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PRESENTACIÓN	
  
	
  
Hace	
  50	
  años,	
  el	
  8	
  de	
  diciembre	
  de	
  1965,	
   culminaba	
  uno	
  de	
   los	
  acontecimientos	
  más	
   importante	
  del	
  
catolicismo	
  en	
  el	
  siglo	
  xx:	
  el	
  Concilio	
  Vaticano	
  II,	
  que	
  abrió	
  las	
  puertas	
  de	
  la	
  iglesia	
  al	
  mundo	
  moderno	
  y	
  
marcó	
  un	
  itinerario	
  de	
  reforma	
  eclesial	
  en	
  prácticamente	
  todos	
  los	
  ámbitos	
  de	
  la	
  vida	
  eclesial;	
  aunque	
  
a	
   medio	
   siglo	
   de	
   distancia	
   es	
   claro	
   que	
   esa	
   renovación	
   nunca	
   se	
   llevo	
   a	
   cabalidad,	
   y	
   que	
   incluso	
  
acontecieron	
  serios	
  retrocesos	
  que	
  sumieron	
  a	
   la	
   iglesia	
  católica	
  en	
  un	
  cruda	
   temporada	
   invernal,	
  es	
  
igualmente	
  evidente	
  que	
  dio	
  grandes	
  frutos,	
  y	
  que	
   la	
  primavera	
  conciliar	
  sobrevivió	
  al	
   largo	
  invierno	
  
institucional	
   cuyo	
   fin	
   está	
   siendo	
   anunciado	
   por	
   el	
   primer	
   papa	
   latinoamericano,	
   Francisco,	
   con	
   un	
  
persistente	
  programa	
  de	
  reforma	
  eclesial	
  y	
  eclesiástica	
  que	
  ya	
  está	
  tocando	
  fibras	
  íntimas	
  de	
  la	
  iglesia	
  
católica	
  a	
  nivel	
  mundial.	
  
	
  
En	
   América	
   Latina,	
   esa	
   primavera	
   conciliar	
   tuvo	
   un	
   nombre	
   y	
   muchos	
   rostros:	
   la	
   teología	
   de	
   la	
  
liberación,	
  cuyas	
  múltiples	
  y	
  diversas	
  expresiones	
  inundaron	
  nuestro	
  continente	
  de	
  radicales	
  opciones	
  
desde	
  y	
  por	
  las	
  y	
  los	
  más	
  pobres	
  del	
  continente.	
  Ahora	
  sabemos	
  (gracias	
  a	
  José	
  Comblin,	
  de	
  entrañable	
  
memoria)	
  que	
  este	
  proyecto	
  subversivo	
  del	
   cristianismo	
  se	
  gestó	
   justo	
   la	
  víspera	
  del	
   fin	
  del	
  Concilio	
  
(16	
   de	
   noviembre	
   de	
   1965),	
   en	
   la	
   catacumba	
   de	
   santa	
   Domitila	
   donde	
   cerca	
   de	
  medio	
   centenar	
   de	
  
padres	
  conciliares	
  firmaron	
  el	
  Pacto	
  de	
  las	
  Catacumbas,	
  la	
  semilla	
  firme	
  de	
  la	
  opción	
  por	
  los	
  pobres	
  en	
  
la	
   puesta	
   en	
   práctica	
   del	
   concilio,	
   ratificada	
   por	
   las	
   segunda	
   y	
   tercera	
   conferencias	
   del	
   episcopado	
  
latinoamericano	
  (Medellín	
  1968;	
  Puebla	
  1979)	
  y	
  después	
  renegada	
  y	
  combatida	
  por	
  el	
  papado	
  Wojtila-­‐
Ratzinger.	
  
	
  
Lo	
   cierto	
   es	
   que,	
   desde	
   esa	
   mañana	
   de	
   noviembre,	
   se	
   gestó	
   en	
   nuestro	
   continente	
   un	
   movimiento	
  
eclesial	
   y	
   cultural	
   (social-­‐político)	
  que	
  a	
  partir	
  de	
  la	
  praxis	
  y	
  dentro	
  del	
   ingente	
  esfuerzo	
  de	
  los	
  pobres	
  
junto	
  con	
  sus	
  aliados,	
  buscó	
  en	
  la	
  fe	
  cristiana	
  y	
  en	
  el	
  evangelio	
  la	
  inspiración	
  para	
  el	
  compromiso	
  contra	
  
su	
  pobreza	
  y	
  en	
  pro	
  de	
   la	
   liberación	
  integral,	
   es	
  decir,	
  cómo	
  ser	
  cristiano	
  [y	
   cristiana]	
  en	
  un	
  mundo	
  de	
  
víctimas	
  de	
  la	
  injusticia.	
  (Miguel	
  Concha,	
  Diccionario	
  de	
  política,	
  1998)	
  
	
  
A	
  la	
  distancia,	
  en	
  el	
  marco	
  de	
  50	
  aniversario	
  de	
  la	
  clausura	
  del	
  Concilio	
  Ecuménico	
  Vaticano	
  II,	
  vemos	
  la	
  
necesidad	
  de	
  hacer	
  un	
  balance	
  de	
  esas	
  experiencias,	
  reconocerlas,	
  reconocernos	
  en	
  ellas,	
  unos	
  a	
  otros,	
  
unas	
  a	
  otras;	
  y	
  ahí	
  la	
  convocación	
  a	
  este	
  Congreso	
  de	
  Teologías	
  y	
  Experiencias	
  de	
  Liberación	
  en	
  México,	
  
bajo	
  el	
  lema:	
  Raíces	
  y	
  Nuevos	
  Horizontes	
  de	
  Liberación	
  Hoy.	
  
	
  
Carácter	
  del	
  Encuentro	
  
	
  
Aún	
  en	
  medio	
  del	
  recrudecimiento	
  de	
  las	
  instituciones	
  eclesiales	
  y	
  a	
  pesar	
  de	
  la	
  persecución	
  (civil,	
  militar	
  
y	
  eclesiástica),	
   la	
  opción	
  liberadora	
   siguió	
  presente,	
   creciendo,	
  diversificándose	
  en	
  la	
  calle,	
   los	
  bordes,	
  
los	
   límites	
   de	
   la	
   iglesia	
   y	
   la	
   sociedad;	
   con	
   los	
   pueblos	
   indígenas	
   agraviados,	
  mujeres	
   violentadas	
   en	
   la	
  
sociedad	
  y	
  las	
  iglesias,	
  campesinos	
  y	
  afrodescendientes	
  marginados	
  y	
  explotados,	
  millones	
  de	
  niñas	
  y	
  niños	
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que	
  padecen	
  hambre	
  o	
  migran	
  solos	
  por	
  necesidad	
  o	
  supervivencia,	
  jóvenes	
  sin	
  alternativas	
  y	
  expuestos	
  a	
  
la	
   violencia	
   criminal	
   y	
   estructural,	
   personas	
   con	
   capacidades	
   diferenciadas,	
   lesbianas,	
   gays,	
   bisexuales,	
  
transexuales,	
  intersexo	
  (LGBTI)	
  que	
  sufren	
  discriminación,	
  comunidades	
  enteras	
  desplazadas,	
  migrantes	
  y	
  
refugiados	
   en	
   situación	
   de	
   extrema	
   vulnerabilidad,	
   toxicodependientes,	
   gente	
   en	
   situación	
   de	
   calle…	
   y	
  
muchos	
  rostros	
  más	
  que	
  viven	
  en	
  la	
  exclusión,	
  con	
  quienes	
  se	
  han	
  construido	
  nuevos	
  tejidos	
  y	
  aprendido	
  
nuevas	
   formas	
   de	
   ser	
   comunidad,	
   más	
   libres,	
   creativas,	
   esperanzadoras,	
   resistentes,	
   dialogantes,	
   no-­‐
patriarcales	
  y	
  articuladas	
  con	
  actores	
  sociales	
  no-­‐religiosos	
  de	
  forma	
  más	
  participativa,	
  horizontal,	
  justa,	
  
para	
  construir	
  espiritualidades	
  más	
  encarnadas,	
  humanas,	
  no	
  exclusivamente	
  confesionales,	
  ecuménicas	
  y	
  
abiertas	
  a	
  diversas	
  sensibilidades	
  y	
  subjetividades.	
  (Extractos	
  de	
  la	
  Proclama	
  ¡Primavera	
  Eclesial	
  ya!,	
  11	
  
octubre	
  2014)	
  

El	
   Congreso	
   pretende	
   convocar	
   representativamente	
   a	
   todas	
   o	
   la	
  mayoría	
   de	
   estas	
   voces,	
   de	
  
estos	
  rostros	
  presentes	
  en	
  nuestro	
  país,	
  propiciar	
  el	
  encuentro	
  de	
  antiguas	
  y	
  nuevas	
  experiencias	
  de	
  
liberación,	
   la	
   construcción	
   colectiva	
   en	
   la	
   diversidad,	
   el	
   intercambio	
   intergeneracional,	
   intercultural,	
  
intergenérico;	
   en	
   un	
   contexto	
   de	
   agravamiento	
   profundo	
   del	
   contexto	
   social,	
   político	
   y	
   económico,	
  
donde	
   acaece	
   la	
   dispersión	
   de	
   iniciativas,	
   la	
   desarticulación	
   social,	
   pero	
   también	
   despunta	
   en	
   el	
  
horizonte	
  un	
  nuevo	
  momento	
  eclesial,	
  una	
  amnistía	
  que	
  es	
   también	
  oportunidad	
  para	
   las	
   teologías	
  y	
  
experiencias	
   de	
   liberación	
   de	
   fortalecerse,	
   acuerparse,	
   animarse	
   y,	
   quizás,	
   construir	
   un	
   proyecto	
  
común	
  de	
  transformación.	
  
	
  
Objetivos	
  del	
  Encuentro	
  
	
  

� Compartir	
   experiencias,	
   teologías	
   y	
   espiritualidades	
   para	
   enriquecer	
   nuestras	
   prácticas	
  
liberadoras.	
  

� Sistematizar	
   dichos	
   compartires	
   en	
   herramientas	
   útiles	
   de	
   transmisión	
   y	
   renovación	
   de	
   la	
  
memoria	
  histórica	
  de	
  liberación	
  de	
  nuestros	
  pueblos	
  y	
  comunidades.	
  

� Propiciar	
  articulaciones	
  posibles	
  a	
  partir	
  de	
  propuestas	
  específicas	
  que	
  nos	
  permitan	
  encontrar	
  
nuevas	
   respuestas	
   a	
   los	
   nuevos	
   y	
   difíciles	
   contextos	
   de	
   realidad;	
   ¿qué	
   podemos	
   hacer	
  
juntos/as?	
  

	
  
Temas	
  o	
  ejes	
  del	
  compartir:	
  
	
  

1. Género	
  y	
  teologías:	
  teologías	
  feministas,	
  queer,	
  masculinidades,	
  sexualidad,	
  corporalidad,	
  etc.	
  
2. Fe,	
  Economía	
  y	
  Política:	
  experiencias	
  y	
  modelos	
  alternativos	
  al	
  capitalismo,	
  teología	
  política,	
  

teología	
  económica,	
  pastoral	
  laboral,	
  etc.	
  
3. Religión	
   y	
   nuevas	
   generaciones:	
   sujetos	
   jóvenes,	
   nuevas	
   formas	
   de	
   comunidad,	
   nuevas	
  

prácticas,	
  nuevas	
  teologías	
  y	
  lenguajes	
  teológicos	
  (cyberteología),	
  etc.	
  
4. Ecoteología	
   y	
   ecofeminismo:	
   religiosidades	
   ancestrales,	
   defensa	
   de	
   la	
   tierra,	
   alternativas	
  

alimentarias,	
  pastoral	
  campesina,	
  salud,	
  	
  etc.	
  
5. Fe	
   y	
   reconstrucción	
   del	
   tejido	
   social:	
   migración	
   y	
   trata;	
   derechos	
   humanos	
   y	
   represión;	
  

respuestas	
   no	
   violentas	
   a	
   la	
   violencia,	
   propuestas	
   de	
   paz	
   desde	
   la	
   cultura,	
   el	
   arte,	
   biodanza,	
  
música:	
  expresiones	
  alternativas	
  de	
  reconstrucción	
  social.	
  

6. Reforma	
  de	
  la	
  iglesia:	
  liderazgo	
  de	
  las	
  mujeres,	
  ordenación	
  de	
  las	
  mujeres,	
  nuevos	
  desafíos	
  de	
  
la	
   moral	
   eclesial	
   (matrimonios	
   igualitarios,	
   divorciados,	
   adopción),	
   ecumenismo	
   social	
   y	
  
diálogo	
  interreligioso.	
  

	
  
Metodología	
  
	
  
Consistirá	
   en	
   un	
   ejercicio	
   horizontal	
   y	
   participativo	
   de	
   construcción	
   colectiva	
   de	
   herramientas	
   y	
  
propuestas	
  de	
  liberación,	
  cuyos	
  momentos	
  estarán	
  orientados,	
  entre	
  otras	
  cosas,	
  a:	
  
	
  

� Compartir	
  y	
  enriquecernos	
  mutuamente.	
  
� Sistematizar	
  en	
  torno	
  a	
  los	
  temas	
  ejes.	
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� Construcción	
  de	
  respuestas	
  a	
  las	
  problemáticas	
  más	
  acuciantes.	
  
� Elaboración	
  de	
  una	
  ruta	
  compartida	
  de	
  trabajo	
  en	
  común.	
  

	
  
La	
   participación	
   de	
   “especialistas”	
   en	
   los	
   temas	
   abordados	
   surgirá	
   de	
   entre	
   las	
   y	
   los	
   mismos	
  
participantes	
  en	
  el	
  Congreso,	
  y	
  tendrá	
  un	
  objetivo	
  metodológico	
  más	
  que	
  teórico	
  (no	
  vienen	
  a	
  enseñar),	
  
para	
  que	
  nos	
  ayuden	
  a	
  sistematizar,	
  a	
  hacer	
  síntesis;	
  que	
  durante	
  todo	
  el	
  camino	
  recojan	
  lo	
  que	
  se	
  está	
  
trabajando,	
   y	
   nos	
   ayuden	
   a	
   revisar	
   lo	
   avanzado,	
   re-­‐encaminar,	
   autocriticar.	
   Funcionarán	
   como	
   un	
  
equipo	
  metodológico	
  durante	
  los	
  tres	
  días	
  del	
  evento.	
  
	
  
Sede:	
  Ciudad	
  de	
  México.	
  Av.	
  Universidad	
  1700,	
  Col.	
  San	
  Ángel,	
  cerca	
  del	
  metro	
  Miguel	
  A.	
  de	
  Quevedo	
  
(Iglesia	
  del	
  Altillo)	
  
	
  
Donativo	
  de	
  recuperación:	
  $100.00	
  M.N.	
  (aporte	
  mínimo).	
  Incluye	
  materiales	
  del	
  Congreso	
  y	
  comida	
  
y	
  refrigerios.	
  Hospedaje	
  solidario	
  entre	
  anfitriones	
  participantes.	
  
	
  
Modalidad	
   de	
   Participación:	
   la	
   modalidad	
   única	
   es	
   de	
   participación	
   activa	
   en	
   el	
   congreso;	
   cada	
  
asistente	
  elaborará	
  una	
  breve	
   texto	
  sobre	
  su	
  experiencia	
  de	
   trabajo	
  o	
  compromiso	
  eclesial	
   liberador,	
  
que	
   compartirá	
   en	
   la	
   mesa	
   temática	
   de	
   su	
   elección	
   y	
   coadyuvará	
   a	
   lo	
   largo	
   de	
   todo	
   el	
   congreso	
   al	
  
proceso	
   de	
   recuperación	
   de	
   experiencias,	
   sistematización	
   y	
   construcción	
   de	
   horizontes.	
   Descripción	
  
detallada	
  de	
  esta	
  modalidad	
  en	
  ficha	
  adjunta.	
  
	
  
Inscripciones	
   y	
   mayores	
   informes:	
   Gabriela	
   Juárez	
   Palacios,	
   tel.	
   cel.	
   55.3059.8385,	
   e-­‐mail:	
  
observatorioeclesial@gmail.com.	
  
	
  
	
  

Convocantes:	
  
Observatorio	
   Eclesial,	
   Centro	
   de	
   Estudios	
   Sociales	
   y	
   Culturales	
   “Antonio	
   de	
   Montesinos”,	
   Servicio	
  
Internacional	
   Cristiano	
   de	
   Solidaridad	
   con	
   AL	
   “Oscar	
   Arnulfo	
   Romero”	
   (SICSAL-­‐México),	
   Teólogas	
   e	
  
Investigadoras	
   Feministas	
   de	
   México,	
   Secretariado	
   Social	
   Mexicano,	
   Conferencia	
   de	
   Superiores	
  
Mayores	
   de	
   Religiosos	
   de	
   México	
   (CIRM),	
   Asociación	
   Mexicana	
   de	
   Reflexión	
   Teológica	
   Feminista	
  
(AMERTEF),	
   Mujeres	
   para	
   el	
   Diálogo,	
   Fundación	
   Don	
   Sergio	
   Méndez	
   Arceo,	
   Comunidad	
   Ecuménica	
  
Magdala,	
   Católicas	
   por	
   el	
   Derecho	
   a	
   Decidir,	
   Centro	
   de	
   Estudios	
   Ecuménicos,	
   Centro	
   de	
   Derechos	
  
Humanos	
   “Fray	
   Francisco	
   de	
   Vitoria”,	
   Observatorio	
   de	
   Violencia	
   Social	
   y	
   de	
   Género	
   de	
   Campeche,	
  
Comunidad	
  Teológica	
  de	
  México,	
  Comisión	
  para	
  el	
  Estudio	
  de	
  la	
  Historia	
  de	
  la	
  Iglesia	
  en	
  América	
  Latina	
  
y	
  El	
  Caribe	
  (CEHILA-­‐México),	
  Servicios	
  para	
  una	
  Educación	
  	
  Alternativa,	
  A.C.	
  (EDUCA),	
  entre	
  otros	
  
	
  
	
  
	
  
	
  
	
  
	
  
	
  
	
  
	
  
	
  

	
  


