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LA «BASE» EN LA TEOLOGIA DE LA LIBERACION
(PERSPECTIVA LATINOAMERICANA)

Nuestra exposicién quiere dejar situada una problemdtica de
suyo compleja y en plena elaboracién. Por ello partiremos de algu-
nos «hechos» latinoamericanos de la base, para después clarificar
la significacién de ciertas palabras que se usan habitualmente en
los documentos y trabajos en América latina. Desde esa realidad
intentaremos una reflexién teolégica, que, siendo eclesioldgica,
no podrd dejar de indicar los equivocos que se plantean, las nue-
vas formas de «base» que se bosquejan, para concluir desde la
teologia de la liberacién proponiendo alguna salida en la linea de
los ministerios y carismas !

! Véase, para una bibliografia general, José Marins, Comunidad eclesial
de base. Curso fundamental (Lima 1972) 501-512, Para una situacién «siste-
mdtica» de! tema, Rolando Mufioz, Nueva conciencia de la Iglesia en Amé-
rica latina (Santiago 1973) 425-438 y 537-538. Para una visién histdrica
consuiltese mi obra Historia de la Iglesia en América latina (1492-1973)
(Barcelona °1974) 324-330, Para una ubicacién sociolégica, Pedro Demo,
Problemas sociolégicos da comunidade, en Comunidades: Igreia na base
(Sdo Paulo 1974), y José Comblin, Comunidades Eclesiais e Pastoral Urba-
na: «Revista Eclesidstica Brasileira» XXX, 120 (1970) 783-828. Desde un
punto de vista teolgico véanse, entre otros, Juan L. Segundo, Teologia
abierta para el laico adulto: 1. Esa comunidad lamada Iglesia (Buenos
Aires 1968) 257; José Comblin, O Conceito de Comunidade e a teologia:
«Revista Eclesidstica Brasileira» XXX, 118 (1970) 282-308 y 119 (1970)
568-589; Colectivo, Reflextes teoldgicas sobre as comunidades eclesiais de
base, en Comunidades: Igreja na base (supra) 111-157, Una de las primeras
obras fue la de R. Caramuru, Comunidade eclesial de base: Uma opcio
pastoral decisiva (Petrépolis 1967). Fue de importancia el I Encuentro epis-
copal latinoamericano de pastoral de conjunto (Bafios, junio de 1966), en
«Boletin CELAM» 8 (1966) 118-126, El que mds ha trabajado el tema es
José Marins (Brasil), cuyas obras en castellano han sido editadas por Ed. Bo-
num, Buenos Aires. Véase ademds C. de Lora, J. Marins, S, Galilea, Cormu-
nidad de base. Signos de los tiempos (Bogotd 1970), y los articulos que
viene publicando «Catequesis latinoamericana» (CELAM, Asuncién) desde
1970 a 1974,



I. ALGUNOS HECHOS DE LA «BASE» LATINOAMERICANA

Ante la crisis de muchas experiencias pastorales en el modelo
de la «nueva cristiandad» (como la Accién Catélica tradicional)
o del intento de una evangelizacién rdpida de los grandes centros
urbanos (como las «misiones generales» de ciudades)?, se comen-
zaron a vislumbrar nuevas formas de vida cristiana en comunidad
que parecieron llamadas a llenar un vacio en la pastoral eclesial en
el tiempo del Concilio y posteriormente.

Por otra parte, era ya tradicional la existencia de comunidades
de vida de religiosidad no cristiana (como, por ejemplo, en el Bra-
sil, la macumba, cultos de sincretismo afroamericano, el espiri-
tismo, etc.) 0 no catblica (como las comunidades pentecostales)
que venian mostrando el encuentro de fieles en relaciones inter-
personales més intimas y cordiales. Los mismos catélicos comen-
zaron, en otto sentido, a organizar compromisos en la «base» de
un nuevo estilo (tal el MEB: Movimiento de Educacién de Base,
que fue fundado, entre otros, por Paulo Freire). No es entonces
extrafio que las llamadas primitivamente «comunidades de base»
hayan nacido en Brasil desde 1960, aunque al comienzo sin nom-
bre todavia. Poco a poco la idea fue ganando terreno. El mismo
Concilio Vaticano II, en la constitucién Lumer gentium, nd-
meros 9-14, habfa indicado la cuestién de manera fundamental.

Sin embargo, la cuestién fue frontalmente explicitada en la
formulacién que alcanzé en Medellin (1968), cuando se dice: «La
vivencia de la comunién a que ha sido llamado debe encontrarla
el cristiano en su comunién de base; es decir, una comunidad
local o ambiental, que corresponda a la realidad de un grupo
homogéneo y que tenga una dimensién tal que permita el trato
personal fraterno entre sus miembros» ®. Las experiencias de estas
comunidades de base (que después, ante las criticas, se han deno-

? Por ejemplo, véase la Carta pastoral sobre la misién general, de mon-
sefior Emilio Taglé Covarrubias, arzobispo de Valparafso: «La revista caté-
lica» (Valparaiso, mayo-agosto 1963) 3843-3847.

® Documento final de 1a II Conferencia General del Episcopado Latino-
americano (Medellin), 15. Pastoral de conjunto, 111, nim, 10 (Barcelona
1969) 233.
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minado «comunidades cristianas de base» y actualmente «comuni-
dades eclesiales de base») han ido en aumento, en especial en
Brasil, aunque todavia se trata de una infima minoria del catoli-
cismo latinoamericano el que vive esta experiencia. No es fre-
cuente encontrar el testimonio de monsefior Fragoso, que nos
dice que en su diScesis del nordeste brasilefio existen diez parro-
quias con ciento cincuenta comunidades de base cada una. En el
I Encuentro Latinoamercano de Ministerios (que se acaba de rea-
lizar en agosto de 1974 en Quito) pudieron estudiarse numerosas
experiencias que se vienen realizando en este sentido *.

Estas comunidades de base las hay de los més variados tipos
(rurales, utbanas, especializadas, de grupos de laicos, de familias;
originadas por sacerdotes, religiosas, laicos; con matices mds ca-
rismdticos o apostdlicos, o comprometidos en situaciones prictica-
mente gremiales o politicas, etc.), pero en general estdn dentro
de una parroquia o integradas a la organizacién parroquial.

Pero la «base» tiene igualmente otros modos de expresién.
No sin razén el antiguo secretario de la Conferencia de obispos
del Brasil indicaba que «las tensiones entre los grupos de laicos
esclarecidos y la jerarquia es cada vez més constante hoy, y es
posible que no se llegue a dominar rdpidamente este problema.’
Muchos laicos se declaran escandalizados por ciertos aspectos ins-
titucionales de la Iglesia» 5. Asi, por ejemplo, el 20 de junio
de 1965 se efectia una manifestacién de estudiantes catélicos
contra la actuacién del nuncio apostélico porque, se dice, «detie-
ne la Iglesia del Uruguay, impidiendo que se cumpla el Concilio».
O el 4 de abril de 1966, en una calle de Buenos Aires, los laicos
ocupan una iglesia para que su cura no sea reemplazado, y un
joven grita junto a los barrotes del atrio: «No pensamos atenuar
la Iucha por conseguir aquello que desde el fondo de nuestra con-
ciencia de cristianos nos pide la Iglesia de Cristo: una Iglesia sin
lujos, sin intereses creados, sin hipocresias, sin aburguesamiento;
queremos el aggiornamento pedido por Juan XXIII». En Santia-

* En la obra citada Comunidades: Igreja na base hay un estudio socio-
grifico sobre «Relatério da pesquisa sobre comunidades eclesiais de bases
(pp. 13-64). Un hecho que llama la atencién es la gran implantacién en la
sociedad agraria (53,5 por 100) (p. 20).

5 ICI 285 (1967) 7, en declaracién hecha el 27 de enero de 1967.
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go de Chile, el 11 de agosto de 1968 unos trescientos laicos y un
grupo de sacerdotes toman la catedral. En México, una parroquia,
la del Dulce Nombre de Maria, de la diécesis de Tlalnepantla,
protesta por el cambio de su pirroco. En la Repiblica Domini-
cana, obreros de la empresa Metaldom ocuparon pacificamente la
catedral. En 1970, en Nicaragua, laicos numerosos ocuparon las
iglesias de la capital para protestar contra el gobierno y sus injus-
ticias. En Bolivia numerosos cristianos piden la renuncia del arzo-
bispo y toman la catedral de Cochabamba el 17 de abril de 1970.
Centenares de estos hechos nos hablan de una irrupcién de la
«base» como protesta dentro de la Iglesia.

Pero hay todavia una tercera manera de manifestatse la
«base». En una carta enviada por la Confederacién Latinoameri-
cana de Sindicatos Cristianos (CLASC) al papa Pablo VI con
motivo de su visita a Bogotd se expresaban, entre otros, estos
conceptos: «Hermano Pablo [...]. Cuando algunos dirigentes
sindicales fueron a pedir que se invitara a representantes de orga-
nizaciones populares, representativos de obreros y campesinos,
tus mismos principes eclesidsticos respondieron que ‘no querian
elementos conflictivos en esa reunién de Medellin’. Y sabes, ellos
tienen razén. Somos conflictivos. Profundamente conflictivos,
porque representamos hace mucho tiempo la accién miés alld de
las palabras; el compromiso militante y revolucionario mds alld
del verbalismo» é. Es ciertamente otra expresién de la base: el
compromiso polftico en su sentido estrictamente profético, como
signo de la liberacién escatoldgica.

II. SIGNIFICACION DE LAS NOCIONES EN USO
EN LA TEOLOGIA LATINOAMERICANA

La nocién de «base» se torna equivoca o, al menos, recubre
una gran pluralidad de experiencias cristianas actuales que debe-
mos clarificar. En la formulacién comunidad de base, por otra
patte, hay dos momentos ficilmente distinguibles: «comunidad»
y «bases.

¢ Iglesia latinoamericana. ¢Protesta o profecia?, compilacién de docu-
mentos de Juan J, Rossi (Buenos Aires 1969) 88-89.
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Los socidlogos latinoamericanos han insistido en la nocién de
«comunidad» a veces; otras, en cambio, en la de «base». Ambas
posturas indican ya una cierta opcién.

Cuando se insiste mds en la nocién de «comunidad» es por-
que necesariamente se posee un enfoque mds ad intra eclesial.
«La comunidad eclesial de base es ante todo un grupo de refle-
xién y trabajo con intensa cohesién comunitaria, perteneciente a
la categoria general de grupo pequefio» ’. Es una «comunidad de
dimensiones reducidas, para permitir la relacién personal y la
experiencia de grupo fratetno; comunidad formada a partir
de grupos humanos naturales y con lideres surgidos de si misma,
Frente a la inseguridad, la soledad, el anonimato y la anomia de
la sociedad moderna, los hombres buscan la integracién en gru-
pos, buscan formas comunitarias de vidas 3. Estas «comunidades»,
que se deberfan distinguir de las meras «sociedades» o institu-
ciones de relaciones impersonales, se hacen m4s necesarias en el
presente tanto en las ciudades (dado el nacimiento de una nueva
burguesia y una nueva clase proletaria en las ciudades de las na-
ciones dependientes y subdesarrolladas) como en el campo (que
se desintegra por el choque de la vida industrial moderna). La
comunidad de base se transforma as{ en «la comunidad de nivel
inferior (ya que no hay otra menor que ella) en la que la mayoria
de los fieles recibe habitualmente los dones que la Iglesia les
dispensa» °. La «comunidad» tiene un luger, pero no necesaria-
mente un territorio (como la parroquia tradicional); tiene un
local, pero no ya un templo; tiene miembros que participan acti-
vamente, peto no un pueblo pasivo; tiene una cabeza, un lider,
un ministro, pero no necesariamente un cura o presbitero; tiene
actividades comunitarias, peto no ya la cura animarum de una
parroquia.

Cuando se insiste, en cambio, en la nocién de «base» es por-
que se tiende a dar mds importancia a la funcién ad extra de la
Iglesia. En este camino se ha introducido mucho mds la llamada
teologia de la liberacién, en su vertiente de «teologia politica

? Pedro Demo, op. cit., 109,
* Rolando Mufioz, op. cit., 426.
® José Comblin, Comunidades Eclesiais e Pastoral Urbana, supra, 802.
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latinoamericana». Asi se dice que «las opciones politicas cada vez
mis revolucionarias de los grupos cristianos, sobre todo estudian-
tiles, obreros y campesinos, han hecho con frecuencia que los
movimientos de apostolado laicos entren en conflicto con la jerar-
quia [...]. Es mds, muchos descubren en esos movimientos las
exigencias evangélicas de un compromiso cada vez mds resuelto
con los oprimidos de este subcontinente expoliado» . Es decir,
la «base» significa ahora los «movimientos» que no «procuran
mejorar el funcionamiento de las instituciones (son los grupos
de integracién), sino que procuran cambiar las instituciones (son
los grupos de contestacién)» 1.

De todas maneras, sea como comunidad de base o como mo-
vimientos de base, la Iglesia se ha visto interpelada, naciendo asf
la nocién de «comunidad parroquial» y «comunidad diocesanas.
El mundo latinoamericano se ha visto igualmente interpelado por
una Iglesia que minoritariamente y por su base ha producido
hechos notorios, su inmensa renovacién, sus inocultables conflic-
tos, que van desde un Camilo Totres a un Carlos Mdgica (el
sacerdote del movimiento del Tercer Mundo, que cumplia humil-
demente su funcién pastoral en una comunidad marginal de Bue-
nos Aires, asesinado en 1974),

~

* Gustavo Gutiérrez, Teologie de la liberacidn, Perspectivas (Lima
1971) 128. Es necesario considerar que G. Gutiérrez, como asesor del mo-
vimiento JUC, tom6 como punto de apoyo de su reflexién a los movimien-
tos contestatarios o criticos; José Marins, A comunidade eclesial de Base
(Sdo Paulo 1967), parte, en cambio, de las comunidades eclesiales. Es nece-
sario advertir, por otra patte, que no es lo mismo pensar en Peri que en
Brasil, y que la Iglesia a veces es critico-profética y otras repite la pastoral
de las catacumbas o de las comunidades.

% J, Comblin, art. cit., 805, No puede extrafiarnos entonces que una
teologia de la liberacién parta de la nocién de «pueblo» (y por ello de
comunidad, como Lucio Gera, Teologia de la liberacién; Miec-Jeci, Docu-
mento 10-11 [Lima 1974]), u otra més bien de la nocién de «clase» (y por
ello desconfiando de la categoria «pueblo» y ocupdndose mds de los movi-
mientos, como, por ejemplo, Hugo Assmann, Teologia desde la praxis de la
liberacién [Salamanca 19731 98-99).

6




TII. LA «BASE» EN UNA ECLESIOLOGIA DE LA LIBERACION

La «base» juega una funcién esencial en una redefinicién
eclesiolégica 2. Una Iglesia que, como en la cristiandad bizantina,
latina o hispanoamericana, brillaba especialmente por su esplendor
institucional sobre una masa undnimemente cristiana no podrd
hacer frente sin reformas profundas al choque de la civilizacién
industrial, urbana y descolonizante o antiimperial. La Iglesia
impersonal, de base tetritorial parroquial y administrativa al nivel
de la curia diocesana y romana, no es ya suficiente para llevar a
cabo las exigencias presentes de la liberacién.

En primer lugar, la Iglesia debe asumir la posicién de pobre.
«Pero entenddmonos. El pobre no existe como un hecho fatal: su
existencia no es neutra politicamente ni inocente éticamente. El
pobre es el subproducto del sistema en que vivimos, y del que
somos responsables» . Asi, en 1970 la CASC (Confederacién
Auténoma de Sindicatos Catélicos) critica al Vaticano por ayudar
a los paises subdesarrollados por intermedio del BID y la OEA
(Organizacién de los Estados Americanos), porque, a su juicio,
ambos otganismos son instrumentos de la dominacién norteame-
ricana. Asumir entonces con la «base» la protesta del pobre es
adoptar la figura del «Dios sufriente: la negacién de lo negati-
vo» ¥, Pero es ademds reunirse en «mindsculos grupos de hom-
bres dentro de una humanidad inmensamente superior a ella en
némero y antigiiedad» ¥, y alli dentro, y desde abajo, testimoniar

2 Véase mi articulo Dominacién-liberacion. Un discurso teoldgico dis-
tinto: «Concilium» 96 (1974) 341s: Hacia una eclesiologia de la liberacion
redentora, vy mi obta Caminos de liberacién latinoamericana, I1 (Buenos
Aires 1974), conferencia novena,

B Gustavo Gutiérrez, Evangelio y praxis de liberacién, en Fe cristiana
y cambio social en América latina (Salamanca 1973) 234, Cf. Documento
final de Medellin, 14. La pobreza en la Iglesia, 219-228.

“ Titulo de un capitulo de la obra de Rubem Alves Religidn: opio o
instrumento de liberacién (Montevideo 1970) 175ss. La teologia de la libe-
racién toma muy en serio Flp 2,7 y la figura del «Sietvo de Yahvé».

5 Juan L. Segundo, Esa comunidad llamada Iglesia, 15. Es por ello, nos
dice el tedlogo uruguayo, que «la Iglesia ha sido y serd siempre una comu-
nidad particular» (p. 17), tal como enuncia Hch 24,14: «Pertenezco a un
camino que llaman secza»,
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el Reino escatolégico a través de compromisos histéricos bien
definidos.

En efecto, la eclesiologia latina habia olvidado un poco el
concepto biblico y patristico de la «Iglesia local». La Iglesia uni-
versal era una figura paralela al Imperio Romano universal. Sin
embargo, la Iglesia local es anterior a la divisién juridica en for-
ma de didcesis o parroquias y es de institucién divina. La pequefia
comunidad de base venia asi a cumplir dos exigencias: la mds
antigua tradicién eclesial y la posibilidad de convivir con los po-
bres. Sin embargo, y muy pronto, se fue produciendo como una
escisién eclesiolégica en la interpretacién de la funcién de la
«base».

Unos interpretan la «base», fundamentalmente, como «movi-
mientos» de compromiso en favor de la liberacién, ya que la
«primera preocupacién de la Iglesia no se sitda dentro de ella,
sino fuera» '®; otros, en cambio, la interpretan esencialmente
como «comunidad» de base, parroquial o diocesana, teniendo
como preocupacién fundamental la vida de la Iglesia particular 7.
Es evidente que la primera interpretacién insistird en la critica
profética y politica y adn verd los peligros de la segunda como
un «repliegue de las instituciones religiosas sobre si mismas, ne-
gando una vez mds su propalada esencia de ser no para si, sino
para el mundo; es un hecho ampliamente constatable hoy dia. La
derecha ya se dio cuenta hace mucho de la importancia politica
de ese repliegue de las Iglesias sobre si mismas» . La segunda
interpretacién, en cambio, dard prioridad a la «dindmica de gru-
po» y a las relaciones interpersonales *, criticando frecuentemente

6 Ibid., 125. Esta linea es la preponderante de la feologia de la libe-
racién, sin por ello descuidar la vida ad intra. Nuestra teologia es suma-
mente ctitica del narcisismo eclesial.

" Por ejemplo, Reflexdes teolbgicas sobre as comunidades eclesiais de
base, en Comunidades: Igreja na base, 111-157.

* Hugo Assmann, Teologia desde la praxis de la liberacién, 231.

® Es importante anotar que frecuentemente se crea en los miembros de
las «comunidades de base» un espiritu de satisfaccién o bienestar: «QOs
membros das CEB, de uma forma general, sentem-se satisfeitos pelo anda-
mento e pelo que elas lhes podem proporcionar 41,6 %» (Comunidades:
Igreja na base, 53). Es lo que Rubem Alves llamaria «el esclavo feliz»
(op. cit., 192).
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a la posicién de los «movimientos» proféticos y de critica como
«politizantes», izquierdistas, marxistoides.

Por otra parte, la «pastoral popular» ? exige asumir no sélo
la situacién existencial del pobre oprimido, sino igualmente su
cultura popular. En este sentido es mds f4cil para la «comunidad
de base» en barrios marginales o en el ambiente rural vivir la cul-
tura popular que para los «movimientos» de cristianos compro-
metidos en una linea m4s politica.

También habria que estudiar el condicionamiento de tipo so-
cial y geopolitico. Asi, por ejemplo, grupos de clases oligrquicas
o élites de nuestros paises dependientes forman «comunidades»
de familias (frecuentemente el Movimiento Familiar Cristiano)
que mds que una comunidad de base es una comunidad de élite.
Estos grupos, inconscientemente, defienden con frecuencia sus
intereses de clase solidaria con los podetes metropolitanos. Criti-
cardn entonces en nombre de la «comunidad» los grupos de
«base» comprometidos con la liberacién (liberacién politica como
signo de la liberacién escatolégica). Por otra parte, no es lo mis-
mo la pastoral en Brasil, donde fueron perseguidos violentamente
todos los grupos comprometidos en una actitud profética, por lo
que la Iglesia debié replegarse ticticamente, que en Perd, donde
hay libertad para una linea de liberacién, o en la Argentina,
donde la actitud popular se torna «natural», Marins, Gutiérrez
o Gera son expresidén, entre otros condicionantes, de sus realida-
des nacionales.

De todas maneras, en una teologfa de la liberacién la «comu-
nidad de base» queda indicada como un modelo cuando tiene las
siguientes caracterfsticas: 1) estar comprometida con los pobres
sociopoliticamente hablando (marginados, campesinos); 2) cuando
su vida comunitaria estd definida en funcién de su ministerio
profético con respecto al mundo no cristiano. Desde esa situacién
limite son juzgadas todas las comunidades de base. Unas serdn
elitistas y, pot tanto, consagrardn el statu guo. Otras serdn sec-
tas carismiticas de tipo pentecostal, que se cietran en la vida

» El Documento final de Medellin, 6. Pastoral popular, nos dice que «al
enjuiciar la religiosidad popular no podemos partir de una interpretacién cultu-
ral occidentalizada» (p. 125), es decir, europea, Véase Comisién Episcopal de
Pastoral, Pastoral popular en la Argentina (Buenos Aires 1970).
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comunitaria desatendiendo su esencial funcién misionera —peli-
gro evidente del revival catélico espiritual de hoy—. Otras vol-
cardn al grupo en su puro compromiso politico sin vida cristiana
que les sirva de soporte. Por ello serd necesario saber mantener
en didléctica unidad los tres factores: ser pobre con los pobres,
en vida comunitaria, en ministerio liberador con respecto al mun-
do. La falta de uno de estos momentos transforma al grupo en
secta, partido politico o consagracién del statu quo.

IV. MINISTERIOS Y CARISMAS DE LA «BASE»

En la teologia de la cristiandad habia una tendencia eclesio-
légica a unificar no sélo la Iglesia con su aspecto institucional
ministerial, sino ademds a confundir a veces la estructura minis-
terial con el mismo poder politico. No era dificil encontrar en la
Edad Media un obispo que tuviera castillo y ejércitos y, por no
it més lejos, una Iglesia que fuera al mismo tiempo un Estado
Pontificio. En América latina, por su estatuto de cristiandad de
las Indias Occidentales, el poder del obispo, el presbitero o reli-
gioso se confundia con poder de estricto orden politico recono-
cido por las Leyes de Indias (1681). Desde este punto de vista,
la interpelacién de la «base» por inspiracién carismatica era inter-
pretada no sélo como un acto extraeclesial (pricticamente cismd-
tico y tedricamente herético), sino que igualmente era considerado
como un peligro politico. La ministerialidad era, sociopolitica-
mente hablando, lo mismo que el statu guo. Mucho debié avan-
zatse para llegar a una teologia de la nueva cristiandad. En ésta
se aceptaba una actividad del laico, pero como «participacién del
apostolado jerdrquico de la Iglesia» (como rezaba un texto para
la ordenacién de los miembros de la Accién Catélica desde el
afio 1930 en América latina). El laico «participaba» en la minis-
terialidad jerdrquica y, gracias a ello, la «base» era investida de
un mandato apostélico. La teologia de la liberacién ha dado un
paso muy importante mds all4 de esta teologia vélida hasta algo
antes del Concilio Vaticano II.

Permitasenos trazar un esquema que pueda servirnos como
gufa para las reflexiones que siguen:



DISTINTOS MOMENTOS QUE EN TENSION DIALECTICA ESTRUCTURAN
EL SER DE LA IGLESIA EN LA LIBERACION

Padre

Jesucristo

Espiritu

Bautismo Eucatistia
Carismas Ministerios
«Base» «Comunidady

Mundo Mundo

El movimiento de la Trinidad, la perikhédresis®, se contintia
por participacién en la Iglesia, Por una parte, el Padre se reve-
la por el Hijo, el que se hace presente en su Iglesia por los minis-
terios como «Cristo-cabeza» en la Eucaristia, que vitaliza la
comunidad y anticipa el Reino escatolégico. Pero, al mismo
tiempo, el Padre y el Hijo consagran al Pueblo de Dios por el
bautismo del Espiritu, promoviendo desde la base vocaciones
profético-carismiticas que movilizan la Iglesia en su totalidad.

En América latina el signo del Reino escatolégico es el com-
promiso de los cristianos en la liberacién nacional (de la depen-
dencia imperial) y social (de la opresién politica, cultural, econd-
mica de las oligarquias). Dicho sigro debe ser dado a través de
la «comunidad de base» y de los «movimientos» contestatarios
de base. Ese ministerio eclesial con respecto al mundo no puede
dejar de producir tensiones er la Iglesia. Dichas tensiones son
saludables y queridas por la estructura misma de la Iglesia. Si la
Iglesia fuera monopolizada por los ministetios y éstos se identi-
ficaran con el sfatu quo (el obispo junto al militar que reprime
al pueblo de los pobres, por ejemplo), el mundo no serfa evange-
lizado. Si la «base» se apoyara en su sola vocacién carismdtica
y se comprometiera hasta la muerte en el proceso histérico de
liberacién, pero sin vinculacién con la ministerialidad eucarfstica,
puede que fuese un héroe de la sociedad politica, pero no serd
ya un profeta que destotaliza los sistemas del pecado. Ademis, al

# Cf. Concilio Vaticano 11, decreto Ad gentfes, mim, 2,
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desvincularse de la «comunidad» no tendrd «relevo» en sus com-
promisos de francotirador. Por el contrario, una auténtica teologia
en los pafses dependientes de la periferia (en América latina,
Africa, Asia y en los grupos marginales del «centro»: negros,
chicanos, etc.) necesita formular adecuadamente la tensién esen-
cial entre bautismo-eucaristia, carisma-ministerio, «base»-«comu-
nidad», historia-escatologia, laico-ordenado. Estos términos no
son contradictorios, sino que se coimplican, se suponen, se defi-
nen por el otro o a través del otro. Debe ser una eclesiologia no
de la «sociedad perfectay, sino una institucién-profética cuya paz
la alcanzard el dia de su desaparicién: la parusia.

La linea eucaristia, ministerio, comunidad, escatologia reali-
zada y ministro ordenado, insiste en la consagracién que viene de
arriba, de Cristo-cabeza: ex opere operato. Si a esta linea se le
agrega toda la tradicién de la Cristiandad latina, que desde el
Concilio de Letrdn de 1123 unifica sacerdocio presbiteral y celi-
bato, y que por una tradicién muchas veces milenaria atribuye
ese mismo ministerio al varén, y por nuestra tradicién latinoame-
ricana la limita a ser una institucién unida al poder vigente (que
es, al menos, dominador, frecuentemente opresor y aun represor),
la situacién se vuelve més oscura. Esta linea anticipa lo escato-
légico, pero a veces pretende situarse ya en el Reino al hablar
de nacién catdlica, reyes catdlicos, comunidad satisfecha, etc. De
hecho, entonces, frecuentemente se sitia contra la liberacién his-
térica de las naciones, clases y grupos pobtes, «En la Cristiandad
no hay misién ni profetismo», nos decfa Juan L. Segundo.

La linea bautismo, carisma, base, historia y laico, insiste en la
consagracién que viene del Espiritu, desde abajo: ex opere ope-
rantis. Si a esta linea se le agrega toda la tradicién que desde
dentro de la Cristiandad venia luchando (piénsese en la «guerra
de los paisanos» en la Alemania luterana) y que seguird luchando
en la Cristiandad de Indias (desde Montesinos y Bartolomé de
las Casas, desde el afio 1511) y en la «Nueva Cristiandad» (con
la Accién Catélica especializada, por ejemplo). Esta linea critica
lo establecido y con ello a veces se enfrenta a las instituciones
ministeriales (que se han identificado con lo establecido, el statu
quo). El conflicto en la Iglesia es un momento esencial de la
misma Iglesia y un signo de su vida: es el mundo que por la
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«base» y la vocacidén carismética o profética exige ser evangeli-
zado. De esta manera, igualmente, el ministerio es puesto en
cuestién desde la «base» (por ejemplo, se sugiere ya en América
latina una activa participacién del pueblo en la eleccién de sus
ministros; se propone que haya presbiteros consagrados entre los
casados; la mujer, la religiosa, cumple tareas diaconales y, ¢por
qué no?, pricticamente de cura pérroco).

La teologia de la liberacién, desde sus diversos 4mbitos nacio-
nales, parte desde la praxis de la «base», de grupos o movi-
mientos que se comprometen en una accién profética (por voca-
cién que surge carismdticamente de su bautismo) en el campo
educacional, politico, econémico y eclesial; de «comunidades» que
surgen también de la base y que frecuentemente son fruto igual-
mente de una vocacién carismitico-bautismal, pero que tienen
mayor vinculacién con el ministetio, sea porque han sido creadas
por ministros, o lideradas por ellos, o, en esencia, porque van
encaminadas a una vida en torno al misterio eucaristico. De todas
maneras, pot el hecho de ser «comunidades» en Iz base (cuando
lo son en verdad, entre marginales, pobres, proletarios, grupos
rurales o en funcién de ellos) son un signo de protesta, un signo
de critica escatolégica.

V. ALGUNAS CONCLUSIONES

La interpelacién de la «base» existe. Lo malo es que la insti-
tucién jerdrquico-ministerial no capta frecuentemente su funcién
dentro de la Iglesia, y por ello estos profetas o grupos carismi-
ticos comprometidos con el proceso de liberacién «se verdn ex-
cluidos de la comunidad cristiana» Z: «jJerusalén, Jerusalén! Td
matas a los profetas» (Mt 23,37).

Es necesario, por otra parte, distinguir claramente entre «co-
munidades de base» y grupos o movimientos de accién especiali-

2 Juan L. Segundo, op. cit., 127. Este tema lo trata igualmente G. Gutié-
rrez, Teologia de la liberacién, Sec. 11: Comunidad cristiana y nueva cristian-
dad, 313ss. En América latina este tema es hoy central, ya que la «linea
proféticas estd siendo muy duramente perseguida no sélo fuera de la Igle-
sia, sino principalmente dentro de ella. Los métodos son, sin embargo, sutiles,
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zados «de base». Los primeros se dirigen hacia una vida parro-
quial o al menos eucaristica en el horizonte de la «comunidad»;
los segundos tienden a cambiar estructuras del mundo o la
Iglesia, pero no pueden ser considerados en sentido estricto «co-
munidades»,

La «base», como comunidades o movimientos, no sélo cambia
a la Iglesia en América latina, sino que por una coyuntura espe-
cial (la falta de clero tradicional) la «pastoral de cristiandad»
(que es todavia posible en Europa por el nimero de clérigos) no
se puede continuar aqui. La Iglesia debe dejar que la «base»
asuma responsabilidades ministeriales. La reforma que se apro-
xima es enorme, pero estd frenada por las Iglesias progresistas
europeas, que no saben distinguir entre su reforma ad intra (me-
joramiento narcisista) y las reformas que el pueblo latinoameri-
cano exige a la Iglesia para la misién liberadora (ad extra).
Roma duda ante una Holanda que propone que el presbitero
célibe pueda casarse y América latina que necesita, por el clamor
del pueblo, ordenar casados (situacién tradicional esta dltima en
la Iglesia desde siempre).

La «base» cristiana, por ltimo, es un factor de importancia
en el proceso de liberacién latinoamericana. Por eso mismo en
Btasil, por ejemplo, no se ha titubeado en poner en prisién, tot-
turar atrozmente hasta la muerte, el asesinato y el secuestro a
religiosos, religiosas, sacerdotes, laicos dirigentes, etc. Son cientos
los mirtires explicitos en América latina; cristianos que han dado
su vida como cristianos, por su fe, por Cristo. El poder que los
asesina es, muchas veces, el bendecido por los ministerios ecle-
siales de los pafses del «centro» o por la Iglesia, que en muchos
de sus miembros es solidaria con las oligarquias de la «periferias.
La «base» ha irrumpido, «el que tenga oidos para ofr, que oiga».

E. DusseL

y en esta persecucién ciertamente estdn presentes «fuertes» Iglesias europeas,
teolégicamente progresistas, pero prictica, econémica y pastoralmente de
cristiandad tradicional (solidarias de la preponderancia del «centro» sobre la
«periferia»).
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