida

La vida es el don méas preciado, el valor primero a proteger, el derecho
fundamental del que dimanan derechamente los demas derechos, como el agua mana del
manantial. La defensa de la vida esté en la base de todos los codigos éticos, religiosos o
laicos. Pero la vida en su integridad; no solo la vida del alma, la vida eterna o de la vida
espiritual. Y toda vida, la de los seres humanos, pero también, y en igualdad de
condiciones, la vida de la naturaleza.

Y, sin embargo, la vida de los seres humanos se siente amenazada a diario por
las guerras, el hambre, la malnutricién, el exilio y las migraciones en condiciones
inhumanas, la exclusion social, las masacres contra las minorias étnicas, la agresion
contra las culturas desprotegidas, etc. En el darwinismo social hoy imperante, los méas
débiles en la escala social y cultural son eliminados. También la naturaleza se ve
sometida a un permanente deterioro y a una irracional depredacion por causa del actual
modelo de desarrollo cientifico-técnico antropocéntrico que la explota de manera
inmisericorde, intentando sacarle el mayor beneficio, y abusa de ella con especial
ferocidad destructiva y con total impunidad, sin detenerse a pensar en el futuro.

En el cristianismo la base de la defensa de la vida se encuentra en Dios mismo,
que se presenta como Dios de vida frente a los idolos de muerte (Mt 12, 27). Estos son
hoy el gran desafio al que ha de responder el cristianismo, un desafio mas urgente y
grave que el del ateismo. En el mensaje de JesUs, salvar la vida prevalece sobre el
cumplimiento del precepto del sabado. Este esta al servicio del ser humano y no
viceversa. Jesus llega a ser definido como “el camino, la verdad y la vida”. Su misién
consiste precisamente en dar vida en plenitud. Su resurreccion debe ser entendida como
triunfo de la vida sobre la muerte y rehabilitacion de las victimas.

El imperativo ético es: jDefiende la vida de todo lo viviente. Vive y ayuda a
vivir!

8.10. Etica de la debilidad como critica y alternativa a la ética autocréatica del poder

Quienes detentan el poder tienden a abusar de él y a utilizarlo en beneficio
propio. jCuanto més en los sistemas dictatoriales! La experiencia se ha encargado de
demostrarlo ininterrumpidamente a lo larga de la historia.

Jesus no pierde ocasion para criticar con severidad al poder. “Sabéis que los que
son tenidos como jefes de las naciones, las dominan como sefiores absolutos y sus
grandes las oprimen con su poder” (Mc 10, 42). Aun cuando este texto no recoge las
mismisimas palabras de Jesus, los especialistas coinciden en que refleja de manera
certera la actitud del Jesus historico ante los poderosos. Pero no se queda en la critica.
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Llega incluso a despreciar tanto a las autoridades politicas —a Herodes, por ejemplo, a
quien llama “don Nadie”- como a las religiosas, a quienes no reconoce autoridad. Por
eso incumple sus leyes. Como alternativa al poder despdtico propone la actitud de
servicio: “”’No ha de ser asi entre vosotros, sino el que quiera llegar a ser grande entre
VOsotros, sea vuestro servidor, y el que quiera ser el primero entre vosotros sera esclavo
de todos, que tampoco el Hijo del hombre ha venido a ser servido, sino a servir y a dar
su vida como rescate de muchos” (Mc 10, 43-45). Desobedece al poder imperial, que
impone su omnimoda voluntad sobre los subditos, y al poder religioso, que se declara
representante de Dios cuando en la practica se comporta como adversario suyo.

Jesls no se muestra partidario de un mesianismo triunfante, victorioso. No se
siente comodo con el titulo de Mesias entendido conforme a la tradicion davidica. Mas
aun, lo rechaza. Si algun mesianismo asume en su predicacion y en su vida es el
doliente, el sufriente, el del Siervo de Yahvé de los Cantos de Isaias. Se identifica con
otros modelos religiosos de Israel, como la tradicion del éxodo, el profetismo, la
perspectiva sapiencial, la espiritualidad de los Salmos. Jests no pretende instaurar el
reino de Dios mediante el poder y la violencia, mediante la razon de la fuerza, sino a
través de la debilidad y la pobreza, de la libertad y la persecucion, de la palabra
persuasiva y el ejemplo de vida.

De aqui se deduce sin dificultad el imperativo categoérico de esta ética: jNo
recurras a la razén de la fuerza, no adoptes actitudes prepotentes, para cambiar la
sociedad; hazlo desde una vida auténtica guiada por el testimonio y el servicio a los
demaés!

8.11. Etica de la conflictividad

La conflictividad es inherente a la ética de Jests®’. Su vida no se desarrolla en un
clima arménico y reconciliado, sino en una sociedad plural y conflictiva. Jesus no huye
del conflicto como de la quema. Lo asume y, a veces, lo provoca. El conflicto tiene
lugar en varios escenarios: con las autoridades religiosas judias; con el poder politico;
con el poder econdémico; con la teologia y la religion oficiales, con la sociedad
patriarcal e incluso con Dios, a quien le pregunta por qué le abandonado.

Siguiendo la invitacion de Jesus a asumir el conflicto y el axioma de Camus “Me
rebelo, luego existo”, el imperativo de la ética de la conflictividad puede formularse asi:
iNo te adaptes a la situacion; jRebélate! El conflicto es fuente de transformacion!

8.12. Etica de la incompatibilidad entre Dios y el Dinero

En el cristianismo la incompatibilidad entre Dios y el dinero se formula de
manera radical y no admite excepciones: “Nadie puede servir a dos sefiores, porque
aborrecera a uno y amara al otro; o bien se entregard a uno y despreciara al otro. No
podéis servir a Dios y al Dinero (= Mamoén)”. La incompatibilidad no se queda en el
terreno de los principios, sino que se concreta en el estilo de vida pobre, desprendido,
itinerante, desinstalado, sin residencia fija y sin posesiones, de Jesus y del grupo que le
acompana.

3 He desarrollado este tema de manera mas amplia en Jesus y los conflictos. Bases
para una ética teoldgica de los conflictos: Frontera 14 (abril-junio 2000) pp. 23-44.
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Y, sin embargo, esa incompatibilidad es puesta entre paréntesis por las propias
iglesias y por no pocos cristianos instalados en la “cultura de la satisfaccion”. Los
cristianos, decia Bernanos, somos capaces de instalarnos comodamente incluso bajo la
cruz de Cristo. Y llevaba razon.

La opcidn por la racionalidad economica ha sustituido, en el cristianismo, a la
opcidn por los pobres; la acumulacion, propia del modelo capitalista, ha sustituido a la
mesa compartida, practica del movimiento de Jesus, y a la puesta en comdn de los
bienes, practica de las primeras comunidades cristianas. Es la racionalidad econémica
con su componente de usura, y no la opcion por los pobres, la que estd en la base de la
implicacion de obispados, congregaciones religiosas e incluso organizaciones catdlicas
de solidaridad que invirtieron en Gescartera 0 en paraisos fiscales ingentes sumas de
dinero cuyos destinatarios son los pobres. Importantes instituciones de la Iglesia
catdlica -¢con el conocimiento de los obispos, superiores de congregaciones religiosas y
cargos directivos?- han incurrido en una flagrante contradiccion: mientras condenan la
usura como inmoral, la practican de multiples formas. Habria que recordar aqui el
severisimo juicio de san Juan Crisdstomo, patriarca de Constantinopla, contra los
obispos de su tiempo (s. 1V): “Nuestros obispos andan mas metidos en preocupaciones
que sus tutores, los administradores y los tenderos. Su Unica preocupacion debieran ser
vuestras almas y vuestros intereses, y ahora se rompen cada dia la cabeza por los
mismos asuntos que los recaudadores, los agentes del fisco, los contadores y los
dispenseros”.

El imperativo ético es: jComparte los bienes, la vida!
8.13. Etica de la hospitalidad y de la acogida

La hospitalidad es la regla fundamental de humanidad y de humanizacién del ser
humano. El filésofo francés Y. Cattin la considera “exigencia de humanidad”, tanto para
el que recibe como para el que es recibido. Ello comporta por parte de ambos la
renuncia a su inhumanidad y la activacion de procesos de conocimiento y
reconocimiento mutuos. La hospitalidad trasciende el etnocentrismo y no conoce limites
ni fronteras; acoge a la persona cercana, al compafero, al amigo, al vecino, pero
también a la persona desconocida, extranjera que se convierte en projimo®.

La palabra “huésped”, nos recuerda Savater, significa tanto la persona que se
aloja en casa de otro como el que lo acoge en su casa. En realidad, todos somos
extranjeros acogidos en una casa que no es la nuestra y anfitriones que acogemos a
otros. Nacer es llegar a un pais extranjero. Sin la hospitalidad de los otros, de las otras,
no podriamos vivir. Sin nuestra hospitalidad tampoco podrian vivir quienes llegan a la
vida después de nosotros. Todos somos, en definitiva, inmigrantes en la tierra *.

38 Cf. Y. Cattin, “El hombre, transgresor de fronteras™: Concilium 289 (abril 1999) 17-
32.

% Cf. F. Savater, Etica para Amador, Ariel, Barcelona, 2000, 322 ed. Savater desarrolla
la idea de hospitalidad en el epilogo a la 322 edicion.
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La hospitalidad es también un principio ético inscrito en las religiones. En el
mundo griego, los extranjeros y los mendigos eran considerados enviados de Zeus v,
por ello, debian ser tratados como a él.

Israel consideraba la hospitalidad con los extranjeros un deber natural y un valor
social fuertemente arraigado (Gn 18,1-6; 19,1-11; Jue 19,1-30, etc.). Su incumplimiento
era castigado con especial severidad. Amén de deber natural inscrita en la propia cultura
hebrea, aparece en los distintos textos legales. Se eleva asi a la categoria de regla escrita
y adquiere caracter imperativo (por ejemplo, Ex 22,20).

Cuatro son las razones que la legislacion hebrea ofrece para justificar la acogida
a los extranjeros: a) éstos tienen la misma dignidad que los nativos; b) también Israel
fue emigrante en Egipto; c) Dios protege de manera especial los derechos de los
huérfanos, las viudas y los extranjeros; d) la tierra es de Dios.

La hospitalidad para con los extranjeros esta en el centro del evangelio. En
repetidas ocasiones Jesus es acogido como huésped. Sus parébolas se refieren con
frecuencia a la hospitalidad como virtud. Pide hospitalidad para los discipulos que van
a anunciar la buena noticia del reino por pueblos y ciudades (Mt 10,11ss; Lc¢ 15,5 ss). El
momento mas solemne y de mayor significacion es el “discurso escatoldgico” (Mt 15,
31-46), donde la acogida a los extranjeros se convierte en el criterio decisivo de la
salvacion de la condenacion del ser humano. Jesus se identifica con los extranjeros no
solo metaféricamente, sino en la realidad, ya que él mismo aparece en los evangelios de
la infancia de Mateo y de Lucas como un inmigrante. La identificacion es tal que negar
la hospitalidad a los extranjeros es negarsela a él.

El imperativo ético es: jAcoge a la persona extranjera que llega a tu pais como
si de un nativo se tratara!

8.14. Etica de la denuncia profética que lleva a la critica de la religion

En continuidad con los profetas de Israel Jesus critica las bases de la religion
judia: las personas sagradas (sacerdotes), las acciones sagradas (sacrificios), los tiempos
sagrados (las fiestas), los textos sagrados (la Tora), los lugares sagrados (el templo), su
organizacion jerarquico-patriarcal, su funcionamiento contrario a la préctica de la
justicia y su insensibilidad hacia las victimas.

8.15. Etica que desemboca en la utopia del reino de Dios

Etica, esperanza y utopia son inseparables en el cristianismo. La ética remite
derechamente al suefio y a la realizacion de un mundo mejor. La esperanza es la
mediacion entre ética y utopia. Eso puede verse en el fundador del cristianismo, Jesus
de Nazaret, persona de gran talla moral, que vive la esperanza y, por la Resurreccion, se
convierte en fuente de esperanza.

Jesus tiene su esperanza puesta en la utopia del reino de Dios, no como algo
celeste y de otro mundo, al margen de la historia, sino como unidad de historia y
trascendencia, lugar de convergencia entre las aspiraciones profundas de los seres
humanos y la realizacion de la justicia en el mundo, como buena noticia para los pobres
y mala noticia para los ricos (Lc 6, 20-24), en tensién hacia el futuro.
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¢Como espera Jests? En el horizonte de las expectativas mesianicas y
liberadoras de sus conciudadanos y correligionarios, en la oscuridad de la historia, en
medio del silencio de Dios, con la incomprension de sus mas cercanos seguidores, en
conflicto con los poderes establecidos.

Es una esperanza, por tanto, siempre puesta a prueba, que con frecuencia se
torna angustia y llega a convertirse en profundas crisis, desencantos constantes, pero
nunca desemboca en desesperanza. La esperanza puede frustrarse, pero siempre sale
fortalecida de los fracasos, como dice Bloch™.

9. El cristianismo: hacia una globalizacion inclusiva donde quepamos todos y todas

La interpretacion del cristianismo que hace la teologia econdémica del mercado
no parece la mas acorde con la ética que he intentado disefiar en el apartado anterior.
Buena prueba de la falta de correspondencia de dicha teologia con el proyecto ético
originario de Jesus de Nazaret es su defensa de la globalizacion neoliberal, que tiene
caracter excluyente.

En fidelidad a la ética de la liberacién, de la solidaridad y de la alteridad, el
cristianismo puede animar un proceso de globalizacion igualitaria, alternativo al de la
globalizacion neoliberal que genera multiples desigualdades. EIl cristianismo es una
religion universal. Pero su universalidad nada tiene que ver con la uniformidad que
quieren establecer las distintas iglesias, ni con la imposicion de sus creencias al mundo
entero en una edicion corregida y aumentada de la cristiandad medieval, ni con el
pensamiento dogmatico unico, ni con el todopoderoso imperialismo romano. Tiene que
ver, mas bien, con la defensa de la universalizacion de los derechos humanos, de la
justicia y de la igualdad, a partir de la opcion por los mas desfavorecidos.

Segun esto, la universalidad del cristianismo debe traducirse en una
globalizacion de la solidaridad desde abajo que incluya a quienes la globalizacion
neoliberal excluye. ;Como? Participando en los diferentes foros de solidaridad con
iniciativas tendentes al logro de una auténtica fraternidad-sororidad. Si en 1989 los
movimientos cristianos contribuyeron eficazmente a derribar el muro de Berlin, que
separaba y oponia al Este y al Oeste, hoy pueden —y deben- contribuir a derribar un
muro mas alto: el que separa al Sur del Norte. Precisamente por su caracter universal y
universalista, el cristianismo puede ayudar a mundializar las luchas sociales y politicas
haciendo converger sus ideales emancipatorios. jY a globalizar la esperanza y la
solidaridad! Una esperanza que el neoliberalismo pretende robar a los pobres para que
se resignen con su suerte y que hay que mantener como ya anunciara Pablo de tarso
contra toda desesperanza. Una solidaridad que debe wvencer las tendencias
individualistas del sistema.

Una de las formas mas adecuadas para trabajar en esa direccion es la
participacion de los movimientos cristianos criticos y de las asociaciones teoldgicas de
tendencia liberadora y contextual en lugares de encuentro como el Foro de las

0 Cf. E. Bloch, El principio esperanza, 3 vols., Trotta, Madrid, 2004-1005; para un
estudio del pensamiento de Bloch, cf. J. J. Tamayo, Religion, razon y esperanza, Verbo
Divino, Estella (Navarra), 1992.
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Alternativas, los Foros Sociales Mundiales, los Foros Sociales locales, las
organizaciones pro-derechos humanos y los movimientos de resistencia global, desde la
conviccion de que “Otro mundo es posible”. Otro mundo donde quepan todos los
mundos. Dicha participacion es ya un hecho. Uno de los ejemplos méas luminosos de la
complicidad entre foros sociales y foros teoldgicos es el Foro Mundial de Teologia y
Liberacion, celebrado en enero de 2005 en Porto Alegre, coincidiendo con el V Foro
Social Mundial celebrado en esa ciudad brasilefia. En él cerca de doscientos tedlogos y
tedlogas de la liberacién de todo el mundo asumimos el compromiso de hacer teologia
en sintonfa con la agenda de los Foros Sociales Mundiales*'. Lo mismo cabe de decir de
no pocos movimientos de base de todas las religiones, ubicados en los lugares de
marginacion y de exclusion desde la opcidn por los pobres y con el firme compromiso
de luchar contra las distintas formas de opresion que se dan en nuestro mundo. La
situacion estructural de dominacion y de exclusion no puede ser ajena a las religiones. Y
de hecho no lo esta siendo, al menos en los movimientos de base y en la reflexion de no
pocos tedlogos y tedlogas.

La exclusion y la marginacion son el lugar social de los cristianos, pero también
el ambito privilegiado de la experiencia de Dios y el lugar epistemolégico de la
teologfa®’. Los movimientos sociales, las organizaciones no gubernamentales y los
demas movimientos citados constituyen la mediacion necesaria para hacer realidad la
ética liberadora del cristianismo.

A pesar de las dificultades que oponen los organismos internacionales que
controlan de manera totalitaria la globalizacidn, la alternativa es posible y necesaria hoy
es mas necesaria que nunca-. El cristianismo debe renunciar al fatalismo que le ha
caracterizado durante siglos, y estd llamado a asumir la consigna del Foro Internacional
de las Alternativas: “es tiempo de revertir la historia”.

Termino con un deseo. Me gustaria que el cristianismo en tiempos de
globalizacion asumiera las funciones que Marx asignaba a la religion en su
Contribucion a la critica de la filosofia del derecho de Hegel y que fuera “la expresion
de la miseria real y la protesta contra la miseria real..., el suspiro de la criatura
oprimida, el corazén de un mundo sin corazén, asi como el espiritu de una situacion sin
espiritu”*, pero nunca “el opio del pueblo”.

- Cf. J. J. Tamayo, “Lugar de la teologia para otro mundo posible”: Iglesia Viva n. 222
(2005-2), pp. 85-97; id., “Foro Mundial de Teologia y Liberacion”: pagina web del
Foro.

2 Cf. J. J. Tamayo, La marginacion, lugar social de los cristianos, Trotta, Madrid,
1998, 3% ed.

* K. Marx-F. Engels, Sobre la religién, Sigueme, Salamanca, 1974, p. 94.
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