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Artículos

Proyección: 10 Tendencias que afectan a la Iglesia

Por Howard A. Snyder & Daniel V. Runyon, Abril 15, 1987

¿Recuerdan Megatrends [Megatendencias] (1982) y Megatrends 2000 [Megatendencias 2000] (1990) por el popular futurista John Naisbitt? Howard Snyder, inicialmente conocido por su obra sobre Radical Renewal: The Problem of Wineskins [Renovación radical: el problema con las nuevas odres], (1975), escribió un notable libro sobre los futuros cristianos en el 1986 titulado: 
Foresight: 10 Major Trends that will dramatically affect the future of Christians and the Church [Proyección: 10 tendencias mayores que afectarán dramáticamente el futuro de los cristianos y la Iglesia], por Howard Snyder con Daniel V. Runyon, Nelson. 
A continuación encontrarán un resumen de este influencial libro.


10 Tendencias principales que enfrenta la Iglesia

Por Howard A. Snyder y Daniel V. Runyon

¿Qué tendencias principales darán forma a la vida y al testimonio de la iglesia en los próximos 50 años? Por curiosidad, decidimos buscarlas sondeando a un destacado número de experimentados líderes de la iglesia sobre sus percepciones. Utilizando inicialmente una encuesta y con el respectivo seguimiento, solicitamos “tendencias de percepciones” de más de 50 líderes denominacionales, evangelistas, docentes, misioneros y misioneras, escritores, y otros. Nuestra muestra representa una gama de perspectivas teológicas y eclesiásticas y da sus percepciones tanto como su clasificación de las tendencias principales en la iglesia, o las tendencias en el mundo que afectan a la iglesia. La mayor parte de los que respondieron son norteamericanos, pero seleccionamos a personas con un amplio conocimiento del ámbito internacional.
Mientras que esta metodología es algo impresionista, igual da una lectura fascinante e igualmente útil de las tendencias percibidas y de los temas con los cuales los líderes de la iglesia se estarán enfrentando. Hemos copilado las 10 tendencias principales, las investigamos y analizamos a la luz de la vida y misión de la iglesia. Los resultados han sido publicados en el libro. Este artículo condensa los puntos principales del libro. Hemos definido las diez mayores tendencias que brindamos a continuación:
1. De iglesias regionales hacia la Iglesia global.

2. Del crecimiento esparcido hacia un avivamiento general.

3. De la China comunista hacia la China cristiana.

4. De la tradición institucional hacia la teología del Reino.

5. Del clérigo/laico hacia una comunidad de ministros.

6. De un liderazgo masculino hacia una co-participación masculina-femenina.

7. De la secularización hacia el relativismo religioso.
8. De la familia nuclear hacia la diversidad familiar.

9. De la separación de iglesia/estado hacia el activismo político cristiano.
10. De un planeta seguro hacia un planeta amenazado.

Pronto se dará que este perfil de tendencias varíe significantemente de las recientes discusiones en Christianity Today y también en otros lugares. La razón central es que nosotros pensamos que hemos intentado tomar en cuenta el ámbito mundial, no solamente Norteamérica. Y en esa perspectiva, pareciera claro que la tendencia predominante es lo que pudiéramos llamar la nueva internacionalización de la iglesia –la emergencia de la iglesia mundial.
1. De las iglesias regionales hacia la Iglesia global

La iglesia siempre se ha considerado a misma como “universal”, pero como nunca antes, hoy esto es empíricamente cierto. En los 19 siglos que siguieron a la resurrección de Jesús, el cristianismo creció para alcanzar una tercera parte de la humanidad, pero aún más de 80% de estos eran blancos. En el siglo XX el cristianismo se ha hecho una fe global, la religión más universal en la historia. Se dice que la iglesia crece a una taza de aproximadamente 65 iglesias por día, mayormente en las naciones más pobladas y más pobres del hemisferio del sur. Hoy los cristianos son más de la tercera parte de toda la humanidad y más de la mitad de la población en dos tercios de las 223 naciones del mundo. La iglesia cristiana ha llegado a ser una amalgama de las razas de las personas del mundo, con una disminución de personas blancas de un 90% a alrededor del 40%.

Esta nueva internacionalización de la iglesia está produciendo una revolución histórica: un cambio del “centro de gravedad del Norte y Oeste” de la iglesia (mayormente de Europa y Norteamérica) hacia los llamados dos-tercios del mundo. En 1900 el hemisferio del norte contaba con algunos 462 millones de cristianos, 83% del total mundial, mientras que el sur tenía aproximadamente 96 millones de cristianos, o el 17% del total. Para el 1961, la iglesia en el sur había crecido a 700 millones, casi la mitad del total del mundo. Hoy la iglesia de las naciones históricamente “cristianas” es la minoría de la iglesia mundial.  
¿Cuál es el significado para el futuro? Probablemente veamos emerger una iglesia mundial que es mucho más diversa étnicamente y culturalmente, una que presenta mayor respeto mutuo por el liderazgo, estilos, ministerios, tradiciones áridas de otros creyentes cristianos, es más urbana, ministra más intencionalmente a los pobres, oprimidos, y a los que sufren.

2. Del crecimiento esparcido hacia un avivamiento general

La nueva esperanza para el avivamiento en Norteamérica está siendo encendida por un crecimiento rápido eclesiástico en lugares como Bike, Corea del Sur, y África Central. Estados Unidos está viendo un aumento dramático en programas de educación religiosa, estudios bíblicos, evangelización, y otras actividades religiosas fuera de las actividades formales de adoración.
Esto continúa una tendencia de 200 años. En el 1776 solo 7% de los ciudadanos de los Estados Unidos eran miembros de iglesias. Esta cifra creció a 20% para el 1850, y a 36% para el 1900, y en 1976 se acercó a 60%. Estas estadísticas pueden indicar meramente que la iglesia simplemente esta poniendo más gorda, no siendo más saludable. Pero muchas personas anticipan un profundo y genuino movimiento de renovación centrado en una “tercera onda” de renovación carismática, renovación de las denominaciones más conocidas, resurgencia de la Iglesia Católica Romana, y un nuevo diálogo entre católicos, protestantes, y cristianos ortodoxos. El crecimiento en iglesias casas y las iglesias del “evangelismo de poder”, pudieran ser parte de esta nueva onda de avivamiento.
 
Ahora que el mundo ha llegado a ser una red de comunicaciones interconectada, el crecimiento cristiano mundial sin precedente está camino a impactar las tierras tradicionales de Norteamérica y Europa.
3. De la China comunista hacia la China cristiana
La iglesia Cristiana está poderosamente viva en la China. Aunque nadie conoce con certeza cuanto ha crecido la iglesia, el centro de investigaciones China Church Research Center en Hong Kong, cuenta con un estimado de 30 millones de cristianos, o 50 millones si se incluyen las regiones limítrofes y los creyentes secretos. El Dr. James Hudson Taylor se inclina al estimado de 50 millones, aproximadamente 5% de la población y más de 50 veces el número de creyentes hace 35 años cuando los misioneros fueron expulsados por la revolución comunista. Otros consideran el tamaño de la renovación actual mucho más pequeño.

Hoy la iglesia china existe en tres grupos centrales: el catolicismo romano algo fragmentado, el movimiento Tri-auto patriótico, y las iglesias en las casas que crecen en las áreas no urbanas más pobladas. El éxito de un amplio liderazgo laico e iglesias casas u otros grupos pequeños, sugiere que la renovación actual en la China está entre los grandes movimientos en la historia—especialmente considerándose las puras cifras involucradas.
La resurgencia del cristianismo chino probablemente impactará al cristianismo mundial de varias formas. La iglesia china podría proveer fuentes de nueva vitalidad central, liderazgo, y formas estructurales para la iglesia mundial. El cristianismo chino también enriquecerá la teología y el auto-entendimiento de la iglesia mundial. Históricamente la iglesia ha sido dominada por formas de pensar y formas culturales griegas, romanas, europeas, y norteamericanas. Todavía estamos por descubrir lo que será el impacto de una iglesia nueva y dinámica arraigada a una de las sociedades más antiguas y ricas sobre la tierra.
4. De la tradición institucional hacia la teología del Reino
Una iglesia mundial tocada por la renovación requerirá una teología global. Tal teología pareciera unirse alrededor de los asuntos del reino o gobierno de Dios, el énfasis en la dirección soberana de Dios, a pesar de y por medio de una presencia humana, en el curso de la historia mundial. El tema del Reino está recibiendo atención creciente en conferencias, revistas, y publicación de libros.
Las presiones para una “teología mundial” que abre camino para que los cristianos comprendan el universo y su papel en él, surgen de varias fuentes. La más importante de estas es interna, y brota de las tres tendencias previamente mencionadas. Otras son externas, y brotan de desarrollos económicos, sociales, científicos, y políticos que actualmente dan forma al mundo.
Más y más, pensadores cristianos apuntan que el Reino de Dios fue prominente en la predicación de Jesús y que es una categoría central que unifica la revelación bíblica. La teología del Reino habla de justicia en relaciones económicas, políticas, y sociales, y una armonía ecológica y económica, tanto como de un balance en la creación. Dios como Gobernante Supremo y Amigo de todos será adorado y glorificado por toda la creación. Bíblicamente esto no es insignificante, desencarnado ni un reclamo de existencia no histórica. Al contrario, es algo suficientemente como la experiencia presente donde los cuerpos humanos serán resucitados para ser parte de él. La teología del Reino prevé no una destrucción total de este mundo, sino su liberación (Rom. 8:21) a través de un proceso de muerte y resurrección.   
Tal teología tiene una gama amplia de implicaciones para todas las áreas de la vida de la iglesia, incluyendo la adoración, la vida comunitaria interna de la iglesia, su testimonio a través de los ministerios de evangelismo y justicia, y en relación a los poderes políticos.

5. Del clérigo/laico hacia una comunidad de ministros

Un modelo nuevo de liderazgo pastoral pareciera estar emergiendo, el cual producirá un tipo de iglesia diferente en el futuro. El modelo del Nuevo Testamento donde cada congregación está liderada por un equipo de lideres maduros esta recibiendo nuevo énfasis. Una tendencia de largo plazo hacia un liderazgo pluralista y el modelo de pastorear del Nuevo Testamento de “equipar”, pudiera estar en camino, especialmente fuera de los Estados Unidos. La evidencia todavía es escasa, pero esta es un área que merece observación.

El modelo de equipar, basado en Efesios 4:11-12, enfatiza que la primera función de los líderes es nutrir y guiar la congregación para que cada creyente crezca y encuentre su función y ministerio dentro del cuerpo. Este modelo puede llevarse a cabo a través de una gama de modelos culturales viables posibles. Sus mayores principios incluyen: (1) pluralidad o liderazgo en equipo, (2) mutualidad y la toma de decisiones entre líderes a través consenso, en vez de autoridad verticalista y (3) un enfoque primordial en capacitar a todos los creyentes para el ejercicio de sus dones particulares en el ministerio y sacerdocio espiritual.
Si el modelo de equipar es adoptado ampliamente, algunos resultados anticipados pudieran ser un mayor énfasis en y práctica del sacerdocio de todo creyente, el surgimiento de formas alternativas de capacitación pastoral y la reformulación de currículo de seminario, y una integración más orgánica de una amplia gama de ministerios. 
6. De un liderazgo masculino hacia una co-participación masculina - femenina
En la última década de la iglesia la iglesia norteamericana dio paso a un histórico y probablemente irreversible giro hacia tener mujeres como líderes pastorales a la par con los hombres. Eso se duplicó para el 1984 a un 4% --aun pequeño, pero creciendo continuamente cada año. El número de mujeres en seminario subió 223% del 1972 al 1980, comparado con un incremento de 31% en matriculas de hombres. Para el 1990 un cuarto o más de todo seminarista con intenciones de ser ordenado en varias de las denominaciones en los Estados Unidos (Metodistas Unidos, Iglesia Presbiteriana Unida, Iglesia Luterana en America, e Iglesias Episcopales). Nosotros estimamos que para el año 2000, aproximadamente20-25% de los pastores en los Estados Unidos serán mujeres, con una posibilidad total que se acerque al 50% para la mitad del próximo siglo.
Las mujeres ya componen una significante minoría de pastores ordenados en muchos cuerpos eclesiásticos. Para el 1985, 10% de todos los pastores Discípulos de Cristo eran mujeres. La cifra fue 12% en la Iglesia Unida de Cristo, 7% en la Iglesia Episcopal, 5% en los Metodistas Unidos, y 6% dentro de los Presbiterianos. En grupos pentecostales, 17% de todos los pastores son mujeres en la iglesia Pentecostal Holiness Church y el 12% en la Iglesia de Dios. Un tercio de las ordenaciones femeninas ocurren en las iglesias pentecostales. 
Las implicaciones de esta tendencia incluyen lo siguiente:

· La definición de un rol pastoral que se volverá más amplio y más flexible cuando las mujeres traigan al liderazgo de la iglesia, mayor variedad, ideas frescas, perspectivas diferentes, y una gama más amplia de estilos de liderazgo.

· El énfasis en comunidad, mayor informalidad, y cuidado, aumentará en la iglesia.

· Teológicamente y conceptualmente, más mujeres en el liderazgo de la iglesia incrementará la tendencia hacia modelos orgánicos y ecológicos del mundo y de la iglesia.  
· Más mujeres en el liderazgo aumentará la tendencia hacia el ministerio laical y de equipar a todas las personas creyentes. 

7. De la secularización hacia el relativismo religioso

La iglesia siempre ha sido confrontada con el problema de como estar en el mundo mas como no ser parte de él. Sin embargo la secularización llega en ondas. Hoy la iglesia enfrenta un maremoto, con muchos cristianos en Norteamérica y en Europa que se acomodan a valores más bien formulados por el mundo que por la fe bíblica. Las encuestas demuestran poca diferencia entre los puntos de vista y comportamiento de aquellas personas que se dicen ser cristianos comprometidos y aquellos que no lo son.
En los últimos 50 años las actitudes en los Estados Unidos han cambiado mayormente de una mentalidad sobreviviente de la Gran Depresión a un movimiento hacia la auto-identidad y el reconocimiento como personas. Aun así el entendimiento del camino al éxito no ha cambiado. El sobreviviente de la depresión buscaba la seguridad a través del buen pago y la estabilidad financiera. En el mundo moderno, quienes procuran alcanzar “una identidad exitosa” todavía siguen la ruta materialista para alcanzar su objetivo.
Según Barna y McKay, los cristianos no son diferentes a la población general en este aspecto.

En vez de adherirse a una filosofía de vida de un 10, que es a veces empañada por un lapso hacia la infidelidad, muchos cristianos están profundamente secularizados, y solo ocasionalmente responden a las condiciones y situaciones de una manera cristiana. Investigaciones recientes demuestran que muchos cristianos son especialmente vulnerables a humanas filosofías tales como el materialismo, humanismo y hedonismo. 1
8. De la familia nuclear hacia la diversidad familiar

La iglesia tradicional de Norteamérica ha sido emboscada por la diversidad cultural, especialmente en los estilos de vida familiar. Por lo general, las iglesias blancas protestantes todavía guardan la importancia de la familia nuclear (dos padres y dos o más hijos) cuando de hecho esa no es la clientela con que lidian, especialmente en las ciudades. 
La “familia típica” está casi extinguida. Solo 7% de la población norteamericana encaja en el perfil tradicional, con el padre como proveedor financiero y la madre que cuida de la casa, donde hay dos o tres niños o niñas. Los demógrafos cuentas 13 o más distintos tipos de configuraciones en el hogar, y estas están sombreando el patrón convencional de la familia.

Algunas formas múltiples de personas que conviven juntas no son moralmente aceptables por los cristianos, pero muchas son moralmente neutras. La diversidad y la homogeneidad tienen ambas su lugar tanto en la sociedad como en la iglesia, donde hay “muchos miembros, pero solo un cuerpo”. Los hogares nucleares, familias extendidas, y hogares compartidos son opciones cristianas viables. El desafío para la iglesia será ministrar a esta diversidad sin comprometer el evangelio.
9. De la separación de iglesia/estado hacia el activismo político cristiano

En la década de los 80 los cristianos en Norteamérica entraron en una nueva fase de participación política. La derecha religiosa aumento el activismo político de los fundamentalistas y evangélicos, y el número creciente de cristianos teológicamente conservadores en puestos públicos refleja lo que aparenta ser esta nueva tendencia. A su vez la revolución de “poder de gente” de Corazón Aquino de Filipinas, donde la Iglesia Católica Romana jugó un papel clave, revela otras dimensiones del activismo político. 

Puntos de vista conflictivos sobre la iglesia y el estado han existido a través de la historia. A un nivel, la lucha entre los reclamos legítimos y los poderes de la autoridad política y religiosa. A otro nivel, está la pregunta sobre como lograr un balance entre la espiritualidad y la participación social y política. En su búsqueda por lo espiritual los monjes y místicos a través del tiempo, intentaron trascender no solo cuestiones humanas, sino también el mundo material en sí mismo. En contraste, el emperador romano Constantino se hizo cristiano y no vio conflicto en tratar de cristianizar el gobierno secular (y en ese proceso politizar notablemente la iglesia) 
A principios del siglo 20 el protestantismo conservador especialmente, contaba con tendencias de colocar una cuña entre la experiencia religiosa y los asuntos de la economía y política publica. Sus simpatizantes se encerraron, dividiendo agudamente los ámbitos espirituales y materiales. Sin embargo la tendencia hoy es hacia la participación política. El ejemplo más visible es la nueva derecha.

Mientras que la mayor atención de los medios se ha enfocado sobre tales grupos conservadores de la derecha, como la Mayoría Moral (Moral Majority), no todos los esfuerzos políticos cristianos están del lado del conservadurismo político. Los Evangélicos por la Acción Social (Evangelicals for Social Action --ESA) es una coalición de amplia base que obra para mayor sensibilidad y activismo en temas de justicia social, pobreza, y paz internacional. ESA esta organizando capítulos locales a través del país. Pan para el Mundo (Bread for the World), otra organización mayormente cristiana, aboga por legislación y pólizas que provean alimento adecuado para la gente del mundo. La revista Sojourners, y la comunidad Sojourners hacen campaña por justicia internacional y promueve una nueva abolición contra las armas nucleares. Y en el 1986 un comité nuevo con base amplia política Justlife fue formado para defender una “postura pro-vida consistente”, particularmente sobre asuntos de pobreza, aborto, y la carrera de armas nucleares
Al expandirse la participación política cristiana para incluir asuntos que alcanzan más allá, tales como la política extranjera y los recursos del mundo, una pregunta crucial es si los cristianos pueden distinguir entre las prioridades del Reino y los intereses nacionalistas mezquinos. Esto ciertamente aplica no solamente a creyentes en Norteamérica, sino igualmente a cristianos en Sudáfrica, el Líbano, y Taiwán. El tema se reduce a una simple pregunta: los cristianos de mañana, ¿podrán ver, y  convencer a otros para que vean, que las prioridades del Reino de Dios, en última instancia están más a favor de sus propios intereses nacionales que nuestras estrechas intenciones egoístas?
10. De un planeta seguro hacia un planeta amenazado

Tres realidades centrales están dando forma a una nueva y volátil situación para la iglesia. Ellas son tan básicas y potencialmente peligrosas que juntas constituyen un mundo de mega-peligro para todas las naciones de la tierra. Estas tres realidades son (1) una brecha que se ensancha entre ricos y pobres, (2) nuestra amenazada eco-esfera, y (3) los peligros de los armamentos nucleares.

No se necesita ser profeta para ver la crisis ecológica y el terror nuclear en un mundo más y más divido entre ricos y pobres. Sin embargo el mismo, íntimamente unido por radio y televisión, pudiera convertirse en una receta para conclusiones globales tan devastadoras como cualquier guerra mundial. Estos tres asuntos presentan no un escenario para la desesperación sino simplemente para las dimensiones de desafío que encaramos. Europa sobrevivió la Muerte Negra del siglo XIV, aunque en muchos lugares la mitad de la población murió. En el pasado inundaciones, terremotos, enfermedad, y guerras han atentado contra partes centrales del mundo y lo harán otra vez. Los asuntos de hoy sin embargo, son sin precedentes en su trayectoria y alcance, y en la manera que interactúan y tocan el tejido de la vida de cada ser humano del mundo.
Desde un punto de vista cristiano, estos asuntos nos advierten contra el triunfalismo o un optimismo fácil. El pecado humano está todavía entre nosotros, no solo en cada individuo y grupo, sino cumulativo, tupiendo las estructuras de nuestros sistemas sociales y medioambientales. Al trasladarnos al siglo XXI, el mundo es una familia en guerra consigo misma y amenazando envenenar o explotar su propio hogar. 

Conclusión
¿Dónde queda la iglesia en todo esto? Primero, estas y otras tendencias relacionadas demandarán mucho más estudio y análisis. Algunas son claras y válidas empíricamente. Otras son más cuestionables y pueden chocar significantemente con tendencias contrarias. Todas, sin embargo, representan áreas de fermentación y desafío para la iglesia.
En nuestro libro hemos repasado estas tendencias a la luz de Megatrends de John Naisbitt y hemos sugerido posibles implicaciones a largo plazo. En la conclusión, sugerimos cuatro posibles “alternativas futuras” para la iglesia y sociedad: un fascismo amistoso, el Armagedn, el terrorismo nuclear, y un avivamiento mundial. Enfatizamos que cualquiera de estas situaciones es posible, en su totalidad o en parte, o posiblemente combinadas o en secuencia.

El futuro descansa en la fidelidad o la carencia de ella de parte de la iglesia, y finalmente, sobre la actividad soberana de Dios. Esperamos que algo de atención a las tendencias actuales y potenciales ayude a los cristianos a ordenar los desafíos que enfrentamos y respondamos fielmente a las Buenas Nuevas del Reino.

Nota
1. George Barna and William McKay. Vital Signs: Emerging Social Trends and the Future of American Christianity (Westchester, Ill.: Crossway Books, 1984), p. 136.
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