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Resumen

En el presente texto el autor expone la necesidad dramatica de llevar a cabo
instancias de didlogo interreligioso en la pluralista y conflictiva sociedad
actual. Se seflalan las condiciones para el didlogo y se presenta un panorama
de los encuentros entre las culturas de occidente y de oriente en el pasado,
en la era moderna y en la actualidad mostrando ejemplos concretos de
encuentro interreligioso que han enriquecido a las partes.
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Abstract

In this text the author describes the dramatic need to carry out the requests
of interreligious dialogue in this conflictual and pluralistic society. The
author identifies the conditions for dialogue and presents an overview of the
encounters between western and eastern cultures in the past, in the modern
age and today showing concrete examples of interreligious encounter that
have enriched the parties.
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Actualmente no es posible dejar de advertir que vivimos en un mundo
unico oaldeaglobal. Constituye as{una suerte de obligacién moralinteresarnos
en los valores y normas conceptuales de culturas y religiones diferentes a
la nuestra. Vivimos hoy en un mundo cada dia mas interdependiente, no
solo en el aspecto comercial y tecnolégico, sino también en lo cultural y
espititual.

Efectivamente, en las ultimas décadas se ha ido tomando conciencia, cada
vez mas nitidamente, de la necesidad de trabajar por el didlogo inter-cultural e
inter-religioso, pues no se puede amar lo que no se conoce. En este contexto
se oye hoy hablar de «conciencia planetatia», de «cultura planetariay.

Por variadas razones que no corresponde profundizar en esta
oportunidad, razones de orden historico, sociolégico, psicologico, y, por
clerto, comunicacional, hay que agregar, a las diversas iglesias cristianas no
catélico-romanas y a la comunidad judia, que nos acompanan desde hace
siglos, hay que agregar, digo, a religiones y tradiciones de sabidurfa que hasta
hace algunas décadas parecian lejanas y exdticas a nuestra realidad local y que
hoy estan presentes y activas entre nosotros.

Por ejemplo, a lo largo del pafs, aunque principalmente en la zona
central, podemos constatar la existencia de grupos trepresentativos de
diferentes aspectos de las religiones y filosoffas de la India, especialmente
del yoga, aunque no exclusivamente, pues existen en Chile instituciones de
origen indostanico cuyas enseflanzas incluyen aspectos relacionados con
el Vedanta, uno de los mas interesantes sistemas ortodoxos de filosofia de
India; también numerosas agrupaciones budistas tanto de origen tibetano
como taiwanés y japonés, acusan su presencia entre nosotros. Hay también
grupos taoistas promovidos y organizados por inmigrantes taiwaneses; estos
grupos taoistas son de caracter reservado y no proselitista, sin embargo
han ido paulatinamente interesando a algunos chilenos de origen y cultura
occidental.

Cabe destacar que algunos de los grupos mencionados estan Chile desde
finales del siglo XIX e inicios del siglo XX, aunque sélo recientemente han
comenzado a hacerse presentes de manera publica.

Por su parte, la religion musulmana, cuya presencia sigue siendo minoritaria
en nuestro pais en comparacion con las otras tres religiones monoteistas, ha
visto la necesidad de construir en Santiago una mezquita, atendida por un
Iman proveniente del Medio Oriente, para acoger a la pequefia pero activa
comunidad islamica local. En nuestra zona de Valparafso y Vifia del Matr, los
fieles musulmanes locales no tienen una mezquita pero sf cuentan con una
casa de oracién en un barrio de Vifia del Mar.

A su vez, la Fe Baha’i, cuarta representante de las religiones monotefstas,
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originaria también del Medio Oriente, esta presente en Chile desde los inicios
del siglo pasado (XX), siendo interesante sefialar que en cifras del afio 2000
habia fieles Baha’i en 215 localidades del pais, con un total de algo mas de
16 mil miembros; alrededor de un tercio de ese total corresponde a fieles
pertenecientes a etnias originarias, principalmente mapuches.

Enfrentados a esta realidad, de estar viviendo en una sociedad global,
pluralista en lo cultural, con todo lo que el concepto de «cultura» implica: lo
lingtifstico, los usos y costumbres, lo religioso, y otros caracteres, que por lo
demas, no son sino descriptores de la pluridimensionalidad del ser humano.
Frente a esta realidad, entonces, es legitimo preguntarse: ¢Qué condiciones
deben darse para que haya realmente didlogo? El vocablo «didlogo» nos da
ya una pista, pues en su origen griego viene a significar «a través (o por) de
la palabray, también, «a través de la razony, es decir, implicitamente se estd
estableciendo que quienes «dialogan» son seres humanos, esto es, personas.
Es importante subrayar que todo didlogo intercultural (o interreligioso, que
viene a ser lo mismo) se da, a final de cuentas, entre personas, aunque con
frecuencia, por razones académicas debamos utilizar categorias abstractas,
por ejemplo: «los judiosy, dlos musulmanesy, «los budistasy, etc.

Aclarado esto, podemos decir que las condiciones para que se lleve a
cabo un verdadero didlogo son las siguientes:

1. Autoafirmacion, es decir, afirmar la propia identidad personal, cultural,
religiosa, lingtifstica. Si no soy fiel a mi mismo tendré dificultades para abrirme
a un «ti» que a su vez quicre abrirse a mi desde su «yoidad».

2. Reconocimiento del otro, como persona, como un «ti», instalada a su
vez en su propia y personal circunstancia cultural, religiosa, linglifstica, etc.

3. Intercomunicacion, es decir, el establecer una verdadera relacion inter-
personal, intersubjetiva, surgida de manera natural una vez que se cumplen
las condiciones de «autoafirmacién» y de «econocimiento del otro» que
he mencionado. Sélo cuando hay un «yo» frente a un «ti» puede surgir el
«N0SOtTOs».

No me cabe duda que el autor que voy a citar enseguida tenfa muy claro
que el encuentro respetuoso y dialogante con religiones diferentes a la propia
es condicién indispensable en pro de la paz y la concordia. Escuchemos:

«No se debe reverenciar rinicamente a la propia religion y condenar a las otras, sino que, por
diversos motivos, éstas también deben ser reverenciadas. Asi, se contribuye al engrandecimiento
de la propia religion, y, a la vez, se sirve a las otras. Quienguiera que reverencie a siu religion y
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condene a las otras lo hace ciertamente por devocion, pensando: 7 Asi glorificaré a mi religion!”. Pero,
obrando asi, grande es la injuria que inflige a su religion. Por consigniente, buena es la concordia:
que todos escuchen y estén dispuestos a escuchar las doctrinas profesadas por otros. . »'.

El autor de este texto, de hermoso contenido, no se inspir6 en el espiritu
del Concilio Vaticano 11, aunque a primera vista pareciera ser una parafrasis
de la Declaracién Nostra Aetate, sino que se debe a la iniciativa del rey indio
Ashoka, del siglo 11T a.C. gran monarca de la dinastia Maurya. El rey Ashoka
se convirtié al Budismo, a consecuencias de lo cual no sélo firmo tratados de
paz con todos sus habituales enemigos, sino que ordend erigir columnas a la
entrada de las principales ciudades del reino con inscripciones de contenido
espititual y moral de acuerdo a la doctrina budista; hizo también lo mismo
en rocas situadas al alcance de la vista de quienes viajaran por los caminos
del reino.

Continuando con el tema del didlogo, es mi conviccién que enlamedida en
que estemos atentos a los grandes problemas de la humanidad y auscultemos
un futuro que no sea el de una suicida destruccién colectiva, estaremos de
acuerdo en que el didlogo entre las religiones es necesario con urgencia, mas
ain, con urgencia dramatica, pues el encuentro de las diferentes religiones
ofrece un terreno comun para todos los hombres, siendo el factor que mas
facilita la comprension entre los pueblos; es ésta una gran verdad, aunque
pueda parecer muy dificil, o incluso imposible y aunque los sectores integristas
o fundamentalistas, presentes siempre al interior de las religiones, puedan
pensar lo contrario, o incluso actien en sentido contrario. No me cabe duda
que si las religiones aprenden a conocerse y comprenderse mutuamente y por
clerto a cooperar en vistas de un objetivo comun, como es la paz mundial a
partir de la fraternidad entre las culturas, contribuiran mas a esa fraternidad
universal y a esa paz mundial que todos los esfuerzos de los politicos. Lo que
de verdad dara frutos es la conversion del corazon de cada ser humano, no la
sola firma de utdpicos tratados de desarme o de no agresion, los cuales por
clerto, siempre seran bienvenidos, pero, obviamente, nunca seran suficientes
si no hay una transformacion interior de las personas.

La Iglesia Catdlica ha estado desde hace algo mas de cuarenta afios
preocupada de la promocién del didlogo inter-religioso, creando Consejos
Pontificios dedicados exclusivamente al conocimiento y encuentro con todas
las religiones. A modo de ilustracién me permito citar unos parrafos de la
Declaracién Nostra Actate, sobre la relacion de la Iglesia Catdlica con las

! Edicto en roca n® XII, Rey Ashoka, India, s.I11 aC. en ]. BLOCH (traduccion
y comentarios): Les inscriptions d’Asoka. Société d’Edition «es Belles Lettresy, Paris
1950, 121.
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religiones no cristianas (1965). Es preciso aclarar, de paso, que actualmente
en el mundo académico no se utiliza la expresion «religiones no cristianasy,
sino mas bien se habla de «religiones no abrahamicas», o, aunque en menor
medida, «tradiciones no comprendidas en el ambito judeo-cristianon.

Dice la Declaracion Nostra Aetate:

«l_a Iglesia catdlica nada rechaza de lo que en estas religiones hay de verdadero y santo. Considera
con sincero respeto los modos de obrar y de vivir, los preceptos y doctrinas, que, anngue discrepan
en muchos puntos de lo que ella profesa y enseria, no pocas veces reflejan un destello de aguella
Verdad que ilumina a todos los hombres. Y mis adelante, declara: No podemos invocar a Dios,
Padre de todos, si nos negamos a conducirnos fraternalmente con algnnos hombres, creados a
imagen de Dios. La relacion del hombre para con Dios Padre y la relaciin del hombre para con
los hombres sus hermanos, estin de tal forma unidas que, como dice la Escritura, el que no ama,

10 ha conocido a Dios (1 n, 4,8)5.

Recordemos que la Declaracién Nostra Aetate dedica sendos parrafos
especificamente dedicados el uno al Judaismo y el otro al Islam (n° 4 yn°® 3
respectivamente).

Desde finales de los afios 60 se ha constituido en Chile la Fraternidad
Judeo-Cristiana tanto en Santiago como en la V* Regién. La filial de
Valparaiso/Vifia del Mar estuvo muy activa desde 1987, afio que constituyé
una verdadera re-fundacién, hasta hace tres afios atras, con ocasion de la
creacién —por iniciativa del sefior Obispo de Valparaiso Monsefior Gonzalo
Duarte Garcia de Cortazar— de un Grupo de Didlogo Interreligioso en el que
participan representantes del Judaismo, del Cristianismo Catolico-romano,
del Cristianismo de la Reforma, del Islam, de la Fe Baha’i y del Budismo.

Eista circunstancia significé que para no duplicar esfuerzos, la Fraternidad
Judeo-Cristiana local ha entrado, de hecho, en un periodo de receso
indefinido, continuando la participacién de representantes de la Comunidad
Israelita local en el Grupo de Didlogo Interreligioso al que ya he aludido. Lo
mismo puede decirse de la participacion de las Iglesias de la Reforma.

Considerando que los encuentros amistosos y en ambiente de didlogo
entre las religiones de la tradicién abrahamica suelen ser motivo de notas
periodisticas tanto en diarios o revistas como en publicaciones petiddicas
de las respectivas comunidades, es que no ahondaré en ellas, sino que
me detendré mas bien en la situacién del didlogo con algunas tradiciones
no abrahamicas por ser un tema al que vengo dedicindome por cerca ya
de cuarenta afios; haré, pues, una resefia de los principales hitos que han

2 Declaracion Nostra Aetate, n° 2.
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marcado el encuentro entre las culturas de Oriente y Occidente desde la
antigliedad hasta los tiempos actuales, con la finalidad de mostrar que el
intercambio de caracteristicas culturales por el contacto de distintos grupos
—que los antropdlogos llaman «aculturacion» y la Iglesia «inculturaciom— es
un fenémeno frecuente en la historia y que se produce por las mas diversas
causas: invasiones, guerras, migraciones masivas, etc., a las que hay que afladir
los influjos culturales resultantes de la masificacion actual de las tecnologfas
comunicacionales (television e internet, por ejemplo). Tales encuentros
son los que pueden servir de puentes para promover el didlogo entre las
culturas.

Se podria decir que es probable que los primeros encuentros entre
Oriente y Occidente en la antigliedad se dieron en la region del noroeste
de India, escenario de continuos contactos e intercambios entre culturas
diferentes. La antigua zona de Bactriana, al norte del actual Afganistan fue el
«canal» por el que las poblaciones indias recibieron y asimilaron elementos
de la cultura grecorromana a través del arte helenistico, que fue introducido
por Alejandro Magno y sus tropas en el siglo IV a.C. La cultura helenistica
llegd también hasta el territorio de Gandhara, en la zona del alto Indo y
Kabul, donde habitaban numerosos monjes budistas, quienes aprendieron a
conocer la cultura occidental en su contacto con los ejércitos de mercenarios
formados por romanos, griegos y hombres de otros pueblos mediterraneos
y del Asia Menor; de esa mezcla de culturas nacio el «arte greco-indio» o arte
de Gandhara, de gran influjo hasta el s.V d.C. El arte de Gandhara se destaca
por presentar la figura de Buddha mas «humanizada»; aparece la figura del
Boddhisattva, ejemplo de caridad activa y de piedad humana, en lugar de los
complejos simbolos que intentan representar el Nirvana o el éxtasis mistico
en otras formas del arte budico.

Otros encuentros se dieron también en Egipto, en la ciudad de Alejandtia,
en los siglos inmediatamente anteriores y posteriores al advenimiento del
cristianismo. Alejandria fue un centro cultural de gran importancia, donde se
daba especial valor a la herencia espiritual tanto de Asia Menor como de la
India: segun crénicas cuya autenticidad no ha sido comprobada, se habla de
la presencia alli de ascetas venidos de India, quizas hindies, quizas budistas.

No es el caso tratar ahora de la probable influencia «de ida y vuelta» entre
algunos aspectos de la ascética hindd y budista y la doctrina mistica cristiana
de la via negativa o «apofatica», es decir, aquella doctrina por la cual se niega
asignar al ser divino atributos positivos, conceptos y categorias, prefiriendo
la negacion, por ejemplo, al enfatizar su caracter innominado e inefable’.

3 Cfr. H. DUMOULIN: Encuentro con el Budismo. Barcelona 1982, 16 y ss.
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Con relacién a los eventuales influjos «de ida y vuelta» a que hago
mencion, es importante destacar que hasta tiempos recientes era habitual
que algunos autores cristianos afirmaran —por cierto erroneamente— que
aquellos rasgos analogos a determinados aspectos del cristianismo que
encontraban en religiones del Asia no abrahamica, eran, necesariamente,
resultado del influjo cristiano en esas tradiciones. Un buen ejemplo de esto
es el tema del amor de Dios al hombre y del hombre a Dios tal como aparece
en el Bhagavad-Gita, hermoso libro mistico cuyo texto definitivo terminé
de fijarse entre los siglos II y I a.C. También encontramos casos similares
a proposito de los Upanishad, magnificos textos misticos y metafisicos,
todos ellos anteriores al Cristianismo, de los cuales el filosofo aleman Arthur
Schopenhauer llegb a decir que «han sido el consuelo de mi vida y seran el
consuelo de mi muerte.

Habria que afadir los encuentros, hacia finales de la Edad Media, del
veneciano Matrco Polo y de misioneros franciscanos con el budismo chino
en los siglos XIII y XIV; a los misioneros cristianos impresioné mucho la
vida austera y ascética de los monjes budistas, formandose de ellos la mejor
impresion.

Los encuentros Orlente-Occidente en los tiempos modernos,
concretamente con el Budismo, tuvieron lugar desde el s. X VI, con la llegada
de San Francisco Javier al Japon, quien al desembarcar en la surefia isla de
Kyushu, visité un templo Zen, entablando una amistosa relacién con el
Abad Ninshitsu®. En los tiempos siguientes, hay mdltiples testimonios de
disputas y controversias filosoficas y teoldgicas entre misioneros cristianos
y monjes budistas, las que fracasaron por el tono apologético e impositivo
que daban los cristianos a sus argumentos y por no alcanzar a comprender
las caracteristicas de la mistica budista, a las que atribufan, erroneamente,
un caracter nihilista. Ademas de Francisco Javier, hay que mencionar
la gran labor de acercamiento con el budismo y con otras religiones
asiaticas realizada por misioneros como los padres Odotico de Pordenone,
franciscano, en China en el s.XIII, Mateo Ricci, jesuita, en China y Japén, en
el s.XVI, los padres Ippolito Desideri y Antonio de Andrade, en Tibet, en
el s XVII, el padre Alexandro Valignano, jesuita, en Japén en el s.XVII, el
padre Roberto de Nobili, jesuita, en India, en el s XVII, y muchos mas que
al igual que los mencionados, escribieron crénicas de viajes y comentarios
de sus experiencias de zculturacion del cristianismo y de didlogo con los
creyentes del taoismo, del budismo y del hinduismo. Muchos de ellos no
se limitaron a predicar el Evangelio de Cristo, sino que se interesaron muy
serlamente en conocer las costumbres, la cultura y la religion de los pueblos

4 Tbid., 23.
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que los acogfan. Sin embatgo, hay que decir también que sus esfuerzos e
interés en el dialogo interreligioso no siempre fueron bien comprendidos
por las autoridades de sus respectivas érdenes religiosas, y en este sentido
podtia pensarse que no era aun el iempo propicio para que dichos esfuerzos
fructificaran adecuadamente en la mentalidad europea de la época.

Para terminar este breve panorama de los encuentros modernos entre el
budismo y el cristianismo, resefiaré algunos acontecimientos especialmente
significativos en las dltimas décadas, la mayorfa de ellos por iniciativa del
Centro para la Religion y la Cultura, de la Universidad Nanzan, institucion
catdlica dirigida por la congregacién del Verbo Divino en la ciudad de
Nagoya, en Japén. Bl lema que inspird las realizaciones a las que me referiré
tue: «No se trata tanto de estudiar y comparar, cnanto de vivir y de encontrarses.

En 1979, veinticinco representantes de varias escuelas del budismo
japonés y dos sacerdotes del Shinto, la religién nacional de Japoén, fueron
a Europa, pasando veinte dfas en monasterios de monjes benedictinos y
trapenses, participando lo mas completamente posible en la vida diatia de
los monjes cristianos.

Almismo tiempo, se organizaron en varias ciudades europeas exposiciones
de pintura Zen y conferencias publicas sobre las relaciones entre el Budismo
Zen y el Cristianismo, asi como muestras de diferentes artes inspiradas por
el espiritu del Zen. Las ciudades visitadas fueron Paris, Bonn, Amsterdam,
Bruselas, Colonia y Munich. La peregrinaciéon culminé en Roma con un
cordial encuentro con el Papa Juan Pablo II y una reunién de evaluacion
final. Al comentar esta iniciativa, el Papa dijo que era «un acontecimiento que hace
época en la historia del didlogo interreligiosor.

En 1983, quince monjes catolicos y dos monjas participaron por quince
dias en la vida de monasterios del budismo Zen en Japon.

En 1987 se realizé la tercera expetiencia de este tipo. Entre el 23 de
agosto y el 16 de septiembre, diecisiete monjes Zen fueron huéspedes,
divididos en seis grupos, de monasterios benedictinos en Francia, Holanda,
Italia, Espafia, Alemania e Inglaterra. Previamente a su partida, en Kyoto,
habian asistido a conferencias sobre el cristianismo y el monacato cristiano.
Terminados los ejercicios espirituales con los monjes benedictinos, fueron
recibidos una vez mas por el Papa Juan Pablo 11, reuniéndose después en una
localidad italiana para realizar una reflexion en comun sobre la experiencia
hecha. El abad Gensho Ozumi, que era el responsable de todo el grupo
japonés, declard encontrarse totalmente satistecho por los progresos hechos
en vista de una mejor comprension entre budistas y ctistianos’.

; W. GARDINI: “El Centro para la Religion y la Cultura, de la Universidad
Nanzan”, en Revista ‘Orente-Occidente’, Buenos Aires, VIII, n® 1-2 (1987), 195 y ss.
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Especial mencién merece, por la publicitada actualidad del personaje,
la invitacién que hizo al Dalai Lama del Budismo de tradicién tibetana, la
Comunidad Internacional para la Meditacion Cristiana (World Community
for Christian Meditation) con sede en Londres, y presidida por el monje
benedictino Laurence Freeman. La mencionada Comunidad fue fundada
por el benedictino John Main en la década del sesenta con la finalidad de
promover entre los cristianos un método de oracién contemplativa basado en
la tradicién de San Juan Casiano y los Padres del Desierto, como una manera
de ofrecer una alternativa frente las técnicas orientales de meditacion tan
en boga en Occidente. Habiendo comenzado en Londres con un pequefio
grupo de seguidores laicos, hoy la Comunidad Mundial para la Meditacién
Cristiana esta extendida en gran parte del mundo, incluido el lejano Oriente.
Habiendo fallecido el Padre Main en 1982, en su homenaje se crearon los
«Seminarios John Mainy, que cada afio reciben en Londres a especialistas en
temas de teologfa y espiritualidad en una perspectiva de apertura y didlogo
con diversas denominaciones cristianas. En 1996 se invité —como ya dije—
por vez primera a un representante de una tradicion religiosa ajena al ambito
judeo-cristiano: en efecto, se invitd al Dalai Lama, como cabeza espititual y
politica de los tibetanos, quien representa al lamaismo, nombre con que se
suele conocer al Budismo tal como se desarroll6 en el Tibet. La invitacion al
Dalai .ama no fue fruto del azar, sino que fue motivada por el encuentro
que el Dalai Lama habfa tenido afios antes —en Canada— con el Padre John
Main, generandose entre ambos una rica sintonfa espiritual.

Asi, pues, en el «Seminatio John Main» de 1996 se propuso al Dalai .ama
una setie de cinco textos del Nuevo Testamento, invitindolo a comentarlos
libremente desde la perspectiva budista. El desarrollo del contenido del
Seminario, que se extendi6 por varios dias, fue publicado integro, primero en
inglés y casi de inmediato en castellano, permitiendo seguir paso a paso no
sélo los sorprendentes comentarios del Dalai Lama a los textos evangélicos,
sino también la interaccion de los panelistas de cada sesion, tanto entre
ellos como con el ilustre invitado. El libro incluye las intervenciones del
P. Laurence Freeman en su calidad de anfitrién, asi como dos capitulos
finales, uno con la presentacioén de «la perspectiva cristiana» y el otro con «la
perspectiva budista», con los respectivos glosarios de términos claves en una
y otra religion. Es un libro para reflexionar®.

6 DALAT LAMA: E/ Buen Corazon: una perspectiva budista de las enseiianzas de Jesis.
Editorial Norma, Barcelona, 1997.
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En esa ocasion, dijo el monje budista [...haciendo referencia a los
encuentros que en dos ocasiones diferentes habfa tenido con Thomas
Merton, trapense, y con un anénimo monje de Monserrat]:

«Estos dos encuentros me han ayudado —dice— a desarrollar una profunda reverencia por la
tradicidn cristiana y su capacidad para conformar personas de tal bondad. Creo que el propdsito
de todas las grandes tradiciones religiosas no es el de construir inmensos templos y edificaciones
excternas, sino crear templos interiores de bondad y compasion, en lo nids intimo de nuestros
corazones. Todas las grandes religiones tienen el potencial de hacer esto. Cuanto mayor sea nuestra
percepcion respecto al valor y eficacia de otras tradiciones, mds profundo serd nuestro respeto
y reverencia hacia las otras religiones. Esta es la mejor manera de promover una verdadera
compasion y un espiritu de armonia entre las religiones del mundoy’.

En los dltimos diez afios han continuado los encuentros cristiano-
budistas, fruto de diferentes iniciativas y circunstancias. Algunos de ellos por
iniciativa del Pontificio Consejo para los No-Cristianos, de la Santa Sede catdlica,
en Roma. Otros, fruto de iniciativas de instituciones académicas como la
citada Universidad Nanzan en Japoén, la Universidad «Sophia» también de
Japon, en Tokio, fundada por la Compaiifa de Jesus, la Escuela de Estudios
Orientales de la Universidad del Salvador, de Buenos Aires, del Centro de
Hstudios de Asia y Aftica, de El Colegio de México, importante centro de
investigacién académica de alto nivel en la ciudad de México, etc.

En Valparaiso, la Pontificia Universidad Catolica ha recibido en varias
oportunidades, desde 1989, a Lamas del budismo tibetano que han dictado
conferencias, asi como a un monje del budismo Zen proveniente de Hawai
que también, en dos o tres ocasiones, ha ofrecido charlas en las dependencias
de nuestra Universidad.

Estos significativos encuentros entre cristianos y budistas que acabo de
resefiar muestranno sélola factibilidad del didlogo entre tradiciones diferentes,
sino también los frutos de alta «calidad» espiritual que recogen quienes
participan de tales experiencias. La antigua frase «no se puede amar lo que
no se conoce» deberfa ser uno de los lemas de tales encuentros. El encuentro
dialogante con el «otron, cumplidas las condiciones que he enumerado
hace un momento, no puede sino beneficiar a quienes se comprometen
en la noble, aunque ardua, tarea de promover el didlogo intercultural e
interreligioso. Por otra parte, el descubrimiento de la existencia de vivencias
religiosas diferentes a la propia incentiva una actitud de humildad ante el
misterio de «o santor, abriendo el corazén a la comprension, la acogida y la
tolerancia respecto de quienes guian sus vidas segin sistemas de creencias y
practicas a veces muy diferentes de las personales.

7 Ibid., 23.
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Acercandonos ya al término de estos comentarios reproduciré unos
parrafos de la Enciclica Redemptoris Missio, de 1990, sobre la permanente
validez del mandato misionero, en la que Juan Pablo II hace referencia
especifica al didlogo con las culturas y religiones. Dice el Papa:

«A la luz de la economia de la salvacion, la Iglesia no ve un contraste entre el anuncio de Cristo
y el didlogo interreligioso; sin embargo, siente la necesidad de compaginarlos en el dmbito de su
mision ad gentes. En efecto, conviene que estos dos elementos mantengan su vinculacion intima
3 al mismo tiempo, su distincion, por lo cual no deben ser confundidos, ni instrumentalizados,
ni tampoco considerados equivalentes como si fueran intercambiables. (...) El didlogo debe ser
conducido y llevado a término con la conviccion de que la Iglesia es el camino ordinario de salvacion
y quie 56lo ella posee la plenitud de los medios de salvacion. (...) E/ didlogo no nace de nna tictica o
de un interés, sino que es una actividad con motivaciones, exigencias y dignidad propias: es exigido
por el profundo respeto hacia todo lo que en el honibre ha obrado el Espiritu, que sopla donde
quiere’ (Jn, 3,8). Con ello la Iglesia trata de descubrir las Semillas de la Palabra’, el ‘destello
de aguella verdad que ilumina a todos los hombres’, semillas y destellos que se encuentran en las
personas y en las tradiciones religiosas de la humanidad. El didlogo se funda en la esperanza y
la caridad, y dard frutos en el Espiritn. Las otras religiones constituyen un desafio positivo para
la Iglesia de hoy; en efecto, la estimmlan tanto a descubrir y a conocer los signos de la presencia
de Cristo y de la accion del Espiritu, como a profundizar la propia identidad y a festimoniar la

integridad de la Revelacion, de la que es depositaria para el bien de todos)®.

El titulo que he elegido para esta Lectio ha sido: «El didlogo interreligioso:
pasado, presente y futuro». Me he referido con cierta amplitud a un panorama
del pasado y del presente; por cierto, hay una gran cantidad de informacion
de la cual he utilizado una minima parte, principalmente en lo que dice
relacién con la situacién presente del didlogo interreligioso.

Abrigo la esperanza en que los pasos y experiencias en curso incentiven a
las nuevas generaciones a continuar trabajando en esta meritoria y hermosa
tarea en pro de la armonia y la colaboracion entre las tradiciones religiosas,
aunando esfuerzos para lograr un dfa una verdadera fraternidad universal,
convencidos todos de que hay un solo Dios y una sola Humanidad.

Es bueno recordar al Rey Ashoka cuyo Edicto en Roca cité al inicio:
«...Buena es la concordia: que todos escuchen y estén dispuestos a escuchar las doctrinas
profesadas por otros. . .».

Finalmente, a modo de cierre de esta Leczio y como contraparte polar,
es decir complementaria a aquella cita del rey Asoka que lef completa al
comienzo, he descubierto la oracién que pronuncié Thomas Merton
(1915-1968) al clausurar el Primer Encuentro Espiritual en Calcuta, India,
en Octubre de 1968 (el Padre Merton, Luis en religion, falleci6 el 10 de
diciembre de ese afio).

8 JUAN PABLO 11: Redemptoris Missio, n° 55-56.
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Antes de ir a la cita a la que he aludido, es interesante explicar que ese
«Bncuentro Espiritualy fue iniciativa de la organizacion de nombre «El
Templo del Entendimiento» (The Tenple of Understanding) integrada por lideres
religiosos y seglares de diferentes confesiones cuyo objetivo es «promover la
educacion, la comunicacion y el entendimiento entre las religiones mundiales,
y para establecer el Templo del Entendimiento como un centro y simbolo
de esta iniciativay’.

La oraciéon de clausura pronunciada por Thomas Merton de manera
improvisada segiin propia confesion es la siguiente:

«Ob Dios! Somos uno contigo. 'T7i nos has hecho uno contigo. Tii nos has enseiiado que si
permanecenmos abiertos unos a otros 1 moras en nosotros. Ayidanos a mantener esta apertura
) a luchar por ella con todo nuestro corazin. Ayidanos a comprender que no puede haber
entendimiento mutno si bay rechazo. j[Ob Dios! Aceptandonos unos a otros de todo corazon,
Plenamente, totalmente, te aceptamos a 17y te damwos gracias, te adoramos y te amanos con todo
nuestro ser, porque nuestro ser es tu set, nuestro espirit estd enraizado en tu espivitn. 1lénanos,
putes, de amor, y rinenos en el amor conforme seguinos nuestros propios caminos, unidos en este
sinico Espiritu que te hace presente en el mundo, y que te bace testigo de la suprema realidad que

es el amor. E amor ha vencido. I amor es victorioso. Amién»'".

? T. MERTON: Diario de Asia. Trotta, Madrid 2000, 65, nota 21. El término
«templo» no alude aqui a un edificio fisico destinado al culto.
10 Ibid., 281.
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