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Aunque se pueda discutir s la constitucion dogmatica Lumen gentium deba
ser considerada la “piedra angular” de todos los documentos conciliares, no se
puede negar que, desde el final de la primera sesion, bajo la fuerte influencia
de los cardenales Suenens 'y Montini, se fue imponiendo cada vez mas la tesis
de que la discusiéon sobre la Iglesia era € gran objetivo del concilio. Y en esa
discusion, un punto fundamental se refiere a su estructura social, inseparable de
su mision de ser “signo e instrumento” de salvacion o del reinado de Dios en este
mundo.

Es verdad que € Vaticano || no super6 completamente la comprension
clerical clasica de la Iglesia, formulada en términos de “jerarquia y laicado”.
Pero, a comenzar hablando del “pueblo de Dios’ y, solo después, distinguir en
ese pueblo los distintos carismas y ministerios, € concilio puso las bases para
una comprension de la lglesia como “comunidn”, que después explicitay formula
en términos de “comunidad, carismasy ministerios’2.

Esa nueva comprension de la Iglesia encontré en las comunidades eclesiales
de base de América Latina su expresion mas basica, més creativay mas fecunda.
Lalglesiacomo pueblo de Dios, con sus carismasy ministerios, se realiza prima:
riamente en comunidades concretas, que se constituyen como lugar de oracion,
de vida fraterna 'y de compromiso con los pobres y marginados, y como lugar

1. Cfr. V. Philips, Lalglesiay su misterio en el Concilio Vaticano 1. Historia, texto y
comentario de la constitucion Lumen gentium, vol. I, p. 1 (Sdo Paulo, 1968).

2. Cfr. CNBB, Misién y ministerio de los cristianos laicos y laicas, N° 104-105
(S&o Paulo, 2012).
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donde se gercitan y se desarrollan carismas y ministerios importantes y nece-
sarios para la vida comunitariay e desarrollo de su misién en € mundo. Esas
comunidades de base son, en si mismas y smultaneamente, “signo” (expresion)
e “instrumento” (mediacion) de salvacién o del reinado de Dios en este mundo.

Esta es una de las intuiciones y de las caracteristicas mas importantes y més
originales del proceso de recepcion del concilio en América Latina: latraduccion
y concrecion del “pueblo de Dios’ en términos de “comunidad eclesial de basg’.
Ciertamente, la Iglesia como pueblo de Dios no se agota en dicha comunidad de
base, pero tiene ahi su expresién mas elemental y fundamental. Y ciertamente, la
Iglesia latinoamericana desarrollé muchos otros procesos creativos y fecundos
de comunion eclesial —colegialidad episcopal, comprension y gercicio del
ministerio episcopal y preshiteral, vida religiosa inserta, carismas y ministerios,
estructuras de coordinacién pastoral, etc—, pero todos esos procesos, de alguna
forma, estan vinculados a esa expresion basicay fundamental del pueblo de Dios,
gue es lacomunidad eclesial de base.

En e Documento 15 sobre “Pastoral de conjunto”, Medellin habla de las
“comunidades de base” (1) como pequefias comunidades que permiten la
“convivencia personal fraterna’; (2) como “comunidades de fe, esperanza y
caridad”; (3) como “primer y fundamental nlcleo eclesial”, o “célulainicial dela
estructura eclesial”, y como renovacion de la parroquia; (4) como “foco de evan-
gelizacion” y “factor primordial de promocion humana’; (5) como comunidades
que tienen sus “lideres o dirigentes’ y en las que todos los miembros asumen
la misién “sacerdotal, profética y real”; (6) y, finalmente, como “un signo de la
presencia de Dios en € mundo”3.

Las comunidades eclesiales de base marcaron decisivamente el proceso
de recepcion dd concilio en América Latina 'y durante décadas se impusieron
como € hecho eclesial y social méas importante de nuestra Iglesia. Mucho se ha
escrito sobre ellas, tanto desde € punto de vista teol6gico-eclesial como desde €
sociocultural®. Un aspecto decisivo, aunque tenso y ambiguo, de la importancia
de las comunidades eclesiales de base es € caracter institucional que adquieren
en las conferencias de Medellin y Puebla. En los documentos finales de estas
conferencias, aparecen no solo como una experiencia identificada y hasta valo-

3. Cfr. Celam, “Conclusdes de Medellin”, en Conclusdes da Conferéncia de Medellin
—1968. Trinta anos depois, Medellin ainda € atual, pp. 207 y ss. (Sao Paulo, 2010).

4. Cfr. H. C. J Matos, CEBs Uma interpelacdo para ser cristdo hoje (S&o Paulo,
1985); R. Muiioz, A Igregja no povo: Para uma eclesiologia latino-americana
(Petropolis, 1985); F. L. C. Teixeira, A génese das CEBs no Brasil: Elementos
explicativos (S8o Paulo, 1988); L. Boff, E a Igreja se fez povo. Eclesiogénese: A
Igreja que nasce da fé do povo (Petrépolis, 1991); y C. Boff et al., As Comunidades
de Base em questdo (S80 Paulo, 1997).



COMUNIDADESECLESIALES DE BASE 191

rada en América Latina, sino también como un proyecto pastoral o, en todo caso,
como parte integrante y fundamental del proyecto pastoral, que se disefiay se
propone para €l conjunto de la lglesia latinoamericana. Es verdad que esto nunca
fue aceptado sin mas, ni consensuado tal como puede parecer a primera vista, e
incluso fue uno de los puntos tensos y controvertidos en Puebla. Pero no se puede
minimizar el hecho de que, en medio de tensiones y conflictos, las comunidades
fueron asumidas oficialmente como orientacién y propuesta pastoral para el
continente por una parte significativa de la Iglesia, en un contexto de creciente
movilizacion y organizacion social en Ameérica Latina

Esto cambi6 radicalmente, en e contexto eclesial que se disefié y se impuso
en € continente, a partir de la década de 1980. Es de fundamental importancia
analizar la actual situacion eclesial (diagnostico) para comprender bien € lugar
y las perspectivas de las comunidades eclesiales de base, en ese nuevo escenario
eclesial (prondstica).

1. El contexto eclesial actual

Las comunidades de base aparecen en Medellin y en Puebla, en e contexto
y en e horizonte més amplio de la recepcién del concilio y de la renovacién
de la Iglesia en América Latina: e “pueblo de Dios’ tiene su concrecion mas
basicay elemental en la“comunidad eclesial de base’, y la mision de ser “signo
e instrumento” de salvacion o del reinado de Dios en € mundo se realiza en la
vida fraterna'y en e compromiso con los pobres y marginados. Aparecen, por
tanto, como elemento fundamental de la estructura de la Iglesia —*primer y
fundamental nicleo eclesial”, “célulainicial de la estructura eclesial”— y como
lugar y forma privilegiados para € egercicio de su mision en € mundo —vida
fraterna, opcién por los pobresy compromiso con lajusticia—, y son presentadas
oficialmente como proyecto pastoral o, en todo caso, como elemento fundamental
del proyecto pastoral, que se elaboray se propone para € conjunto de lalglesia.

Este aspecto ingtitucional de las comunidades eclesiales de base fue funda-
mental para su desarrollo cuantitativo y cualitativo, asi como para su importancia
en lalglesiay la sociedad. No obstante sus ambigliedades y contradicciones, sin
¢l no se pueden entender adecuadamente, ni mucho menos se explica el floreci-
miento y € impacto socio-eclesial que tuvieron en las décadas de 1970 y 1980.
Tanto que, en la medida en que la Iglesia latinoamericana, sobre todo, a partir
de la segunda mitad de la década de 1980, toma otros rumbos pastorales, las
comunidades progresivamente pierden fuerza, relevanciay espacio en € conjunto
delalglesia

Es verdad que se continuard hablando de comunidades eclesiales de base en
lalglesig, incluso en los documentos del Celam y de las conferencias episcopales.
Pero, ademas de las sospechas, advertencias y correcciones que normalmente
acompafian 0 estén detrés de esas expresiones, la perspectiva eclesa es muy
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otra. Por un lado, las comunidades de base ya no aparecen como € “nacleo
fundamental” o la “célulainicia” de la estructura eclesial, sino como una orga-
nizacion, incluso como un movimiento entre otros. Por otro lado, y esto es alin
maés determinante y decisivo, se va imponiendo una comprension de la mision
0 evangelizacion —la llamada “nueva evangelizacion’— de caracter marcada-
mente religioso y doctrinal, que, aunque no lo niegue explicitay tedricamente, en
la préctica, poco a poco, va relativizando y hasta prescindiendo del compromiso
con los problemas sociales, los pobresy lajusticia social. Se trata de un proceso
progresivo, mas préctico que teorico, de la cerrazén a mundo y del autocen-
trismo eclesial.

S las comunidades eclesiales de base nacieron y se desarrollaron en un
contexto de renovacion eclesial y como elemento esencial de ese contexto, a partir
de la segunda mitad de la década de 1980, se encontraron con un contexto eclesial
extremadamente adverso, tanto desde € punto de vista de la estructura eclesia
como, y sobre todo, de la accién pastoral evangdizadora. S antes habian sido
asumidas y propuestas oficialmente como parte o elemento esencial del proyecto
pastoral para toda la Iglesia latinoamericana, ahora perdieron esa centralidad
ingtitucional. En lameor hipétesis, fueron aceptadas o toleradas como una posibi-
lidad entre otras, pero ya no como elemento esencial de todalalglesia

La pérdida de la centralidad institucional repercutié mucho en laimportancia
y en € lugar de las comunidades, en € conjunto de la Iglesia. Por un lado, la
cantidad de grupos que se reconoce como comunidad eclesial de base es cada
vez menor, y las comunidades que se identifican y asumen de forma convencida
esa manera de ser Iglesia son cada vez menos. Buena parte de las comunidades
existentes en la actualidad y de sus lideres nunca han oido hablar de las comu-
nidades eclesiales de base. Por otro lado, ese modo de ser Iglesia, comprometido
con los pobres y marginados, y con sus luchas y organizaciones, es cada vez mas
marginal y extrafio. La inmensa mayoria de las comunidades se concentra en el
culto y la doctrina'y posee un carécter marcadamente devocional y pentecostal.
Esto representa un desafio para las comunidades eclesiales de base, que deben
repensar su lugar, cada vez mas marginal, y su prdctica, cada vez mas profética,
en € conjunto de lalglesia.

2. Lasperspectivas

Es preciso reconocer que la Iglesia cambié mucho y en direccién contraria al
concilio Vaticano |1 y su recepcion en América Latina, a partir de la conferencia
de Meddlin. Y esto trgjo muchas consecuencias para la vida de las comunidades
eclesiales de base, en cuanto expresion privilegiada del modo de ser Iglesia,
segun € Vaticano |1 y Meddlin.
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Ese modo de ser Iglesia fue cada vez mas marginal en € conjunto de la
Iglesa. Y no solo desde e punto de vista de la orientacion y la conduccion
pastoral por parte de los ministros ordenados, sino también, que es|o peor, desde
el punto de vista de las bases y los lideres eclesiales. Sin olvidar ni despreciar
el peso decisivo que los medios religiosos de cufio pentecostal-devocional-
conservador, catdlicos y protestantes, tienen en e imaginario religioso y en la
vivencia religiosa actual. Tenemos una Iglesia profundamente autocentrada y
clerical. Esto explica las resistencias que ha encontrado € papa Francisco para
impulsar su proyecto de renovacion eclesial —un verdadero “cisma blanco”.
Cuando las criticas no son abiertas, o elogian —*santo padre’—, pero lo citan
jmuy selectivamente! y sus orientaciones pastorales no son tomadas en serio,
incluso son boicoteadas’.

En ese “nuevo” contexto eclesial, las comunidades eclesiales de base ocupan
un lugar marginal en e conjunto de la Iglesa. En la mgor de las hipotesis,
son aceptadas o toleradas como una entre las muchas expresiones eclesiales y
COMO una expresion poco relevante y poco atrayente. Esto ha generado muchas
desilusiones y ha desafiado a los lideres comunitarios a encontrar formas
creativas y eficaces de “conservar la fe”, en un mundo y en una Iglesia que, en
muchos aspectos, va a contramano del evangelio de Jesucristo.

Algunos de sus lideres histéricos mas convencidos y creativos fueron margi-
nados y excluidos de las instancias de articulacion y coordinacion pastoral de las
parroquias y didcesis. Desilusionados, se algaron de esas instancias, con lo cual,
poco a poco, perdieron espacio en las comunidades y en la actividad pastoral.
Aunque han conservado la fe y se reconocen como Iglesia, ya no encuentran
espacio en ella o no se hallan en los actual es espacios eclesiales —excesivamente
devocionales, reducidos al culto y doctrina'y donde predomina una mentalidad
y unas relaciones de poder profundamente clericales. Esa situacién, dolorosa y
comprensible, acaba produciendo en la vida de algunas personas un proceso de
des-eclesializacion de la fe, trégico para la vivencia de dicha fe. Es una nueva
version del “Jesucristo, si; Iglesia, no”.

Este proceso de des-eclesializacion de lafe se datanto en lamedida en que se
prescinde explicitamente de la comunidad —no es necesaria— como, y de modo
mads sutil, en la medida en que, aun afirmando su importancia, se prescinde de la
vinculacion a una comunidad concreta —idealizacion de la comunidad. Esto es
tragico para la vivencia de la fe, porque compromete uno de sus aspectos funda-
mentales, su constitucion real y visible como comunidad —pueblo de Dios’,
“cuerpo de Cristo”, “templo del Espiritu"—, y porque, al prescindir de la comu-

5. Cfr. F. de Aquino Jinior, “50 anos de Medellin — 5 anos de Francisco: Perspectivas
teoldgico-pastorais’, Perspectiva Teol 6gica 50 (2018), 41-58, especial mente, p. 45.
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nidad real, reduce la fe a una cuestion individual y disuelve su carécter de cuerpo
o de fuerza social, con lo cual compromete también su eficacia en el mundo.

Otros lideres, sin embargo, han resistido profética y creativamente en las
comunidades de base, la pastoral, los organismos y los servicios sociales de las
estructuras parroquiales y diocesanas, y en las articulaciones de los sectores
populares de la Iglesia. Saben que, en las Ultimas décadas, la Iglesia tom6 un
rumbo muy diferente, y en muchos aspectos incluso contrario, a las directrices
del concilio Vaticano Il y su recepcion en América Latina, a partir de la confe-
rencia de Medellin. En € lengugje del papa Francisco, la Iglesia se fue volviendo
cada vez mas “auto-referencial y auto-centrada’, en lugar de ser una “Iglesia en
salida hacia las periferias’, y méas clerical, en lugar de ser una Iglesia pueblo
de Dios, con sus carismas y ministerios. Pero saben también que la fe nos hace
Iglesiay se vive en Iglesia, comunidad concretay real y no solo ideal, y que la
mision se realiza como Iglesig, no solo individualmente, sSino como cuerpo o
fuerza social.

Por eso, no se desentienden de ese aspecto fundamental de lafey lamisién,
y resisten, profética y creativamente, en la vivencia eclesal de lafey en d
gercicio eclesa de la misién. Y lo hacen participando en las comunidades y
las areas pastorales, asumiendo los servicios 0 ministerios en la comunidad,
articulando las comunidades y los sectores populares de la Iglesia, sensibilizando
a las comunidades y a las areas pastorales ante los problemas y las luchas del
pueblo, vinculando esos problemas y esas luchas con la cateques's, la lectura de
la Bibliay la liturgia, permaneciendo atentos a las diversas situaciones de sufri-
miento, que marcan la vida de tanta gente, haciendo trabgjo de base con adultos,
menores, adolescentesy jévenes, despertando, cultivando y acompariando nuevos
liderazgos, participando y fortaleciendo las éreas pastorales, los organismos y
los servicios sociales en la Iglesia, promoviendo actividades para abrir la Iglesia
a los grandes problemas del mundo —Campafia de la Fraternidad, Grito de los
excluidos, marchas por los derechos, defensa de las comunidades y los grupos
marginados, etc. Hacen todo esto en un ambiente eclesial extremadamente
adverso y no sin dificultades, incluso con sufrimientos, pero convencidos de que
es un aspecto fundamental e irrenunciable de la forma cristiana de vivir lafey
de asumir la mision confiada.

El hecho es que las comunidades eclesiales de base, como modo de vivir lafe,
ocupan cada vez mas un lugar marginal y asumen una actuacion profética, en
el conjunto de la Iglesia. Mas que nunca, deben convertirse en “fermento”, “sal”,
“luz’ y “semilld’, en un contexto social y eclesial adverso. No se puede continuar
como si nada hubiera cambiado y seguir organizando grandes encuentros
intereclesiales, como s las comunidades eclesiales fuesen la base de toda la
Iglesia. No se puede ignorar la sensibilidad actual para cuestiones subjetivas y
cotidianas, tan bien captada por los movimientos pentecostales. No sirve criticar
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y lamentar los “nuevos’ rumbos de la lglesia, sin disponerse avivir y a construir
el fundamento de ese modo de ser, segiin € modelo de las comunidades ecle-
siales de base. No es conveniente idealizar y celebrar € pasado, con sus luchas,
sus profetas y sus mértires, sin asumir seriamente € tiempo que nos toca vivir,
con sus desafios, sus conflictos, sus profecias... Tampoco es honesto admirar y
aplaudir al papa Francisco en su empefio profético por construir una “Iglesia de
los pobres y para los pobres’ o una “Iglesia en salida hacia las periferias’, sin
disponerse a vivir y a animar, en e dia a dia, ese modo de ser Iglesia, marginal
y a contramano del modelo clerical y autorreferencial impuesto en las dltimas
décadas. En este empefio, € papa Francisco se inserta en latradicion profética

No basta con lamentar € pasado y criticar € presente. Importa actualizar,
criticay creativamente, ese modo de ser Iglesia, en € contexto eclesial y social
en el cual estamos insertos. Siempre sobre los pasos de Jests de Nazaret, en fide-
lidad al evangelio del reinado de Dios, con lafuerza del Espiritu y en € servicio
alos pobres y marginados.



