CUIDAR AS PESSOAS E AO MUNDO

Pe. Justino Sarmento Rezende sdb?
INTRODUCAO

Agradecendo a oportunidade de participar do atual Simpésio Teoldgico, com o tema: AMAZONIA:
novos caminhos para a Igreja. O Sinodo da Amazonia tem me surpreendido continuamente.
Proporciona muitas aprendizagens, suscita coragem, permite sonhar e criar esperancgas. Agora
eu estou na frente dos senhores cardeais e bispos; pessoas especializadas. Eu os considero
como meus irméos e minhas irmas maiores da Igreja.

Para a elaboracdo dessa partilha eu fiquei refletindo e meditando sobre o0 que eu deveria dizer
para as pessoas tdo especiais e sabias como vocés. Lembrei-me da figura de um indigena
Asteca, da regido do México, que recebeu o nome cristdo de Juan Diego, nascido em 1474,
acolheu a fé cristd pelos ensinamentos dos franciscanos. Foi batizado (1524) quando tinha 50
anos e tornou-se cristdo dedicado, piedoso, homem de oracéo, de peniténcias e homem simples.
Ele caminhava 22 km para ouvir a Palavra de Deus, da sua aldeia a cidade do México.

No dia 9 de dezembro de 1531, quando ele caminhava de madrugada para ir a Igreja, entre sua
vila e o monte Tepeyac a Virgem de Guadalupe apareceu-lhe pela primeira vez e em lingua
asteca, dizia: “Juan Dieguito”, “o mais humilde de meus filhos”, “meu filho cacula’. Ela confiou-lhe
a missao de levar a mensagem ao bispo Dom Jodo de Zumarraga de que no local de sua
aparicdo deveria ser construida uma igreja. Juan Diego obedeceu ao pedido da Virgem, mas o
bispo ndo o acreditou. Na segunda vez o bispo queria prova concreta. Diante dessas atitudes
Juan Diego ficou triste, desanimado e decepcionado. Ficou com medo de seguir pelo caminho

para ndo encontrar-se com a Virgem Maria, pois também tinha medo dela.

No dia 12 de dezembro quando a Virgem apareceu novamente Juan Diego expressou sua
decepcédo com o bispo; disse que nao queria mais levar a mensagem ao bispo. Maria |Ihe disse:
“filninho querido, ndo estou eu contigo? Eu, que sou tua méae?” Com essas palavras Juan Diego
sentiu-se fortalecido novamente. A Virgem Maria pediu-lhe que fosse colher as flores no monte
Tepeyac, em pleno inverno, época em que nao tinha flores. Ele obedeceu, encontrou as flores,
colheu-as e levou embrulhado com o seu manto a Virgem Maria. Ela por sua vez pediu-lhe que
levasse ao bispo aquelas flores como prova da veracidade da mensagem de Nossa Senhora.

1. SINODO DA AMAZONIA

Certo dia do ano de 1998 eu fui presidir a Eucaristia huma comunidade de religiosas de vida
consagrada em Sao Paulo. Quando eu cheguei percebi que elas me olhavam com desconfiancga,
até o0 momento em que uma delas disse: antes os “brancos” iam evangelizar os indios, agora os
indios vém evangelizar os “brancos”. E, quando pensei nessa fala veio em minha mente a minha
propria condicdo de ser indigena diante dos Cardeais, bispos e demais especialistas. Como
VOCES recepcionariam a minha pessoa e o0 que falo. Eu pensava comigo mesmo: como a minha
mensagem poderia atingir o0 vosso coracado e ndo somente a vossa mente, academicamente bem
estruturada? Como eu conseguiria despertar a confianga com as minhas contribuigdes?

! Indigena do povo Ytapinopona/Tuyuka. Dupo é nome original do Pe. Justino. Nascido no dia 30 de junho de 1961,
na aldeia Onca-igarapé, municipio de Sdo Gabriel da Cachoeira — Amazonas — Brasil. E religioso da Sociedade de
Sao Francisco de Sales — Salesianos de Dom Bosco. Fez a primeira profissao religiosa no dia 6 de janeiro de 1984 e
profissdo perpétua no dia 6 de janeiro de 1991. Ordenado Sacerdote no dia 2 de junho de 1994. Trabalhou entre os
povos indigenas nos anos da Missdo Salesiana de lauareté nos periodos de 1994-1997; 2004, 2007-2008; entre o
povo Yanomami na Missdo Salesiana de Marauia no periodo de 2010-2016. Formacao académica: Licenciatura em
Filosofia (UCB/Brasilia), Bacharelado em Teologia (FTNSA/Sao Paulo), Mestrado em Educacdo Indigena
(UCDB/Campo Grande) e cursando Doutorando em Antropologia Social (UFAM/Manaus). Texto elaborado para o
Simposio Teoldgico — AMAZONIA: novos caminhos para a Igreja, Roma, 24-26/06/2019.



O indigena asteca Juan Diego? teve um encontro com a Virgem de Guadalupe antes de levar
mensagem ao bispo, mesmo assim foi dificil despertar confianca do bispo. Eu, um indigena
Tuyuka ndo tive encontro com a nossa Mae Maria. Mas estou aqui com a minha prépria vida
indigena vivida na Amazonia. Todos os povos poderiam trazer muitas flores aqui. Mas eu carrego
Nno meu coragao os clamores, 0os sonhos e esperancas dos povos amazonicos e indigenas. Com
o Sinodo: “A Amazobnia esta vivendo um momento de graca, um kairés. O Sinodo € um sinal dos
tempos no qual o Espirito Santo abre novos caminhos que discernimos através de um dialogo
reciproco entre todo o povo de Deus.” (IL, n. 28). O que nés temos muito é a esperanca de uma
nova vida, nova terra, nova Amazonia: “O Sinodo da Amazonia se transforma assim em um sinal
de esperanca para o povo amazbnico e para a humanidade inteira. Trata-se de uma grande
oportunidade para que a Igreja possa descobrir a presenca encarnada e ativa de Deus: nas mais
diferentes manifestac@es da criacdo; na espiritualidade dos povos originarios...” (IL, n. 33).

2. POVOS AMAZONICOS E INDIGENAS

Nés povos amazbnicos e os povos indigenas do Brasil, Bolivia, Peru, Equador, Colédmbia,
Venezuela, Guiana, Suriname e Guiana Francesa somos criaturas de Deus, criados a sua
“imagem e semelhanca” (Gn, 1, 26). Somos seres humanos, pertencentes a diversos povos. Do
Criador/Criadora, do Pai/M&e recebemos muitas riquezas, conhecimentos e continuamos
inspirados e recebendo as revelagdes divinas em diversos tempos, no cotidiano e nas
celebracdes. Ele/Ela nos da seus dons para que saibamos cuidar da vida humana e do mundo.

Os conhecimentos se transformam em religiosidades, espiritualidades e teologias e nos ensinam
gue “Deus € mistério e supera toda a logica humana. Deus nos ama e se insere em toda a nossa
vida. Ele se torna visivel, integra tudo o que existe, € o coracao de toda a realidade, sua presenca
esta em todos os povos e culturas.”

Os nossos avos e pais realizam os rituais/cerimdnias de dancgas, cantos, ritmos, pinturas,
adornos, benzimentos (oracbes e rezas originarias de cada povo), siléncios, evocacoes,
narrativas de nossas historias sagradas. Eles realizam cerimbnias de prevencdo dos males,
apaziguamento das forcas destrutivas, realizam cerimbnias de harmonizacdo das pessoas, das
casas, comunidades, dos rios, florestas, das rocas, dos seres vivos, dos passaros, da terra, da
constelacao, da lua, sol, dos ciclos da vida: gravidez, nascimento, primeira alimentacdo, primeira
menstruacdo da menina, harmonizagcdo da familia, protecdo das doencas, cura das enfermidades
e até a despedida desse mundo (morte).

Os nossos avés muito cedo escolhiam algumas pessoas para serem preparadas. Utilizando seus
benzimentos, desde o momento do nascimento, ja iniciava o0 processo de preparacdo das
pessoas que se tornariam sabios/sabias especializados. Nos primeiros anos, a mae e o pai,
assumem em nome do filhof/filha duras dietas alimentares. Pois nossos avds nos ensinam que
desta forma o filho e filha crescem e se amadurecem desenvolvendo as qualidades especificas,
pré-colocadas no coracdo e na mente da crianca: “O Espirito estd4 presente como forca vital na
vida e nas expressdes dos povos originarios.” A partir da adolescéncia o menino/menina assume
e vive as disciplinas recomendadas pelos sabios. A formacédo inicial e continuada, séria e
exigente, do cotidiano e dos rituais capacita o jovem. Cada um deles, conforme, a capacidade de
assimilacdo dos conhecimentos eles/elas atingem a maturidade. Tornam-se pessoas com
poderes de agenciar as forcas fisicas e espirituais, capazes de transformar os materiais (sélido,
liquido...) em fontes de protecdo, estabelecer o equilibrio das relagbes humanas, relacdes
equilibradas dos seres humanos com outras realidades envolventes, entre os diversos mundos.

2 Em outubro de 2014 fui participar do V Simpdsio de Teologia Indigena — Revelacdo do Verbo, San Cristobal de las
Casas, México (Chiapas) e visitei o lugar de apari¢éo de Nossa Senhora de Guadalupe a Juan Diego.

3 Conclusdes do V Simpdsio de Teologia india, Chiapas, 2014.

4 Idem.
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Eles com seus benzimentos dialogam com o0s seres invisiveis/espirituais para trazer para o
mundo material as forcas invisiveis capazes de cuidar a vida humana, vida da comunidade, do
meio ambiente, etc.

Em lingua tuyuka os nossos Kumua (filésofos, tedlogos, benzedores, curas, protetores), Bayaroa
(especialistas de cerimbnias de dancas e cantos), Yaiwa (especialistas em detectar as doencas e
extrair as doencas) e mulheres sabias nos ensinam que o Avd/Pai/Mae do Mundo, das pessoas,
dos seres vivos existentes no mundo das constelagdes, no mundo subterraneo e no patamar da
terra, no firmamento, entregou-nos os conhecimentos para que com eles cuidassemos bem das
pessoas, das comunidades, dos territérios e do cosmo. “O ser humano ndo € somente criatura,
mas imagem e filho de Deus. Ao encarnar-se, Deus se fez humanidade e parte do cosmo” (LS 99;
236)° A nossa dignidade consiste em sermos povos, com nossas riguezas e valores que o
Avb/Pai/Mae da Criagéo nos deu.

As sabedorias divinas encarnadas em cada cultura também sinalizam quando ndo conseguimos
viver conforme a vontade divina e conforme gostariamos de viver. Algumas praticas humanas
destroem nossas vidas, corrompem nossas atitudes humanas e desestruturam as nossas
relagdes sociais; desequilibram a conexdo com os diversos mundos. Sentimo-nos atingidos pelas
forcas dos males que nos impedem de viver bem com as pessoas. Diante dessas imperfeicdes
buscamos caminhos de mudanca, como individuos, como povo e comunidades. Mais uma vez
aparecem as figuras de pessoas especializadas, como vozes proféticas, a nos orientar e fazer
rituais para estabelecer harmonia e equilibrio dentro de nés mesmos como individuos e como
membros de um povo de irméaos. Os nossos sabios sdo pessoas de profunda compreensdo do
mundo e das pessoas. Para atingir a tal profundidade cultivam as meditacOes individuais e
coletivas no cotidiano e nas festas. Eu acredito que foi o Criador/Criadora que ilumina suas vidas,
suas meditacbes e suas falas aos membros de seu povo. Inspirados pelas sabedorias
invisiveis/divinas eles ajudam a resolver os diversos desequilibrios humanos e sociais.

3. EVANGELIZAGCAO

Ha mais ou menos 500 anos os primeiros missionarios chegaram a Amazoénia. Com o passar dos
anos e séculos diversas congregacodes religiosas masculinas e femininas chegaram a regiao.
Cada congregacdo ao seu modo, também diante de diferentes formas de aceitacdo, resisténcia e
negacdo dos povos indigenas, realizaram os trabalhos para os quais chegaram: evangelizar,
cristianizar, civilizar, etc. S&o muitos séculos de histérias, ndo da para entender em pouco tempo
a complexidade da acdo missionaria. S0 muitas pessoas envolvidas, missionarios, missionarias,
sacerdotes, bispos e milhares de leigos pertencentes aos diversos povos amazoOnicos e povos
indigenas. Muitos indigenas receberam o0s sacramentos da Igreja: Batismo, Eucaristia,
Reconciliagédo, Crisma, Matrimonio, Unc¢ao dos enfermos.

Quanto ao sacramento da Ordem, pouquissimos indigenas receberam esse sacramento durante
todos esses séculos. Os nossos avés acostumados com essa histéria pouco questionaram sobre
isso. Muitos indigenas pensam que tornar-se sacerdote € préprio para o ndo indigena, ndo um
sacramento da Igreja. Quando um indigena se torna sacerdote eles perguntam: por que vocé se
tornou sacerdote? Vocé ndo é indigena? Indigena pode ser sacerdote? O Sinodo da Amazodnia
nos desafia a propor novos caminhos para a Igreja. Ndo € um trabalho facil, pois mexe com os
conhecimentos e praticas bem enraizadas, com raizes bem profundas nas nossas mentes e
Nossos coragoes.

> Conclusdes do V Simpésio de Teologia india, Chiapas, 2014.
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4. EXPERIENCIAS CRISTAS E VOCACIONAIS

Eu nasci (1961) numa aldeia, uma comunidade cristd e meus pais eram catequistas. Meu pai era
um catequista disciplinado, conforme as tradicdes da Igreja, diariamente animava a oracdo da
manha na comunidade, com sua familia rezava o rosario todos os dias, aos domingos dirigia o
culto dominical, visitava cada familia para ajuda-las na vivéncia dos valores cristdos. Meu pai
faleceu com 33 anos de catequista (1996) e minha méae faleceu em 1989. Assim como 0S meus
pais existem milhares de catequistas que animam a vida cristd em suas comunidades.

Foi nessa aldeia que quando eu era adolescente eu vi uma cena missionaria e vocacional: um
missionario italiano muito animado catequizava os velhinhos da aleia. Ele falava-lhes em lingua
portuguesa, por isso, eles ndo entendiam. Apesar de ndo entenderem, mantinham-se com o0s
olhos fixos no missionario. Com a minha imaginacdo de um adolescente tuyuka pensei que eu
poderia me tornar sacerdote para falar aos meus avés com a nossa lingua e eles entenderiam a
beleza da mensagem de Jesus.

Depois 0 meu pai me deixou para estudar no internato da Missdo Salesiana de Pari-Cachoeira®

Foi la que numa das visitas ao internato o bispo da Prelazia do Rio Negro, Sdo Gabriel da
Cachoeira contou para nés que ele iniciaria um Seminario para acompanhar 0s jovens que
quisessem se tornar sacerdotes. Tendo ouvido essa noticia, eu e mais alguns jovens nos
interessamos e fomos conversar com um sacerdote salesiano. Quando ele ouviu que nos
gueriamos estudar para sermos sacerdotes, ele disse: ser sacerdote ndo é para os indigenas.
Nés acreditamos nisso e seguimos nossa vida de estudantes. Noutro tempo outro salesiano se
disp6s a acompanhar quem quisesse seguir a vocacao. Foi assim, que eu decidi seguir o
caminho vocacional, mas o0 meu avd e minha mae ndo concordaram com essa decisao, pois eles
tinham me preparado desde crianga para eu me tornar uma pessoa especializada em rituais de
dancas/cantos. O meu pai que era catequista consentiu que eu fizesse tal experiéncia.

Estamos no inicio da década de 1980. Eu fui para Manaus e comecar a caminhada vocacional.
Fui seguindo por todas as fases da formacéo (aspirantado, pré-noviciado, noviciado, estudos
filosoficos e teologicos). Tive muitas dificuldades, mas superei com a ajuda de meus formadores e
colegas. Eu estive fazendo memodria desde o ano de 1980 até o tempo presente, ultrapassamos
de 300 jovens que passaram nos Seminarios: salesianos, capuchinhos, diocesanos e outras
congregacdes. Muitos decidiram sair nos primeiros anos de formacéo, outros no periodo de votos
temporarios, alguns apds a profissdo perpétua; outros sairam durante os estudos da Filosofia,
outros durante os estudos da Teologia e outros nos primeiros anos de sacerdocio.

A partir dessas experiéncias mal sucedidas nds salesianos, no ano de 1994 na Misséo Salesiana
de lauareté, iniciamos o Centro de Formacdo Indigena (CFl) para o acompanhamento das
vocacOes indigenas nos primeiros trés anos de formacdo. Durante esse periodo procuramos
trabalhar os temas indigenas para fortalecer as identidades indigenas e prepara-los para as
seguintes etapas formativas. Apos esses anos iniciais os jovens indigenas sdo enviados para
outras etapas que, geralmente, funcionam nas cidades. Gracas a nova experiéncia alcancamos
resultado mais satisfatério. Daqueles que passaram nesse Centro, 5 tornaram-se sacerdotes; 1
estudante de Teologia, um estudante de Filosofia, 3 novicos, 6 pré-novicos e dois aspirantes.
Houve aumento de indigenas sacerdotes no clero diocesano: 4 sacerdotes, 1 diacono, outros
estudam Filosofia e Teologia em Manaus. Outros indigenas estdo em outras congregacoes. As
vocacgdes femininas tém aumentado bastante em diferentes congregacoes religiosas que atuam
na nossa regiao.

O quadro atual mostra para os povos indigenas da nossa regiao que € possivel o seguimento a
vocacao sacerdotal e religiosa. Assim desconstruimos a visdo de que tornar-se sacerdote é

6 Os salesianos sairam dessa Miss&o no final do ano de 1998.
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proprio de ndo indigena, mas tornar-se sacerdote faz parte da vida crista, da resposta positiva ao
chamado de Deus. Com a graca de Deus e com ajuda de irmédos da Comunidade vivemos 0s
conselhos evangélicos de pobreza, castidade e obediéncia. O celibato como um dom de Deus é
vivido em todas as culturas.

5. VIDA SACERDOTAL E MISSIONARIA

No inicio do ano de 1994 quando ainda era diacono fui enviado por meus superiores como
missionario na Missdo Salesiana de lauareté, Amazonas — Brasil. Trabalhei com os povos:
Arapaso, Tariano, Tuyuka, Tukano, Desano, Piratapuia, Wanano, Kubeu, Mirititapuia, Hupda e
outros. No dia 2 de junho fui ordenado sacerdote. lauareté foi um dos lugares que atuei em
diferentes periodos (1994-1997; 2005; 2007-2008). Eu sendo um sacerdote indigena quis fazer
inovacgdes no estilo de atuacdo pastoral e celebrativa. Sonhamos e concretizamos as celebracdes
inculturadas, com cantos e ritmos em lingua tukano; utilizacdo das pinturas corporais, etc.
Elaboramos subsidios para uma Catequese inculturada. Essas tentativas de inovacdo também
geraram duvidas e conflitos entre os indigenas, questionavam: por que os elementos culturais
antes considerados diabolicos pelos missionarios na atualidade sdo utilizados nas celebracdes
das missas? Diante disso, nem eu hem 0 povo estavamos preparados para inovagdes profundas.
Como eu ja disse anteriormente, o estilo missionério antigo estava bem enraizado nas mentes e
nos coracbes de indigenas cristdos. Por isso, eu digo que mudar de mentalidade nédo é téo
rapido, pois mexe com muitas historias, tradi¢cdes, sentimentos, emocgdes, estrutura psicologica e
crencas construidas por muitas décadas.

Nos anos de 2007-2008 eu fui diretor e paroco na mesma Missdo Salesiana. O curso de
mestrado em educacdo que acabava de defender colaborou com a minha pratica pastoral,
estudos de nossas riquezas culturais e retomar com as celebragdes inculturadas e catequese
inculturada. A participacdo dos sabios e das sébias de cada povo foi muito importante para que
pudéssemos assumir 0os sonhos como comunidade paroquial. Eles mesmos estavam assumindo
0 protagonismo na preparacdo das celebracdes, na formacdo de liderancas, catequistas,
ministros extraordinarios da Sagrada Comunhao, coordenadores de diversas pastorais. Eu
sonhava junto com eles fazer um trabalho diferente do que os salesianos vindos da Europa, sem
perder o carisma salesiano e sem perder os valores culturais de cada povo.

No periodo de 2010 a 2016 eu fui enviado como missionario entre o povo Yanomami, na Missdo
Salesiana de Marauia — rio Marauid — Amazonas/Brasil. Quando cheguei ali, o primeiro salesiano
havia chegado ha 49 anos. Eu ajudava na formacdo dos professores yanomami. Viviamos a
nossa vida salesiana, vida de oragdo e celebrativa. Os jovens, adolescentes e criancas
participavam desses momentos. Na missa quando nds missionarios recebiamos a Comunhéo
todos eles queriam comungar e nés diziamos para eles que ndo poderiam comungar, ainda.

Noés diziamos para eles que somente depois do batismo receberiam a primeira eucaristia. Os
jovens e os adolescentes diziam: eu quero ser batizado e receber a primeira comunhdo para
receber o Corpo de Jesus. Eu, sendo um indigena como eles sentia-me incomodado com aquilo,
como também sentia muito incomodado com os missionarios que diziam que ainda néo era tempo
de batizar os Yanomami. Mas eu dizia: ja estamos aqui ha 50 anos; quando vamos dar a esses
Yanomami 0 que eles mais desejam: o batismo e a eucaristia? A partir da constatacao desse
desejo comegcamos a preparar, passaram ainda cinco anos. As liderangcas chegavam comigo e



diziam: padre Justino, o senhor € nosso parente, o senhor tem que batizar nossos filhos! Eu dizia:
estamos preparando.

A vontade de receberem os sacramentos estava se intensificando. Até que no ano de 2015
durante a visita do bispo eles deram o ultimato: senhor bispo, o senhor vai nos batizar? Se nao
nos batizar ndo venha mais; os missionarios ha muito tempo estdo nos enganando, dizendo que
vao batizar e ndo batizam. A partir dessa atitude radical dos Yanomami comegcamos a batizar os
Yanomami.

Em meio ao povo Yanomami eu senti mesmo quanto € dificil viver a alteridade. Mas eles me
ajudaram a descolonizar minhas visées e praticas sacerdotais e até mesmo minhas visdes e
praticas tuyuka. Permitiram-me mergulhar na cultura deles, participando de seus rituais, suas
dancas, suas pinturas. E, ao mesmo tempo eu sonhava que eles poderiam enriquecer muito mais
do que eu na vida da Igreja, pois sao detentores de tradi¢cGes vivas. Na minha imaginacao eu
dizia para os meus irmaos salesianos que os Yanomami, um dia salvariam a nossa provincia,
sendo seminaristas, tornando-se salesianos e sacerdotes. Mas para chegar a esse nivel tinha que
partir do primeiro sacramento. Se eles ndo eram batizados, ainda, ndo é porque eles néo
gueriam, mas nés missiondrios decidimos ndo batizd-los, mesmo quando eles expressavam que
gueriam ser batizados e viver a vida yanomami crista.

CONCLUSAO

O Sinodo da Amazdnia veio para nos provocar. Que tenhamos a capacidade de colocar-nos no
lugar do outro. Quem ndo nasceu nem vive na Amazoénia fazer o dificil exercicio de pensar os
desafios a partir da Amazoénia a partir das visbées dos povos amazénicos e indigenas. Percorrer
um caminho interior de superacdo dos preconceitos, desrespeitos, discriminacdo, excluséo
historicamente construidos por diversos membros da Igreja. Os povos indigenas precisam ser
reconhecidos e respeitados pela Igreja para que vivendo em seus territérios construam uma Igreja
com rosto indigena. A Igreja precisa construir novo tipo de relacdo entre os membros da Igreja,
indigenas e ndo indigenas, que a Igreja confie e aposte nas capacidades e riquezas dos povos
indigenas. Esse processo novo precisa passar pela mudanca profunda de atitudes, partilhar com
0s povos indigenas o que de melhor a Igreja pode partilhar o amor que Deus tem por todas as
suas criaturas. A Igreja com rosto amazénico e rosto indigena surgird das novas atitudes
humanas, cristds e eclesiais. Dessa forma s rostos amazodnicos e indigenas estardo mais
serenos, confiantes, dispostos, sorridentes, comprometidos, corajosos, satisfeitos no processo de
evangelizacéo, nas celebracoes, etc.

Os diversos ministérios que se originam dentro de cada cultura amazénica e indigena podem ser
reconhecidos e valorizados como ministérios eclesiais. Os novos ministérios pensados com o0s
povos amazonicos e indigenas para a Igreja na Amazonia precisa ser resultado da nova forma de
ser Igreja na Amazoénia, ndo somente para superar a falta de ministros ordenados para atender as
grandes regifes geograficas.



CUIDAR A LAS PERSONAS Y AL MUNDO
Padre Justino Sarmento Rezende SDB’
INTRODUCCION

Agradeciendo la oportunidad de participar del actual Simposio Teologico, con el tema:
AMAZONIA: nuevos caminos para la Iglesia. El Sinodo de la Amazonia me ha sorprendido
continuamente. Proporciona muchos aprendizajes, suscita valentia, permite sofiar y crear
esperanzas. Ahora estoy delante de los sefiores cardenales y obispos; personas especializadas.
Yo los considero como mis hermanos y mis hermanas mayores de la Iglesia.

Para la elaboracién de este compartir me quedé reflexionando y meditando sobre lo que yo
deberia decir a personas tan especiales y sabias como ustedes. Me acordé de la figura de un
Azteca, de la region de México, que recibio el nombre cristiano de Juan Diego, nacido en 1474,
acogio la fe cristiana por las ensefianzas de los franciscanos. Fue bautizado (1524) cuando tenia
50 aflos y se convirtio en cristiano dedicado, piadoso, hombre de oracion, de penitencias y
hombre simple. El caminaba 22 km para oir la Palabra de Dios, de su aldea a la ciudad de
México.

El 9 de diciembre de 1531, cuando él caminaba de madrugada para ir a la Iglesia, entre su pueblo
y el monte Tepeyac la Virgen de Guadalupe se le aparecié por primera vez y en lengua azteca,
decia: "Juan Dieguito", "el mas humilde de mis hijos", "hijo mio". Ella le confi6 la mision de llevar
el mensaje al obispo Don Juan de Zumarraga de que en el lugar de su aparicion debia construirse
una iglesia. Juan Diego obedecié a la peticion de la Virgen, pero el obispo no lo creyd. La
segunda vez el obispo queria una prueba concreta. Ante estas actitudes Juan Diego se quedd
triste, desanimado y decepcionado. Se qued6 con miedo de seguir por el camino para no
encontrarse con la Virgen Maria, pues también tenia miedo de ella.

El 12 de diciembre cuando la Virgen aparecié de nuevo, Juan Diego expres6 su decepcion con el
obispo; dijo que no queria llevar el mensaje al obispo. Maria le dijo: "Hijito querido, ¢no estoy
contigo? Yo, que soy tu madre." Con esas palabras Juan Diego se sinti6 fortalecido nuevamente.
La Virgen Maria le pidio que fuera a cosechar las flores en el monte Tepeyac, en pleno invierno,
época en que no habia flores. El obedecid, encontro las flores, las cosechd y se las llevo
envueltas con su manto a la Virgen Maria. Ella a su vez le pidié que llevara al obispo aquellas
flores como prueba de la veracidad del mensaje de Nuestra Sefora.

’ Indigena del pueblo Ytapinopona / Tuyuka. Dupo es el nombre original del P. Justino. Nacido el 30 de junio de
1961, en la aldea Onga-igarapé, municipio de S&o Gabriel da Cachoeira - Amazonas - Brasil. Es religioso de la
Sociedad de San Francisco de Sales - Salesianos de Don Bosco. Hizo la primera profesion religiosa el 6 de enero de
1984 y profesién perpetua el 6 de enero de 1991. Ordenado sacerdote el 2 de junio de 1994. Trabajé entre los
pueblos indigenas en la Mision Salesiana de lauareté en los periodos de 1994-1997, 2004, 2007-2008; entre el
pueblo Yanomami en la Misién Salesiana de Marauia en el periodo 2010-2016. Formacion académica: Licenciatura
en Filosofia (UCB / Brasilia), Licenciatura en Teologia (FTNSA / Sdo Paulo), Maestria en Educacion Indigena
(UCDB / Campo Grande) y cursando Doctorando en Antropologia Social (UFAM / Manaos). Texto elaborado para el

Simposio Teoldgico - AMAZONIA: nuevos caminos para la Iglesia, Roma, 24-26/06/2019.
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1. SINODO DE LA AMAZONIA

Un dia del afio 1998 fui a presidir la Eucaristia en una comunidad de religiosas de vida
consagrada en San Pablo. Cuando llegué percibi que me miraban con desconfianza, hasta el
momento en que una de ellas dijo: antes los "blancos” iban a evangelizar a los indios, ahora los
indios vienen a evangelizar a los "blancos". Y cuando pensé en ese discurso vino en mi mente mi
propia condicién de ser indigena ante los Cardenales, obispos y demas especialistas. Como
ustedes recibirian a mi persona y lo que hablo. Yo pensaba conmigo mismo: ¢co6mo mi mensaje
podria alcanzar su corazén y no solo su mente, académicamente bien estructurada? ¢Como
conseguiria despertar la confianza con mis contribuciones?

El indigena azteca Juan Diego® tuvo un encuentro con la Virgen de Guadalupe antes de llevar el
mensaje al obispo, aunque fue dificil despertar la confianza del obispo. Yo, un indigena Tuyuka
no tuve un encuentro con nuestra Madre Maria. Pero estoy aqui con mi propia vida indigena
vivida en la Amazonia. Todos los pueblos podrian traer muchas flores aqui. Pero yo llevo en mi
corazoén los clamores, los suefios y esperanzas de los pueblos amazonicos e indigenas. Con el
Sinodo: "La Amazonia esta viviendo un momento de gracia, un kairés. El Sinodo es un signo de
los tiempos en que el Espiritu Santo abre nuevos caminos que discernimos a través de un dialogo
reciproco entre todo el pueblo de Dios" (IL, 28). Lo que tenemos mucho es la esperanza de una
nueva vida, nueva tierra, nueva Amazonia: "El Sinodo de la Amazonia se transforma asi en un
signo de esperanza para el pueblo amazonico y para la humanidad entera. Se trata de una gran
oportunidad para que la Iglesia pueda descubrir la presencia encarnada y activa de Dios: en las
mas diversas manifestaciones de la creacion; en la espiritualidad de los pueblos originarios..."(IL,
n. 33).

2. PUEBLOS AMAZONICOS E INDIGENAS

Nosotros, pueblos amazoénicos y los pueblos indigenas de Brasil, Bolivia, Perd, Ecuador,
Colombia, Venezuela, Guyana, Surinam y Guayana Francesa somos criaturas de Dios, creados a
su "imagen y semejanza” (Gn, 1, 26). Somos seres humanos, pertenecientes a diversos pueblos.
Del Creador / Creadora, del Padre / Madre recibimos muchas riquezas, conocimientos y
continuamos inspirados y recibiendo las revelaciones divinas en diversos tiempos, en lo cotidiano
y en las celebraciones. El / Ella nos da sus dones para que sepamos cuidar de la vida humana y
del mundo.

Los conocimientos se transforman en religiosidades, espiritualidades y teologias y nos ensefian
gue "Dios es misterio y supera toda la l6gica humana. Dios nos ama y se inserta en toda nuestra
vida. El se vuelve visible, integra todo lo que existe, es el corazén de toda realidad, su presencia
esta en todos los pueblos y culturas™.

Nuestros abuelos y padres realizan los rituales / ceremonias de danzas, cantos, ritmos, pinturas,
adornos, bendiciones (oraciones y rezas originarias de cada pueblo), silencios, evocaciones,
narrativas de nuestras historias sagradas. En el caso de las ceremonias de prevencion de los
males, apaciguamiento de las fuerzas destructivas, realizan ceremonias de armonizacion de las
personas, de las casas, comunidades, de los rios, bosques, de los campos de cultivo, de los

8 En octubre de 2014 fui a participar en el V Simposio de Teologia Indigena - Revelacion del Verbo, San Cristébal de
las Casas, México (Chiapas) y visité el lugar de aparicién de Nuestra Sefiora de Guadalupe a Juan Diego.

® Conclusiones del V Simposio de Teologia India, Chiapas, 2014.

8



seres vivos, de los péajaros, de la tierra, de la constelacién, de la luna, sol, de los ciclos de la vida:
embarazo, nacimiento, primera alimentacion, primera menstruacion de la nifia, armonizacion de la
familia, proteccion de las enfermedades, cura de las enfermedades y hasta la despedida de ese
mundo (muerte).

Nuestros abuelos muy pronto elegian a algunas personas para ser preparadas. Utilizando sus
bendiciones, desde el momento del nacimiento, ya iniciaba el proceso de preparacion de las
personas que se convertirian en sabios / sabias especializados. En los primeros afos, la madre y
el padre, asumen en nombre del hijo / hija duros dietas alimenticias. Porque nuestros abuelos nos
ensefian que de esta forma el hijo e hija crece y madura desarrollando las cualidades especificas,
pre-colocadas en el corazén y en la mente del nifio: "El Espiritu esta presente como fuerza vital
en la vida y en las expresiones de los pueblos originarios. A partir de la adolescencia el nifio / nifia
asume Y vive las disciplinas recomendadas por los sabios. La formacion inicial y continuada, seria
y exigente, de lo cotidiano y de los rituales capacita al joven. Cada uno de ellos, conforme la
capacidad de asimilacién de los conocimientos ellos / ellas alcanzan la madurez. Se convierten en
personas con poderes de agenciar las fuerzas fisicas y espirituales, capaces de transformar los
materiales (solido, liquido...) en fuentes de proteccion, establecer el equilibrio de las relaciones
humanas, relaciones equilibradas de los seres humanos con otras realidades envolventes, entre
si los diversos mundos. Ellos con sus bendiciones dialogan con los seres invisibles / espirituales
para traer al mundo material las fuerzas invisibles capaces de cuidar la vida humana, la vida de la
comunidad, el medio ambiente, etc.

En lengua tuyuka nuestros Kumua (filosofos, tedlogos, bendecidores, curadores, protectores),
Bayaroa (especialistas de ceremonias de danzas y cantos), Yaiwa (expertos en detectar las
enfermedades y extraer las enfermedades), y mujeres sabias nos ensefian que el Abuelo / Padre
/ Madre del Mundo, de las personas, de los seres vivos existentes en el mundo de las
constelaciones, en el mundo subterraneo y en el nivel de la tierra, en el firmamento, nos entrego
los conocimientos para que con ellos cuidaramos bien de las personas, de las comunidades, de
los territorios y del cosmos. "El ser humano no es sélo criatura, sino imagen e hijo de Dios. "Al
encarnarse, Dios se hizo humanidad y parte del cosmos" (LS 99; 236)*. Nuestra dignidad
consiste en ser pueblos, con nuestras riquezas y valores que el Abuelo / Padre / Madre de la
Creacion nos dio.

Las sabidurias divinas encarnadas en cada cultura también sefialan cuando no conseguimos vivir
conforme a la voluntad divina y como nos gustaria vivir. Algunas practicas humanas destruyen
nuestras vidas, corrompen nuestras actitudes humanas y desestructuran nuestras relaciones
sociales; desequilibran la conexion con los diversos mundos. Nos sentimos afectados por las
fuerzas de los males que nos impiden vivir bien con las personas. Ante estas imperfecciones
buscamos caminos de cambio, como individuos, como pueblo y comunidades. Una vez mas
aparecen las figuras de personas especializadas, como voces proféticas, para orientar y hacer
rituales para establecer armonia y equilibrio dentro de nosotros mismos como individuos y como
miembros de un pueblo de hermanos. Nuestros sabios son personas de profunda comprensién
del mundo y de las personas. Para alcanzar esa profundidad cultivan las meditaciones
individuales y colectivas en lo cotidiano y en las fiestas. Creo que fue el Creador / Creadora que
ilumina sus vidas, sus meditaciones y sus palabras a los miembros de su pueblo. Inspirados por

10 Cconclusiones del V Simposio de Teologia India, Chiapas, 2014.
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las sabidurias invisibles / divinas, ayudan a resolver los diversos desequilibrios humanos y
sociales.

3. EVANGELIZACION

Hace mas o menos 500 afios los primeros misioneros llegaron a la Amazonia. Con el paso de los
afnos y siglos diversas congregaciones religiosas masculinas y femeninas llegaron a la region.
Cada congregacion a su modo, también delante de diferentes formas de aceptacion, resistencia y
negacion de los pueblos indigenas, realizaron los trabajos para los cuales llegaron: evangelizar,
cristianizar, civilizar, etc. Son muchos siglos de historias, no se puede entender en poco tiempo la
complejidad de la accion misionera. Son muchas personas involucradas, misioneros, misioneras,
sacerdotes, obispos y miles de laicos pertenecientes a los diversos pueblos amazoénicos y
pueblos indigenas. Muchos indigenas recibieron los sacramentos de la Iglesia: Bautismo,
Eucaristia, Reconciliacion, Crisma, Matrimonio, Uncion de los enfermos.

En cuanto al sacramento de la Orden, muy pocos indigenas recibieron ese sacramento durante
todos estos siglos. Nuestros abuelos acostumbrados con esa historia poco cuestionaron sobre
es0. Muchos indigenas piensan que convertirse en sacerdote es propio para el no indigena, no un
sacramento de la Iglesia. Cuando un indigena se vuelve sacerdote le preguntan: ¢ por qué te has
convertido en sacerdote? ¢ TU no es indigena? ¢Indigena puede ser sacerdote? El Sinodo de la
Amazonia nos desafia a proponer nuevos caminos para la Iglesia. No es un trabajo facil, pues
pone en juego los conocimientos y practicas bien arraigadas, con raices muy profundas en
nuestras mentes y nuestros corazones.

4. EXPERIENCIAS CRISTIANAS Y VOCACIONALES

Yo naci (1961) en una aldea, una comunidad cristiana y mis padres eran catequistas. Mi padre
era un catequista disciplinado, segun las tradiciones de la Iglesia, diariamente animaba la oraciéon
de la mafana en la comunidad, con su familia rezaba el rosario todos los dias, los domingos
dirigia el culto dominical, visitaba a cada familia para ayudarlas en la vivencia de los valores
cristianos. Mi padre fallecio con 33 afios de catequista (1996) y mi madre fallecié en 1989. Asi
como mis padres existen miles de catequistas que animan la vida cristiana en sus comunidades.

Fue en esa aldea que cuando yo era adolescente vi una escena misionera y vocacional: un
misionero italiano muy animado catequizaba a los viejitos de la aldea. El les hablé en lengua
portuguesa, por eso, ellos no entendian. A pesar de no entender, se mantenian con los ojos fijos
en el misionero. Con mi imaginacion de un adolescente tuyuka pensé que podria hacerme
sacerdote para hablar a mis abuelos con nuestra lengua y ellos entenderian la belleza del
mensaje de Jesus.

Después mi padre me dejé para estudiar en el internado de la Mision Salesiana de Pari-
Cachoeira™. Fue alli que en una de las visitas al internado el obispo de la Prelatura del Rio
Negro, San Gabriel da Cachoeira, nos contd que €l iniciaria un Seminario para acompafar a los
jovenes que quisieran convertirse en sacerdotes. Habiendo escuchado esa noticia, yo y algunos
jovenes nos interesamos y fuimos a conversar con un sacerdote salesiano. Cuando él oy6 que
gueriamos estudiar para ser sacerdotes, €l dijo: ser sacerdote no es para los indigenas. Creimos
en eso y seguimos nuestra vida de estudiantes. En otro momento otro salesiano se dispuso a

1 Los salesianos salieron de esa misién a finales del afio 1998.
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acompafar a quien quisiera seguir la vocacion. Fue asi que decidi seguir el camino vocacional,
pero mi abuelo y mi madre no estuvieron de acuerdo con esa decision, porque ellos me habian
preparado desde nifio para que me convirtiera en una persona especializada en rituales de
danzas / cantos. Mi padre que era catequista consintié que yo hiciera tal experiencia.

Estamos a principios de la década de 1980. Yo fui a Manaos para comenzar el camino
vocacional. Fui siguiendo por todas las fases de la formacion (aspirantado, pre-noviciado,
noviciado, estudios filosdéficos y teoldgicos). He tenido muchas dificultades, pero he superado con
la ayuda de mis formadores y colegas. Yo estuve haciendo memoria desde el afio 1980 hasta el
tiempo presente, sobrepasamos los 300 jovenes que pasaron por los Seminarios: salesianos,
capuchinos, diocesanos y otras congregaciones. Muchos decidieron salir en los primeros afos de
formacion, otros en el periodo de votos temporales, algunos después de la profesion perpetua;
otros salieron durante los estudios de la Filosofia, otros durante los estudios de la Teologia y
otros en los primeros afios de sacerdocio.

A partir de esas experiencias fracasadas los salesianos, en el afio 1994 en la Mision Salesiana de
lauareté, iniciamos el Centro de Formacion Indigena (CFl) para el acompafiamiento de las
vocaciones indigenas en los primeros tres afios de formacion. Durante ese periodo buscamos
trabajar los temas indigenas para fortalecer las identidades indigenas y prepararlos para las
siguientes etapas formativas. Después de estos afios iniciales los jévenes indigenas son enviados
a otras etapas que, generalmente, funcionan en las ciudades. Gracias a la nueva experiencia
alcanzamos un resultado mas satisfactorio. De los que pasaron en ese Centro, 5 se convirtieron
en sacerdotes; un estudiante de Teologia, un estudiante de Filosofia, 3 novicios, 6 pre-novicios y
dos aspirantes. Hubo aumento de indigenas sacerdotes en el clero diocesano: 4 sacerdotes, un
diacono, otros estudian Filosofia y Teologia en Manaos. Otros indigenas estan en otras
congregaciones. Las vocaciones femeninas han aumentado bastante en diferentes
congregaciones religiosas que actian en nuestra region.

El cuadro actual muestra para los pueblos indigenas de nuestra region que es posible el
seguimiento a la vocacion sacerdotal y religiosa. Asi desconstruimos la vision de que convertirse
en sacerdote es propio del no indigena, pero convertirse en sacerdote forma parte de la vida
cristiana, de la respuesta positiva al llamado de Dios. Con la gracia de Dios y con ayuda de
hermanos de la Comunidad vivimos los consejos evangélicos de pobreza, castidad y obediencia.
El celibato como un don de Dios se vive en todas las culturas.

5. VIDA SACERDOTAL Y MISIONERA

A principios del afio 1994 cuando aun era diacono fui enviado por mis superiores como misionero
a la Misién Salesiana de lauareté, Amazonas - Brasil. Trabajé con los pueblos: Arapaso, Tariano,
Tuyuka, Tukano, Desano, Piratapuia, Wanano, Kubeu, Mirititapuia, Hupda y otros. El 2 de junio fui
ordenado sacerdote. lauareté fue uno de los lugares que actué en diferentes periodos (1994-
1997, 2005, 2007-2008). Yo siendo un sacerdote indigena quise hacer innovaciones en el estilo
de actuacién pastoral y celebrativa. Sofiamos y concretamos las celebraciones inculturadas, con
cantos y ritmos en lengua tukano; utilizacion de las pinturas corporales, etc. Elaboramos subsidios
para una Catequesis inculturada. Estos intentos de innovacion también generaron dudas vy
conflictos entre los indigenas, cuestionaban: ¢por qué los elementos culturales antes
considerados diabdlicos por los misioneros en la actualidad se utilizan en las celebraciones de las
misas? Ante eso, ni yo ni el pueblo estabamos preparados para innovaciones profundas. Como
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ya dije anteriormente, el estilo misionero antiguo estaba bien enraizado en las mentes y en los
corazones de los indigenas cristianos. Por eso, yo digo que cambiar de mentalidad no es tan
rapido, pues mueve con muchas historias, tradiciones, sentimientos, emociones, estructura
psicoldgica y creencias construidas por muchas décadas.

En los afios 2007-2008 fui director y péarroco en la misma mision salesiana. EI master en
educacién que acababa de defender ayud6 en mi practica pastoral, estudios de nuestras riquezas
culturales y retomar con las celebraciones inculturadas y catequesis inculturada. La participacion
de los sabios y de las sabias de cada pueblo fue muy importante para que pudiéramos asumir los
suefios como comunidad parroquial. Ellos mismos estaban asumiendo el protagonismo en la
preparacion de las celebraciones, en la formaciébn de lideres, catequistas, ministros
extraordinarios de la Sagrada Comunion, coordinadores de diversas pastorales. Yo sofiaba con
ellos hacer un trabajo diferente al de los salesianos venidos de Europa, sin perder el carisma
salesiano y sin perder los valores culturales de cada pueblo.

En el periodo de 2010 a 2016 fui enviado como misionero entre el pueblo Yanomami, en la Misién
Salesiana de Marauia - rio Marauia - Amazonas / Brasil. Cuando llegué alli, el primer salesiano
habia llegado hace 49 afios. Yo ayudaba en la formacion de los profesores yanomami. Viviamos
nuestra vida salesiana, vida de oracion y celebracion. Los jovenes, adolescentes y nifios
participaban en esos momentos. En la misa cuando los misioneros recibian la Comuniéon todos
ellos querian comulgar y nosotros les deciamos a ellos que no podian comulgar, todavia.

Nosotros les decimos que sélo después del bautismo recibirian la primera eucaristia. Los jovenes
y los adolescentes decian: quiero ser bautizado y recibir la primera comunién para recibir el
Cuerpo de Jesus. Yo, siendo un indigena como ellos me sentia incomodado con aquello, como
también sentia muy molesto con los misioneros que decian que audn no era tiempo de bautizar a
los Yanomami. Pero yo decia: ya estamos aqui hace 50 afios; ¢cuando vamos a dar a esos
Yanomami lo que mas desean: el bautismo y la eucaristia? A partir de la constatacion de ese
deseo comenzamos a prepararles, pasaron cinco afios. Los lideres llegaban conmigo y decian:
jPadre Justino, usted es nuestro pariente, usted tiene que bautizar a nuestros hijos! Yo decia:
estamos preparandoles.

La voluntad de recibir los sacramentos se estaba intensificando. Hasta que en el afio 2015
durante la visita del obispo ellos dieron el ultimatum: sefior obispo, ¢ nos va a bautizar? Si no nos
bautizamos no venga mas; los misioneros desde hace mucho tiempo nos estan engafiando,
diciendo que nos van a bautizar y no nos bautizan. A partir de esa actitud radical de los
Yanomami comenzamos a bautizar a los Yanomami.

En medio del pueblo Yanomami senti incluso cuanto es dificil vivir la alteridad. Pero ellos me
ayudaron a descolonizar mis visiones y practicas sacerdotales e incluso mis visiones y practicas
tuyuka. Me permitieron sumergirse en su cultura, participando de sus rituales, sus danzas, sus
pinturas. Y al mismo tiempo yo sofiaba que ellos podrian enriquecerse mucho mas que yo en la
vida de la Iglesia, pues son poseedores de tradiciones vivas. En mi imaginacion yo decia a mis
hermanos salesianos que los Yanomami, un dia salvarian nuestra provincia, siendo seminaristas,
llegando a ser salesianos y sacerdotes. Pero para llegar a ese nivel tenia que partir del primer
sacramento. Si ellos no eran bautizados, aun, no es porque ellos no querian, pero los misioneros
decidimos no bautizarlos, incluso cuando ellos expresaban que querian ser bautizados y vivir la
vida yanomami cristiana.
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CONCLUSION

El Sinodo de la Amazonia vino para provocarnos. Que tengamos la capacidad de ponernos en el
lugar del otro. Para quien no nacio ni vive en la Amazonia es dificil el ejercicio de pensar los
desafios a partir de la Amazonia, a partir de las visiones de los pueblos amazonicos e indigenas.
Recorrer un camino interior de superacion de los prejuicios, falta de respeto, discriminacion,
exclusion histéricamente construidos por diversos miembros de la Iglesia. Los pueblos indigenas
necesitan ser reconocidos y respetados por la Iglesia para que viviendo en sus territorios
construyan una Iglesia con rostro indigena. La Iglesia necesita construir nuevo tipo de relacion
entre los miembros de la Iglesia, indigenas y no indigenas, que la Iglesia confie y apueste en las
capacidades y riquezas de los pueblos indigenas. Este proceso nuevo necesita pasar por el
cambio profundo de actitudes, compartir con los pueblos indigenas lo mejor que la Iglesia puede
compartir, el amor que Dios tiene por todas sus criaturas. La Iglesia con rostro amazoénico y rostro
indigena surgira de las nuevas actitudes humanas, cristianas y eclesiales. De esa forma los
rostros amazénicos e indigenas estardn mas serenos, confiados, dispuestos, sonrientes,
comprometidos, valerosos, satisfechos en el proceso de evangelizacion, en las celebraciones,
etc.

Los diversos ministerios que se originan dentro de cada cultura amazonica e indigena pueden ser
reconocidos y valorados como ministerios eclesiales. Los nuevos ministerios pensados con los
pueblos amazonicos e indigenas para la Iglesia en la Amazonia necesitan ser resultado de la
nueva forma de ser Iglesia en la Amazonia, no solo para superar la falta de ministros ordenados
para atender a las grandes regiones geograficas.
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