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Comparitmos el articulo de Justino Sarmento Rezende, publicado por la revista del Instituto
Humanitas Unisinos en Brasil, sobre el proximo Sinodo de la Amazonia.

"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 amazénicos e indigenas. Recorrer
un camino interior de superaciéon de los prejuicios, falta de respeto, discriminacion, exclusién
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 lglesia
con rostro indigena”.

Introduccién

Agradeciendo la oportunidad de participar del actual Simposio Teoldgico, 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 sefores cardenales y obispos; personas especializadas. Yo los considero como mis
hermanos y mis hermanas mayores de la Iglesia.

Para la elaboracion 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 afios y se
convirtié en cristiano dedicado, piadoso, hombre de oracién, 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 confié la misién de llevar el



mensaje al obispo Don Juan de Zumarraga de que en el lugar de su aparicion debia construirse una
iglesia. Juan Diego obedecio a la peticion de la Virgen, pero el obispo no lo creyo. 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 sintio6 fortalecido nuevamente. La
Virgen Maria le pidié que fuera a cosechar las flores en el monte Tepeyac, en pleno invierno, época
en que no habia flores. El obedecid, encontrd las flores, las cosechd y se las llevo envueltas con su
manto a la Virgen Maria. Ella a su vez le pidio que llevara al obispo aquellas flores como prueba de
la veracidad del mensaje de Nuestra Sefiora.

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 condicion de ser
indigena ante los Cardenales, obispos y demas especialistas. COmo ustedes recibirian a mi persona
y lo que hablo. Yo pensaba conmigo mismo: ¢cdémo mi mensaje podria alcanzar su corazén y no
solo su mente, académicamente bien estructurada? ¢ CoOmo conseguiria despertar la confianza con
mis contribuciones?

El indigena azteca Juan Diego [2] 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 corazon
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
gue el Espiritu Santo abre nuevos caminos que discernimos a través de un didlogo 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 amazénico 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 amazdnicos y los pueblos indigenas de Brasil, Bolivia, Pera, 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 riqguezas, 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 que
"Dios es misterio y supera toda la I6gica humana. Dios nos ama y se inserta en toda nuestra vida.
El se vuelve visible, integra todo lo que existe, es el corazon de toda realidad, su presencia esta en
todos los pueblos y culturas” [3].



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 armonizacién de las personas,
de las casas, comunidades, de los rios, bosques, de los campos de cultivo, de los seres vivos, de los
pajaros, de latierra, de la constelacion, 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 afios, 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 formacién 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 (sélido,
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 (filésofos, 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 entregd 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 solo criatura, sino imagen e hijo de Dios. "Al encarnarse, Dios se
hizo humanidad y parte del cosmos"[4] (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 conexién 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 comprension 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 las sabidurias invisibles / divinas, ayudan
a resolver los diversos desequilibrios humanos y sociales.



3. Evangelizacion

Hace méas o menos 500 afios los primeros misioneros llegaron a la Amazonia. Con el paso de los
afos y siglos diversas congregaciones religiosas masculinas y femeninas llegaron a la region. Cada
congregacion a sumodo, también delante de diferentes formas de aceptacion, resistenciay 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 amazénicos y pueblos indigenas.
Muchos indigenas recibieron los sacramentos de la Iglesia: Bautismo, Eucaristia, Reconciliacion,
Crisma, Matrimonio, Uncién 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 oracion de
la mafiana 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 fallecié 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 misioneray 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 [5].
Fue alli que en una de las visitas al internado el obispo de la Prelatura del Rio Negro, San Gabriel
da Cachoeira, nos conto que él iniciaria un Seminario para acompafar a los jovenes que quisieran
convertirse en sacerdotes. Habiendo escuchado esa naoticia, yo y algunos jovenes nos interesamos
y fuimos a conversar con un sacerdote salesiano. Cuando él oyé que queriamos estudiar para ser
sacerdotes, él dijo: ser sacerdoteno es para los indigenas. Creimos en eso y seguimos nuestra vida
de estudiantes. En otro momento otro salesiano se dispuso a acompafiar 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
gue Yyo 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
filosoficos y teoldgicos). He tenido muchas dificultades, pero he superado con la ayuda de mis
formadores y colegas. Yo estuve haciendo memoria desde el aiflo 1980 hasta el tiempo presente,
sobrepasamos los 300 jovenes que pasaron por los Seminarios: salesianos, capuchinos, diocesanos
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y otras congregaciones. Muchos decidieron salir en los primeros afios 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 Misidn Salesiana
de lauareté, iniciamos el Centro de Formacion Indigena (CFl) para el acompafamiento de
las vocaciones indigenas en los primeros tres afios de formacién. 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
acttian 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 visién 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 lamado 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 misionaria

A principios del afio 1994 cuando aun era diacono fui enviado por mis superiores como misionero
a la Mision 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
actuacion pastoral y celebrativa. Sofiamos y concretamos las celebraciones inculturadas, con cantos
y ritmos en lengua tukano; utilizacién de las pinturas corporales, etc. Elaboramos subsidios para
una Catequesis inculturada. Estos intentos de innovacion también generaron dudas y 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 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 parroco en la misma misién salesiana. El master en educacion
gue 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 preparaciéon de
las celebraciones, en la formacién 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 Mision
Salesiana de Marauia - rio Marauid - Amazonas / Brasil. Cuando llegué alli, el primer salesiano
habia llegado hace 49 afios. Yo ayudaba en la formacién de los profesores yanomami. Viviamos
nuestra vida salesiana, vida de oracion y celebracion. Los jévenes, adolescentes y nifios participaban
en esos momentos. En la misa cuando los misioneros recibian la Comunion 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 comunidn 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 adn 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 afos. 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 préacticas
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 imaginacién 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.

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 amazoénicos e indigenas. Recorrer
un camino interior de superacién 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 Iglesiapara que viviendo en sus territorios construyan una lglesia
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 amazonico y rostro indigena surgira de las
nuevas actitudes humanas, cristianas y eclesiales. De esa forma los rostros amazonicos e indigenas
estaran 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 sélo para superar la falta de ministros ordenados para
atender a las grandes regiones geogréficas.

Notas

Indigena del pueblo tapinopona / Tuyuka. Dpo es el nombre original del P. Justino. Nacido el 30
de junio de 1961, en la aldea Onga-igarap€, 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 profesion perpetua el 6 de enero
de 1991. Ordenado sacerdote el 2 de junio de 1994. Trabaj6é 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 Misiébn 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 Teolégico - AMAZONIA: nuevos caminos para
la Iglesia, Roma, 24-26/06/2019.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
aparicion de Nuestra Sefora de Guadalupe a Juan Diego.Conclusiones del V Simposio de Teologia
India, Chiapas, 2014.Conclusiones del V Simposio de Teologia India, Chiapas, 2014.Los salesianos
salieron de esa mision a finales del afio 1998.
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