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SEGUNDA PARTE

TEMAS DE INTERÉS ESPECIFICO

• Como decíamos en la introducción a este subsidio, esta segunda parte la componen siete temas
específicos de gran actualidad social y eclesial. Podían haber sido más, pero no pudiendo alargar
más este libro hemos seleccionado éstos como los más actuales y de mayor interés para la
vivencia de nuestro carisma.

 
• Cada tema tiene un breve desarrollo teórico que no ha pretendido ser exhaustivo sino más bien

hacer una presentación del tema que estimule la reflexión y la acción. Este desarrollo teórico de
cada tema se completa con las experiencias  y testimonios de los hermanos de todo el mundo.

 
• Habiendo sido escrita la parte teórica de cada uno de los temas por un autor diferente, podemos

encontrar algunas repeticiones. Sin embargo lo hemos querido dejar tal cual está porque este
subsidio no está pensado para ser leído todo de seguido sino para ser consultado o trabajado por
separado cada uno de los capítulos.

 
• Al final de cada tema o capítulo se puede encontrar un largo cuestionario. La razón es, en

efecto, su carácter instrumental. Si estos capítulos han de servir para reuniones de formación
inicial o permanente, o incluso para encuentros de reflexión con seglares, teniendo una lista
larga de preguntas se facilita la selección más adecuada al grupo con el que se va a reflexionar.

 
 
1. Opción por los pobres
2. Artífices de paz
3. Integridad de la creación/Justicia ecológica
4. Vida
5. Derechos Humanos, individuales y colectivos
6. Las Mujeres y el Carisma  de Francisco y Clara
7. Diálogo
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 2. ARTÍFICES DE PAZ
 

 
 CC.GG. Artículo 68,1-2:

 1. Vivan los hermanos en este mundo como promotores de la justicia y como
heraldos y artífices de la paz, venciendo al mal con la práctica del bien.
 2. Anuncien de palabra la paz, pero llévenla más profundamente en el corazón,
de modo que a nadie provoquen a ira o escándalo, sino que todos se sientan
por ellos inducidos a la paz, la mansedumbre y la benevolencia.

 
 De la vida de Francisco...
 Que Francisco fue un hombre de paz es obvio por el saludo que Dios le reveló, "El Señor te dé la
paz" (Test 23). El sentido de solidaridad de Francisco con todo lo creado por Dios subyacía en
todos sus esfuerzos de paz. La humildad de los Hermanos Menores les indujo a promover la paz en
la fraternidad (cf. 1C 38) y a ejercitar la paz y la mansedumbre con todos (cf. 1C 41). Francisco
amonestó a sus hermanos que "cuando van por el mundo, no litiguen ni contiendan de palabra ni
juzguen a otros; sino sean apacibles, pacíficos y mesurados, mansos y humildes, hablando a todos
decorosamente, como conviene" (2R 3). Su propia predicación proclamaba la paz y la salvación
reconciliando "en una paz verdadera a quienes, siendo contrarios a Cristo, habían vivido antes
lejos de la salvación"(LM 3,2). Para Francisco los hombres verdaderamente pacíficos "son
aquéllos capaces de conservar, en medio de todas las cosas que padecen en este siglo, por el amor
de nuestro Señor Jesucristo, la paz del alma y del cuerpo" (Adm XV). Francisco era un hombre de
paz por su honradez, su creer que lo que uno es delante de Dios, esto es lo que es y nada más (Cf.
Adm XX). Según él, donde hay paz y contemplación, no hay preocupación ni disipación (Cf. Adm
XXVII). Francisco buscó para todos la verdadera paz del cielo; los instó a amar a su prójimo como
a si mismos. Si no podían hacerlo, por lo menos tenían que hacer el bien al prójimo y ningún mal
(Cf. 1CtaF).
 
 Francisco restableció la paz en muchas ciudades italianas. En Arezzo el hermano Silvestre rezaba
para que los demonios que causaban conflictos civiles dejasen la ciudad (cf. LP 108 i). Ciertamente
el Sultán trató a Francisco con respeto porque reconoció en él a un hombre de paz (cf. 1C 57). En
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respuesta a una disputa entre el obispo y el alcalde de Asís, Francisco añadió dos versos al Cántico
de las Criaturas:
 
 
 Loado seas, mi Señor, por aquellos que perdonan por tu amor
 y soportan enfermedad y tribulación.
 Bienaventurados aquellos que las sufren en paz, pues por ti, Altísimo, coronados serán.
 
 Otros ejemplos fuertes del compromiso de Francisco en la construcción de la paz son el Perdón de
Asís obtenido del Papa para los que rezan en la Porciúncula, y la historia más famosa del lobo de
Gubbio: con la ayuda de Francisco sus habitantes hicieron un pacto de paz con la fiera que los
aterrorizaba (cf. Flor XXI).. Probablemente esta última es una de las historias más ricas que
encierra para nosotros tantas enseñanzas (Cf. Flor 21), aunque se debe tener en cuenta que sólo
aparece en fuentes tardías y que su historicidad  es muy dudosa.
 
 De la historia del lobo de Gubbio examinemos la secuencia de los hechos:
• un lobo muy feroz aterroriza a los habitantes de Gubbio atacando a personas y a animales; la

gente no se atreve a salir de la ciudad;
• Francisco está en la ciudad y siente compasión por la gente;
• sale con un compañero al encuentro del lobo; algunos campesinos se unen a ellos, pero se

retiran en seguida;
• el lobo se acerca con la boca abierta;
• Francisco hace la señal de la cruz sobre el lobo, que se calma;
• Francisco llama al lobo "hermano", le reprocha su crueldad, y hace un pacto con él;
• van juntos a la ciudad;
• Francisco exhorta a los habitantes de Gubbio a la conversión; el pacto se renueva públicamente

y los habitantes de la ciudad prometen dar de comer al lobo;
• al pacto se le respeta y todo el mundo es feliz.
 
 En esa historia podemos destacar:
• el valor de Francisco que reconoce que "Cristo es el señor de todas las criaturas" y pone toda su

confianza en el poder de Cristo;
• la manera no amenazadora de acercarse Francisco al lobo; no llega con armas, sino con la señal

de la cruz;
• su valor en afrontar directamente al lobo diciéndole los crímenes que comete, entendiendo al

mismo tiempo el por qué de sus crímenes;
• su sinceridad también con los habitantes de la ciudad al indicarles sus pecados, pero al mismo

tiempo entendiendo su necesidad de seguridad, y la necesidad de alimentarse de parte del lobo;
• su insistencia en que se haga un pacto público.

Reflexión

1. Francisco, artífice de paz
Durante siglos, en algunas culturas, cuando un visitante llega y dice: "paz (Shalom, Salam)", esto
significa que no lleva armas y llega como amigo.

A Francisco le fue revelado decir: Que el Señor te dé paz, y es así como empezaba sus
predicaciones. Durante ocho siglos la Familia Franciscana ha usado el saludo de Paz y bien.
Cualquier saludo puede ser una fórmula vacía si esa realidad no la posee en su interior el que
pronuncia las palabras. Para Francisco la paz que él deseaba brotaba de su profunda paz interior y
de su respeto profundo hacia toda criatura, obra de las manos de Dios. Aquel que desea la paz y no
lleva semillas de paz en sí mismo es una persona que desea la paz, no un artífice de paz. Esta
persona no trasmite un don recibido de Dios. El secreto de Francisco, artífice de paz, es que dejó al
Dios que en él moraba que llevara la paz a las personas que encontraba. Cuando el lobo de Gubbio
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corrió ferozmente hacia él, Francisco hizo la señal de la cruz sobre el feroz animal, y lo llamó
"hermano". Estas dos acciones re-introducen al lobo en su lugar dentro del círculo familiar de las
criaturas de Dios, reconciliadas por el amor de Cristo manifestado en la Cruz. Por sus acciones
crueles, el lobo se había alejado de esta familia de Dios. Tras recibir el beneficio de la redención, el
lobo se calma y está dispuesto a escuchar los reproches de Francisco y su petición de un pacto con
los habitantes de Gubbio.

2. Francisco afronta los conflictos
Erróneamente algunas personas piensan que los artífices de paz son gente estupenda, que habla
suavemente y se entiende con todo el mundo. Los psicólogos nos dicen que algunas de estas
personas tan “fáciles” están de acuerdo con todo el mundo porque temen los conflictos, no porque
desborden de su paz con Dios. Francisco invitó a sus hermanos a no entrar en discusiones en su
predicación y a ser amables, pacíficos, sin pretensiones, corteses y humildes; estas son
características fundamentales y deben llegar a formar parte de la naturaleza del hermano menor;
pero eso no significa tenerle miedo a la verdad, como hizo Francisco que no evitó los retos.
Respetuosa pero tenazmente resiste al Papa y a sus consejeros que quieren suavizar su Regla;
interpela a los Cruzados y sus acciones pecaminosas; dice al Sultán que no conoce al verdadero
Dios; se resiste a sus propios hermanos que quieren una vida menos dura; tira los ladrillos del
tejado del convento que él desaprueba; y al lobo de Gubbio le reprocha sus crímenes sin ninguna
ambigüedad... Francisco no es un hombre dulzón. Es firme, habla la verdad aunque sea dura de
escuchar; pero su interpelación no es amenazadora. Está desarmado por su falta de doblez y por su
fuerza cortés. No solamente respeta lo sagrado de su opositor, sino que intenta hacer conscientes a
sus opositores de su valía divina que, quizá, pueden haber olvidado o desdeñado. Francisco puede
ser así porque no tiene necesidad de defender su propiedad, su reputación o su ego. No tiene nada
que proteger salvo el honor y amor de Dios que anhela transformar a los violentos y reintegrarlos
en la comunión de todas las Criaturas, "sus" Criaturas. No se deja engañar por el manto del pecado
y de la maldad; a través de la opacidad de ese manto Francisco ve la presencia sagrada de Dios en
la gente. Su mirada espiritual le permite ver y alcanzar la presencia divina en los demás, mientras
que a muchos les gustaría matarlos: "¡Matemos a este lobo feroz! ¡Matemos a este Sultán impío!",
gritaban convencidos.

3. El ejemplo de Francisco ¿tiene vigencia en el complejo mundo actual?
El ejemplo de Francisco ¿es relevante para nosotros? Las situaciones y los problemas actuales
parecen ser mucho más complejos, y muchos conflictos son violencias de ámbito mundial. ¿Cómo
podemos llevar paz a esos conflictos y cómo nuestra presencia podrá influir sobre las fuerzas
anónimas? Muchos de nuestros conflictos contemporáneos se derivan de la imposición de una
cultura sobre otra cultura; el orgullo, el etnicismo, el nacionalismo y los intereses económicos
desempeñan una función dramática en muchos enfrentamientos actuales. Pero más sutilmente, en
todo el planeta la mayoría de las culturas se ven invadidas y dominadas por la cultura occidental, y
especialmente por la norteamericana. La invasión es subrepticia. Empieza con la publicidad de
algunas bebidas o comidas, de películas compradas para entretenerse e informarse, pero que
fomentan un estilo de vida. Se va imponiendo una nueva manera de pensar y comportarse. La base
de esta nueva cultura que todo lo invade es una fe, una fe casi religiosa, en la necesidad de
caracterizar y valorar todo cuantitativamente. Reinan los modelos matemáticos. Más aún, la nueva
cultura presenta los mecanismos del libre mercado como si fueran leyes del universo y casi divinas.

4. La violencia que nos interpela
Los discípulos de Cristo y los hermanos de Francisco se sienten especialmente interpelados por esta
violencia que afecta a todo: el cambio de los fundamentos de las culturas. Es violento e injusto
privar a los pueblos de aquello que les da su propia cultura: los puntos de referencia para el camino
de su vida. Para ser humano y convertirse en artífice de paz en medio de las luchas  contra  las
injusticias y las violencias, es indispensable reconocer nuestra propia sacralidad y la sacralidad de
los demás. Por el contrario, lo que llamamos la cultura del mercado mide todo lo que existe bajo el
sol en términos de cantidad, y sobre todo de cantidad de riqueza. Las leyes del mercado libre que
generan una economía dinámica se imponen como base moral de una nueva cultura: la cultura de
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mercado. La causalidad permea todo en este tipo de cultura y lo sagrado tiende a desvanecerse.
Cuando el motor de una cultura es en primer lugar la búsqueda de ganancias, y los recursos
humanos y de la creación son considerados como objetos cuyo uso sirve para acumular riqueza, el
resultado es una pérdida del sentido de lo sagrado. La vida pierde valor. Las estructuras políticas
pueden variar, pero el núcleo de la cultura está donde habita el mal.

5. Respeto hacia la sacralidad de toda persona y de toda la creación
Constituye un reto asombroso para nosotros reverenciar lo sagrado de todo ser humano: un
bandido, un criminal de guerra, un torturador, un dictador, un terrateniente despiadado o un
especulador que causan hambre a centenares de millones de gente a través de su juego lucrativo. Es
difícil porque muchos rivales son los representantes de estructuras impersonales y de intereses
anónimos, y esos intereses son a veces claramente despreciables. Los intereses son despreciables,
pero no las personas en ellos implicadas. Es también un reto inmenso respetar lo sagrado de cada
criatura en medio de la crisis ecológica que está llevando a la destrucción de la tierra. El problema
no es solamente tener respeto por un lobo feroz y considerarlo hermano, respetar y fraternizar con
las plantas de nuestro jardín, y el agua del torrente que encontramos por el camino. Es lo sagrado
del aire y del agua y de la tierra y de las especies a escala planetaria lo que nos cuestiona. Los
recursos de la tierra pertenecen a la humanidad en su conjunto y nosotros también estamos
comprometidos en su contaminación y destrucción. Es un reto gigantesco enfrentarse a la amenaza
nuclear y a todos aquellos que acumulan riqueza con un poder cuyas consecuencias incalculables
no pueden preveerse ahora y no podrán serlo nunca. Es un desafío increíble ver la codicia que
destruye todos los recursos de la tierra: plantas, animales, minerales, las tierras cultivables y hasta la
belleza de la Tierra tan necesitada de desarrollo humano. Todas estas criaturas tienen su función en
la construcción del Cristo cósmico, una comunidad de seres libres capaces de sobrevivir y juntos
ser testigos de la ternura de Dios. ¿Cómo despertar a las directivas de las compañías
transnacionales o de los Gobiernos, cuando actúan de una manera irresponsable hacia la
humanidad, amenazando su futuro, y causando ya en el presente tanto sufrimiento? ¿Cómo pueden
abrir sus corazones y respetar a cada criatura? Nuestros corazones han sido abiertos por Dios y
Dios abrirá los suyos si no los juzgamos y si los invitamos a la conversión mediante nuestra lucha
valiente y cortés, o por lo menos Dios les indicará donde está la sabiduría y que su propio interés
está en un cambio profundo.

Si no reconocemos su propia dignidad, si no estamos en contacto íntimo con el Dios Trino que
mora en nosotros, si estamos contaminados por la manera de convertir toda realidad en un "objeto",
y objetos que podemos contar, hasta el amor deja de ser un misterio precioso y se convierte en cosa.
La presencia del Uno que es Amor, que nos da nuestra dignidad sagrada, se hace difícil de
reconocer.

6. La Trinidad como modelo y fuente de la no-violencia
La no-violencia de la Trinidad la descubrimos en el profundo reconocimiento de Dios y del
misterio de los seres humanos con quienes Dios mismo ha compartido su propia sacralidad. No
solamente Dios reconoce su presencia divina en nosotros sino que, respetando nuestro camino,
Dios intenta pacientemente despertar en nosotros el reconocimiento de que somos únicos, preciosos
y que albergamos la naturaleza divina dentro de nosotros! Por su vida y su muerte, Jesús nos dio el
testimonio poderoso de esas relaciones no-violentas con los seres humanos.

La no-violencia activa modela su metodología según la no-violencia de Dios. Su base primera es el
diálogo de dos sacralidades: alguien, o un grupo, que ha repudiado la esclavitud de la violencia y
que está en contacto con el centro de su existencia (el verdadero yo) llama a sus rivales a que
redescubran lo divino que hay en si mismos y se sirvan de ese redescubrimiento para resolver los
conflictos que les tienen enfrentados. No todos los violentos hacen ese camino interior que requiere
libertad de la voluntad. Necesitan verse forzados por los no-violentos a reconocer que la fuerza
interior es un poder capaz de oponerse a su poder y que su propio interés es aceptar algunas de las
condiciones de sus opositores. De lo contrario al seguir con su violencia perderán aún más. Se ven
confrontados por un valor, un amor, una firmeza que reciben su poder de una fuente inmaterial. La
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clarividencia de la metodología no-violenta, si se sigue bien, a menudo les quitará la guardia y les
empujará a salir de su lógica segura.

Insistamos en esto: el poder no-violento viene de Dios, pero Dios no hará milagros si nos quedamos
inactivos. Muchos franciscanos no se dan cuenta aún de que la mayoría de las violencias e
injusticias forman parte de un complejo entramado de causas y están sumamente organizadas.
Muchos de los conflictos abiertos, militares o económicos, son de tal magnitud y sofisticación que
sería ingenuo e irresponsable confiar solamente en el amor de unos pocos individuos de puro
corazón que dan testimonio de su sacralidad e interpelan a los que están olvidando o sepultando lo
divino que hay en ellos.

7. Familiarizarse con la metodología de la no-violencia activa
Si queremos ser artífices de paz debemos saber cómo emplear la metodología de la no-violencia
activa, saber cuándo algunas acciones no-violentas no tienen éxito por un análisis insuficiente de la
situación, o porque algunas fases del proceso no-violento no se llevaron hasta el final. Por lo
general, la no-violencia tuvo éxito cuando a los resultados precedió una larga preparación, técnica y
espiritual. Hoy, solamente una visión superficial hace creer que fue una pura intervención de Dios.
Dios no cambiará los corazones de los que toman decisiones si nosotros no hacemos lo que
debemos, dando a Dios una señal clara de que realmente queremos un tal cambio. Debemos actuar
sabiamente. Debemos preparar las acciones de Dios, y hasta las sorpresas de Dios. Por nuestro
valor en seguir la metodología no-violenta seremos cauces de la sacralidad de Dios, de la paciencia
tenaz de Dios, del deseo ardiente de Dios de que el malhechor abandone su camino. Nuestro Dios,
rico en amor, se ocupa de los que hacen el bien y de los que hacen el mal: ambos son sus hijos.
Sabe que su sacralidad mora en ambos, y quiere que ambos den frutos de comunión y no frutos
amargos de destrucción para ellos y la nueva Creación que es Su cuerpo que crece y se completa.
En muchas luchas nuestros aliados demonizan al otro campo para movilizar las energías de sus
seguidores. Es una práctica común calumniar a la oposición, pintarla como algo malo, perverso,
incapaz de cambiar, no merecedor de ningún respeto. Esta división entre gente "buena" y "mala" no
es aceptable para un seguidor de Cristo. Cada uno de nosotros es una persona dividida, en parte
buena y en parte mala, y nuestros rivales son en parte buenos y en parte malos. Si queremos tener
compasión, como Dios la tiene, debemos tener compasión para las víctimas de la violencia y para
los esclavizados por su propia violencia e injusticia. Debemos rezar para que nuestra relativa
liberación actual de tal violencia o injusticia no se pare mañana; pues si Dios nos quita su ayuda
podemos ser tan malos como nuestros peores opositores.

8. La necesidad de ser pobres para ser auténticos artífices de paz
Antes decíamos que Francisco interpeló sin amenazar, porque no temía perder nada. No tenía casi
nada que pudiera llamar suyo. El ser artífices de paz está íntimamente ligado a nuestra capacidad de
superar los miedos, el miedo de una muerte real, la pérdida de nuestra vida física, o de una casi
muerte (que puede llamarse una muerte parcial), a perder salud, reputación, amigos, bienes
materiales, privilegios, o hasta el miedo de que el amor que nos da fuerza pueda desvanecerse y
llevarnos a caer ... y a odiar. Sabemos que si tenemos pocas pertenencias y pocos privilegios,  no
temeremos perderlos. Si no estamos apegados a una imagen de nosotros mismos, estaremos más
libres para asumir la defensa de aquellos cuya vida y dignidad se encuentran en peligro. Algunos de
nuestros hermanos y hermanas nos han mostrado a través de los siglos que su falta de miedo fue
aumentando al tiempo que su pobreza, que su vida con los pobres. Su verdadera riqueza es el poder
del amor que brota del costado herido de Jesús en la Cruz.

La lucha no-violenta es el arma de los pobres y de la gente que ama. Es el arma de aquellos que
rechazan luchar solos; confían en una lucha colectiva y comunitaria. Esto no excluye el ser "astutos
como serpientes".

Toda criatura, humana o no, es nuestro hermano y hermana. Esto no es una metáfora. No es
sentimentalismo. Dios nos invita a nosotros y a toda la Creación a formar parte de este “pléroma”
cuya cabeza es Cristo, en el que el respeto hacia la presencia divina transforma toda relación.
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Nuestra reverencia por la presencia de Dios en los demás es lo que extenderá una verdadera paz y
un verdadero respeto por la integridad de la Creación.

Entonces seremos artífices contagiosos de paz.

Fr. Alain Richard OFM

Ejemplos de la vida de los frailes…

En ningún sitio hay hoy más necesidad  de una paz auténtica que en las naciones africanas asoladas
por la guerra. Fue en la pequeña nación de Ruanda, en Africa oriental, que GIACOMO BINI,
nuestro actual Ministro General, y otros dos hermanos se asentaron para empezar una nueva
presencia franciscana en el continente al comienzo de los años '80.  Allí construyeron su casita
según el estilo local y empezaron un ministerio que lentamente se extendió a ocho países de la
región (Ruanda, Burundi, Kenya, Uganda, Zambia, Malawi, Tanzania, Madagascar).  Hoy los fines
de esta primera Fraternidad, situada en Nairobi, Kenya, son los de apoyar las muchas vocaciones de
Africanos de diferentes países y grupos étnicos y crear una comunidad realmente internacional y
multicultural; un testimonio diario de los valores de reconciliación y unión tan urgentemente
necesarios en toda la región.  Algunos de los hermanos han pagado caro su compromiso a favor de
la paz:  en 1986, un hermano de 33 años, KEVIL LAWLOR, fue asesinado en Uganda.
Recientemente, cuando empezó el genocidio tribal en Ruanda en 1994, mataron a un ministro de
una nueva Fraternidad franciscana secular. En abril de aquel mismo año, GEORGE GASHUGI, un
Tutsi de 32 años, fue brutamente golpeado hasta la muerte unos meses antes de hacer su profesión
solemne. En abril de 1996, VJEKO CURIC pudo escapar de la muerte por poco al volver solo a la
casa franciscana de Kivum, a 20 kms. de Kigali, tres hombres armados con un fusil y largos
cuchillos le pidieron dinero y luego le ordenaron ponerse de cara a la pared.  Curic no perdió los
estribos y logró huir a través de una puerta del comedor que estaba abierta.  No era la primera vez
que había sido amenazado por los extremistas Hutu y Tutsi por su compromiso de ayudar sin
prejuicios a los dos grupos étnicos.  Se empeñó en continuar su misión a pesar de que significaba
"arriesgar la propia vida, como le sucede aquí al resto de la gente". El 31 de enero de 1998 Vjeko
fue abatido a tiros de pistola  en frente de la iglesia de la Sagrada Familia en Kigali, Rwanda. El
Papa Juan Pablo II le elogio diciendo: “Otra víctima se suma a la lista de los misioneros que han
sellado con el sacrificio de sus vidas su amor a Cristo y al pueblo de Africa”.

En otros lugares del continente, los hermanos están insertos en el complejo proceso de sanación y
reconciliación que se está viviendo en la nueva y democrática nación de Sudáfrica. Como
miembros de las muchas Comisiones de Verdad y Reconciliación del país escuchan a las víctimas y
a los perpetradores decir la verdad sobre el régimen del apartheid, y ayudan a individuos y
comunidades a recuperarse poco a poco de más de cuatro décadas de opresión y brutalidad.

"Es una nación traumatizada que busca su propia alma y que está renaciendo lenta y
dolorosamente".  Son palabras del hermano irlandés PADDY NOONAN que ha pasado las últimas
dos décadas y media en uno de los barrios más míseros de Johannesburgo donde la violencia y la
injusticia se habían convertido en estilo de vida. Él y otros franciscanos viven en una zona cerca de
Boipatong, famosa por una masacre a la que fue el primero en llegar y ser testigo de la terrible
carnicería ocurrida durante la noche.  "La paz no es exactamente lo primero que le viene a uno a la
mente con masacres como las que veíamos a nuestro alrededor," explica con su agradable acento
irlandés. (En su trabajo se sirve del dialecto local ya que considera que es la única manera de
comunicar realmente con la gente). "La primera idea que se nos ocurrió fue 'quién está detrás de
esto', porque había tantas fuerzas invisibles que dificultaban el derribo del régimen del apartheid y
las conversaciones de paz en el país."  ¿No le fue difícil permanecer entre tanta violencia y
represión? Vuelve al tiempo que empleó visitando a la gente después de la masacre de Boipatong
en 1992:  "Tras haber pasado horas viendo esos cuerpos rotos y golpeados y escuchando a sus
familias, un hombre se me acercó y susurrando me dijo:  ‘Padre, sabemos que el Señor está aquí’,
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Bien, ¿qué derecho tenemos nosotros, gente de Iglesia, en dudar si la gente ordinaria tiene una
esperanza tan viva?"  Noonan conocía y era amigo de algunos de los líderes de la lucha anti-
apartheid, personas que tienen ahora un puesto de responsabilidad en el nuevo Gobierno. "Formaba
parte de nuestro apostolado el hablar con algunos de estos luchadores políticos, pero sabemos que
eran personas decentes y no comunistas rebeldes".

Esta visión desde dentro de la situación en Sudáfrica llevó a las Iglesias a desempeñar un papel
crecientemente activo en el movimiento anti-apartheid. "Siempre trabajamos en la Iglesia como un
frente unido," subraya Noonan.. "Cuando los grupos civiles y políticos fueron eliminados o
exilados, las Iglesias lograron llenar el vacío."  Cita el ejemplo de un boicot en los impuestos y los
servicios que duró siete años. "Todas las parroquias franciscanas participaban y decidieron no
pagar los gastos municipales porque era uno de los medios más eficaces de la protesta no-
violenta."  Cuando los funcionarios locales amenazaron con apagar todas las luces de la ciudad, él y
un grupo de sacerdotes intentaron negociar una salida del punto muerto. Sus esfuerzos fracasaron y
a la policía se le ordenó que arrestara al grupo. Esta experiencia personal de lucha a favor de la paz
hizo que la liberación de Sudáfrica fuera un acontecimiento de gozo indecible para Noonan.  Siguió
de cerca las primeras elecciones democráticas que tuvieron lugar en abril de 1994.  Paddy y
ULRICH ZANKANELLA, de Austria, fueron elegidos Observadores Acreditados de las
Elecciones, Paddy como observador local y Ulrich, a invitación de la Conferencia Episcopal
Sudafricana, como Observador internacional.  "Desde el punto de vista de mi misión franciscana
pensé que seguir de cerca estas elecciones era como caminar la última milla al lado de la gente.
Fue un gesto que significaba querer estar con ese pueblo que estaba entrando en una nueva era de
paz y de democracia tras el infierno y la tragedia de los años de apartheid”.

DAVID BARNARD, de la Provincia de Nuestra Señora Reina de la Paz (Sudáfrica), tuvo una
fuerte experiencia durante su año sabático en Inglaterra.  Allí tuvo la posibilidad de reflexionar
sobre los prejuicios raciales que siguen acosando a Africa.  Por primera vez en su vida pudo
discutir durante un cierto tiempo cómo se sentía él, hermano africano, en una comunidad en su
mayoría blanca.  Por medio de esta importante experiencia internacional pudo compartir su rabia y
descubrir el poder del perdón dentro de la gran Familia franciscana al volver a su tierra.

La  experiencia de reconciliación en Sudáfrica fue bastante distinta para el párroco rural PETER
WILSON. Fue en la cárcel donde Peter logró por primera vez "aceptar a los blancos, perdonarlos"
y sentirse libre de su amargura: "Fue un sentimiento estupendo. Después de todo, el aceptar a todos
forma parte de la cultura africana.  No quiero hablar en términos de Blancos y Negros.  Los
Afrikaners han formado parte de Africa durante mucho tiempo. Mi gente no quiso nunca la
revancha. Queríamos justicia. Luchábamos en contra de sus políticas, no de su gente."

En América Latina y Asia también, los hermanos han estado comprometidos a favor de la paz en
sus comunidades y han visto cuántos regímenes represores han sido derrocados cediendo el paso a
frágiles democracias.  En Filipinas, por ejemplo, estuvieron en primera fila en la lucha por la
justicia y la paz durante el largo tiempo de la dictadura de Ferdinand Marcos que fue, por fin,
derrocado por la revolución de 1986. Durante aquel enfrentamiento popular los hermanos
desempeñaron un papel clave en mantener viva la protesta a nivel no-violento, a pesar de la
opresión extraordinaria sufrida por la mayoría de la gente durante tanto tiempo.  En la década
siguiente a la salida de Marcos del poder, los hermanos han seguido pidiendo una mayor  justicia
social entre la gente.  A pesar de que la economía de esa populosa nación esté lentamente
empezando a recuperarse tras la devastación de los años de Marcos, la herencia de la dictadura,
combinada con la corrupción continua y una serie de desastres naturales, hacen que la pobreza y la
violencia sigan acosando hoy muchas partes del país.  En la isla de Mindanao, en el sur, el
Gobierno se ha mostrado hasta ahora incapaz de resolver los problemas de la gran comunidad
musulmana, cuyos líderes piden una mayor autonomía en la región.  A veces los hermanos se
encuentran atrapados en la espiral de violencia que los rodea.  Por ejemplo, en octubre de 1992,
AUGUSTINE FRASZCZAK fue secuestrado a punta de pistola y mantenido en cautiverio durante
más de dos meses por los extremistas musulmanes.  En una declaración que anunciaba la liberación
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de su hermano, los frailes decían:  "El paso más importante hacia la eliminación del crimen del
secuestro es mejorar las condiciones sociales y económicas de Basilan."

En Japón, los hermanos PHILIPPO HAMADA y JOB TODA tomaron la iniciativa de promover
una reconciliación y en entendimiento más profundos entre la gente de la región de Asia-Pacífico.
En agosto de 1995, en el 50 aniversario del final de la II Guerra Mundial, elaboraron una
declaración pidiendo perdón al pueblo coreano por los muchos actos de agresión que costaron la
vida a más de 20 millones de personas en la región.  En la declaración, los hermanos reconocieron
las muchas dificultades que la Iglesia católica encontró en Japón en el período anterior a la guerra.
Pero pidieron excusas también porque la Iglesia no logró hacer frente al Gobierno y proteger a los
que fueron tan brutamente oprimidos, especialmente en China y Corea.

En otras situaciones post-conflictivas, como las de Bosnia-Herzegovina y Croacia, los hermanos
están trabajando para promover la reconciliación como pre-condición para una paz duradera.  Ha
habido una presencia franciscana en la región durante más de 700 años y tres hermanos fueron
asesinados durante el reciente conflicto, mientras que otros fueron heridos o forzados a huir de su
tierra natal y de sus conventos, iglesias y otros centros franciscanos destruidos en la batalla.

Como parte de los esfuerzos para sanar las heridas, BO_E VULETA y los miembros de la familia
franciscana han creado el Instituto Franciscano para la Cultura de la Paz. El Instituto, que inició su
andadura en abril de 1996, tiene su sede en Split con centros para el diálogo inter-étnico e inter-
religioso en la capital bosniaca, Sarajevo. Tiene como fin proceder a un estudio detallado de todos
los temas relacionados con la paz en la región, promoviendo el diálogo entre los ex-enemigos y
sobre todo proporcionando programas de educación para los jóvenes.  Boze es optimista sobre el
Instituto:  "si la gente de Bosnia y Croacia está dispuesta a escuchar a alguien, este alguien son los
franciscanos," dice con una sonrisa irónica.  "Confían en nosotros así que nosotros debemos usar
bien de su confianza en busca de paz y reconciliación. Nuestro fin es también prevenir ulteriores
conflictos construyendo un mutuo entendimiento y respeto hacia las distintas culturas y religiones -
algo que estaba completamente destruido bajo el régimen comunista".  Los hermanos celebraron
un congreso al que se le dio mucha publicidad sobre el perdón, que reunió a hombres de ciencia,
psicólogos, asistentes sociales, catequistas y expertos en diálogo interreligioso.  La conferencia
tuvo tanto éxito que los hermanos han publicado ahora un libro sobre el tema que se está usando
como ayuda para las personas que tratan traumas causados por la guerra.

En otro esfuerzo para promover la paz, los hermanos de Herzegovina que se ocuparon de los
heridos durante toda la guerra han elaborado un proyecto para ayudar a los que perdieron algún
miembro a consecuencia de las minas anti-persona.  Los hermanos están en contacto con una
fábrica de aparatos ortopédicos en Alemania y solamente en 1996  proporcionaron prótesis a 204
personas.  En el mismo año una práctica semejante, en este caso de carácter dental, proporcionó lo
necesario a 1.286 personas.

Los misioneros franciscanos de Irlanda han estado habitualmente en primera fila en los esfuerzos
de paz en toda Asia, Africa o América Latina. Es casi irónico que nuestros hermanos hayan vuelto
sólo recientemente a Irlanda del Norte después de siglos de ausencia que se remontan a la Reforma
protestante.  En 1984, LIAM Mc CARTHY se unió a otros tres franciscanos irlandeses que
respondieron a una petición de ayuda de un grupo de Clarisas y fundaron la primera fraternidad en
la Iglesia de San José en la zona industrial de Docklands, en Belfast.  Para Liam esto fue un
acontecimiento que la historia franciscana irlandesa esperaba desde hace tiempo y una oportunidad
única para fortalecer el proceso de reconciliación y de perdón entre las comunidades sectarias de
Irlanda del Norte. Los grupos de Paz y Reconciliación empezaron a extenderse por todo el Norte,
inclusive el Grupo interreligioso de Oración Shalom.  En 1993, los hermanos abrieron una segunda
casa, una fraternidad inserta en Ballamorphie que ofrece un programa de mano tendida a la gente
de Belfast occidental, una comunidad ampliamente republicana y católica.  Esta apertura anima el
diálogo entre las Fraternidades Franciscanas Seglares de tradición católica y protestante, y su
presencia ha ayudado a fortalecer las iniciativas ecuménicas de paz en todo el Norte.
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En un convento vacío de Cori, la Provincia OFM de Roma ha organizado un programa de
formación para jóvenes titulado "Jóvenes Educadores para la Paz".  Según PAOLO MAIELLO,
muchos jóvenes que se han sentido interpelados por las vidas de Francisco y  Clara y el testimonio
constante de los franciscanos actuales, buscan caminos nuevos para ser artífices de paz en su propia
sociedad.

La colaboración franciscana a favor de la paz incluye a menudo esfuerzos emprendidos a nivel
inter-provincial o entre conferencias.  Durante el verano de 1995, dos hermanos de Toledo,
España, EMILIO ROCHA y JULIAN MARTIN ARAGON, recogieron camiones enteros de
medicamentos de farmacias españolas para los refugiados en Bosnia.  En solidaridad y apoyo a los
hermanos de aquella región, Emilio y Julián vivieron durante varias semanas en el convento de
Fojnica, en Bosnia donde los hermanos LEON MATE MIGIC y NIKOLA (NIKICA) MILICEVIC
encontraron la muerte el 13 de noviembre de 1993, matados por los miembros de una milicia
musulmana.

En América del Norte, el movimiento anti-nuclear y en particular la llamada Experiencia Desierto
del Nevada es un ejemplo de cómo los hermanos trabajan con otros religiosos y con laicos de
distintos credos y religiones comprometidos en la tarea de la paz.  El haber recibido formación en
las Fuerzas Aéreas de Estados Unidos no es típico de un activista anti-nuclear, pero para LOUIS
VITALE su experiencia en el ejército americano y la aceptación de los cambios del Concilio
Vaticano II constituyeron el trasfondo para su compromiso con los Franciscanos y con el
movimiento por la paz en su conjunto. Tras haber completado el doctorado en sociología, Louis
pidió ir a Las Vegas con el fin de crear una oficina de justicia social para la diócesis.  Gradualmente
se dio cuenta de lo que sucedía con las pruebas nucleares en Nevada donde los gobiernos USA y
Británico llevaban acabo explosiones nucleares subterráneas. Empezó a preguntarse porqué había
tan poco interés en aquello que él describiría más tarde como "quizá el mayor desastre medio-
ambiental de todos los tiempos".

"Para nosotros era claro" dice Louis, "que en la medida en que los gobiernos siguieran ensayando
y desarrollando nuevos sistemas armamentistas, la carrera armamentista seguiría adelante. Nos
comprometimos a crear conciencia entre la gente sobre lo que ocurría en Nevada y a organizar
protestas y otras acciones para alcanzar el objetivo limitado de una prohibición universal de las
pruebas".

Poco a poco, a través de una serie de encuentros anuales de oración y la cooperación creciente con
otros grupos cristianos y de Nativos Americanos, los participantes empezaron a darse cuenta de que
las pruebas dañaban el medio-ambiente local y la vida de la gente indígena de Shoshone. A pesar
de la evidencia científica creciente del perjuicio causado por las pruebas, las vigilias de oración
chocaron con la resistencia de las autoridades locales y nacionales. El número de gente que
participaba en ellas y que fueron encarcelados creció sin parar durante la década de los 80, pero el
movimiento se fortaleció gracias a la ayuda recibida de todo el mundo.  Tras su elección como
Ministro General en 1991, HERMANN SCHALÜCK fue al desierto del Nevada para rezar en su
primera peregrinación como Ministro General.  Visitas de líderes políticos, obispos y
representantes de varias tradiciones religiosas evidencian el fuerte impacto que este testimonio
produjo en la conciencia pública.  Gradualmente los trabajadores del lugar de las pruebas
empezaron a conocer a algunos de los activistas a nivel más personal y la tensión de los primeros
años empezaron a amainar.  Tras la desaparición de la Unión Soviética, se hizo posible un tratado
para la eliminación total de las armas, pero el movimiento pacifista mantiene su compromiso de
prohibir las pruebas de todos los sistemas de armas.

ALOYSIUS FLORIO, de la Custodia de Tierra Santa, recuerda el compromiso práctico de los
hermanos durante la Guerra del Golfo en 1991, cuando la comunidad franciscana se quedó con la
población local mientras muchos otros huyeron. "Nuestra presencia pacífica entre la gente de
todos los credos, alimentándola, escuchando sus historias y enterrando a sus muertos, fue una
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señal visible de nuestro compromiso de 800 años con los habitantes de Tierra Santa".  Este
compromiso se hizo visible una vez más cuando la masacre de más de 20 Palestinos en la Mezquita
de Hebrón, en 1994. La Custodia respondió condenando públicamente lo que denominó "el acto
criminal" cometido por un judío.  CLAUDIO BARATTO, representante de los Guardianes,
ALBERTO ROCK, PAOLO MASTRANGELI, HALIM NOUJAIM, GEORGE ABU KHAZEN
visitaron inmediatamente el Ayuntamiento de la Ciudad de Hebrón y a los centenares de heridos
como parte de su permanente misión de paz entre los Palestinos que se sienten a menudo
"olvidados e ignorados" por los cristianos de Occidente.

Constituciones Generales

Artículo 1,2.  A través de una vida de penitencia y de minoridad, los hermanos anuncian el
Evangelio al mundo entero y predican con las obras de reconciliación, de paz y de justicia.

Otras referencias: artículos 33,1; 39; 69,1-2; 70; 95,1-3; 96,2; 98,1-2

Preguntas para el diálogo
1. ¿Tienes experiencia de ser artífice de paz?  ¿En tu trabajo apostólico?  ¿En tu comunidad local?

¿En tu familia?  ¿En tu fraternidad provincial?
2. ¿Cuáles son los mayores obstáculos para la paz en la ciudad donde vives? ¿y en tu país?
3. ¿Qué aportación a la paz puedes dar en la ciudad donde vives? ¿Qué aportación podría dar tu

Fraternidad provincial?
4. Los Obispos de tu país o región ¿han señalado prioridades para ser artífices de paz?  ¿Cómo

podrías personalmente ayudar en esos esfuerzos?  ¿Y tu Fraternidad provincial?
5. ¿Cuáles son las características personales más importantes de un artífice de paz?  ¿Están

creciendo estas características en tu vida?
6. ¿Cuál es la historia de san Francisco como artífice de paz que más te gusta?
7. ¿Tenemos compasión no sólo por las víctimas de la violencia y de la injusticia sino también

por aquéllos que a causa de su ceguera o de sus pasiones imponen sufrimientos de violencia o
injusticia?  ¿Rezamos por ellos?  ¿Queremos, sin presunción, liberarlos aceptando los riesgos
de confrontarnos con ellos y de tener que cambiar nosotros mismos?

8. ¿Hemos descubierto "al lobo" que hay dentro de nosotros, dispuesto a devorar? ¿Está el lobo a
punto de ser domesticado?

9. ¿Es posible que el miedo a ser pobre con los pobres sea nuestro mayor obstáculo para
participar en un combate no-violento?

10. En nuestro estilo de vida personal y comunitario, ¿existe un sentimiento de preocupación por la
justicia, la promoción humana, la liberación, la paz?

11. ¿Crees que tu Fraternidad podría realizar alguna acción a favor de la justicia y la paz, o tomar
parte en acciones iniciadas por otros?  ¿Crees que esto podría "complicar" la vida de nuestra
Fraternidad o la de nuestros grupos o comunidades cristianas y que, por consiguiente, sería
mejor para nosotros quedarnos a un lado?

12. ¿Qué lugar ocupan en el Proyecto de Evangelización de tu Fraternidad las dimensiones de la
promoción humana/justicia y paz? ¿Qué habría que hacer para planificar o promover
ulteriormente una estructura existente?

13. ¿Qué sabes de la no-violencia?  ¿Crees que podría ser un instrumento válido para nosotros en
el compromiso a favor de la justicia y de la paz que las CC.GG nos proponen?

14. Evalúa la percepción y la respuesta que has dado en situaciones de conflicto. ¿De qué manera tu
vocación y el tipo de educación recibida te han influido en este campo?

15. Observa el entorno de tu Fraternidad e indica las semillas de violencia que percibes. Analiza los
diferentes tipos de respuesta que están surgiendo.


