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Presentacion

recuentemente se me pregunta, acerca de algin libro que he es-
F crito, cudnto tiempo me tomo el escribirlo. Es una pregunta dificil
de contestar, pues no se empieza a trabajar sobre un libro el dia en que
uno se sienta a escribirlo, sino mucho antes, cuando por primera vez
se le concibe y empieza uno a organizar los pensamientos e investi-
gar los temas. Empero, en el caso de este Manual, creo poder decir
que he estado escribiéndolo, al menos mentalmente, por mas de me-
dio siglo.

Fue hace poco mas de medio siglo, en septiembre del 1954, que
comencé mis estudios teolégicos. Comencé con gran entusiasmo, y
una semana después me encontraba perplejo. En los libros que leia
encontraba mucho de interés, y respecto a ello mi entusiasmo crecia.
Empero en esos libros mismos encontraba también muchos términos
desconocidos, y otros conocidisimos, pero que en el contexto en que
se encontraban tenian un sentido diferente. Fueron muchas las oracio-
nes que tuve que releer, y no pocas las que, tras leerlas y releerlas, de-
j€é en suspenso mental hasta que el resto de la lectura me aclarase su
sentido. Tampoco los diccionarios me ayudaban mucho, pues sus es-
cuetas definiciones no disipaban la penumbra en que me encontraba.
Lutero, por ejemplo, inicié la Reforma protestante; jpero los luteranos
no son reformados! ;Cémo explicar tal anomalia? Otras veces me to-
paba con frases en latin: simul justus et peccator; communicatio idio-
matum. Yo habia estudiado bastante latin, y podia leerlo con relativa
facilidad. Luego, no tenfa dificultad alguna en traducir tales frases. jPe-
ro con todo y eso no entendia lo que querian decir! ;Qué es eso de
ser a la vez justo y pecador? ;Qué es eso del compartir de las propie-
dades? Asi me topaba repetidamente con frases y palabras que habi-
an ido adquiriendo nuevos y complejos significados a través de los si-
glos, y al tratar de entenderlas ni el Diccionario de la Academia ni mis
diccionarios latinos me servian de mucho.

Por ello, una de mis primeras tareas en mis estudios teoldgicos fue
empezar a desarrollar un diccionario mental. En ese diccionario ha-
bia palabras antiguas con nuevos significados, y viejos significados
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expresados en palabras nuevas. Imagino que, aun sin percatarse de
ello, son muchos los estudiantes y estudiosos de las disciplinas teo-
légicas que se han visto obligados a emprender tareas semejantes.
Una lengua viva es precisamente eso: una realidad viviente. Por ello
cambia constantemente. Surgen nuevos temas o nuevas condiciones,
y se requieren entonces nuevas palabras, o palabras viejas con nue-
vos significados. En otros casos, antiguos temas que por alguna razén
habian quedado descuidados surgen de nuevo a la superficie, y hay
que desempolvar viejas palabras que habian caido en desuso. De ahi
mi necesidad, hace mds de medio siglo, de confeccionar el diccio-
nario mental a que me referi antes.

En esa tarea, no me faltaba ayuda. Mis maestros aclaraban mu-
chas de mis perplejidades. Ademds encontré varios diccionarios y
manuales de teologia, algunos de varios volimenes, y otros como de
bolsillo, a los cuales aprendi a recurrir, y recurro todavia. Pero con
ellos no basta. El lenguaje teolégico, como todo lenguaje, evolucio-
na, de modo que cada uno de esos diccionarios refleja el tiempo y
el lugar en que fue producido. Una simple comparacién basta para
comprobar tal hecho. Los manuales y diccionarios que yo mismo
empleé al empezar mis estudios ya hoy no me sirven para entender
nuevos términos y conceptos. La mayoria de ellos eran fuertemen-
te denominacionales, al punto de ser exclusivistas. En los dicciona-
rios catélicos, nada bueno se decia de los protestantes. Y en los dic-
cionarios protestantes la teologia catélica después del siglo dieciséis
brillaba por su ausencia. Todos ellos, tanto catélicos como protestan-
tes, reflejan un tiempo cuando el centro numérico e intelectual del
cristianismo se encontraba en las orillas septentrionales del Atlanti-
co. Nada se dice en ellos de las muchas teologia contextuales que
han surgido en las dltimas décadas; ni siquiera se habla acerca de
la contextualidad misma.

Como historiador que soy, no me engafio: bien sé que el presente
libro refleja mi tiempo y mis intereses, y que las generaciones venide-
ras en vano buscardn en é] nuevas palabras que reflejaran la teologia
de entonces. Empero se el presente Manual alivia en algo las perple-
jidades de la presente generacion de estudiantes, con ello quedaré
mas que satisfecho.

Ahora se imponen unas breves palabras de aclaracién sobre lo que
el lector o lectora encontrard en las paginas que siguen. Allf se encon-
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trardn cuatro clases de articulos. Algunos de ellos se refieren a pala-
bras de uso exclusivo o casi exclusivo de la teologfa, como “nestoria-
nismo” y “arrianismo”. En tales casos, he intentado explicar el térmi-
no lo suficiente como para que el lector pueda entender, no sélo su
significado, sino también algo de su historia y de su importancia. En
otros casos, se trata de palabras que se emplean en teologfa con sen-
tidos diferentes a los del uso comdn. Ejemplos de ello son “reforma-
do” y “creacionismo”. En esos casos, he tratado de aclarar el sentido
(0 los sentidos) netamente teolégico. Una tercera clase de articulos se
refiere a palabras de importancia secundaria en la teologia, pero que
el estudiante puede encontrar en sus lecturas. Me refiero a palabras ta-
les como “teopasquismo” e “hilomorfismo”. Las he incluido con el
proposito de que este Manual pueda servir también a estudiosos un
poco mas avanzados en el quehacer teoldgico. Por dltimo, algunos ar-
ticulos se refieren a palabras de uso relativamente comin, pero con
todo y ello de importancia primaria en las labores teologicas. Ejem-
plo de esto son “Dios” y “teologia”. En tales casos, he intentado ofre-
cer, mas que una definicién, un breve resumen de {os principales te-
mas que se debaten, asi como de su importancia y su historia.

Esto nos lleva al tema de las referencias a otros articulos dentro del
Manual mismo. Tales referencias esta indicadas con una flecha: —. Tras
la flecha sigue el titulo de otro articulo que pueda ayudar a aclarar lo
que se discute. Respecto a esto, empero, es necesaria una aclaraciéon:
no siempre el titulo del articulo es exactamente la palabra que sigue
tras la flecha, sino otra de la misma raiz. Asi, al buscar la referencia a
“~Hegel”, el lector encontrard “hegelianismo”. Esto se debe a que ese
Manual no trata principalmente sobre personajes, sino sobre sus
ideas. (Para encontrar mds acerca de alguno de los personajes men-
cionados, referimos al lector al Diccionario ilustrado de intérpretes
de la fe, publicado por esta misma casa editora.)

Por Gltimo, una breve palabra a algin lector o lectora que se acer-
que a este Manual con una perplejidad semejante a la que yo senti ha-
ce ya medio siglo. No pierda la esperanza. ;Quién sabe? {Quiza den-
tro de medio siglo estard usted escribiendo un nuevo manual o dic-
cionario, y en él se incluirdn palabras y temas que hoy yo ni siquiera
sospecho! jQue Dios bendiga sus estudios, sus esfuerzos y su servicio!

Justo L. Gonzalez
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A

Absolucidn. La accién de absolver o dejar libre. En contextos teolégi-
cos se refiere al perdén del pecador. Desde fecha muy temprana, se
acostumbraba que la iglesia orase por la absolucién de los pecadores
que confesaban sus pecados—que Dios les perdonase, les dejase li-
bres. En los siglos octavo y noveno se hizo costumbre, en lugar de orar
por la absolucién del pecador, que el sacerdote le declarase libre. Asi
vino a ser parte del sacramento de la »penitencia, cuando el sacer-
dote declara: “Te absuelvo de tus pecados en el nombre del Padre, del
Hijo y del Espiritu Santo”.

Accidente. Aparte de su sentido comin, con referencia a lo que sucede
por azar o sin propdsito premeditado, en el discurso filoséfico y teo-
I6gico un accidente es una -»propiedad de una sustancia, cuando tal
propiedad no es esencial a la naturaleza de la sustancia misma. La re-
dondez de una bola no es un accidente, sino una propiedad sustancial
de la bola misma. Por otra parte, su color si es un accidente o una pro-
piedad accidental, puesto que una bola de otro color puede existir. En
el campo de la teologia este término se encuentra con mayor frecuen-
cia en dos contextos: primero, en la asercién de que no hay acciden-
tes en Dios, puesto que los accidentes son por definicién »contingen-
tes, y en la naturaleza divina no hay contingencia. En segundo lugar,
el término se usa frecuentemente en discusiones acerca de Ia presen-
cia del cuerpo y sangre de Cristo en la ~eucaristia, particularmente en
explicaciones sobre la doctrina de la »transubstanciacion.

Acomodacion. Vocablo con dos sentidos muy diferentes, segln su con-
texto. En tratados sobre la revelacién se refiere a la necesidad de que
la revelacién de Dios se adapte (se acomode) a la capacidad huma-
na de comprensién y recepcién. Asi, por ejemplo, al discutir la auto-
ridad de las Escrituras, o las ensefanzas de Jesus, frecuentemente se
utiliza este principio de acomodacién para afirmar que las Escrituras,
a pesar de ser infalibles, se ajustan a sus lectores, y que Jests hace lo
mismo respecto a su audiencia. Encontramos un ejemplo de tal aco-
modacién cuando Calvino afirma que la razén por la cual se dice que
Josué detuvo el sol y la luna, cuando de hecho es la tierra la que se
mueve, es porque una descripcién astronémicamente correcta de
aquellos acontecimientos no hubiera sido comprensible cuando esas
palabras se escribieron.

Hoy el mismo vocablo se utiliza con mayor frecuencia en contextos
misiolégicos, donde se refiere a los esfuerzos por parte de los misio-
9
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Aculturacién

neros de presentar sus ensefianzas tomando en cuenta la cultura a
que se dirigen (»Aculturacién). Los misioneros jesuitas Roberto de
Nobili en fa India y Matteo Ricci en China propusieron tal acomoda-
cién. Frente a ellos se levanté la resistencia de los elementos mas tra-
dicionales dentro del catolicismo romano, lo cual dio lugar a la
“controversia de los ritos malabares” y a la “controversia de los ritos
chinos”.

Aculturacién. El proceso mediante el cual quienes intentan comunicar
la fe en otras culturas buscan construir puentes entre su fe y esas cul-
turas (~Acomodacién). Contrasta con la —enculturacién. La principal
diferencia entre ambas estd en que, mientras en la aculturacién es el
misionero quien busca la adaptacién, en la enculturacién son los re-
ceptores de la fe quienes, al aceptar el evangelio, lo hacen en térmi-
nos de su propia cultura, unas veces intencionalmente y otras incons-
cientemente.

Acto (acto puro; actualidad). En la filosofia aristotélica y medieval, una
-potencialidad realizada. Una semilla es un drbol en potencia, aun-
que en acto sigue siendo semilla. Cuando la potencialidad de |a se-
milla se realiza, entonces viene a ser un drbol en actualidad. La dis-
tincién entre acto y potencia se ha usado tradicionalmente para
explicar el movimiento, asi como todo otro cambio. Cuando algo se
mueve de un lugar a otro, ello es posible porque potencialmente es-
taba ya en el segundo lugar. Los seres -»contingentes pueden estar en
potencia en diversos lugares, pero en acto solamente en uno. En con-
traste, Dios, quien es puro acto, estd en todos los lugares.

Adidfora. Literalmente, cuestiones indiferentes. En el contexto teoldgi-
co, se refiere a aquello que la escritura ni manda ni prohibe, asi co-
mo también a opiniones teoldgicas que, sin formar parte de la doctri-
na ortodoxa, tampoco la contradicen. El tema de la adidfora se volvié
controversial entre los luteranos del siglo dieciséis, después de la
muerte de Lutero, cuando Melanchthon y sus seguidores declararon
que era licito aceptar ciertas practicas en aras de la paz y la unidad,
mientras los luteranos mds estrictos, dirigidos por Matias Flacio, insis-
tian en que hacer tal cosa era negarse a ser testigos fieles de la verda-
dera fe. A la postre, la Férmula de Concordia (1577), al tiempo que
afirmaba la doctrina de Melanchthon sobre la adiafora, también de-
claraba que en época de persecucién, cuando se requiere un testimo-
nio firme, lo que en otro caso pudo ser adifora se vuelve cuestién de
obligacién para todos los creyentes.



Agape

Adopcionismo. En el sentido mads estricto, la opinion de algunos teélo-

gos espanoles en el siglo octavo (principalmente Félix de Urgel y Eli-
pando de Toledo) quienes sostenian que, mientras la Segunda Perso-
na de la Trinidad es eterna, el ser humano Jesis fue adoptado como
hijo de Dios por gracia. Esto es en cierto modo la expresién medie-
val de la antigua teologia —antioquefia, que buscaba preservar la hu-
manidad de Jesds distinguiéndola claramente de su divinidad. Aunque
las opiniones de los adopcionistas espafioles fueron condenadas re-
petidamente por varios sinodos francos bajo Carlomagno, esta doctri-
na continué existiendo en Espafa, particularmente entre quienes vi-
vian bajo el régimen moro y por tanto fuera del alcance de las
autoridades carolingias.
Mds cominmente, el mismo vocablo se utiliza para referirse a cual-
quier doctrina que sostenga que Jesus fue un ser humano a quien Dios
adopt6 como hijo suyo. Los ebionitas (~Ebionismo) y muchos teélo-
gos antioquefios de los siglos cuarto y quinto frecuentemente reciben
el titulo de adopcionistas. Por las mismas razones, algunos acusan a
la teologia liberal del siglo diecinueve de tendencias adopcionistas
(»Liberalismo).

Afusién. ~Infusién.

Agape. La palabra que con mayor frecuencia se utiliza en el Nuevo Tes-
tamento para referirse al amor, y a veces a la fiesta de amor que los pri-
meros cristianos celebraban (~Eucaristia). En el contexto de la historia
del culto, se usa con mayor frecuencia en este Gltimo sentido. Cuando
se le emplea en el contexto de la teologia y la ética contemporaneas,
su uso se deriva del importante libro del te6logo ~lundense Anders Ny-
gren (1890-1971), Agape y eros. Alli, Nygren intentaba clarificar el
modo en que los cristianos han de entender el amor contrastando el tér-
mino agape con otras dos palabras griegas que también pueden tradu-
cirse como “amor”: eros y filia.Segin Nygren, eros es el amor hacia lo
deseable, lo bello, lo que es digno de ser amado. Aunque no siempre
se refiere al deseo sexual—como al hablar de “erotismo”— es una for-
ma de amor que de una manera u otra busca poseer al amado. Signifi-
cativamente, el Nuevo Testamento nunca se refiere al amor cristiano co-
mo eros.En alguna ocasidn si se refiere a la filia. Esta es el amor que
existe entre amigos. Incluye un atractivo que frecuentemente se basa en
la admiracién, o al menos en la compatibilidad—como en el caso del
filosofo, quien es un amigo y seguidor de la sabiduria, sofia.Con todo
y ello, es el agape la forma de amor a que el Nuevo Testamento se re-
fiere con casi total unanimidad al hablar en primer fugar del amor de
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Dios hacia la creacién y hacia la humanidad y luego, como reflejo y res-
puesta a ese amor, del amor de los cristianos entre si. El agape, en agu-
do contraste con el eros y también con el filia, no ama porque el ama-
do sea digno de ello, ni tampoco porque desee poseer al amado. Es el
amor inmerecido de Dios, un amor que, en lugar de tratar de poseer,
busca mejorar, bendecir, hacer feliz.

Algunos tedlogos, particularmente Paul Tillich y otros profundamen-
te impactados por el —platonismo y el ~neoplatonismo, han suaviza-
do el contraste que Nygren establecid entre agape y eros, diciendo
que hay un sentido en el cual es legitimo desear al amado, que cier-
tamente Dios desea poseernos, y que ademds es licito para los cristia-
nos amar a Dios porque es digno, bello y deseable.

Agnosticismo. Término que parece haber sido creado por T.H. Huxley
en el 1869. Aunque en el uso popular es sinénimo de ateismo, en el
sentido estricto hay dos diferencias importantes entre ambos vocablos.
En primer lugar, el ateo estd convencido de que no hay Dios, mien-
tras que el agndstico no sabe si hay Dios, y su conviccién es, no que
no haya Dios, sino que es imposible saber si lo hay. En segundo lugar,
mientras el ateismo se refiere Gnicamente a la existencia de Dios, el
agnosticismo se refiere a la conviccién de que es imposible alcanzar
verdadero conocimiento acerca de todo lo que se encuentre mas alla
del alcance de los sentidos y la experiencia, y por ello no solamente
se niega a afirmar la existencia de Dios, sino también la vida tras la
muerte, el libre albedrio, el sentido de la vida, etc.

Agustinianismo. La posicién de quienes siguen las ensefianzas de Agus-
tin de Hipona (354-430), mas cominmente conocido como “San
Agustin” o sencillamente “Agustin”. Puesto que Agustin fue sin lugar
a dudas el te6logo mas influyente en la iglesia de habla latina—a ex-
cepcién de San Pablo—en cierto sentido practicamente toda la teolo-
gia occidental, tanto catélica como protestante, es agustiniana. Empe-
ro el término “agustinianismo” normalmente se reserva para quienes
prefieren las posturas de Agustin respecto a ciertos puntos que han si-
do objeto de duda o debate.

El propio Agustin pasé por un largo proceso de conversién y de ma-
duracién teoldgica en el que su teologia fue moldeada por una serie
de controversias o de opciones que a la postre rechazé y refuté. En su
juventud, fue atraido por el ~maniqueismo, que a la postre abando-
nd porque no cumplia la promesa de resolver algunos de los proble-
mas que mas intrigaban a Agustin. Uno de ellos era la existencia del
mal ( >Teodicea), que los maniqueos explicaban diciendo que existen
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dos principios eternos y constantemente opuestos, el principio del
bien y el principio del mal. Aunque en su juventud Agustin se incli-
né hacia esa posicién, pronto comenzé a tener dudas acerca de ella,
y pidié mds explicaciones de los mds famosos maestros maniqueos.
Cuando estos no lograron convencerle, Agustin encontré respuesta a
sus dudas en el —neoplatonismo, que ensefiaba que el mal no tiene
existencia propia, sino que consiste mds bien en la ausencia del bien.
Mientras mds se apartan las cosas del Uno, menos buenas son. Pero
con todo v ello siguen siendo buenas, y no son realmente malas. Lo
que llamamos “mal”, particularmente el mal moral, es lo que sucede
cuando una criatura se halla mas distante del Uno de lo que deberia
estar, es decir, es menos buena de lo que deberia ser. Dadas estas opi-
niones de Agustin, a veces el término “agustinianismo” se refiere a es-
te modo de entender el mal como una carencia mds bien que como
una realidad.
También la naturaleza del alma le creaba dificultades a Agustin, has-
ta que su estudio de la filosofia neoplaténica le llevé a la conclusién
de que el alma es incorpérea (lo cual no era nocién comin entre los
cristianos de su tiempo). Inmediatamente después de la muerte de
Agustin, por lo general se llamaba “agustinianos” a quienes afirmaban
que el alma es incorpérea.
Por otra parte, el neoplatonismo y toda la tradicién -»platdnica tam-
bién atrajeron a Agustin por su teoria del conocimiento ( »Epistemo-
logia). Para Agustin, como antes para Platén y sus seguidores, el ver-
dadero conocimiento no puede llegarnos a través de los sentidos,
que solamente son capaces de percibir realidades pasajeras y contin-
gentes. Platén explicaba el conocimiento como el recuerdo que el al-
ma tiene de su existencia previa en el mundo de las ideas puras y eter-
nas—mundo del cual el alma ha caido para venir a morar en este
mundo material. Por algin tiempo Agustin se inclind hacia esa expli-
cacién, pero a la postre la abandoné porque implicaba la >preexis-
tencia del alma. Su propia postura fue la teorfa de la—~iluminacién, se-
gan la cual el verbo o ~logos de Dios ilumina al alma dandole
conocimiento—posicion que antes habian sostenido otros cristianos
de inclinacién platdnica tales como Justino, Clemente de Alejandria
y Origenes, pero que Agustin desarrolld y refiné.
Luego, en lo que se refiere a la teorfa del conocimiento o epistemo-
logia, el “agustinianismo” es la posicién de quienes afirman que el co-
nocimiento nos viene a través de la iluminacién. Esto vino a ser mo-
tivo de controversias en el siglo trece, cuando la reintroduccién de
»Aristoteles a Europa occidental vino a proveer una teoria del cono-
cimiento alterna en la que los sentidos tenfan un lugar importante.
13
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Quienes rechazaban las nuevas teorias aristotélicas recibieron enton-
ces el nombre de “agustinianos”, en contraste con los aristotélicos,
quienes eran vistos como innovadores. Puesto que Santo Tomds de
Aquino (c.1225-74) fue es el mas destacado e influyente de quienes
buscaron reinterpretar la teologia cristiana sobre el fundamento de la
filosofia aristotélica, en ese sentido el ~tomismo vino a ser lo opues-
to al “agustinianismo”—aunque en realidad hay que sefalar que lo
que el propio Tomds intentaba hacer era reconciliar a Agustin con
Aristételes, y no colocarlos en contraposicién mutua.

Como obispo, Agustin se involucré en dos grandes controversias que
también le dieron forma a su teologfa, una contra los ~donatistas, y
la otra contra los ~pelagianos. El debate con los donatistas tenfa que
ver con la validez de los »sacramentos administrados por personas in-
dignas, y también con la naturaleza de la iglesia. Frente a los dona-
tistas, Agustin afirmé que la validez de un sacramento viene de Dios,
y no de quien lo administra, y que por tanto el sacramento es vdlido
aun cuando se reciba de manos de un ministro indigno, o cuando se
ofrezca irregularmente. En cuanto a la ~iglesia, Agustin apel6 a la dis-
tincion entre la iglesia visible y la invisible. En la iglesia visible, el tri-
go y la cizafia estdn mezclados, y no pueden los mortales distinguir
el uno de la otra; pero Dios si sabe dénde estd el trigo y dénde la ci-
zafia, y por lo tanto la iglesia verdadera es la invisible, la cual al pre-
sente s6lo Dios puede ver, pero que serd revelada al fin de los tiem-
pos. Por otra parte, esto no significa que la iglesia visible sea
innecesaria o que debamos abandonarla, puesto que el {nico modo
que tenemos de unirnos a la iglesia invisible es mediante la visible, a
pesar de todas sus imperfecciones. En este contexto, el “agustinianis-
mo” normalmente se refiere a una eclesiologia que, al tiempo que dis-
tingue entre |a iglesia visible y la invisible, insiste todavia en el valor
y la necesidad de la visible. Ademas, al referirse a los sacramentos, y
en particular a la comunién, algunos protestantes se declaran agusti-
nianos porque hay ciertos pasajes en los que Agustin habla de la pre-
sencia de Cristo en la »Eucaristia como simbdlica o “espiritual”—aun-
que también hay otros pasajes en los que se refiere a la presencia
fisica del cuerpo de Cristo en la comunién.

Por dltimo, la teologia de Agustin fue profundamente impactada por
la controversia pelagiana, particularmente en lo que se refiere a la
—gracia y la —predestinacién. Agustin pensaba que Pelagio y sus se-
guidores, al insistir en el esfuerzo moral y en la decisién personal co-
mo el principio de la salvacién, minaban la doctrina de la gracia
(~Albedrio). En lugar de colocar el principio de la fe (=Initium fidei)
en el albedrio humano, Agustin afirmé que ese inicio es el resultado
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de una accién soberana de Dios por la cual algunos han sido predes-
tinados para recibir la gracia y ser salvos. En este contexto, muchos
protestantes se declaran agustinianos, puesto que ellos también subra-
yan la salvacién por la gracia—aunque en este caso también hay que
notar que Agustin creia que la salvacién se obtenia por los >méritos
de las —obras realizadas con la cooperacién de la gracia. Ademas,
otros grupos y movimientos que han subrayado la primacia de la gra-
cia en la salvacién, como por ejemplo los >jansenistas, se han auto-
denominado agustinianos.

Albedrio. La libertad del ser humano para tomar decisiones. Algunos te-
6logos y filésofos consideran que para que haya libertad basta con que
no haya coaccién. Asi por ejemplo, aunque por naturaleza un perro
hambriento come cuando se le ofrece comida, su decisién de comer
es libre, porque no se le obliga a ello. Para otros, la verdadera libertad
existe Unicamente cuando la voluntad es su propia causa. Segtin esta
definicién, quien hace algo sencillamente porque es su naturaleza ha-
cerlo, no actda en verdadera libertad. La verdadera libertad requiere
opciones y la capacidad de decidir entre diversas alternativas.

El libre albedrio les interesa a los te6logos principalmente por dos ra-
zones. En primer lugar, los telogos afirman casi unanimemente que
la libertad es necesaria como requisito para la responsabilidad. En ese
sentido, la libertad se opone al ~determinismo, seglin el cual todas las
cosas y todos los acontecimientos han sido determinados de antema-
no. En segundo lugar, los teélogos larga y repetidamente han discuti-
do la relacién entre la libertad humana y la ~predestinacién. En tal
contexto, no se trata ya de que todo esté predeterminado, sino Gnica-
mente de la incapacidad por parte de la voluntad humana para acep-
tar la salvacion por su propia iniciativa, aparte de la —gracia.

El tratamiento clasico de! libre albredrio en el campo de la teologia
lo produjo San Agustin (354-430) en su debate primero contra los
~maniqueos y luego contra los ~pelagianos. Contra el determinismo
de los maniqueos, Agustin defendié la libertad humana como don de
Dios; pero es un don que, por su propia naturaleza, puede ser emple-
ado para mal. La controversia pelagiana le forzé a clarificar en qué
sentido la voluntad humana es libre, y para responder a esta cuestion
distinguio entre cuatro condiciones diferentes, cada una de las cua-
les conlleva ciertos limites en cuanto a la libertad. En |a primera con-
dicion, la que existia en Edén antes de la »caida, los humanos teni-
an libertad tanto para pecar como para no pecar (posse peccare y
posse non peccare). Sin embargo, como resultado de la caida, hemos
perdido la libertad de no pecar, y sélo nos queda libertad para pecar
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(posse peccare, pero non posse non peccare). Esto no significa que no
tengamos libertad; quiere decir mas bien que nuestras alternativas es-
tan limitadas, de tal modo que todas son pecaminosas en alguna me-
dida. La redencién y la santificacién restauran en el creyente la liber-
tad de no pecar (posse non peccare), mientras que la posibilidad de
pecar (posse peccare) permanece. Por dltimo, en la vida futura tendre-
mos todavia libertad, pero Gnicamente para no pecar (posse non pec-
care, pero non posse peccare).

El punto en que todo esto llevé a serios debates es la cuestion de co-
mo se pasa del segundo estadio al tercero, es decir, lo que comin-
mente se llama conversién. Segin Agustin, la voluntad humana por si
misma no tiene la libertad para dar ese paso, puesto que el humano
en su condicién de pecado solamente puede escoger entre opciones
pecaminosas, y la conversién no es una de esas opciones. Es aqui que
intervienen la —gracia irresistible y la -~predestinacién, puesto que es
la gracia de Dios la que mueve al pecador de su condicién de peca-
do a la de redencion, y esa gracia es dada, no en base a algo que la
persona haga o decida, sino como resultado del decreto de ~eleccion
por parte de Dios, quien ha determinado quiénes han de recibir la gra-
cia irresistible. Esta posicién, que se origina en Agustin, es también la
del »calvinismo ortodoxo. Frente a ella, el ~arminianismo, al tiempo
que concuerda en que los pecadores no tienen en si mismos la capa-
cidad de aceptar el don de la gracia salvadora, evita las consecuen-
cias predestinistas de ese hecho, y defiende el papel de la libertad hu-
mana en la salvacién declarando que hay una “gracia previniente”
que nos es dada libremente a todos, y que nos da la capacidad, si asf
lo decidimos, de aceptar la gracia salvadora.

Albigenses. Una secta ~dualista, también conocida como “cataros” o los
“puros”, que tiene posibles conecciones histéricas con el ~manique-
ismo. Fue importada del Levante, al parecer por cruzados que retorna-
ban a Europa, y alcanzd notable éxito en la ciudad de Albi—por lo que
se les llama “albigenses”. Como los maniqueos antes, los albigenses
distinguian entre dos niveles de seguidores, los “perfectos” y los “cre-
yentes”. Rechazaban todo uso de elementos materiales en el culto, y
acusaban a los cristianos ortodoxos de confundir lo espiritual con lo
material. El movimiento se expandié por toda la Provenza, y en el 1208
Inocencio Hl promulgé una cruzada contra él, la cual resulté en miles
de muertes y al parecer también en la desaparicién del movimiento.

Alegoria (interpretacién alegérica). Un modo de leer e interpretar tex-
tos que ve en ellos, no su sentido literal obvio, sino un sentido sim-
16
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bélico. Tal interpretacion existia desde mucho antes del advenimien-
to del cristianismo, pues habia eruditos helenistas que trataban de de-
fender a Homero y a los antiguos escritores mediante la alegorizacién
de algunos de sus pasajes mds cuestionables. También la practicaban
algunos judios como un modo de mostrarles a sus criticos helenistas
que el judaismo no era una religién cruda y primitiva, sino una ver-
dad filoséfica al menos tan antigua como la filosoffa griega. (De he-
cho, hubo muchos judios asi como cristianos que argumentaron que
Moisés fue anterior que Platén, y que lo que Platon sabia lo habia
aprendido de las escrituras hebreas.)
Con el advenimiento del cristianismo, que decia ser el cumplimiento de
las promesas hechas a Abraham, los cristianos se vieron en la necesidad
de interpretar las escrituras hebreas de tal modo que fuesen compatibles
con la fe cristiana; y, en sus debates con sus criticos paganos mas educa-
dos, también se veian en la necesidad de mostrar que las escrituras no
eran tan burdas como a veces parecian.
Un modo de responder a tales necesidades era la interpretacion ale-
gorica. Asi, por ejemplo, si Dios les ordené a los hijos de Israel ma-
tar a todos. los habitantes en Jericd, esto quiere decir que cuando
Dios entra al alma hemos de destruir todo vestigio de pecado que ha-
ya en ella.
Aunque tales interpretaciones eran relativamente comunes entre los
cristianos, pronto se volvieron tipicas de la teologia ~alejandrina, y en
particular de Origenes y sus seguidores. Seglin Origenes, cada texto
biblico tiene varios sentidos, y tras el sentido literal hay siempre otro
mas profundo y “espiritual” que ha de descubrirse mediante la inter-
pretacion alegérica. Esto se logra conociendo el sentido oculto y es-
piritual de las palabras y de las cosas, de tal modo que cuando uno
encuentra una palabra o una cosa en un pasaje cualquiera lo puede
interpretar “espiritualmente”.
En la Edad Media, la interpretacién “espiritual” se hizo comuin, y mu-
chos maestros se hicieron famosos y alcanzaron gran respeto precisa-
mente porque podian extraer profundas ensenanzas de los textos al
parecer mas sencillos.
Aunque este método de interpretacion tiene la obvia ventaja de que
permite utilizar cualquier texto para la ensefianza y la contemplacion,
y aunque no cabe duda de que algunos pasajes son verdaderamente
alegéricos—como por ejemplo, cuando Jesus dice que él es la vid ver-
dadera—se le ha criticado severamente porque le da autoridad al in-
térprete por encima del texto, el cual pierde su otridad.
Por Gltimo, la interpretacion alegérica no ha de confundirse con la -ti-
pologia, que también piensa que hay un sentido mds alla de lo que
17
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resulta aparente en el texto—y particularmente en los acontecimien-
tos a que el texto se refiere—pero que hace esto en base al sentido li-
teral e histdrico del texto.

Alejandrina, teologia. La teologia que se desarrollé en la ciudad de Ale-
jandria, a partir del siglo segundo. Alejandria se destacaba por sus es-
tudiosos, su biblioteca y sus filésofos. También se le reconocia por el
encuentro enriquecedor y a veces confuso entre religiones y filosofi-
as de diversas partes del mundo. Aun antes del advenimiento del cris-
tianismo, el judaismo alejandrino habia entablado un didlogo activo
con las corrientes filosoficas de la ciudad. La Biblia hebrea habia si-
do traducida al griego (versién conocida como la Septuaginta). Y, po-
co antes del tiempo de Jesis, el filésofo judio Filén de Alejandria ha-
bia intentado interpretar el judaismo de tal modo que fuese
compatible con la tradicién platénica.

Lo que Fil6n habia hecho para el judaismo, los hicieron los teélogos
cristianos de Alejandria respecto a su propia fe. El primer gran maes-
tro alejandrino y cristiano fue Clemente de Alejandria. El y su disci-
pulo Origenes sentaron pauta para buena parte de la teologia alejan-
drina por largo tiempo. Su propésito fue mostrar que el cristianismo
era compatible con la tradicién platénica por medio de la interpreta-
cién alegdrica de las Escrituras (~Alegoria). Preferian hablar acerca de
Dios en términos filoséficos (inmutable, impasible, infinito, etc.) més
bien que en el lenguaje mas antropomédrfico de la Biblia. Como la ma-
yorfa de la tradicién platénica, los cristianos de esta escuela valora-
ban el espiritu y la mente por encima de la materia—y algunos de sus
primeros maestros pensaban que el propésito original de Dios in-
cluia solamente una creacién espiritual, y que la creacién material fue
parte de la respuesta divina al pecado humano. Para ellos, un elemen-
to importante en la condicién humana es que olvidamos quiénes so-
mos—seres espirituales creados para la contemplacién de la divini-
dad. Por ello subrayaban la obra de Cristo como maestro y como
ejemplo, o como un recordatorio de nuestro verdadero ser y de nues-
tra vocacion final.

Fue en el contexto de las controversias teoldgicas que explotaron en
el siglo quinto que el contraste entre la teologia alejandrina y su con-
traparte ~antioquefa surgié a la superficie. Puesto que los alejandri-
nos centraban la atencién sobre la obra del Salvador como maestro y
como mensajero de Dios, tendian a prestarle mayor importancia a la
divinidad de Jes(s, al punto que a veces su humanidad parecia quedar
en dudas. La funcién de esa humanidad era hacernos posible a los hu-
manos recibir su mensaje, sus ensefianzas y su iluminacion. El resul-
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tado fue lo que los tedlogos llaman una cristologia “unitiva”—es de-
cir, una cristologia que enfatiza la unién de lo divino y lo humano en
JesUs aun cuando esto pueda eclipsar su verdadera humanidad—fren-
te a la cristologia “disyuntiva” de los antioquefios, que busca salvaguar-
dar la plena humanidad del Salvador estableciendo una clara diferen-
cia y a veces hasta distancia entre su divinidad y su humanidad.
Principio fundamental de la cristologia unitiva de los alejandrinos era
la doctrina de la ~communicatio idiomatum—el compartir de las pro-
piedades, segin la cual lo que se diga de la humanidad de jesis tam-
bién puede decirse de su divinidad, y vice versa.
El resultado de todo esto fue que los alejandrinos desarrollaron una
cristologia del tipo “logos-carne”—es decir, una cristologia en la que
el logos o Verbo divino se une, no a un ser humano en toda su pleni-
tud, sino a un cuerpo humano sin alma racional humana (~Apolina-
rismo). Esto fue rechazado por el Concilio de Constantinopla en el
381.
Uno de los campeones de la cristologia alejandrina en el siglo quin-
to fue Cirilo de Alejandria, quien propuso la “anhipéstasis” o unién
~anhipostatica en contraste con la cristologia radicalmente disyunti-
va de Nestorio (~Nestorianismo). La postura de Cirilo fue afirmada por
el Concilio de Efeso en el 431, que ademas condend a Nestorio.
Poco después, la tendencia unitiva de los alejandrinos llevé al >mo-
nofisismo—Ila teoria seguin la cual hay en Jesis solamente una natu-
raleza, la divina, puesto que la humanidad se absorbe o disuelve en
la divinidad. Esto fue rechazado por el Concilio de Calcedonia en el
451, considerado generalmente como el fin de las controversias cris-
tolégicas.
Empero la lucha continué. Para ese tiempo las tendencias monofisi-
tas de los alejandrinos se habian unido al resentimiento en Egipto y
en Siria contra el gobierno central en Constantinopla. Un resultado de
todo esto fue una serie de intentos de reconciliacién en los que las au-
toridades en Constantinopla propusieron soluciones moderadamente
alejandrinas (~Monotelismo; ~Monergismo). Empero todos esos in-
tentos fracasaron. Otro resultado fue toda una serie de cismas que
contindan hasta hoy en una serie de iglesias que no aceptan las deci-
siones de Calcedonia, las cuales les parecen no destacar suficiente-
mente la divinidad de JesUs. Entre esas iglesias se cuentan la Iglesia
Copta, la Iglesia de Etiopia, y la Iglesia Jacobita de Siria.

Alianza. Un voto o promesa que une a dos o mds participes. Tales par-
ticipes pueden pertenecer a diversos niveles sociales, en cuyo caso
por lo general la alianza o pacto establece la naturaleza y los térmi-
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nos de su relacién futura. El concepto de alianza o pacto aparece re-
petidamente en las escrituras, donde el pacto de Dios con Abraham
y su descendencia, y “el nuevo pacto en mi sangre” de la ~Eucaristia
se destacan entre muchos otros. En ocasiones, particularmente en
tiempos antiguos, estos diversos pactos de Dios con su pueblo reciben
el nombre de ~dispensaciones. La teologia patristica y medieval fre-
cuentemente ofrece listas de alianzas, como por ejemplo, con Adan,
con Noé, con Abraham, y el pacto de gracia o del evangelio, entre
otros.

La teologia —»reformada—siguiendo en esto a Zwinglio y a Bullinger—
tradicionalmente ha subrayado la importancia de la alianza como
accion de la gracia divina. Tal alianza no es un acuerdo entre partici-
pes iguales, sino una accién mediante la cual el Dios soberano se ata
libremente a las promesas que hace con toda libertad. Desde tal pers-
pectiva, los te6logos reformados han insistido en que toda alianza es
una accién de la gracia de Dios—aunque se pueda distinguir entre la
alianza con Adan, que podria describirse como un “pacto de obras”,
y la “alianza de la gracia”, que comienza con Abraham.

La discusién del tema de la alianza dentro de la tradicién reformada
llevé en el siglo.diecisiete a lo que se ha llamado “teologia de la alian-
za”, o también “teologia ~federal”.

Alma. Aunque generaimente los cristianos han estado de acuerdo en que
el alma existe, la iglesia cristiana nunca ha definido la doctrina del al-
ma. En la lengua griega que se usaba durante los primeros siglos de la
era cristiana, el “alma” frecuentemente era el principio que le da vida
a un cuerpo, y por tanto todo ser viviente—incluyendo los animales y
los vegetales—en cierto sentido tienen un “alma”. Pablo y algunos de
los antiguos escritores cristianos a veces se refieren al ser humano co-
mo “cuerpo, alma y espiritu”, y otras veces como “cuerpo y alma”, lo
cual ha dado lugar a un debate entre telogos posteriores en cuanto a
si la criatura humana tiene dos o tres componentes. Los tricotomistas
dicen que el ser humano consiste de cuerpo, alma y espiritu, mientras
los dicotomistas afirman que el alma y el cuerpo son humanos, y que
el “espiritu” a que Pablo se refiere es la presencia de Dios en el alma.
Para complicar las cosas, esa ambigiiedad en el idioma persiste a tra-
vés de todo el periodo -patristico, puesto que algunos autores hablan
del “alma vegetativa’—lo que le da vida a todos seres vivientes—y el
“alma racional”—donde residen la razén y la personalidad.

En cuanto al origen del alma, algunos cristianos en tiempos antiguos,
como por ejemplo Origenes hacia fines del siglo segundo y principios
del tercero, creyeron en la —»preexistencia del alma. El propio Agus-
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tin (354-430) durante algun tiempo consider6 esa posibilidad. Sin
embargo, por lo general el cristianismo ha rechazado tal preexisten-
cia, lo cual deja entonces dos opciones que diversos telogos han se-
guido: el -traduccionismo y el —creacionismo. Segtn la primera de
estas opiniones, el alma se hereda de los padres, de igual modo que
el cuerpo se hereda. Segln la segunda, cada alma individual represen-
ta un nuevo acto de creacién por parte de Dios.

En cuanto al destino final del alma (~Cielo; - *Infierno, »Resurreccion),
la mayor parte de la tradicién cristiana sostiene que, aunque el alma
puede vivir sin el cuerpo, el alma por si sola no es un ser humano
completo, y que por lo tanto en la consumacién final las almas se reu-
nirdn con sus cuerpos—aungue cuerpos resucitados, por lo tanto di-
ferentes de los cuerpos presentes.

Amilenialismo. El rechazo de la teoria o expectacién del -»milenio.
Mientras los milenialistas debaten el orden de los acontecimientos
mencionados en Apocalipsis 20: 2-7, los amilenialistas sencillamen-
te declaran que los mil afios de que allf se habla no han de ser inter-
pretados como un periodo de tiempo, sino mas bien como una me-
tafora que se refiere a la victoria final de Cristo sobre el mal. Por tanto,
para la mayoria de los amilenialistas la discusién acerca del milenio
carece de interés, y por ello son principalmente los milenialistas quie-
nes les llaman “amilenialistas”.

Amor. La tercera y mas elevada de las “~virtudes teologales”. Como tal,
es la regla suprema de accién para los cristianos, quienes han de imi-
tar al Dios que “es amor”. Agustin (354-430) expresé este principio
declarando: “Ama a Dios, y haz lo que quieras”. Otros han insistido
en que el amor no es un simple sentimiento, puesto que implica ac-
ciébn—y a veces accion cuando el sentimiento no existe. Es por esta
razén que a los cristianos se les manda a amar. Como sentimiento, es
imposible hacer del amor un mandamiento; pero como accién si lo
es. Luego, “amar al préjimo” no se refiere principalmente a tener
sentimientos positivos acerca del préjimo, sino mas bien a actuar en
amor aun cuando no exista el sentimiento, con la esperanza y la ora-
cién de que el sentimiento surgird.

Para algunos teélogos, el amor es el principal atributo de Dios, quien
es amor. En las discusiones acerca de la -»Trinidad, los te6logos repe-
tidamente han afirmado que la Trinidad misma es expresién del amor
de Dios dentro de si mismo. Agustin declaré que el ~Espiritu Santo es
el vinculo de amor entre el Padre y el Hijo—opinién que se ha vuel-
to tradicional en la teologia occidental.
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Anabaptismo

Uno de los escritos teol6gicos mds influyentes del siglo veinte fue el
libro ~Agapey Eros, por Anders Nygren (1890-1971), que explora los
diversos términos griegos que se pueden traducir por “amor”, y sus di-
versos sentidos.

Anabaptismo. Nombre que sus enemigos le dieron a un movimiento
que surgié en el siglo dieciséis, cuyos seguidores sostenian que el bau-
tismo requiere fe, y que por lo tanto el bautismo de parvulos no es va-
lido. La palabra “anabaptista” quiere decir “rebautizador”, y por lo
tanto los anabaptistas mismos no pensaban que describia su postura,
puesto que segun ellos no estaban rebautizando a nadie, sino senci-
llamente bautizando a aquellos cuyo supuesto bautismo anterior no
era valido.

Empero el anabaptismo representa mucho mas que una postura acer-
ca del bautismo. Por lo general, los anabaptistas proponian un regre-
so radical al Nuevo Testamento y sus practicas. Sostenian que en el
Nuevo Testamento el llegar a ser cristiano no era cuestién de naci-
miento, sino de decisién personal, y que por tanto la practica de dar
por sentado que toda persona nacida en una sociedad cristiana es por
ello cristiana—opini6n generalizada desde tiempos de Constantino—
debia rechazarse.

Esto implica a su vez que hay una diferencia radical y claramente dis-
cernible entre el cuerpo civil y el cuerpo de los creyentes. En cierto mo-
do, esto era lo que més les molestaba a los cristianos tradicionales,
puesto que implicaba que los gobiernos y las naciones no son realmen-
te cristianos ni pueden serlo, y hacia de la iglesia un pequefio nicleo
de verdaderos creyentes en contraste con la amplia masa de personas
que sencillamente eran miembros tanto del estado como de la iglesia
por nacimiento. Por estas razones tanto los catélicos como los princi-
pales reformadores protestantes rechazaron y hasta persiguieron a los
anabaptistas, quienes se refugiaron en posturas cada vez mds extremas.
Algunos llegaron a decir que la batalla final entre el bien y el mal ha-
bia llegado, y se volvieron revolucionarios militantes y hasta violentos—
lo cual a su vez acrecent6 la persecucion y la crueldad contra ellos.
Por otra parte, mientras algunos anabaptistas se radicalizaban cada
vez mads, otros insistian en que la ensefanza del Nuevo Testamento en
el sentido de no devolverles mal por mal a los enemigos era funda-
mental, y por tanto se declaraban —pacifistas (--Guerra). Aunque tam-
bién esto se veia como subversivo por parte de gobiernos amenaza-
dos por una posible invasién turca, y por lo tanto los anabaptistas
pacifistas también fueron perseguidos, persistieron en su postura. Es-
te es el origen de los varios grupos ~menonitas.



Analogia

Mds tarde, cuando algunos disidentes ingleses, en su mayoria perte-
necientes a la tradicién »reformada o —calvinista, fueron impactados
por el anabaptismo, surgié entre ellos el movimiento bautista moder-
no vy las iglesias que hay son parte de él.

Anakefalaiosis. —~Recapitulacion.

Analogia. La semejanza entre cosas diferentes, que sirve de base para
buena parte del idioma humano. Un ledn es fuerte, el acero es fuerte,
y un argumento puede ser fuerte. En cada uno de estos casos, la pala-
bra “fuerte” tiene un sentido diferente, pero semejante a los demas. El
tema de la analogia como un modo de hablar acerca de Dios ha sido
ampliamente discutido por tedlogos y filésofos. En el campo de la filo-
sofia, la discusién se remonta a tiempos de Platon y Aristdteles. En la te-
ologia, aunque se le usé ampliamente desde los mismos inicios, la
analogia se volvié tema de estudio y discusion en el —escolasticismo,
particularmente con Santo Tomds de Aquino y sus intérpretes (>Tomis-
mo). (Después de la muerte de Santo Tomas, cuando su teologia preva-
lecid, se discutié mucho acerca de los detalles de su doctrina sobre la
analogia. Hoy la mayor parte de los eruditos concuerda en que las opi-
niones de Santo Tomas al respecto evolucionaron, y que esta es la prin-
cipal razén por la cual se pueden interpretar de diversos modos.)
Segiin Santo Tomas y otros tedlogos, la analogia no es solamente un
modo conveniente y necesario de hablar acerca de Dios. Si podemos
usar la analogia para referirnos a Dios, esto es porque existe una ana-
logia fundamental del ser—analogia entis—que hace que todas las
criaturas sean analogas al Creador. Luego, en el sentido estricto, el
fundamento de la analogfa no es que Dios sea como las criaturas, si-
no mas bien que las criaturas son como Dios.

La frase “analogia de fe"—analogia fidei—aparece repetidamente en
la literatura patristica, refiriéndose por lo comdn a la relacién entre el
Antiguo Testamento y el Nuevo. Es gracias a esta analogia de la fe que
existe continuidad entre la promesa y su cumplimiento.

En el siglo veinte el tedlogo —reformado Karl Barth (1886-1968) co-
menzoé a utilizar la frase analogia fidei como alternativa a la analogia
entis, que segln él se fundamenta en una continuidad entre el Crea-
dor y la creacién que no le parecia aceptable, y que en su opinién se
encontraba a la base misma de la diferencia entre el catolicismo ro-
mano y el protestantismo. Seglin Barth, no existe ninguna analogia del
ser, no hay continuidad ontolégica alguna, ni siquiera semejanza,
entre Dios y los seres creados. Todo lo que existe es una analogia de
fe, y esta es resultado de la gracia y se conoce mediante la revelacion.
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Anatema

Anatema. Una maldicién o prohibicién. En el uso teol6gico mas co-
mun, es una condenacién formal por parte de la iglesia o sus autori-
dades, que por lo general involucra ~excomunién, y se les aplica a
quienes son declarados herejes. A veces, por implicacidn, algo que ha
de evitarse, como cuando se dice que una doctrina o teoria es “ana-
tema”.

Angelologia. La disciplina teoldgica que se ocupa de los dngeles—y que
frecuentemente incluye no solamente los dngeles “buenos”, sino tam-
bién los demonios y todo otro ser semejante. Aunque los angeles y los
demonios aparecen repetidamente en la Biblia, ni en el Antiguo Testa-
mento ni en el Nuevo se pretende explicar lo que son, ni tampoco cla-
sificarlos. Aparecen en el Antiguo Testamento en fecha relativamente re-
ciente, y se trata de ellos como de algo que se da por sentado, como lo
hace también el Nuevo Testamento. Lo que resulta claro a través de to-
das las escrituras es que los angeles, asi como los demonios, son parte
de la creacién de Dios. Son criaturas, y por tanto no se les ha de ado-
rar—como se hacia en buena parte de la cultura circundante.

Luego, la Biblia acepta este elemento de la cosmovision circundan-
te, pero la corrige en términos de su monoteismo radical.

Fue sé6lo a principios de la Edad Media que los cristianos comenza-
ron a desarrollar una angelologia en el sentido estricto. Los pioneros
en ese sentido fueron, en el Oriente de habla griega, el cristiano de
convicciones —neoplaténicas que escribié bajo el seudénimo de Dio-
nisio de Areopagita; y, en el Occidente de habla latina, Gregorio el
Grande (c.540-604). Luego, la angelologia cristiana surge aproxima-
damente por el siglo sexto. Por lo general en tal angelologia se con-
sideraba a los dngeles como seres puramente espirituales e incorpé-
reos, y por tanto superiores a los humanos—Ilo cual se debfa en parte
a la perspectiva neoplaténica, que consideraba al espiritu como algo
intrinsecamente superior a la materia. (En contraste con esto, algunos
de los tedlogos anteriores, tales como el autor de Hebreos e Ireneo,
pensaban que los angeles servian de tutores para los humanos, quie-
nes a la postre reinarian sobre ellos.)

Seg(in la angelologia se fue desarrollando, combind el intento de sis-
tematizar todo lo que la Biblia dice acerca de los seres celestiales con
la concepcién jerdrquica de la realidad que proponia el falso Dioni-
sio el Areopagita, quien organizaba los ejércitos celestiales a modo
que una jerarquia tripartita, cada una de ellas con tres coros, dando
un resultado de nueve coros o niveles de dngeles. Aun cuando las opi-
niones del falso Dionisio fueron abandonadas, el principal interés de
la angelologia ha sido clasificar a los seres celestiales, y determinar la
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relacién entre angeles, arcdngeles, serafines y querubines. En tiempos
mds recientes ha habido bastante especulacién popular en la literatu-
ra de ficcién sobre los dngeles, y esto ha llevado a varios teélogos a
volver a tratar sobre el tema, buscando el modo de colocarlo una vez
mds dentro del contexto del monoteismo estricto y de una visién cris-
tocéntrica de la historia y de la creacién.

Anglicanismo. Una de las principales tradiciones surgidas de la Refor-
ma del siglo dieciséis. (~Luteranismo; -Reformada, tradicién; —»Ana-
baptismo; »Tridentino). La Iglesia de Inglaterra, que se separé de la de
Roma con motivo de la anulacién del matrimonio entre Enrique VIII
y Catalina de Aragdn, fue fuertemente impactada por la teologia pro-
testante—particularmente la teologia reformada. Aunque ese impac-
to representé un largo y complicado proceso, buena parte de él se de-
bié a aquellas personas de inclinaciones protestantes que se vieron
obligadas a partir al exilio durante el reinado de Maria Tudor. Muchos
de ellos fueron influidos por el -+calvinismo mientras residfan en el
continente europeo, y al regresar a su patria durante el reinado de Isa-
bel llevaron esa teologia consigo. La obra de estas personas le dio a
la Iglesia de Inglaterra un sello reformado. Mientras algunos miembros
de la Iglesia de Inglaterra se volvieron calvinistas estrictos, y lograron
prevalecer durante la Revolucién —puritana, a la postre la Iglesia de
Inglaterra opt6 por un calvinismo mas moderado que permitia una di-
versidad de posturas—desde los calvinistas estrictos que insistian en
la ~predestinacién, en la ~depravacién total, y otros puntos semejan-
tes, hasta los —arminianos, que rechazaban esas expresiones mas ex-
tremas del calvinismo. Esto es lo que cominmente recibe el nombre
de la “via media” anglicana.

Dentro de esta gran diversidad de opiniones, lo que preservé la uni-
dad de la Iglesia de Inglaterra, mas bien que una ortodoxia estricta-
mente definida, fue su forma de gobierno—sus obispos—, su relacién
con el gobierno y todo el sistema politico, y sus practicas litdrgicas,
establecidas mediante el Libro de oracion comdn.

Cuando el imperio colonial britanico se desmembrd, la Iglesia de In-
glaterra en cada una de las naciones recién fundadas también se vol-
vié independiente, surgiendo asi varias iglesias anglicanas que no
son parte de la Iglesia de Inglaterra. A estas se afiadieron otras iglesias
que fueron el resultado de la labor misionera anglicana allende los li-
mites del imperio britdnico. Todas estas juntas constituyen la Comu-
nién Anglicana o el anglicanismo. Al tiempo que son independientes,
sus dirigentes se retinen cada diez afos en la conferencia de Lambeth,
bajo la presidencia del Arzobispo de Canterbury. Estas conferencias
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no tienen autoridad legislativa sobre las iglesias que son parte de la
Comunidn Anglicana.

Anhipéstasis (unién anhipostatica). La teoria, propuesta principalmen-

te por Cirilo de Alejandria (? — 444), segln la cual la divinidad y la hu-
manidad de tal modo se unen en Jesus, que al tiempo que hay en él
tanto una naturaleza humana como una naturaleza divina, la prime-
ra subsiste inicamente en la ~hipdstasis de la segunda. Luego, la hu-
manidad de Jesis no tiene hipdstasis propia, y por ello se le llama a
esta teoria la “unién anhipostatica” (puesto que “anhipostitico” quie-
re decir que carece de hipdstasis).

La ambigiiedad del término “hipéstasis” hace dificil determinar exac-
tamente qué es lo que Cirilo queria decir con esta teoria. Algunos in-
térpretes piensan que segtn Cirilo en la persona de Jesds la naturale-
za divina tomé una naturaleza humana general, y que por tanto, en lo
que a su humanidad se refiere, Jests no era un individuo. Lo mds pro-
bable es que Cirilo queria decir sencillamente que la naturaleza huma-
na de jesUs no tiene subsistencia propia, sino que subsiste gracias a su
unién con la divina. Para Cirilo, esta unién es el fundamento de la
-~communicatio idiomatum, que era uno de sus principales puntos de
desacuerdo con la teologia ~antioquefia. ~Unién hipostatica.

Anomoeanos. El partido extremo dentro def —arrianismo. Sostenian que

el Hijo difiere tanto del Padre que lo mejor es referirse a él como “di-
ferente”—en griego, anomoios, de lo cual se deriva el nombre de es-
te partido. Segin ellos, el Hijo solamente puede recibir el titulo de
“dios” porque participa del poder de Dios; pero no cabe duda de que
el Hijo es criatura y obra de Dios. El principal te6logo de este parti-
do fue Eunomio, contra quien varios teélogos ortodoxos escribieron
tratados importantes.

Anticristo. Término que aparece solamente cinco veces en el Nuevo
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Testamento—cuatro en 1 de Juan y una 2 de Juan—pero que sin em-
bargo ha sido tema de amplia discusién, particularmente en el con-
texto de la »escatologia. Aunque el término mismo aparece Unica-
mente en estos cinco casos, el concepto de poderes personales que
se oponen a Dios si aparece repetidamente en las Escrituras. Puesto
que en el Apocalipsis se habla de una confrontacién final entre Dios
y el Cordero de una parte, y los poderes del mal—el dragdn y la bes-
tia—de otra, la idea del Anticristo pronto se asoci6 con el jefe de las
fuerzas del mal en este conflicto final. Por ello, a través de la historia
algunos cristianos han identificado al Anticristo con cualquier poder,
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institucién o individuo que se les ha opuesto o les ha perseguido. Asi,
por ejemplo, ya en la iglesia antigua hubo quien pensé que el Anti-
cristo era Nerdn. Algunos de los reformadores del siglo dieciséis iden-
tificaban al papado, o a algtn papa particular, como el Anticristo. En
tiempos mas recientes, particularmente en los Estados Unidos, mu-
chos sostenian que el Anticristo era el comunismo. Respecto a todo
esto, es importante sefialar que en las epfstolas juaninas el Anticristo
no es el enemigo final, sino cualquiera que se oponga a la verdad de
Dios—por lo cual 1 de Juan 2:18 afirma que: “Ahora han surgido mu-
chos anticristos”. También es importante sefialar que lo que hace a es-
ta figura particularmente maligna no es que se oponga abiertamente
al verdadero Cristo, sino mas bien que se hace pasar por Cristo. Se
asemeja a Cristo, y esa decepcién le hace mas peligroso que cualquier
enemigo abierto.

Antinomianismo: Del griego anti, contra, y nomos, ley. Palabra creada
por Martin Lutero en sus controversias contra Juan Agricola, quien ob-
jetaba primero al uso de la ~Ley de Israel—principalmente el -Deca-
logo—para instruir a los fieles acerca de sus obligaciones, y luego
también objetaba a su uso como medio de llamar a los pecadores al
arrepentimiento, diciendo que la predicacién del evangelio mismo
bastaba para ese propésito. Lutero respondié con un tratado Contra los
antinomianos, en el cual defendia el uso de la ley tanto en la ensefian-
za como en la predicacion. A la postre, la Férmula de Concordia de-
claré que la ley tiene tres usos: mostrarnos nuestro pecado, gobernar
la vida de la sociedad, y guiar las vidas de aquellos a quienes Dios ha
salvado mediante la gracia (-+Ley, tercer uso de la).

Aunque al principio se referia especificamente a la posicién de Agri-
cola y sus seguidores, el término “antinomianismo” por extension se
le aplica a toda oposicién o negacién del valor de la ley en la vida
cristiana. En ese sentido, el antinomianismo ha aparecido en varios
momentos de |a historia. En la iglesia temprana, los conflictos de Pa-
blo con algunos grupos acerca de la ley y su insuficiencia para la sal-
vacion llevé a algunos a establecer una oposicién radical entre la ley
y el evangelio. El principal de ellos fue Marcién (~-Marcionismo),
quien llegd a ensefiar que la ley habia sido dada por un dios inferior
al Padre de Jesucristo, quien es Dios de amor y de gracia y no de ley.
Varios gnosticos (-»Gnosticismo) sostuvieron posiciones semejantes.
Durante la Edad Media, algunos utilizaron las palabras de Agustin,
“ama a Dios y haz lo que quieras” como excusa para rechazar la ley
como principio de vida. En tiempos de la Reforma, la controversia en-
tre Lutero y Agricola fue sélo una de muchas semejantes. Calvino es-
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cribié un tratado Contra la fantdstica y furiosa secta de los libertinos
que se dan a si mismos el nombre de espirituales. Otros grupos seme-
jantes surgieron en Inglaterra durante la revolucién —puritana. En
Nueva Inglaterra, los grupos puritanos mds tradicionales acusaron a
Anne Hutchinson de ser antinomiana. Mds recientemente, aquellas te-
orfas éticas que subrayan la importancia del contexto de una decisién
o la supremacia del principio de amor por sobre todo otro principio
también han sido acusadas de antinomianismo.

Antioqueiia, teologia. Escuela teolégica que surgié en torno a la ciudad

de Antioquia y en algunas regiones de Asia Menor, y que contrastaba
radicalmente con la teologfa ~alejandrina. Mientras los alejandrinos
hacfan amplio uso de la interpretacién -»alegérica, los antioquefos
preferian el sentido literal e histérico del texto, y utilizaban la alego-
ria con mayor moderacién que los alejandrinos. Y, mientras los alejan-
drinos pensaban que el problema de la condicién humana era tal que
la principal tarea de Cristo era como mensajero que nos recuerda
nuestra realidad espiritual, los antioquefios pensaban que la condicién
humana era de esclavitud al pecado y al Diablo, y que por lo tanto la
principal obra de Cristo era venir a ser la cabeza de una nueva huma-
nidad libre, y hacer esto conquistando los poderes del mal a través de
la encarnacion, la cruz y la resurreccién (~Expiacién). Luego, mien-
tras los alejandrinos subrayaban la divinidad de Jesus, los antioquefios
subrayaban su humanidad, su caracter de “nuevo Adan”.

Aunque algunos de los primeros antioquefios—como por ejemplo
Pablo de Samosata (tercer siglo)—al parecer trataron de asegurar la
completa humanidad de Jesus limitando su divinidad, tales soluciones
pronto fueron abandonadas. Por lo tanto los tedlogos antioquefios de-
sarrollaron lo que se ha llamado una cristologia “disyuntiva”’—es de-
cir, una cristologia en la que la completa humanidad de Jesus se con-
serva principalmente distinguiéndola, y a veces hasta aisldndola, de
su divinidad. Por ello los primeros antioquefios rechazaron el princi-
pio de la ~communicatio idiomatum, y a través de toda su historia la
escuela de Antioquia tratd de limitar las consecuencias de esa com-
municatio.

Entre los principales maestros de la teologia antioquefa se cuentan
Diodoro de Tarso (c.350-c.392) y Teodoro de Mopsuestia (350-428),
asi como uno de los mds grandes predicadores de todos los tiempos,
Juan Criséstomo (c.347-407). Todos ellos eran famosos por sus estu-
dios biblicos, y por su énfasis en el sentido literal de los textos.
Empero, el mas famoso tedlogo de esta escuela fue Nestorio, patriar-
ca de Constantinopla cuyas opiniones fueron rechazadas por el Con-
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cilio de Efeso en el ato 431 (-»Nestorianismo). Nestorio insistia—co-
mo a la postre la cristologia ortodoxa llegé a sostener—que en Cris-
to hay dos naturalezas, una divina y otra humana. Pero también insis-
tia en la integridad por separado de cada una de estas dos naturalezas
afirmando que en Cristo habia dos personas, una divina y otra huma-
na. Nestorio rechazaba la communicatio idiomatum, afirmando que
Jests hizo ciertas cosas como ser humano, y otras como Dios. Lo que
hizo estallar la controversia fue el rechazo por parte de Nestorio del
titulo de - Theotokos—paridora de Dios—que se le daba a la virgen
Maria. Nestorio insistia en que quien nacid de Maria fue Cristo, y no
Dios, y que por tanto deberia ddrsele a ella el titulo de Christotokos.
Sus opositores, bajo la direccion de Cirilo de Alejandria, respondian
que en tal caso uno deberia decir que fue Cristo, y no Dios, quien ca-
miné en Galilea, y Cristo, y no Dios, quien sufrié en la cruz.
Aunque las ensefianzas de Nestorio fueron rechazadas por el Conci-
lio de Efeso, la controversia no terminé. Muchos de los seguidores de
Nestorio llegaron a ser maestros influyentes en Persia, donde la mayo-
ria de los cristianos se volvieron entonces “nestorianos”, rechazando
las decisiones del Concilio de Efeso. Hasta el dia de hoy, hay un pe-
queiio nimero de cristianos cuyas raices se remontan a ese cisma. En
cuanto a Nestorio, todavia vivia cuando el Concilio de Calcedonia
(451) moderd la posicion alejandrina extrema del Concilio de Efeso, y
Nestorio comenz6 a insistir en que las decisiones de Calcedonia rein-
vindicaban sus opiniones. Empero pocos le prestaron atencion.

Antropologia. Etimolégicamente, la doctrina que estudia a los seres
humanos. En el contexto teolégico, el término normalmente se refie-
re al modo en que un tedlogo o escuela teolégica entienden la natu-
raleza y el destino humanos. Aunque en cuestiones de detalle hay en
las escrituras diversas perspectivas antropolégicas, hay algunas aseve-
raciones que constituyen el fundamento de la antropologia biblica.
Asi, por ejemplo, resulta claro en las escrituras que la humanidad se
origina en Dios, su Creador. También se nos dice que los humanos lle-
van la »imagen de Dios, aunque el sentido exacto de esa frase no se
define. El ser humano, creado por Dios segln la imagen divina, ha de
gobernar sobre el resto de la creacién y es por tanto mayordomo de
Dios en la administracién de la creacién. Luego los humanos son par-
te de la creacién al mismo tiempo que en cierto sentido se encuen-
tran por encima de ella. Esto se relaciona con la capacidad que tiene
esta criatura de trascenderse a si misma, de verse a si misma, por asi
decir, desde fuera. Ademas, el propésito de Dios en la creacion de la
humanidad es que estos seres vivan en comunidad, y por ello la Bi-
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blia se refiere repetidamente y mucho mds a pueblos, tribus, familias
y naciones que a individuos. Esta criatura, criada libre por Dios, ha de-
cidido desobedecer a Dios y seguir su propio camino, el pecado. Al
hacer esto, ha rendido su libertad y su destino a las fuerzas del mal,
y por tanto estd necesitada de redencién. Finalmente, por gracia de
Dios y a través de Jesucristo, se le promete a esta criatura humana la
vida abundante y eterna.

A partir de estas premisas, y frecuentemente reflejando la cultura cir-
cundante, la antropologia cristiana se ha ocupado de una serie de
cuestiones. Algunas de ellas se encuentran constantemente al centro
del discurso teolégico, como son el libre »albedrio y su relacién con
la »predestinacion, ademds del »pecado y la »salvacién.

Un tema que ha aparecido repetidamente en el discurso teolégico
acerca de la criatura humana, especialmente en los circulos mds con-
servadores, es la composicidn del ser humano. Aunque la Biblia nor-
malmente se refiere al ser humano como una entidad una e indivisi-
ble, resulta claro que estos seres son cuerpos, pero son también
cuerpos con ciertos atributos y capacidades que la realidad corpérea
no agota. Asi, en los salmos la frase “mi alma” normalmente quiere de-
cir sencillamente “yo”; y lo mismo significa la frase “mi cuerpo”, aun-
que cada una de estas dos frases tiene connotaciones diferentes. Otras
palabras, tales como “corazén”, “higado”, etc. se utilizan en la Biblia
para hablar del ser humano como un todo. Cada una de ellas tiene
ciertos énfasis particulares. Por otra parte, en el pensamiento griego fre-
cuentemente se contraponia el alma al cuerpo, como dos partes cons-
titutivas y a veces en conflicto dentro del ser humano. Por ello desde
fecha muy temprana hubo diferencias entre los cristianos, asi como
también entre los filésofos paganos, debates tanto en cuanto a la na-
turaleza como al ndmero de partes constitutivas del ser humano. Los
pasajes biblicos en que se mencionan tales temas han llevado a algu-
nos cristianos a optar por la postura “dicotémica”, segin la cual el ser
humano se compone de alma y cuerpo, mientras otros prefieren la “tri-
cotomia”, refiriéndose al cuerpo, alma y espiritu. (-~Alma)

Otro tema que a veces se ha discutido en la antropologia teoldgica es
el origen del alma. Respecto a esto, algunos sostienen que el alma se
deriva de los padres, asi como se deriva el cuerpo (-»Traducionismo),
mientras otros piensan que cada alma individual es una nueva crea-
cién por parte de Dios (~Creacionismo).

En tiempos mds recientes, la antropologia teoldgica ha vuelto a enfo-
car su interés sobre el tema fundamental de qué es lo que significa ser
auténticamente humano, mas bien que en cuestiones tales como la
composicién del ser humano o el origen del alma.
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Antropomorfismo. La tendencia de describir a Dios-o a los dioses—en
términos humanos. Dentro del cristianismo, algunos han interpretado
la »imagen de Dios en el ser humano en ese sentido, y por tanto han
concluido que Dios tiene un cuerpo como el nuestro, y se asemeja en
mucho a nosotros. Por lo general, |a teologia cristiana ha rechazado
tal antropomorfismo.

Sin embargo, la cuestién es mas complicada. El tnico lenguaje que te-
nemos para referirnos a Dios es lenguaje humano, y en ese sentido to-
do discurso acerca de Dios es antropomérfico. Aunque algunos tedlo-
gos han subrayado que tal lenguaje es metaférico o analégico
(~Metéfora; ~Analogia), algunos—particularmente aquelios que han si-
do més impactados por la filosofia griega, y més tarde por diversas for-
mas del »racionalismo—han afirmado que el lenguaje mas abstracto es
mds apropiado para hablar acerca de Dios, y por tanto han preferido re-
ferirse a Dios como “inmutable”, “impasible”, etc. (~Atributos de Dios).
Aunque no cabe duda del valor de tal lenguaje, que nos recuerda la na-
turaleza analdgica del lenguaje mas antropomérfico, hay que recordar
que aun ese modo de hablar sigue siendo antropomérfico por cuanto
se cifie todavia a los lfimites de la experiencia y el lenguaje humanos,
con la sola excepcién de que lo hace ahora en términos mas abstrac-
tos, y por lo tanto no es necesariamente mejor que un lenguaje mas an-
tropomérfico, como por ejemplo, cuando decimos que Dios ama.

Por dltimo, en toda esta discusion es necesario recordar que la afirma-
cién fundamental de la fe cristiana es que Dios se hizo humano, lo
cual implica que en cierto sentido, en la »encarnacién misma, Dios
se ha hecho antropomérfico.

Afto litargico. El ciclo anual en el que la iglesia celebra y centra su aten-
cién sobre momentos especificos en la historia de la +redencién. An-
tes de que hubiese un ano litirgico, existia ya un ciclo semanal de ce-
lebracién y memoria. Este giraba en torno al primer dia de la semana,
el dia de la —resurreccién de Jests, que por tanto se llamaba frecuen-
temente el “dia del Sefior"—de donde viene el término latino domini-
ca, y el castellano domingo. El domingo era dia de celebracién centra-
do en la resurreccion de Jests y en su —parusia y su ~reino venidero.
El servicio de domingo, que normalmente tenfa fugar temprano en la
madrugada, culminaba en la celebracién »eucaristica. El viernes era en-
tonces el dia en que se recordaba el costo de la redencién, es decir, la
crucifixién, y era por tanto dia de ~penitencia y ayuno. Al menos en al-
gunas iglesias, el sdbado era también dia de ayuno y meditacion—y
también de descanso en aquellos casos en que las autoridades y el or-
den social lo permitian.
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Ario littrgico

Fue de esta semana litdrgica que surgié el afo litdrgico. Aunque ca-
da domingo era una celebracién de la resurreccién, desde fecha muy
temprana, al menos ya a principios del siglo segundo, comenzé a
apartarse un domingo especial cada afio, una especie de gran domin-
go de la resurreccién, y este a la postre vino a ser uno de los dos fo-
cos centrales en torno a los cuales se desarrollé el afio litdrgico.

Ya en el siglo segundo, sin embargo, hubo desacuerdo entre las igle-
sias en Asia y las del occidente acerca de la fecha de este gran domin-
go de la resurreccién, y como deberia determinarse. Al tiempo que
ambos afirmaban que originalmente habifa una relacién entre esta fe-
cha y la pascua judia, el desacuerdo surgia en cuanto a cémo debia
fijarse la fecha para celebrar la resurreccién en una iglesia que era ca-
da vez mds gentil. El desacuerdo contintia hasta el dia de hoy, de mo-
do que la celebracién del domingo de resurreccién en las iglesias
orientales rara rez coincide con la misma celebracién en las occiden-
tales, tanto la catélica romana como las protestantes.

La vispera del domingo de resurreccién era también el dia en que nor-
malmente se bautizaba a los nedfitos (~Bautismo). Al tiempo que se
celebraba ese bautismo, el resto de la iglesia también renovaba sus vo-
tos bautismales. Como preparacién para ese gran acontecimiento se
apartaba un periodo de varias semanas que se dedicaba a la instruc-
cién final de los catectimenos que habian de ser bautizados, y duran-
te el cual el resto de la iglesia se preparaba para renovar sus propios
votos. Este es el origen de la cuaresma, que a la postre se fijé en cua-
renta dias, aunque sin contar los domingos, que aun en tiempos de
cuaresma se supone que sean dias de celebracién de la resurreccion
de Jesus.

Para completar este ciclo litdrgico que se desarroll6 en torno a la re-
surreccién, se anadieron primero la celebracién de Pentecostés y mas
tarde la de la ascension de Jesus.

El otro foco principal en torno al cual se desarrollé el afio littrgico fue el
nacimiento de Jests. Mucho antes de que se llegase a celebrar ese naci-
miento el 25 de diciembre, las iglesias orientales celebraban el 6 de ene-
ro como la “Epifania” o manifestacién de Jests y su misidn, y por lo tan-
to también como el dia del bautismo de Jests. Aunque en diversos fugares
se sugirieron y practicaron diversas fechas para celebrar el nacimiento de
Jests, en el siglo cuarto la iglesia occidental comenzé a celebrar ese na-
cimiento el 25 de diciembre, al parecer en un intento de contraponerse
a los ritos paganos en torno al solsticio invernal y el nacimiento del dios
Mitras. A la postre, la observacion oriental de la Epifania pasé al Occiden-
te, y la celebracién occidental de la Navidad fue aceptada en el Oriente,
excepto en la iglesia de Armenia, que todavia celebra el nacimiento de
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Jesds el 6 de enero. De este modo quedaron fijadas las dos fechas prin-
cipales del ciclo navidefio: el 25 de diciembre como fecha del naci-
miento, y el 6 de enero como el dia de la Epifania o manifestacién de Je-
sds en su bautismo—a lo que posteriormente se afiadié también su
manifestacion a los paganos en la venida de los magos, y su manifesta-
cién en su primer milagro en las bodas de Cana.

El adviento, es decir el periodo inmediatamente anterior a la Navidad,
parece haber sido al principio un periodo de preparacién, no para el
nacimiento de Jesus, sino para su segunda venida o ~parusia. Por esa
razén se le colocé al final del afio inmediatamente antes del comien-
zo del nuevo afio, como recordatorio de la nueva era venidera. Em-
pero, cuando se comenz6 a celebrar la Navidad el 25 de diciembre,
el adviento vino a ser un periodo de preparacién para la venida de Je-
sds, no sdlo al fin de los tiempos, sino también en su nacimiento en
Navidad. Mds tarde, imitando la cuaresma, el adviento cobré también
un cardcter penitencial.

Puesto que la Navidad se celebra en una fecha fija, y la fecha del do-
mingo de resurreccién varia, el tiempo entre cada uno de estos dos ci-
clos también varfa, y se le ha dado el nombre de “tiempo ordinario”.
A fin de ayudar a la iglesia a centrar la atencién sobre el tema de ca-
da una de las estaciones y fechas del afo litdrgico, surgieron los -lec-
cionarios, de tal modo que los textos asignados para cada dia parti-
cular iluminan el tema o temas de ese dia.

Aparte de los ciclos navideno y de resurreccion, cada iglesia tiene
otras fechas especiales que a veces tienden a eclipsar las celebracio-
nes del afo litirgico. Asi, desde fecha muy temprana se acostumbré
conmemorar el martirio de Esteban el 27 de diciembre, y la muerte de
los inocentes el 28-—con el extrafio resultado de que la muerte de los
inocentes tiene lugar antes de la llegada de los magos. Aparte del mar-
tirio de Esteban, pronto surgieron celebraciones en memoria de otros
madrtires, apdstoles y santos—a tal punto que en algunas tradiciones
cada dia del afo es dia dedicado por lo menos a un santo, y normal-
mente a mds de uno. Las iglesias protestantes en general tienen me-
nos celebraciones, pero hay que notar que muchas celebran el 31 de
octubre como “dia de la Reforma”, y que los ~metodistas y otros de
tradicion ~wesleyana observan el dia de “Aldersgate” como dia de la
experiencia de la salvacién personal por parte de Juan Wesley.

Apocaliptica (apocalipticismo). En griego, el término apokalypsis sen-
cillamente quiere decir “revelacién” y es en ese sentido que se emplea
en el Apocalipsis de Juan, que empieza precisamente con esa palabra:
“Apocalipsis (o revelacién) de Jesucristo ...” Sin embargo, precisamen-
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te debido a su uso en este libro particular, el término “apocaliptico”
ha venido a tener dos usos en el lenguaje presente.

Primeramente, en su uso mas comdn, sencillamente se refiere a algo
catastréfico, como cuando alguien se refiere a “una visién apocalip-
tica del desastre econdmico que se avecina”.

Sin embargo, més especificamente en el discurso teoldgico y en los es-
tudios biblicos, lo “apocaliptico” se refiere a cierta perspectiva particu-
lary a la literatura que la refleja. En este sentido, el apocalipticismo pa-
rece haber surgido primeramente en Persia, entre los zoroastrianos, y
haber pasado de alli al judaismo durante los tiempos exilicos, para por
Gltimo pasar del judaismo a ciertos sectores del cristianismo primitivo.
La principal caracteristica del apocalipticismo es una visién dualista de
la historia, y la expectativa de que ese dualismo se resolvera en tiempos
escatolégicos inminentes mediante la victoria del bien sobre el mal. Es-
ta visién dualista de la historia, en la que el principio del bien se impo-
ne al principio del mal, resulta en la divisién de la humanidad entre
aquellos—normalmente la mayoria—que sirven a los poderes del mal,
y que por lo tanto gozan actualmente de poder y privilegios, y una mi-
noria al presente oprimida y perseguida que a la postre participara de la
victoria final del bien, mientras los malos son destruidos o condenados
al sufrimiento eterno. Dentro de tal perspectiva, no ha de sorprendernos
el hecho de que el apocalipticismo por lo general surge y florece entre
aquellas minorias que se sienten oprimidas y perseguidas—tales como
los primeros cristianos o los ~anabaptistas del siglo dieciséis.

Ademas de esta perspectiva fundamental, la literatura apocaliptica
muestras otros rasgos comunes. Afirma basarse en visiones, tiende a
utilizar términos simbélicos, con bestias extrafias, abundante nume-
rologia, y lenguaje criptico que frecuentemente sélo los que son par-
te del grupo pueden entender. Buena parte de la literatura apocalip-
tica es seuddénima, pues pretende haber sido escrita por alguna figura
respetada en el pasado. Tal es el caso del Apocalipsis de Abraham, el
Apocalipsis de Elias, el Apocalipsis de Pedro, etc.

Apocatastasis. Término griego que significa salud, restauracién plena,
regreso al estado original. Asf se utiliza en el Nuevo Testamento, por
ejemplo, en Hechos 3:21. En su uso mas especifico en circulos teo-
I6gicos, se refiere a la restauracion final de todas las cosas a su esta-
do original. Fue asi que primero Origenes (c.135-c.254) y mas tarde
Gregorio de Nisa (c.335-394) utilizaron el término. En ese sentido, la
apocatastasis se refiere a ia culminacién del circulo entero de la his-
toria, de tal modo que la creacién queda restaurada a su perfeccién
inicial. Esto contrasta con una visién mas lineal de la historia, en la
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que lo que comienza en un huerto en el Génesis termina en una ciu-
dad en Apocalipsis.

Por lo general teorfas de la apocatastasis involucran la expectativa de
que al final todos, incluso Satanas, serdn salvos (~Universalismo) y por
lo tanto a veces hay tedlogos que se refieren a cualquier posicién uni-
versalista como apocatdstasis. Hay, sin embargo una diferencia impor-
tante entre estos dos elementos, puesto que es posible sostener postu-
ras universalistas sin creer que toda la creacion retornara a su estado
original.

Apécrifa. Los libros que no se incluyen en el ~canon. Desafortunada-
mente, el término “apdcrifo” tiene un sentido original de algo escon-
dido, y por tanto ha dado lugar al error comin de pensar que todos
los libros apécrifos fueron escondidos o prohibidos, mientras en rea-
lidad esto es cierto s6lo de unos pocos de ellos. Lo que es mas, el tér-
mino mismo tiene sentidos muy diferentes cuando se le aplica al
Nuevo Testamento que cuando se le aplica al Antiguo.

En el contexto del Antiguo Testamento, el término “apécrita” fue em-
pleado primeramente por Jerénimo (347-419) como un titulo colecti-
vo para todos aquellos escritos que formaban parte de la Septuaginta
(y también de la Vulgata del propio Jerénimo), pero que no eran parte
del canon hebreo. Jerénimo pensaba que estos libros, aunque tenfan
valor para la edificacién de los creyentes y su devocién, no eran par-
te del canon en el sentido estricto, y por lo tanto no deberfan utilizar-
se, como el resto de la escritura, para determinar doctrina. Empero,
puesto que a partir del tiempo de Jerénimo y a través de toda la Edad
Media la iglesia normalmente no utilizé la Biblia hebrea, sino mas bien
la Vulgata de Jerénimo y, en el caso de los cristianos de habla griega,
la Septuaginta, y puesto que tanto la Vulgata como la Septuaginta in-
clufan estos libros, la distincién que Jerénimo habia hecho pronto se
nublé y a la postre se olvidé.

En tiempos de la Reforma, Lutero y otros volvieron a la recomenda-
cién de Jerénimo, declarando que estos libros eran buenos, pero no
eran parte del canon ni tenian autoridad canénica. El propio Lutero
los puso al fin de su traduccién del Antiguo Testamento. Otros traduc-
tores a otras lenguas siguieron su ejemplo, frecuentemente con una
nota explicativa acerca del cardcter no estrictamente canénico de es-
tos libros. En el siglo diecisiete se comenzé a imprimir biblias sin la
apdcrifa, y a principios del siglo diecinueve esto se hizo politica nor-
mal de las Sociedades Biblicas Britdnica y Americana.

En reaccién contra Lutero y contra otros protestantes que dudaban de
la autoridad candnica plena de la apécrifa, el Concilio de Trento
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(1545-63) declaré que todos estos libros son plenamente inspirados, y
declaré hereje a quien sostuviese lo contrario. Empero con el correr del
tiempo los catélicos romanos comenzaron a reconocer el status parti-
cular de estos libros refiriéndose a ellos como “deuterocandnicos”, es
decir, como un “segundo canon”. Esto no quiere decir que no tengan
autoridad, sino sencillamente que no son parte del canon hebreo.
Hay ademas otra literatura hebrea antigua que nunca fue parte de nin-
gln canon, y que frecuentemente pretende haber sido escrita por al-
guna figura destacada del Antiguo Testamento. Tales libros reciben el
nombre, no de “apdcrifos”, sino de “pseudoepigraficos”. Entre ellos se
cuentan, por ejemplo, Los testamentos de los doce patriarcas, Los sal-
mos de Salomén, Jubileos, el Apocalipsis de Baruc, y muchos otros.
En el caso del Nuevo Testamento, el uso de los términos es muy dife-
rente, puesto que los “apécrifos del Nuevo Testamento” no son para-
lelos a los apdcrifos del Antiguo. La mayor parte de estos libros ap6-
crifos del Nuevo Testamento nunca formaron parte de canon alguno,
excepto entre las sectas o movimientos que los produjeron. La excep-
cién mds notable es el Apocalipsis de Pedro, que algunos alejandrinos
del siglo segundo consideraron como parte del canon. La contrapar-
te de esto también es cierta: los libros que en un momento u otro fue-
ron parte de algin canon cristiano y hoy no lo son, como por ejem-
plo el Pastor de Hermas, la Epistola de Bernabé, etc. , no son parte de
los “apécrifos del Nuevo Testamento”.

Entre los apdcrifos del Nuevo Testamento se incluyen dos clases de li-
bros: unos que fueron escritos sencillamente en base a un deseo pio
de afadirle a lo que se dice en el Nuevo Testamento, y otros compues-
tos por algln grupo o secta con el propdsito de promover y sustentar
sus propias doctrinas mediante la publicacién de algtn libro, fre-
cuentemente bajo el pseudénimo de un apéstol. Entre los primeros se
incluyen, por ejemplo, toda una serie de historias acerca de Jests du-
rante su nifiez y juventud, leyendas acerca de los milagros y viajes de
algunos de los apéstoles, etc. Estos libros nunca fueron suprimidos ni
prohibidos, sino sencillamente se les excluyé del canon al tiempo que
muchos continuaban circulando y sus leyendas se hicieron populares
durante la Edad Media.

Entre los libros de la segunda categoria se cuentan libros tales como
el Evangelio de la verdad, por el -gnéstico Valentin. Todos ellos son
bastante posteriores a los evangelios canénicos. Estos si fueron supri-
midos, y han sobrevivido principalmente en citas de autores que los
refutan o, como en el caso de una serie de papiros descubiertos en
Egipto en el siglo veinte, en bibliotecas olvidadas que de algin mo-
do han sobrevivido los embates del tiempao.



Apologética

Apolinarismo. La doctrina cristolégica de Apolinario de Laodicea, recha-

zada por el Concilio de Constantinopla en el 381, y después por
otros concilios y autoridades eclesidsticas. Segtin Apolinario en Cris-
to la naturaleza divina ocupaba el lugar del alma racional humana. En
otras palabras, la humanidad de Jests no era una humanidad comple-
ta y racional. Jesus era humano porque su cuerpo era humano, y ese
cuerpo vivia y funcionaba como cualquier cuerpo humano. Pero no
era humano en el sentido de que tuviese mente humana, puesto que
en su caso el ~Logos o —~Palabra de Dios ocupaba el lugar de la men-
te humana. Esto es una expresion tipica de la primera cristologia —~a-
lejandrina, en la que el logos se une, no a un ser humano completo,
sino Gnicamente a un cuerpo humano.
La gran objecién al apolinarismo vino de quienes sostenian que jesUs
habfa asumido la naturaleza humana a fin de salvarla. Si tal fue el pro-
pésito de la encarnacién, se sigue que “lo que no es asumido por Cris-
to no es salvado”. Luego, si Cristo no asumié una mente humana, la
mente humana no se salva. Y sin embargo, es precisamente en la
mente que el pecado muestra todo su poder y su principal accion. A
fin de salvar al ser humano integral, la Palabra de Dios debia encar-
narse en un ser humano integral.

Apologética. La defensa racional de la fe cristiana, de sus doctrinas y
practicas. Desde fecha muy temprana, se les dio el titulo de “apolo-
gistas” a quienes escribian en defensa del cristianismo, tratando de
mostrar que no habia razén para perseguir a los cristianos, que el cris-
tianismo era la “verdadera filosofia”, y que de hecho las practicas mo-
rales de los cristianos contribufan al bienestar de la sociedad. Los pri-
meros apologistas cristianos escribieron en el siglo segundo y, aunque
algunas de sus obras se han perdido, estos apologistas—en particular
Justino Mértir—fueron los primeros teélogos cristianos en el sentido
de ofrecer una visién racional del cristianismo. Muchos de los mas
distinguidos pensadores cristianos de las proximas generaciones, y
hasta que la persecucién termind, también escribieron obras apologé-
ticas. Entre ellos se cuentan Tertuliano, Clemente de Alejandrfa, Ori-
genes, Cipriano, y otros.

Una vez que el cristianismo llegé a ser la religion oficial del Imperio
Romano, y a través de toda la Edad Media, la teologfa apologética pa-
recié ser mucho menos necesaria. Donde més se le practicé fue en el
encuentro con las tribus paganas del norte, donde los misioneros
buscaban probar la validez de la fe cristiana a los sajones, frisios y
otros, y en el encuentro en el sur con el islam, donde hubo amplios
debates entre musulmanes y cristianos acerca de sus respectivas cre-
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encias. Es muy posible que la Suma contra gentiles de Santo Tomas ha-
ya sido concebida inicialmente como un manual para tales debates.

Con el creciente racionalismo y escepticismo del Renacimiento y de los
siglos subsiguientes, la teologia apologética cobré nueva importancia,
particularmente en esfuerzos filoséficos que intentaban probar o apo-
yar la doctrina cristiana. Cuando la filosofia de Descartes (~Cartesianis-
mo) se hizo popular, hubo catélicos que trataron de mostrar la raciona-
lidad de su fe sobre principios cartesianos. Lo mismo hicieron varios
calvinistas, particularmente en los paises bajos, quienes intentaban pro-
bar sobre principios del racionalismo cartesiano las posturas del ~cal-
vinismo estricto. En Inglaterra, durante la hegemonia del ~empirismo de
Locke, varios autores trataron de mostrar que el cristianismo era eminen-
temente racional, al mismo tiempo que sostenian también que lo que
la razén no pudiese demostrar no era parte de la verdadera religién. Tal
fue el propésito, por ejemplo, de la obra de John Toland, E/ cristianis-
mo no es misterioso (1696), y de la Matthew Tindal, E/ Cristianismo es
tan antiguo como la creacion (1730). Esta tradicidn continué con Kant
(1724-1804), quien tras argumentar que los principios fundamentales de
la religion—Ila existencia de Dios, la existencia del alma, y la vida tras
la muerte—no pueden probarse mediante la “razén pura”, intenté de-
mostrar el valor de tales doctrinas mediante lo que él llamaba la “razén
practica”. Durante el siglo diecinueve, cuando las doctrinas cristianas
tradicionales se vieron repetidamente retadas por nuevos descubri-
mientos cientificos, muchos teélogos pensaron que su tarea consistia en
defender el valor racional del cristianismo. El primer libro famoso de
Schleiermacher, publicado poco antes de comenzar el siglo (1799),
lleva el titulo apologético de Sobre la religion: Discursos a las personas
cultas que la desprecian. Poco después, cuando el sistema de Hegel al-
canzé popularidad, hubo varias interpretaciones hegelianas de la fe cris-
tiana. En el siglo veinte, la tradicién apologética continué en la obra de
Paul Tillich (1886-1965) y de varios otros teélogos famosos.

Por otra parte, hay también una larga lista de quienes han pensado que
la empresa apologética es en si misma un error, puesto que la fe se en-
cuentra al centro mismo del cristianismo, y la fe no puede ser el resul-
tado de argumentos racionales. Tal fue la postura de Sgren Kierkega-
ard (1813-55) en el siglo diecinueve, y de Karl Barth (1886-1968) en
el veinte.

Hacia fines del siglo veinte y principios del veintiuno, con el surgi-
miento de la »postmodernidad, la apologética comenzé a tomar nue-
vas direcciones, puesto que ahora las ideas mismas de la objetividad
y de la universalidad, que habian constituido el fundamento de la fi-
losofia moderna y por lo tanto también de la apologética moderna, es-
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taban en dudas. En este contexto, probablemente lo mds que la apo-
logética puede hacer es mostrar que las doctrinas cristianas no son ab-
surdas o irracionales.

Apostasia. Accién de abandonar la fe. Desde fecha temprana, se le
consideraba un pecado serio, a tal punto que algunos sostenian que
los tres pecados imperdonables eran el homicidio, la fornicacién y la
apostasia, la cual incluia también toda forma de idolatria. Mas tarde,
seglin diversas iglesias y tradiciones cristianas comenzaron a compe-
tir entre si, quienes abandonaban una iglesia por otra—por ejemplo,
los catélicos que se hacian protestantes y viceversa—frecuentemen-
te eran considerados apdstatas por la comunidad que habian abando-
nado. En algunos casos, el término “apostasia” se usa también para
quienes abandonan un voto o promesa que han hecho, como cuan-
do un sacerdote decide abandonar el sacerdocio. Sin embargo, tal no
es el sentido estricto del término.

Apostolicidad. Caracteristica o marca que la iglesia comenzé a recla-
mar para si durante el siglo cuarto al incluirla en varios credos, con
lo cual sefialaba que la iglesia habia sido fundada por los apéstoles,
cuya doctrina continuaba ensefiando, y cuyos sucesores los dirigen-
tes actuales decian ser (~Sucesion apostélica).

En otros contextos, la apostolicidad significa sencillamente que algo se
remonta a tiempos de los apéstoles. Tal es el caso cuando decimos, por
ejemplo, que “la apostolicidad de esa doctrina no puede negarse”.
Mas recientemente, en diversas partes del mundo, pero particularmen-
te en la América Latina, algunas iglesias independientes han comen-
zado a unirse en lo que llaman “redes apostdlicas”, las cuales les dan
el titulo de “apéstoles” a algunos de sus dirigentes, entonces certifi-
cdndose unas otras como “apostélicas”. Se trata de un fenémeno nue-
vO, sin base en [a tradicion cristiana anterior.

Apropiaciones. En la teologfa trinitaria, el principio que permite afirmar
una relacién particular de una de las ~personas de la »Trinidad a una
accién. Por ejemplo, es la segunda persona de la Trinidad quien se ha
encarnado. Empero esto no significa que las otras personas estén au-
sentes en la accién que se le apropia a una persona. Asi, aunque es
el Hijo quien se encarna, el Padre y el Espiritu Santo siempre estdn
presentes con el Hijo encarnado.

Aristotelismo. La tradicion filosdfica fundada por Aristételes en el siglo
cuarto a.C. Discipulo que fue de Platén (--Platonismo), Aristoteles es-
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cribi6 sobre una amplia gama de temas: 16gica, ~metafisica, —~ética, el
—alma y sus funciones, la naturaleza, etc. Diferia de su maestro en
cuanto al modo en que se alcanza el conocimiento (~Epistemologia).
Mientras Platén pensaba que los sentidos y sus percepciones no pue-
den llevar al verdadero conocimiento, Aristdteles sostenia que la per-
cepcién de los sentidos, aunque en si misma no es conocimiento, si es
fuente del conocimiento, y por lo tanto no ha de abandonarse en be-
neficio de fuentes puramente “intelectuales”. Este hecho en si mismo
hizo que Aristételes se interesase sobre una amplia variedad de temas,
puesto que desde su perspectiva todos ellos conducian al verdadero
conocimiento, y por tanto no se les podia desconocer o dejar a un la-
do como si solamente pudiesen proveer un conocimiento ilusorio.

Al tiempo del advenimiento del cristianismo, la filosofia de Platon es-
taba mucho mds difundida que la de Aristételes. El impacto mayor de
este (ltimo era principalmente indirecto, a través del modo en que ha-
bia influido sobre escuelas teoldgicas tales como el —estoicismo. Por
ello, en su labor --apologética la mayoria de los cristianos se esforzé
en relacionar su fe con el platonismo, y no con el aristotelismo, y es-
to a su vez produjo un entendimiento cada vez mas platénico del cris-
tianismo mismo, y el abandono de las ensefianzas de Aristételes. Du-
rante las controversias —cristolégicas de los siglos cuarto y quinto, la
mayor parte de quienes participaron en ellas usaban principios platé-
nicos para apoyar sus posturas. Fueron principalmente los ~antioque-
filos—y en realidad s6lo los mas extremos entre ellos—quienes insis-
tieron en el valor de la contribucién de Aristételes como medio de
entender la realidad, y consideraron la posibilidad de emplear su me-
tafisica para referirse a la -»encarnacién. Como resultado de todo es-
to, esa postura cristoldgica fue rechazada por los concilios ecuméni-
cos de Efeso (431) y Calcedonia (451). Entonces algunos de quienes
la sostenian partieron hacia el exilio allende las fronteras del Imperio
Romano con Persia, donde llevaron consigo las obras de Aristételes.
Aunque en el Oriente bizantino todavia se le conocia bastante bien,
en el Occidente de habla latina Aristételes quedd practicamente ol-
vidado. Su légica se empled durante el renacimiento del siglo doce
por quienes defendian el uso de la -dialéctica en la teologia, como
por ejemplo Pedro Abelardo (1079-1142); pero la metafisica de Aris-
toteles y sus obras acerca de la naturaleza y de su conocimiento eran
generalmente desconocidas.

Esta situacién cambid cuando eruditos latinos comenzaron a viajar ha-
cia la Espafia musulmana y hacia Sicilia, también profundamente im-
pactada por la cultura islamica. Alli encontraron los escritos de Arist6-
teles asi como de su gran comentarista musulman, Averroes. Las obras
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de Aristdteles, que los musulmanes habian encontrado y traducido
cuando conquistaron el Imperio Persa, ahora comenzaron a abrirse pa-
so dentro de la Europa de habla latina, frecuentemente unida a las de
Averroes y de otros escritores musulmanes y judios. El resultado fue un
caluroso debate entre los teélogos occidentales, especialmente en la
Universidad de Paris, acerca del valor y el uso del aristotelismo en el
campo de la teologia. Mientras la inmensa mayoria insistia en las pos-
turas tradicionalmente platénicas, tal como habian sido reinterpretadas
y adaptadas por Agustin y el ~agustinianismo, y otros se iban al extre-
mo opuesto al aceptar todo cuanto la nueva filosofia decia aun a ries-
go de negar la doctrina cristiana {(—~Averrofsmo), Tomas de Aquino
(c.1225-74) y su maestro Alberto el Grande (1206-80) dieron el paso
atrevido de emplear la filosofia aristotélica para reinterpretar la teolo-
gia tradicional, incluso la agustiniana. Este fue el genio del »tomismo,
que a la postre vino a ser la teologia dominante dentro del catolicismo
romano.

Arminianismo. La posicién de Jacobo Arminio (1560-16091 v sus segui
dores—frecuentemente conocidos como ~remonstrantes—en cuanto
a la —gracia, el libre »albedrio, la ~predestinacion, y la --perseveran-
cia de los creyentes. Arminio era un tedlogo calvinista holandés quien,
en todos aquellos puntos en los que la tradicién ~reformada diferia de
fa catélica o de [a ~luterana, siempre continud siendo calvinista. Es
importante recordar esto, puesto que frecuentemente se dice que el ar-
minianismo es lo contrario del »calvinismo, cuando en realidad tan-
to Arminio como sus seguidores eran calvinistas en todos los puntos
excepto los que se debatian. Ademas, es necesario notar que el deba-
te involucr6 también el interés de uno de los bandos en subrayar el
calvinismo estricto a fin de salvaguardar la recién ganada independen-
cia del pais, mientras el otro buscaba posiciones que le hiciesen mas
facil al pais comerciar con quienes no fuesen estrictamente calvinis-
tas. En parte por esta razon, los calvinistas estrictos fundamentaban
sus argumentos sobre las escrituras y el principio de la justificacion
por la sola gracia, construyendo sobre ellos un sistema rigidamente 16-
gico y racional, mientras sus opositores desarrollaron argumentos
igualmente coherentes fundamentados sobre los principios general-
mente aceptados de la religion—por lo cual en cierto modo fueron
precursores del —racionalismo.

Arminio se involucré en el debate cuando resolvié refutar las opinio-
nes de quienes rechazazan la doctrina calivinista estricta de a predes-
tinacion. Pero entonces se convencid de que eran ellos quienes teni-
an razén, y se volvié el principal defensor de esa posicion. Los
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calvinistas estrictos que se le opusieron y a la postre condenaron sus
ensefianzas eran —supralapsarianos. Sostenian que Dios habia decre-
tado ante todo la ~eleccién de algunos y la reprobacidn de otros, y
luego habia decretado la —cafda y sus consecuencias, de tal modo
que el decreto inicial de la eleccién y reprobacién pudiese cumplir-
se. También sostenfan que las consecuencias de la caida son tales que
toda la naturaleza humana estd totalmente depravada, y que el decre-
to de predestinacién es tal que Cristo murié Gnicamente por los elec-
tos, y no por toda la humanidad. Al principio, Arminio traté de respon-
der a estas opiniones adoptando una posicién —infralapsaria; pero
pronto se convencié de que con esto no bastaba. Criticé entonces a
sus contrincantes argumentando, en primer lugar, que su discusion de
los decretos de predestinacién no era suficientemente cristocéntrica,
puesto que el verdadero gran decreto de la predestinacién es aquel
“por el cual Cristo ha sido sefialado por Dios para ser el salvador, la
cabeza y el fundamento de quienes seran herederos de la salvacién”;
y, en segundo lugar, que la predestinacién de los fieles por parte de
Dios se basa en su —»presciencia de su futura fe.

Puesto que la doctrina de la predestinacion de sus opositores se fun-
damentaba en’la primacia de la gracia, y de una gracia irresistible, Ar-
minio respondié proponiendo una gracia “previniente” o “preventi-
va”, que Dios les da a todos, y que les capacita para aceptar la gracia
salvadora si asf lo deciden. Y, puesto que la gracia no es irresistible,
esto implica que resulta posible que un creyente, atin después de ha-
ber recibido la gracia salvadora, caiga de ella. Fue contra todas estas
propuestas de los arminianos que el Sinodo de Dordrecht, o de Dort
(1618-19) afirmé los cinco puntos principales del calvinismo estric-
to: la ~depravacién total de la humanidad, la eleccién incondicional,
la ~expiacién limitada por parte de Cristo, la gracia irresistible, y la
perseverancia de los fieles.

Las teorias de Arminio fueron adoptadas por varios tedlogos de tradi-
cién reformada que no estaban dispuestos a llevar su calvinismo a las
consecuencias a donde Dordrecht las habia [levado. Ei mas conoci-
do entre ellos fue Juan Wesley (1703-91). Entre los bautistas ingleses,
quienes aceptaron el arminianismo recibieron el nombre de “bautis-
tas generales”, por cuanto insistian en que Cristo murié por todos,
mientras que quienes ensefaban la expiacion limitada fueron llama-
dos “bautistas particulares”.

Arrepentimiento. El hecho de reconocer, rechazar y odiar el pecado
propio. En el sentido estricto, el arrepentimiento requiere la ->contri-
cién, aunque algunos teélogos han afirmado que basta con la ~atri-
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cion. El término griego en el Nuevo Testamento que por lo general se
traduce como “arrepentimiento” en realidad quiere decir abandonar
el pecado, volverse en otra direccién, y por tanto puede traducirse
también como “conversién”. Puesto que la Vulgata lo traducfa como
poenitentia, estos textos se utilizaron para explicar el sacramento de
la »penitencia, con su énfasis sobre el arrepentimiento y sobre la pe-
na que sigue al pecado y su ~confesién.

Arrianismo. La doctrina de Arrio, que llevé a la primera gran controver-
sia teoldgica después de terminadas las persecuciones, y fue rechaza-
da primero en el Concilio de Nicea (325), y luego en el de Constan-
tinopla (381). Arrio era un presbitero de la iglesia de Alejandria quien
chocé con su obispo, Alejandro, sobre el modo en que ha de enten-
derse la divinidad de Cristo. Mientras Arrio estaba dispuesto a afirmar
que el Salvador es divino, insistia en que no lo es por naturaleza, si-
no por adopcién. El Verbo de Dios que se encarné en Jesis no exis-
tia desde toda la eternidad con Dios, sino que es una criatura. Es cier-
tamente la primera de todas las criaturas, existente antes de la
encarnacion, y a través de quien Dios hizo el resto de la creacién; pe-
ro con todo y ello sigue siendo criatura. Tal opinién confligia con las
ensenanzas de Alejandro, quien insistia en la divinidad completa y
eterna del Hijo.

El debate se volvié virulento. Arrio era un predicador popular y pron-
to hubo en las calles multitudes cantando lemas tales como “hubo
cuando no lo hubo” (refiriéndose al Hijo).
Por otra parte, Alejandro emple6 su autoridad episcopal para discipli-
nar y para silenciar a Arrio, y a la postre tanto Arrio como sus doctri-
nas fueron rechazados por un sinodo de los obispos de Egipto.
Arrio apel6 a un circulo de amigos a quienes [lamaba sus “compane-
ros lucianistas”, porque todos habian estudiado bajo el famoso tedlo-
go Luciano de Antioquia. Parti6 entonces de Alejandria y se refugié con
el mas influyente de sus amigos lucianistas, Eusebio de Nicomedia.
Esto ampli6 la controversia, y por fin el emperador Constantino deci-
di6 que era tiempo de convocar a un gran concilio de todos los obis-
pos de toda la iglesia, que se reuniria en Nicea en el afio 325. Tras am-
plio debate, este concilio produjo un credo que dejaba bien claro que
el arrianismo no era aceptable, pues se referia al Hijo como “unigé-
nito, es decir, de la sustancia del Padre, Dios de Dios, luz de luz, Dios
verdadero de Dios verdadero, engendrado no hecho, de una sustan-
cia [~homousios] con el Padre ...” A esto el concilie le afiadié una se-
rie de —~anatemas contra Arrio y sus ensenanzas: “Empero a quienes
dicen que hubo cuando no lo hubo, y que antes de nacer no existia,
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o que ha sido creado de la nada, o afirman que el Hijo de Dios es de
una -hipostasis o »sustancia diferente, o es creado, o estd sujeto a al-
teracion o cambio, a todos ellos la iglesia catélica anatematiza”.
Empero esto no le puso fin a la controversia. Muchos sentian la pre-
ocupacion de que las decisiones tomadas en Nicea tendian a borrar
la distincién entre el Padre y el Hijo. Eusebio de Nicomedia y varios
de sus colegas comenzaron a usar su influencia, y cinco afos después
del Concilio de Nicea existia una reaccién fuerte contra él. Varios de
los obispos que habfan participado activamente en aquellas discusio-
nes fueron depuestos. Otros comenzaron a buscar férmulas que no
pareciesen tan extremas como las de Nicea. Después de la muerte de
Alejandro de Alejandrfa, su sucesor, Atanasio (c.295-373), vino a ser
el campedn de la ortodoxia nicena, y por esta razén tuvo que sufrir
repetidos exilios.

Segn la controversia se desarroll6, el término homousios (“de la mis-
ma sustancia” que el Padre) vino a ser la marca distintiva de los de-
fensores de Nicea. Pero pronto surgieron otras alternativas. Una de
ellas, que resultaba de gran atractivo para los obispos moderados, se-
ria el término ~homoiusios (término que mediante la inclusion de una
i significaba que el Hijo era “de semejante sustancia” al Padre). Mien-
tras que quienes sugerian tal solucién no eran verdaderamente arria-
nos, sino sencillamente personas que querian asegurarse que la dis-
tincién entre el Padre y el Hijo se conservara, los mas firmes
defensores de lo decidido en Nicea les consideraban casi arrianos, por
lo que se les dio el nombre inexacto de “semiarrianos”. Los verdade-
ros arrianos, quienes insistian en que el Hijo es una criatura, y no ha
de considerarsele plenamente divino, recibieron el nombre de -ano-
moeanos, puesto que insistian en que el Hijo era anomoios, es decir,
diferente, del Padre. Habia entonces quienes evitaban tomar partido
declarando que el Hijo era “semejante”—homoios, por lo que se les
denomind “homoeanos”’—al Padre, sin aclarar el caracter de esa se-
mejanza.

En el curso de la controversia, primero Atanasio y luego los “gran-
des capadocios”—Basilio de Cesarea, Gregorio de Nazianzo, y Gre-
gorio de Nisa—aclararon el sentido de varios términos, y asi alcan-
zaron el apoyo de la inmensa mayoria de los dirigentes de la iglesia.
Por ello, en el Concilio de Constantinopla, en el 381, las decisiones
de Nicea fueron reafirmadas. El credo que resulté de todas estas
controversias—que cominmente se conoce como el Credo Niceno,
aunque en realidad no corresponde exactamente al credo promul-
gado en aquel concilio—vino a ser el credo mds comdnmente usa-
do en toda la iglesia.
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Aunque con esto terminé la controversia arriana, el arrianismo no
desaparecié. Durante el periodo en que fue fuerte, algunos misione-
ros arrianos habian ido a las tribus germanicas allende las fronteras del
Imperio. Cuando mas tarde esas tribus invadieron el Imperio, ya eran
cristianas, pero de confesidn arriana. El resultado fue que en el Occi-
dente, donde el arrianismo nunca fue fuerte, ahora reaparecié gracias
a las conquistas de esos pueblos germéanicos—particularmente los
vandalos en el norte de Africa y los godos en Italia y en Espafia. A la
postre, sin embargo, el arrianismo desaparecié también en el Occi-
dente.

Ascension. La accion final de jesus sobre |a tierra, mediante la cual as-

cendié al cielo, y a partir de la cual, segtin varios credos afirman, es-
té sentado a la diestra de Dios Padre todopoderoso. La doctrina de la
ascension frecuentemente ha recibido escasa atencion por parte de los
te6logos cristianos, para quienes no parece ser mas que el modo en
que Jesls abandona la tierra. Empero el Catecismo de Heidelberg
(1562) sefala tres puntos cruciales que marcan la importancia de es-
ta doctrina: primero, es el Cristo después de la ascension quien es
nuestro abogado ante el trono de Dios. En segundo lugar, gracias a su
ascension y al hecho de que estd sentado en el cielo, Dios ha toma-
do consigo a la humanidad llevandola al cielo, desde donde la atrae,
como cabeza que es del cuerpo de la nueva creacién. En tercer lugar,
es Cristo desde el cielo quien envia al Espiritu Santo, de modo que el
Espiritu estd ahora presente entre nosotros como no era posible antes
de la ascension.
De estos tres puntos, el segundo es el que por lo general ha desperta-
do menos atencidn, pero en cierto modo es el de mayores consecuen-
cias. En él se escuchan ecos de la aseveracion de Ireneo, que “Dios
se ha hecho humano para que los humanos podamos ser hechos co-
mo Dios”, y de opiniones semejantes en Atanasio, Ambrosio y otros.
(= Teopoiesis).

Ascetismo. Disciplina de renunciamiento en pro de un discipulado
mds fiel, relacionada frecuentemente con la imitacion de Cristo como
norma para la vida. En sus mejores expresiones, incluye también la
practica del amor cristiano—y es por esta razén que varios de los pio-
neros de la vida ascética llegaron a la conclusién de que ef verdade-
ro discipulado no se puede practicar en completa soledad, lo cual le
dio inicio al monaquismo comunitario o cenobitico. Durante la Edad
Media, la vida ascética se identificé con la mondstica como camino
de —perfeccién cristiana que no se requeria de todos los creyentes.
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Aseidad

Tras la Reforma, varios grupos—particularmente dentro del movi-
miento de —santidad—han intentado restaurar la practica ascética
como responsabilidad comdn de todos los creyentes. En muchos ca-
sos, empero, el ascetismo ha reflejado una actitud negativa hacia el
cuerpo como malo, o al menos como inclinado hacia el mal, y por lo
tanto ha llevado a prdcticas de autocastigo o de “mortificacién” del
cuerpo mediante el ayuno extremo, posiciones incémodas, los azo-
tes, etc.

Aseidad. Del latin aseitas, la caracteristica de un ser que existe en y por
si mismo, sin derivar su existencia ni depender de otro ser alguno. Es-
te término fue usado frecuentemente en |a filosofia y teologia medie-
vales para referirse a la primacia absoluta de Dios por sobre todos los
seres. Un término semejante, aunque con connotaciones Iigeramen-
te distintas, es perseidad, que se refiere a la caracteristica de un ser de
existir por si solo. Ambos términos se han usado frecuentemente en el
contexto de los argumentos tradicionales para probar la existencia de
Dios. (-~Cosmolégico, argumento; ~»Ontoldgico, argumento).

Aspersién. Accién-de rociar. Se usa a veces como método para el ~bau-

tismo, cuando sencillamente se rocia agua sobre la cabeza. Tradicio-
nalmente, casi todas las iglesias han criticado tal practica, y han pre-
ferido o bien la »infusién o bien la ~inmersion.
La aspersidn si se practica tradicionalmente en relacién a la renova-
cién de los votos bautismales, que tiene lugar en la vispera de resu-
rreccién, cuando se rocia agua sobre la congregacién para recordar-
le de su propio bautismo.

Asuncién. Normalmente se refiere a la asuncién corporal de Maria al
cielo, al fin de su vida terrena, lo cual es dogma de la iglesia Catéli-
ca Romana proclamado por Pio Xil en el 1950—pero por largo tiem-
po sostenido por muchos tedlogos y creyentes catélicos. Se usa el tér-
mino “asuncién” (en contraste con “~ascensién”) para sefialar que,
mientras JesUs ascendié al cielo por su propia autoridad y accién, Ma-
ria fue asumida al cielo por el poder de Dios. Fue principalmente en
el siglo quinto y a partir de entonces que circulé generalmente la tra-
dicion segln la cual hacia el fin de la vida de Maria, los ap&stoles fue-
ron milagrosamente transportados a Jerusalén por dngeles, y al colo-
car el cuerpo de la madre de Jesds en su tumba, este fue llevado al
cielo. A partir de entonces, esta tradicién fue haciéndose cada vez
mds popular. A principios del siglo octavo, ya era tradicién oficial de
la Iglesia Bizantina, la cual celebraba la asuncién de Maria el 15 de
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agosto. En el Occidente, aunque no era todavia dogma oficial de la
iglesia, fue generalmente aceptado durante la Edad Media. Luego, la
importancia de la proclamacién por parte de Pio Xl es que lo que has-
ta entonces fue considerado “probable”, pero no articulo de fe, aho-
ra se volvié dogma, y quien lo rechace sera por tanto considerado he-
reje por parte del catolicismo romano. En cierto modo, el dogma de
la asuncién de Maria es corolario del dogma de su inmaculada ~con-
cepcion, puesto que si la muerte es consecuencia del pecado, tal pe-
na no debe aplicdrsele a Maria, quien segin el dogma de la inmacu-
lada concepcién fue concebida sin pecado.

Atributos de Dios. Aquellas caracteristicas o cualidades que se le pue-
den atribuir a Dios. Tradicionalmente, las discusiones en cuanto a c6-
mo es posible hablar acerca de Dios—es decir, cémo podemos cono-
cer y hablar acerca de sus atributos—han seguido uno de tres
caminos: la via eminentiae, 1a via analogiae, |a via negativa.

La via eminentiae se basa sobre la presuposicion de que todo cuanto
hay de bueno en el mundo se origina en Dios—es decir, que todo lo
bueno es vestigio del Creador visible en la criatura. Sobre esta base,
se puede afirmar que Dios posee todo el bien en el grado sumo—es
decir, eminentemente. Luego, si es bueno conocer, y mientras mas co-
nocemos mejor, entonces Dios ha de conocer y saberlo todo—Dios
ha de ser ~omnisciente.
De igual modo, si es bueno tener poder (siempre que se use correc-
tamente), entonces Dios tiene todo poder—es —omnipotente. Si estar
presente en algln lugar es mejor que estar ausente, entonces Dios es-
ta presente en todo lugar—es ~omnipresente.
La via negativa se ha entendido de dos maneras diferentes. En el sen-
tido estricto, quiere decir que es imposible atribuirle a Dios cualquier
atributo humano o de criatura alguna—que todo cuanto podemos de-
cir es “Dios no es como ...” Llevado a sus ultimas consecuencias es-
to implica que es imposible hablar acerca de Dios. Todo cuando po-
demos hacer ante la divina presencia es quedar sobrecogidos en
silencio. Tal ha sido la opinién de muchos misticos inspirados por el
falso Dionisio el Areopagita.
En un sentido menos estricto, sin embargo, la via negativa es sencilla-
mente la contraparte de la via eminentiae. Si es posible aplicarle a
Dios en grado sumo todos los atributos positivos, también es necesa-
rio negarle todos los atributos negativos o limitaciones. Surge enton-
ces toda una serie de atributos de caracter negativo: Dios es infinito,
pues no tiene fin; es ~impasible, pues no es capaz de sufrir la accién
de un agente externo, excepto si Dios mismo asi lo determina; Dios
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es inmutable, puesto que no esta sujeto a cambio o variacion alguna;
Dios es simple, puesto que no puede dividirsele ni hay en Dios con-
tradiccién interna. Siguiendo el mismo razonamiento, se argumenta
también que puesto que existir gracias a otro es una imperfeccion,
Dios existe en y por s{ mismo (~Aseidad).

Por otra parte, algunos han sefialado que la mente humana no tiene
una idea muy clara de lo que significa el prefijo “omni”—como en
“omnipotente” u “omnisciente”. Lo mismo se puede decir respecto a
los atributos negativos, puesto que en realidad no podemos concebir
ni entender la infinitud ni la inmutabilidad absoluta. Esto lleva enton-
ces a la via analogiae (~Analogia), que afirma que la relacién entre el
Creador y las criaturas es tal que existe entre los dos un vinculo, una
analogia del ser—analogia entis. Cuando hablamos analégicamente,
lo que queremos decir es que una cosa es “como” otra, lo cual a su
vez implica que son diferentes. Luego, el camino de la analogia les
permite a los creyentes hablar acerca de Dios usando lenguaje e ima-
genes puramente humanas (-~Antropomorfismo), y al mismo tiempo
declarar que ese lenguaje, con todo y ser apropiado, tiene sus limita-
ciones. Esto es lo que nos permite decir, por ejemplo, que Dios ama,
es justo, fiel, etc. Podria argliirse ademds que, en dltima instancia, to-
do discurso acerca de Dios es analégico, puesto que los atributos a los
que llegamos mediante la via eminentiae, asi como aquellos que pro-
vienen de la via negativa, en realidad son casos de analogia.

Atricién. El arrepentimiento por el pecado que surge, no de la verda-

dera ~contricién, es decir, de dolerse por el pecado mismo, sino mas
bien del temor al castigo. Durante la Edad Media hubo amplios deba-
tes entre los te6logos acerca de si el arrepentimiento gue no pasa de
la mera atricién basta para alcanzar el perdén, o si la verdadera con-
tricién es necesaria. En tiempos mas recientes, muchos han llegado a
la conclusién que la atricién puede llevar a la contricién, y que en to-
do caso las dos estan comidnmente presentes y tan entremezcladas
que no se les puede distinguir.

Autonomia. Aparte su uso en la politica, este término se utiliza mds corrien-

temente en el discurso moral, donde se refiere a la capacidad de actuar
segln la propia voluntad e integridad personal, sin dejarse llevar por es-
timulos accidentales o por fuerzas o regulaciones externas ( -heterono-
mifa). En la obra de Kant (1724-1804), y después de él en buena parte del
discurso moral, no se refiere a la libertad absoluta para hacer lo que uno
guste—Io cual es en realidad una forma velada de esclavitud dominada
por los estimulos, deseos, y otros factores semejantes—sino mds bien a
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la capacidad de seguir reglas de conducta universalmente validas, y de
hacerlo por razén de la propia voluntad, y no por coaccién o por temor
a las consecuencias.

Averroismo. El titulo que se le da a la posicién de quienes, especialmen-
te en el siglo trece, llevaban su —aristotelismo mucho més alla de la
posicién moderada de Tomas de Aquino (-Tomismo), y fueron por
tanto acusados de negar varios puntos de la fe cristiana. Se les dio el
nombre de “averroistas” porque muchos de sus criticos—incluso San-
to Tomds—decian que no eran verdaderamente seguidores de Arist6-
teles, sino de su comentarista musulman Averroes.

Fue principalmente en la Facultad de Artes de la Universidad de Pa-
ris que este “averroismo latino” florecié. All, maestros tales como Si-
gerio de Brabante (c.1230-c.1282) y Boecio de Dacia insistfan en la
independencia de la filosofia, que debfa considerarse libre de seguir
su propio curso aun cuando esto la llevase a conclusiones que con-
tradijesen las verdades filoséficas. También se les acusé de sostener
una teorfa de la “doble verdad”, segiin la cual lo que es cierto en el
campo de la filosofia puede ser falso en la teologia. Al parecer, tales
acusaciones resultaban de una lectura demasiado simplista de sus
posturas, puesto que los averroistas no pretendian que hubiese dos
verdades contradictorias, sino sencillamente que la filosofia debia se-
guir su propio método, aun cuando a la postre algunas de sus conclu-
siones tuviesen que ser corregidas por la teologfa. En todo caso, tal po-
sicién pareceria implicar que al menos algunas de las ensefianzas de
la teologia se oponen a la razén, y esto basté para que el averrofsmo
fuese repetidamente refutado y hasta suprimido por las autoridades
eclesidsticas y académicas.

Los puntos especificos de conflicto entre los averroistas y los teélogos,
aparte de la cuestion fundamental de la libertad de la filosofia, eran
varios. En primer lugar, los averrofstas sostenian que la ~razon filosé-
fica lleva a la consecuencia de la eternidad del mundo, o al menos de
la materia—lo cual se opone a la doctrina de la —~creacién ex nihilo,
es decir, de la nada. Sostenian ademds que el movimiento de los as-
tros se refleja en el movimiento de los acontecimientos sobre la tie-
rra, y en base a esto proponian una visién ciclica de la historia. Por
dltimo, el punto que mas oposicion despert6 fue su teoria de la “uni-
dad del intelecto agente”, lo cual quiere decir que el ~alma racional
de todos los seres racionales es una sola, y que por lo tanto no hay vi-
da individual tras la muerte.

Aunque el averroismo fue repetidamente condenado por obispos, si-
nodos y profesores universitarios, continué existiendo en Paris al me-
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nos hasta el siglo catorce. Para esa fecha habia surgido en Italia un ave-
rroismo mds extremo, que florecié particularmente en Padua. Para el
siglo dieciséis, muchos de estos averrofstas italianos estaban listos a re-
chazar toda la doctrina cristiana en pro de sus posturas filoséficas.

Axiologia. La disciplina que estudia la naturaleza de los valores. En con-
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traste con la —ética, la axiologia se ocupa, no sélo de los valores mo-
rales, sino también de los estéticos y practicos. Normalmente no se
ocupa tampoco de valores especificos, sino mas bien de la cuestion
de los valores en general—su formacién, explicacién e interrelacién.
A veces se utiliza el término para referirse a un sistema de valores, co-
mo cuando se habla por ejemplo de la axiologia de alguna persona.

Barthianismo. ~Neoortodoxia.

Bautismo. El rito tradicional de iniciacién al cristianismo. Su nombre se
deriva de un verbo griego que significa bafiar, sumergir, y a veces so-
brecoger, como en el caso de una inundacién. Dada la funcién puri-
ficadora del agua, no ha de sorprendernos el que diversas religiones
practiquen ritos de de purificacién en los que se emplea el agua. En
el siglo primero, una de las ceremonias en la admisién de los genti-
les al judaismo era el “bautismo de prosélitos”, el cual marcaba la pu-
rificacién del converso de toda su inmundicia previa. Luego, cuando
Juan el Bautista urge a los judios a bautizarse estd implicando que su
pecado es tal que han quedado inmundos, y por tanto deben pasar
ahora por un arrenpentimiento y purificacion semejantes a los que se
requerian de los conversos gentiles.

En el Nuevo Testamento resulta claro que la iglesia practicé el bautis-
mo desde sus mismos inicios—segln Hechos, inmediatamente des-
pués del Pentecostés. Se le menciona, discute o alude en casi todos
los libros del Nuevo Testamento—aunque se dice poco acerca de c6-
mo ha de administrarse, y unas veces parece ser “en el nombre de Je-
sUs” mientras otras se practica “en el nombre del Padre, del Hijo y del
Espiritu Santo”.

La mas temprana discusién acerca del bautismo fuera del Nuevo Tes-
tamento aparece en la Didajé, donde se indica que el bautismo ha de
tener lugar en “agua viva”—es decir, agua corriente—al mismo tiem-
po que se provee para el caso en que no haya agua corriente. En ese
caso se puede bautizar a la persona en agua estancada. Y cuando no
hay tal posibilidad, también se le puede bautizar vertiéndole agua so-
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bre la cabeza tres veces en el nombre del Padre, del Hijo y del Espi-
ritu Santo. (~Inmersién; —~Aspersién; —Infusion)

A partir de entonces, las referencias al bautismo y las instrucciones
acerca de cémo administrarlo se vuelven frecuentes. Tal es el caso de
los escritos de Tertuliano (c.155-c.220) e Hipdlito (c.170-c.235), gra-
cias a los cuales es posible describir el rito del bautismo tal como se
practicaba en el siglo segundo, y posiblemente un poco antes. En esa
fecha, se acostumbraba que los bautismos tuviesen lugar en la vispe-
ra del domingo de resurreccién. Se bautizaba a los catecimenos ( »Ca-
tecismo) desnudos, los hombres separados de las mujeres. Al parecer
las personas que se iban a bautizar se arrodillaban en el agua, y enton-
ces se les vertia agua sobre la cabeza tres veces. Segun el testimonio
de Hipédlito, en esa fecha se bautizaba también a los hijos de los cre-
yentes. Normalmente el bautismo incluia también un rito de renuncia
“al diablo y todas sus obras”, una declaracién de fe (en la cual se ha-
lla el origen de lo que ahora llamamos el Credo de los Apdstoles;
~credos), ser vestido de vestiduras blancas, ungido con aceite y luego
unirse al resto de la congregacion para recibir la comunién por prime-
ra vez. En esa primera comunion se les daba también agua de beber,
como sefial de lavacro interno, y otro céliz con leche y miel, como se-
fial de su herencia en la tierra prometida.

El significado del bautismo es mdltiple, lo cual se simboliza en las va-
rias formas que toman los bautisterios y las pilas bautismales. Frecuen-
temente se le entiende como una accién de dar testimonio de la fe del
nuevo creyente, y también como una accién o simbolo de limpieza.
En tal caso la forma del bautisterio no tiene gran importancia. También
el bautismo se relaciona con la muerte y nueva vida del creyente en
Cristo, lo cual se simboliza en fuentes bautismales en forma de sarcé-
fago o de cruz. El bautismo como sefal de la nueva creacién se sim-
boliza frecuentemente mediante una fuente octagonal, lo cual sefia-
la al dia de la resurreccién como el primer dia de la nueva creacién,
tras los siete de la vieja. Por otra parte, una fuente o bautisterio en for-
ma circular o de pera simboliza la matriz, y el bautismo como nuevo
nacimiento. Por dltimo, un modo bastante comdn de entender el bau-
tismo, pero dificil de simbolizar en la forma de la fuente, es el bautis-
mo como la accién de injertar a la persona en la vid verdadera, Jesus,
haciéndole miembro de su cuerpo, la iglesia.

La practica del bautismo ha evolucionado a través de los siglos. En al-
gunas ocasiones la idea de que el bautismo lava todos los pecados an-
teriores, pero tiene poco que ver con la vida después de recibirlo, [levd
a algunas personas a posponerlo tanto como fuera posible, de modo de
haber cometido la mayoria de sus pecados antes de ser bautizadas. Es-
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to llegé a tal punto que habia quien esperaba a recibir el bautismo en su
lecho de muerte. Cuando el Imperio Romano se hizo cristiano, se hizo
costumbre bautizar poco después de nacida a toda persona nacida den-
tro del Imperio—con la excepcién de los nifios judios—con lo cual se
indicaba que la iglesia se habfa vuelto practicamente coextensiva con la
sociedad en general. La inmersién, o al menos el entrar al agua y arro-
dillarse, sigui6 siendo la forma mas comin del bautismo hasta que la
conversion de gran nimero de personas de [os climas frigidos del norte
llevé a la practica de verter agua sobre la cabeza. Al menos hasta el si-
glo once la iglesia en Roma continu la practica de bautizar a todos, in-
cluso los nifos, mediante la inmersién. Tal es la practica de las iglesias
ortodoxas hasta el dia de hoy. La mayoria de Jas iglesias protestantes—
~luteranas, —reformadas, y ~anglicanas—cambiaron poco en los ritos
bautismales, con la excepcidn de practicarlos en el lenguaje vernaculo.
Lutero si subray6 el hecho de que el bautismo no es vélido solamente al
inicio de la vida cristiana, sino a través de toda ella — asi como un injer-
to sigue siendo vdlido por largo tiempo después de su inicio.

Aungue otros habfan cuestionado la practica de bautizar nifios, fue du-
rante la época de la Reforma que tal cuestién llevé a divisiones perma-
nentes dentro de la iglesia cristiana. Los ~anabaptistas sostenian que el
bautismo requiere fe por parte de quien lo recibe, que por tal razén so-
lamente los creyentes han de recibirlo, y que por ello quienes fueron
bautizados en su infancia han de ser bautizados de nuevo. Este princi-
pio del bautismo de los creyentes se ha difundido desde entonces, no s6-
lo entre los primeros grupos anabaptistas tales como los~menonitas, si-
no también como doctrina fundamental de las muchas iglesias bautistas,
de los Discipulos de Cristo, de algunos grupos pentecostales y otros.
Dos hechos recientes respecto a la practica del bautismo merecen
mencidn. En primer lugar, dado el contexto “postconstantiniano” en el
que viven la mayoria de las antiguas iglesias de Europa y América, asi
como los contextos misioneros en los cuales la iglesia esta creciendo
a un ritmo nunca antes visto, el bautismo de adultos se ha vuelto mas
comun, no sélo en aquellas denominaciones que siempre han practi-
cado Unicamente el bautismo de creyentes, sino a través de toda la
iglesia. Teol6gicamente, esto se relaciona con la creciente conciencia
de que hay una diferencia entre la iglesia y la sociedad en que vive, y
la consiguiente negativa a bautizar a los hijos de padres quienes no son
participes activos en la vida de la iglesia. Resultado de esto ha sido un
énfasis creciente en la preparacion de adultos para el bautismo, inclu-
so en aquellas iglesias que practican el bautismo de parvulos.

Otra serie de cambios en las practicas bautismales se relaciona con
intentos de restaurar el bautismo tal como se practicaba en tiempos
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preconstantinianos, viendo en algunas de esas précticas paradigmas
que pueden ser valiosos en tiempos postconstantinianos. Esto ha lle-
vado a la revisién de muchos ritos bautismales, y a la restauracién de
varias practicas antiguas que habian caido en desuso, tales como los
renunciamientos antes del bautismo, la renovacién anual de los vo-
tos bautismales, y otras.

Beatificacion. La accion de declarar “beato” o bienaventurado a un cre-
yente difunto, y por lo tanto digno de veneracién. Aunque no se le usa
comunmente, el titulo que se les da a tales personas beatificadas es
el de “venerable”, como en el caso del venerable Juan Duns Escoto y
el venerable Beda. El titulo de “venerable” resulta entonces inferior al
de “santo”. Desde el afio 1634, por accién de Urbano Vi, el proce-
so de la beatificacion sigue ciertas reglas establecidas en Roma, y se
ha vuelto un paso en el proceso de la >canonizacién de los santos.

Biblicismo. Término que por lo general tiene connotaciones despecti-
vas, y se le aplica a quienes insisten en la ~inerrancia de las Escritu-
ras, rechazando las conclusiones de la critica histérica y literaria
Frecuentemente se les aplica tal término a quienes sostienen que la su-
ya es la Gnica interpretacion correcta de las Escrituras.

Blasfemia. Cualquier palabra, gesto, accidn o pensamiento que tenga el
propésito de ofender a Dios—o en algunos casos, a la religién o a la
iglesia. En el Antiguo Testamento, se le castiga mediante la muerte. A
Jesus se le acusé de blasfemia por hablar contra el templo—y lo mis-
mo acontecié con Esteban. Durante la Edad Media, se le castigé seve-
ramente, a menudo con pena de muerte. Tras la Reforma, la blasfemia
continué siendo considerada un crimen, no sélo en los pafses tradicio-
nalmente catélico-romanos, sino también en otras tierras donde el
protestantismo era oficial, tales como Inglaterra y Escocia. Segun fue-
ron delinedndose los limites de separacion entre la iglesia y el estado,
la blasfemia fue perdiendo su caracter de accién criminal en muchos
paises cristianos—aunque todavia no en todos. En varias denominacio-
nes se le castiga mediante la ~excomunién o algin otro modo de
apartar a la persona blasfema de la comunidad de los creyentes.

C

Cdbala. Término derivado del hebreo que significa “tradicién.” Original-
mente se referfa a toda la tradicion hebrea més alla de la Ley, tanto es-
crita como oral. A la postre, especialmente después del siglo doce, vi-
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no a referirse especificamente a cierto método de interpretacion bibli-
ca que descubre sentidos secretos en los textos, frecuentemente me-
diante la numerologia y la interpretacién mistica y -~alegérica. Dicien-
do ser una tradicién secreta que se remonta a los tiempos de Moisés,
gozé de amplia popularidad dentro del judaismo medieval y del Re-
nacimiento. Algunos cristianos fueron profundamente impactados por
ella, y llegaron a emplear los métodos hermenéuticos de la Cabala co-
mo medios para encontrar en las Escrituras Hebreas ciertas doctrinas
cristianas tradicionales, tales como la Trinidad y la encarnacién.

Caida. Lo que se narra en el capitulo tres de Génesis, y se emplea tra-
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dicionalmente en la teologia cristiana como explicacién—ya sea lite-
ral, ya metaférica—de la distancia innegable entre la voluntad de
Dios para la -+creacién y para la humanidad, y la presente condicién
de ambas. En este sentido, no cabe duda de que la nuestra es una cre-
acién “caida”, en la que dominan la violencia y la muerte, y en la que
por lo tanto las cosas no son como Dios lo desea.

Hasta aqui, existe un consenso general entre los tedlogos cristianos.
Donde hay frecuentes desacuerdos es en lo que se refiere al caracter
de la caida. En primer lugar, hay quienes insisten en una caida literal,
afirmando que existié un tiempo “antes de la caida”, cuando la cre-
acién era todo lo que Dios se proponfia, mientras otros afirman que la
caida, asi como toda la narracién acerca del Edén original, es una me-
tafora valiosa para referirse a las verdades paraddjicas de que este
mundo es |a buena creacién de Dios, y sin embargo no es todo lo que
Dios se propone. Hay ademas desacuerdos en cuanto a cémo se ma-
nifiestan las consecuencias de la caida en los seres humanos (~Peca-
do original), en cuanto a qué es lo que se perdié en la caida (-Donum
superadditum) y en cuanto a la presente necesidad humana como re-
sultado de la caida (-~Enajenamiento; —~Antropologia; ~Expiacidn,
~Existencia; ~Existencialismo; ~Recapitulacién; ~Redencion).

Caidos, restauracion de los. El proceso de devolver los caidos a la ple-

na comunidn de la iglesia, particularmente permitiéndoles participar
una vez mds de la ~Eucaristia. Desde sus inicios, la iglesia cristiana
tuvo que enfrentarse al hecho innegable de que los cristianos bauti-
zados contindan pecando. A mediados del siglo segundo, esa realidad
gravitaba sobre la conciencia de Hermas, quien se arrepentia de ha-
ber codiciado a una mujer, y se mostraba preocupado por otros miem-
bros de la iglesia en Roma que habian pecado. Llegé a la conclusion
de que, después del --bautismo, hay una oportunidad mas para que
el creyente se arrepienta y sea restaurado. Esto se hacia entonces me-
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diante un acto formal de confesion publica, de arrepentimiento y de
restauracion. Tras esa segunda oportunidad, segiin Hermas crefa, la
(nica esperanza que le quedaba al creyente que pecaba de nuevo era
que Dios le escogiese para la gloria del »martirio. Naturalmente, to-
do esto se referia tinicamente a los pecados particularmente serios,
puesto que los pecados cotidianos de los creyentes se confesaban re-
gularmente en la adoracién publica, donde se les declaraba perdona-
dos (~Confesién).
Una preocupacién de mayor importancia para los primeros cristianos
era la de la restauracién de quienes habian caido en uno de los tres
pecados principales, el homicidio, la fornicacién y la apostasia. La
cuestion del perdén de los fornicarios se volvié eje del debate en el
siglo trece entre Calixto (murié c.223), el Obispo de Roma, e Hipdli-
to (c.170-¢.235), uno de los mas distinguidos tedlogos de su tiempo.
Este dltimo era riguroso en cuestiones de moral, y se escandalizé al
enterarse de que Calixto estaba readmitiendo a la comunién de la
iglesia, tras pasar por un proceso de arrepentimiento, confesién y pe-
nitencia, a algunos cristianos que habfan cometido adulterio. Calixto
e Hipdlito chocaron, y a la postre la posicion de Calixto prevalecio,
con lo cual quedé reafirmado que quienes se hacian culpables de for-
nicacion no se encontraban por ello allende el alcance de la gracia y
la restauracién.
Apenas se habia resuelto la cuestion de la restauracion de los adlilte-
ros, cuando se planted la cuestién de la restauracion de quienes habi-
an caido en apostasia al negar su fe en tiempos de persecucién. Sur-
gi6 entonces un debate en Roma en el que Novaciano tomé el partido
rigorista, mientras el obispo Cornelio (murié 253) insistia en que la igle-
sia tiene que estar dispuesta a perdonar a los pecadores. En Cartago
surgi6 un debate semejante entre el obispo Cipriano (c.210-58) y algu-
nos de los “confesores”—personas que habian confesado su fe y per-
manecido firmes en tiempos de persecucién a pesar de las cdrceles y
torturas. En el caso de este debate en Cartago, ambos bandos concor-
daban en que los caidos podian ser restaurados tras mostrar arrepen-
timiento y hacer penitencia; pero Cipriano insistia en que esto debia
ser hecho mediante la autoridad eclesidstica establecida, mientras los
confesores declaraban que sus propios sufrimientos y su firmeza les ha-
bian ganado el derecho de declarar la restauracién de los caidos. Aun-
que a la postre Cipriano gané esta batalla, esto no puso fin a las con-
troversias acerca de la restauracion de quienes habian caido durante
tiempos de persecucién. No fue sino en el Concilio de Nicea (325), ya
pasadas las persecuciones, que la iglesia en general comenzé a esta-
blecer reglas uniformes para la restauracién de los caidos.
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Todos estos debates en torno a la restauracién de los caidos, y el
acuerdo final de establecer normas para ella, pueden verse como pa-
so decisivo en el desarrollo del sistema penitencial de la iglesia me-
dieval (~penitencia), puesto que la pregunta de qué hacer con los pe-
cados cometidos tras el bautismo siempre ha sido dificil cuestién
teoldgica y pastoral.

Calvinismo. La tradicién teolégica que surge de Juan Calvino (1509-64).
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Como protestante que era, Calvino concordaba con todos los principios
fundamentales del protestantismo, tales como la—justificacidn por la fe,
la autoridad de las Escrituras, el sacerdocio universal de los creyentes,
la santidad de la vida comun (es decir, no monastica), etc. Siempre se
consider6 fiel exponente de las ensefianzas de Lutero, quien a su vez
se refiri6 favorablemente a la obra teolégica del joven Calvino.

Habia, sin embargo, ciertas diferencias entre Calvino y Lutero, y éstas a
la postre le dieron origen a la tradicién calvinista o—~reformada. Una de
esas diferencias puede verse en el énfasis de Calvino sobre el proceso de
santificacion como parte de la vida cristiana y meta de la salvacién—en
contraste con Lutero, quien temfa que hablar demasiado de la santifica-
cién pudiera llevar de nuevo a la justificacién mediante las obras. Ade-
mds, Calvino insistia mds que Lutero sobre el valor de la Ley como guia
para el cristiano aln tras haber recibido el Evangelio, y no sélo como un
medio para mostrarnos nuestra pecaminosidad. La Ley, que ciertamen-
te condena al pecador, también le dirige hacia una vida mds santa. En
tercer lugar, Calvino se inclinaba mucho mas que Lutero a esperar y re-
querir de los magistrados y del gobierno en general que se ajustasen a
la Ley de Dios—lo cual es una de las razones por las que la revolucién
de tipo religioso ha sido mucho mas comun en tierras calvinistas que en
las luteranas. Por (ltimo, habia diferencias entre Calvino y Lutero acer-
ca de la presencia de Cristo en la »Eucaristia. Mientras ambos crefan que
Cristo esta verdaderamente presente en el sacramento, Lutero insistia en
la presencia fisica del cuerpo y sangre de Cristo en los elementos, y Cal-
vino declaraba que la presencia de Cristo, aunque real, es espiritual, y
que lo que sucede en la comunién es que, en virtud del poder del Espi-
ritu Santo, somos llevados a la presencia de Cristo en el cielo, en lugar
de que el cuerpo de Cristo descienda al altar (-Virtualismo).

Estas eran las principales diferencias entre el luteranismo y el calvinis-
mo durante el siglo dieciséis—diferencias que llevaron a algunos de
los tedlogos luteranos mas estrictos de la segunda y tercera generacién
a atacar a Calvino y sus ensefianzas.

Empero en el siglo diecisiete tuvieron lugar otros acontecimientos
que cambiaron el sentido del término “calvinismo”. Tanto en Holan-
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da como en Gran Bretafia, surgieron diferencias entre los calvinistas
acerca de la »predestinacién y toda una serie de temas relacionados
con ella. En Gran Bretana, la Confesién de Westminster, y en Holan-
da los Canones del Sinodo de Dordrecht (1618-19), dictaminados
contra Arminio y sus seguidores ( ~Arminianismo) vinieron ahora a de-
finir el calvinismo ortodoxo mucho mas estrictamente de lo que el
propio Calvino lo habia hecho, y con mayor énfasis en la doctrina de
la predestinacién y sus consecuencias Ultimas. A partir de entonces,
el término “calvinismo” se ha reservado para una posicién que no so-
lamente concuerda con los puntos en que Calvino diferia de Lutero,
sino también con el calvinismo ortodoxo del siglo diecisiete.

Los énfasis principales del calvinismo ortodoxo pueden resumirse
mediante los cinco canones doctrinales de Dordrecht: (1) la ~depra-
vacién total de toda la humanidad, de tal modo que como resultado
de la »caida no hay nada bueno en nosotros que nos permita volver-
nos hacia Dios; (2) la eleccién incondicional, de tal modo que Dios
predestina a unos a la salvacion y otros a la perdicién, no en base a
lo que hayan hecho o creido, ni tampoco porque Dios sepa lo que van
a hacer o creer, sino sencillamente mediante un decreto soberano; (31
una —~expiacion u —obra de Cristo cuya eficacia se limita a los elegi-
dos; (4) la imposibilidad de resistir a la »gracia, que les es dada a los
elegidos sin que puedan resistirla; (5) la -»perseverancia de los santos,
quienes, porque estan predestinados a la salvacién, no pueden a la
postre perderse.

En tiempos mas recientes ha habido ciertas corrientes dentro de la tra-
dicién reformada que, tomando conciencia de las diferencias entre
Calvino mismo y el calvinismo estrictamente ortodoxo, buscan volver
a Calvino, y hacer una nueva lectura de su teologia que no esté enca-
denada por los acontecimientos y controversias del siglo diecisiete.

Canon. Término griego que originalmente quiere decir “regla” o “me-
dida”. Se le usa en contextos teoldgicos con diversos sentidos. El “ca-
non de la Escritura” es la lista de libros que se consideran parte de la
Biblia. En temas de ley y gobierno eclesiasticos, la “ley can6nica” se
refiere a la ley eclesiastica, en contraste con la civil. En la liturgia ca-
télica romana, el “canon de la misa” es la oracién de consagracion.
En las liturgias orientales, se refiere a ciertas series de himnos (normal-
mente nueve, en forma de acréstico) prescritos para ser cantados en
la oracién matutina. La lista de santos aprobados por la iglesia es el
“canon de los santos” (->Canonizacién). Como titulo, un “canénico”
es normalmente un miembro del capitulo de una catedral o una igle-
sia colegiada.

57



Canonizacién

Canonizacioén. En [os estudios biblicos, el proceso mediante el cual un
libro o grupo de libros viene a ser parte del ~canon. En otros contex-
tos, la declaracién de que un cristiano difunto es digno de veneracién
como santo.

Desde fecha muy temprana los cristianos han venerado la memoria de
sus santos mds distinguidos, en particular de los apéstoles y luego de
los martires. El aniversario de su muerte frecuentemente se celebraba
como el dia de su victoria final y, cuando era posible hacerlo, se ce-
lebraban servicios especiales en esa fecha en la tumba del difunto.
Pronto algunas personas comenzaron a conservar reliquias que de al-
gun modo se relacionaban con algin santo particular, y a colocarlas
en lugares especiales en las iglesias.

Todo esto tuvo lugar espontdneamente. En algin lugar se veneraba la
memoria de un santo particular, y poco a poco esa devocién se iba es-
parciendo por otras regiones, hasta que llegaba a ser cuestién de
préactica y aceptacion general.

En la iglesia occidental ya en el siglo doce los papas estaban recla-
mando para si la autoridad de canonizacién, y declarando que no de-
bfa considerarse santo quien no tuviese el endoso apropiado por
parte de la Santa Sede. Este principio a la postre vino a ser parte de
la ley canénica, que ahora establece el procedimiento mediante el
cual quien antes ha sido beatificado (-~Beatificacién) puede ser de-
clarado santo oficial de la iglesia. Este proceso incluye elementos se-
mejantes a los de un juicio, en el que se le encarga a un oficial de la
iglesia investigar y sostener toda posible objecién a la canonizacién
de la persona. En los circulos ortodoxos orientales, normalmente es
el Santo Sinodo o algun cuerpo semejante quien hace tal determina-
cioén.

Una vez canonizada, la persona se afiade a la lista de los santos ofi-
ciales de la iglesia, cuyas fiestas se celebran por toda la iglesia, y a
partir de entonces es licito nombrar iglesias en su honor.

Caridad. En textos teoldgicos tradicionales, el término no tiene el mis-
mo sentido que en el uso comin. No se refiere principalmente a la
practica de hacer limosnas o de ayudar a los necesitados. Se refiere
mas bien al amor cristiano, y proviene del latin caritas, la traduccion
mas comdn del »agape. Como tal, es la mayor de las tres —virtudes
teologales: fe, esperanza y amor o caridad.

Cartesianismo. El sistema filos6fico de René Descartes (1596-1650), cu-
yo nombre latino era Cartesius. Por extensién, el cartesianismo es
también el sistema de sus seguidores. Los elementos del cartesianis-
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mo que mds han impactado la teologia cristiana son su racionalismo
y su modo de entender la relacién entre el alma y el cuerpo. El racio-
nalismo cartesiano, que comenzaba en la duda absoluta, y sélo se
mostraba dispuesto a aceptar lo que la mente no pudiese concebir co-
mo falso, fue severamente criticado por las autoridades eclesidsticas,
quienes lo veian como un ataque a la fe. Empero a la postre hubo mu-
chos telogos que valoraron los métodos de Descartes y sus pruebas
de la existencia de Dios y del alma, declarando que tales pruebas eran
irrefutables y que por tanto eran una gran ayuda a la iglesia.

En cuanto a la relacién entre el alma y el cuerpo, Descartes nunca
ofrecié una solucién satisfactoria. Sus seguidores ofrecieron diversas
soluciones, incluso el ~ocasionalismo, que hacia de Dios el puente
que relaciona al alma con el cuerpo.

Casuistica. En su sentido positivo, se refiere al arte y la practica de apli-
car principios generales, particularmente principios morales, a casos
especificos. Esto se desarrollé durante la Edad Media segin los pas-
tores sentian la necesidad de aplicar la ~penitencia de manera respon-
sable, y por lo tanto muchos de los manuales penitenciales para los
confesores eran de hecho libros de casuistica. En su sentido peyora-
tivo, actualmente mas comun, la casuistica se refiere a la practica de
racionalizar una decisin a fin de poder seguir el curso que se desea
pretendiendo que se trata de un caso particular en el cual no se han
de aplicar los principios morales.

Cataros. ~Albigenses.

Catequesis. El proceso de instruccién y preparacion para el +bautismo.
Quienes son parte de él se [laman “catecimenos”. En la iglesia anti-
gua, la catequesis inclufa la instruccién tanto doctrinal como moral,
y frecuentemente duraba hasta tres afios, con énfasis al principio so-
bre las cuestiones morales, y mayor hincapié en la doctrina segiin se
acercaba la fecha para el bautismo.

Cuando el Imperio Romano se declard cristiano, y se comenzd a bau-
tizar a la mayoria de la poblacién durante los primeros dias de su vi-
da, la catequesis se asocié cada vez mds, no ya con la preparacién pa-
ra el bautismo, sino con la instruccion de los nifios, frecuentemente
como preparacién para la ~confirmacién. Los libros y manuales es-
critos con ese propdsito reciben el nombre de “catecismos”.

En tiempos recientes, con la descristianizacién del Occidente y el
enorme crecimiento de las iglesias en territorios antiguamente de mi-
siones, y con el consiguiente aumento en el nimero de bautismos de
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adultos, muchas de las antiguas practicas catequéticas comienzan a
restaurarse.

Catolicidad. Una de las —notas o sefales de la iglesia, frecuentemente

interpretada como sinénimo de universalidad. En tal caso, la catoli-
cidad se refiere a la vocacién de la iglesia de estar presente en todo
lugar, asi como su continuidad a través del tiempo. Empero la catoli-
cidad también puede tener la connotacién de una unidad que existe
dentro de una diversidad de perspectivas y contribuciones. En tal ca-
so puede contrastarse con la universalidad, que tiene connotaciones
de uniformidad.

Causalidad. La relacién mediante la cual un acontecimiento resulta en

otro. Segln Aristételes, habia cuatro formas de causalidad: causa mate-
rial, causa formal, causa eficiente y causa final. Las dos primeras se re-
fieren, una a la materia de la que las cosas estan hechas, y la segunda a
lo que les da forma o estructura. El [atén es la causa material de una la-
ta, y su causa formal es su forma cilindrica, que hace del atén una lata.
La tercera, la causa eficiente, es lo que hoy entendemos cominmente
por “causa”: una cosa mueve a otra, 0 un acontecimiento |leva a otro,
como cuando una bola de billar mueve la préxima, o cuando el prejui-
cio lleva a la guerra. En tales casos, decimos que un evento o realidad
ha causado al otro. La causa teleoldgica o final es el propésito o meta
que atrae a las cosas y acontecimientos hacia su propésito. El acontecer
no tiene lugar solamente debido a que las causas eficientes, por asi de-
cir, lo “empujan”, sino también porque su propésito lo “atrae”.
Muchos de los argumentos tradicionales que intentan probar la exis-
tencia de Dios se fundamentan en la existencia del mundo y en sus
causas. En tiempos mads recientes casi todos esos argumentos se fun-
damentan en las causas eficientes de la realidad existente. Empero en
tiempos mas antiguos se apelaba con frecuencia a la causa teleolégi-
ca o propésito de toda la creacién. Luego, cuando se habla de Dios
como la “primera causa” de todo lo que existe nos referimos a Dios
como la causa eficiente o primordial; y cuando se habla de Dios co-
mo la “causa final” o “causa teleolégica” nos referimos a Dios como
meta a la cual toda la creacién se dirige.

La idea misma de causalidad como realidad objetiva fue profunda-
mente cuestionada en |os tiempos modernos, primero por David Hu-
me (1711-76), y luego por Emmanuel Kant (1724-1804). Como resul-
tado de ello, los argumentos fundamentados en la causalidad son
considerados convincentes sélo dentro de ciertas presuposiciones
que no son indubitables.



Cielo

Celibato. E| estado de no ser casado, que se requiere en todas las tra-
diciones cristianas de los monjes y monjas, en la tradicién oriental de
los obispos, y en el rito romano de la Iglesia Cat6lica Romana de to-
dos los sacerdotes. En la Ortodoxia Oriental, se les permite a los sa-
cerdotes casarse, pero solamente antes de la ordenacion.

El llamado al celibato normalmente se ha fundamentado en cuatro
consideraciones diferentes, pero frecuentemente entremezcladas. En
primer lugar, siempre ha existido dentro de la iglesia cristiana una
fuerte tendencia a denigrar los apetitos fisicos, y particularmente los
apetitos sexuales, con el corolario de que la actividad sexual conta-
mina a quien la practica, y que tales personas contaminarian también
la adoracion en caso de dirigirla. En segundo lugar, frecuentemente se
ha tomado en consideracién la cuestién practica de que los obreros
y misioneros célibes pueden tomar riesgos que no son debidos para
personas con familias, y que por lo tanto un clérigo célibe es particu-
larmente Gtil en la misién de la iglesia, tal como se ha demostrado, por
ejemplo, en la labor misionera de los franciscanos, dominicos y jesui-
tas. En tercer lugar, particularmente durante la Edad Media, existia una
situacion en la que la iglesia era poseedora de amplias propiedades,
y si los obispos y otros dirigentes eran casados tendrian mayor inte-
rés en proveerles herencia a sus hijos que en las cuestiones de la igle-
sia como institucién. Por Gltimo, el celibato frecuentemente se ha ins-
pirado en la expectativa escatolégica, como esfuerzo de anticipar la
vida en el cielo, donde ni se casan ni se dan en matrimonio. En algu-
nos grupos, la expectativa del retorno inminente de Jesds también ha
llevado al celibato, puesto que ante tal inminente retorno todas las ac-
tividades normales de la vida han de dejarse a un lado.

Aunque hay abundantes casos de pastores y obispos célibes desde fe-
cha temprana, siempre fue comtn el que los pastores y obispos con-
trajesen matrimonio. Empero, con el correr del tiempo, fue creciendo
la tendencia a favor del celibato eclesiastico. Esto lleg a un punto cul-
minante durante las reformas de Le6n IX (1049-54) y Gregorio VII
(1073-85), cuando se obligé a los sacerdotes casados a abandonar a
sus familias. A partir de entonces, aunque con notables excepciones,
el celibato clerical se volvié la norma en Occidente. En tiempos de la
Reforma, el Concilio de Trento insistié en el celibato eclesidstico, y tal
ha sido la posicién oficial del catolicismo romano a partir de entonces.

Cielo. Tanto en griego como en hebreo, asi como en el castellano, existe
s6lo un término para el cielo, tanto como patria celestial como en el sen-
tido del firmamento. Luego, la frase “los cielos” se refiere a todo lo que
se encuentra por encima de la tierra, es decir, la atmésfera, el sol, la lu-
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nay las estrellas. De igual modo, en el Nuevo Testamento y en la prime-
ra literatura cristiana, la frase “cielo y tierra” se refiere a todo lo que hoy
[lamariamos el universo. Tal es el caso de la frase “Creador del cielo y de
la tierra” en el ~Credo de los Apéstoles. También, puesto que en el juda-
ismo se evita referirse a Dios por nombre, a veces la palabra “cielo” se usa
como sustituto en lugar de “Dios”. Tal es el caso, por ejemplo, en el evan-
gelio de Mateo, donde el “Reino de Dios” de Marcos se vuelve el “Rei-
no de los cielos”.

El trasfondo de tal vocabulario se encuentra en la antigua vision del
universo como una realidad de varios niveles. Normalmente estos
son tres, con el cielo encima, la tierra en medio, y los “lugares infe-
riores”, el —~infierno, debajo. En tal cosmovisién, los cielos y sus es-
feras no son siempre lugares hospitalarios, y por tanto leemos a veces
de espiritus malignos en los cielos, y en muchos sistemas —gndsticos
las esferas celestiales son otros tantos obstaculos que el alma tiene que
atravesar en su regreso a la plenitud.

La antigua —~esperanza cristiana original respecto a la vida futura
(—Escatologia) no se centraba en ir al cielo, sino mas bien en “un cie-
lo nuevo y una tierra nueva” que serian establecidos al final del pre-
sente siglo. Empero, en parte como resultado de la empresa ~apolo-
gética, y en parte como resultado de su contacto con otras religiones
que circulaban en el Mediterraneo para entonces, la esperanza cris-
tiana frecuentemente se redujo a la expectativa de que el alma inmor-
tal subiese al cielo, y alli viviera eternamente (~Inmortalidad). Luego,
el cielo vino a ser la totalidad de la esperanza cristiana, y la expecta-
tiva de una “nueva tierra” fue generalmente abandonada. junto a es-
te proceso, se llegd a concebir el cielo como un lugar en que las al-
mas incorpéreas flotan, a veces en las nubes.

En resumen, mientras el “cielo” es una buena metéafora para la espe-
ranza cristiana, es necesario recordar siempre que tal esperanza inclu-
ye toda la creacién, fisica tanto como espiritual, y por ello la metéfo-
ra del “cielo” ha de completarse con otras metiforas que reflejen el
amor e interés de Dios hacia toda la creacién.

Circumincesion. Término de origen latino, la circumincesién equivale

al griego perichoresis, y se refiere a la interpenetracion entre las tres
divinas personas de la »Trinidad. Puesto que la perichoresis se ase-
meja a un término que pudiera utilizarse para una danza coreografi-
ca, a veces se emplea este término para hablar de la Trinidad como
una coreografia en la que las tres personas acttian conjunta, pero dis-
tintamente, como si cada una danzase en torno a las otras dos. En to-
do caso, el principio de la circumincesién, perichoresis o interpene-
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tracion es la base para la afirmacién de que en toda accién de una
Persona de la Trinidad las tres estan presentes—utilizando la frase la-
tina cldsica, opera Trinitatis ad extra indivissa sunt.

Communicatio idiomatum. Literalmente, la “participacién de las propie-
dades”. Se trata de un principio de la—~cristologia cldsica segtn el cual
lo que se predique de la naturaleza humana de Cristo también puede
predicarse de la divina. Por ejemplo, si la humanidad de Jesis caming
en Galilea, también puede decirse que Dios caminé en Galilea. Tal
participacién de las propiedades fue un énfasis particular de los teélo-
gos —~alejandrinos como modo de rechazar la teologia disyuntiva de los
—antioquefios. Cobré importancia particular en los debates en torno al
-nestorianismo y el Concilio de Efeso (431), puesto que era en virtud
de la communicatio idiomatum que los adversarios de Nestorio insis-
tian que es necesario afirmar que Dios naci6 del vientre de Maria, y
que por lo tanto Maria es - Theotokos—paridora o madre de Dios.

Comunion. —~Eucaristia.

Comunion de los santos. Frase tomada del ~Credo de los Apéstoles

(communio sanctorum), que parece haberla incorporado en el siglo
quinto. Existe cierto desacuerdo en cuanto a su sentido original al ser
anadida al Credo. No cabe duda de que en este contexto el término
communio todavia tenfa el sentido original de compartir. La ambigue-
dad de encuentra principalmente en el sentido de sanctorum, que
puede referirse tanto a “los santos”, como normalmente se le tradu-
ce, como a “las cosas santas”. En el primer caso, se refiere a la parti-
cipacién que tiene lugar entre los santos o creyentes, al parecer tan-
to vivos como muertos. En el segundo, se refiere al compartimiento de
las cosas santas, y bien puede haber sido introducida en el Credo co-
mo afirmacién de la unidad de los cristianos en la ~Eucaristia y en
otras “cosas santas” como las érdenes. En tal caso, todo esto iria diri-
gido contra cismdticos tales como los ~donatistas.
Dada su traduccién comin como la comunién de los santos, esta frase
se volvié importante en tiempos de la Reforma, cuando los protestantes
la entendian como una explicacién de la clausula anterior, “la santa igle-
sia catdlica”. En tal caso, lo que el Credo dice es que “la santa iglesia ca-
télica” que los cristianos confiesan no es una institucion sujeta a una je-
rarquia Unica, sino que es mas bien la “comunién de los santos”.

Conciliarismo. La posicién que sostiene que un concilio que represen-
te a la iglesia en su totalidad es la suprema autoridad eclesidstica, y
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que por lo tanto es capaz de juzgar y deponer papas. Aunque tuvo
precedentes en controversias previas, el conciliarismo alcanzé promi-
nencia hacia fines de la Edad Media, cuando la “cautividad babiléni-
ca” del Papado en Avifién, el Gran Cisma de Occidente—cuando hubo
dos papas rivales, y a veces tres—y la corrupcién general de los papas
del Renacimiento llevaron a muchos a fa conclusién de que el tinico mo-
do de lograr la tan necesitada reforma seria mediante la convocacién de
un concilio. Entre los dirigentes de este movimiento se encontraban eru-
ditos tales como Dietrich de Niem (c.1340-1418), Jean Gerson (1363-
1429), y Pierre d’Ailly (1350-1420). Una serie de concilios (Pisa, 1409;
Constanza, 1414-18; Basilea, 1431-49; Ferrara-Florencia, 1438-45) lo-
graron subsanar el cisma, pero no fueron capaces de eliminar los abu-
sos y la corrupcién en la iglesia. A la postre, el conciliarismo mismo se
dividié, de modo que ahora habia dos concilios y solamente un papa,
lo cual significé la rdpida decadencia del movimiento. Empero, aiin en
tiempos de la Reforma, varios de los reformadores insistian en que el mo-
do de resolver las cuestiones que se debatian era convocar un concilio
general de la iglesia. Cuando al principio se reunié el Concilio de Tren-
to (1545-63), algunos protestantes asistieron a su primera sesién porque
& crefan que el concilio discutiria y refrendaria sus opiniones—Ilo que
pronto resulté ser una vana esperanza.

] Concupiscencia. Un deseo desordenado en el que los fines o propd-
sitos temporales ocupan el lugar de los eternos, y en el que las facul-
tades inferiores—en particular los sentidos y sus apetitos—no estan

! bajo el debido control de la razén. Aunque cominmente se refiere a

l‘ cuestiones sexuales, la concupiscencia en realidad tiene mucho ma-
yor alcance, pues se refiere a todo apetito desordenado. Agustin
(354-430) explica que es en parte a través de la concupiscencia que
se ejercen las consecuencias de la —caida, afirmando que Adan y sus

I descendientes han perdido el control sobre los deseos desordenados

de la carne mediante el uso adecuado de {a razén. Segin la teologia

escolastica medieval la concupiscencia misma no es pecado, sino

. que es mas bien la consecuencia del —~pecado original—interpreta-
cién declarada oficial por el Concilio de Trento (1545-63). La concu-
piscencia ofrece también oportunidad para la virtud, que se alcanza
cuando la mente y la voluntad resisten los impulsos de la concupis-
cencia. Pero la concupiscencia es también ocasién de pecado. En la
teologia protestante, y particularmente en la de la ~ortodoxia protes-
tante, el pecado no es una accién, sino una condicidn, y por lo tan-
to la presencia misma de la concupiscencia es sefial de nuestra con-
dicién pecaminosa y corrupta.
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Confesion. Una afirmacion o declaracion, y por lo tanto un término que
tiene dos sentidos muy diferentes en el discurso teoldgico, puesto que
es posible confesar tanto los pecados como la fe.

La confesién de pecados es practica antiquisima en la iglesia cristia-
na, y se incluye todavia en los servicios de casi todas las denomina-
ciones. Tuvo un lugar central en el sistema penitencial de la iglesia
medieval, y todavia lo tiene en el catolicismo romano ( -Penitencia;
—Satisfaccion).

Una confesidn de fe es tanto la accién en que se declara la fe de la
iglesia como el documento que puede resultar de tal accion. Por ello
se dice que Jos martires confesaron su fe en las mds dificiles circuns-
tancias. Por ello también se les da el titulo de “confesor” a quienes
confesaron la fe aun a riesgo de sus propias vidas, o bajo tortura.
Cuando tales acciones de confesar la fe resultan en un documento es-
crito, este frecuentemente recibe el titulo de “confesién”. Tal es el ca-
so de la Confesién de Augsburgo, presentada por un grupo de nobles
como accién de confesién de fe ante CarlosV, y a partir de entonces
documento central de la tradicién luterana. Fue por ambas razones
que aquella porcién de la iglesia que se opuso al régimen de Hitler en
Alemania recibié el nombre de “Iglesia Confesante”: porque produjo
la Confesién de Barmen y también porque confesé la fe aun a pesar
del alto riesgo y costo.

Por extensidn, otros documentos que expresan la fe de una iglesia o
denominacién particular también son llamados confesiones. Tales
son, por ejemplo, la Confesién de Westminster, la Primera y Segunda
Confesiones Helvéticas, y otras. Aquellas iglesias cuyas doctrinas fun-
damentales se encuentran plasmadas en tales documentos—en parti-
cular las ~luteranas y las -»reformadas—reciben el nombre de “igle-
sias confesionales”.

Confirmacioén. Rito que sigue al ~bautismo, en el cual la persona es un-
gida y sellada en la fe. En el catolicismo romano, se le cuenta como
uno de los siete sacramentos. En los antiguos ritos bautismales se
acostumbraba ungir al recién bautizado, frecuentemente como sefal
de que ahora era parte del sacerdocio real de Dios. Con el correr del
tiempo, y particularmente después de la conversién de Constantino,
el bautismo vino a conferirseles a los nifos poco después de su naci-
miento, casi como resultado automdtico de haber nacido en una so-
ciedad cristiana. Se hizo entonces necesario proveer una oportunidad
para que los jovenes, tras haber recibido instruccién, fuesen confirma-
dos en la fe. En el Occidente surgio la tradicién segtin la cual este ri-
to solamente podia ser administrado por un obispo. El resuitado de to-
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do esto fue que la uncién que antes se habia practicado junto al bau-
tismo ahora vino a ser un rito aparte, que por lo comun tiene lugar va-
rios afios después del bautismo.

La doctrina acerca de la confirmacién nunca se ha aclarado. En las
iglesias orientales [a uncién o “crisma” todavia tiene lugar inmedia-
tamente tras el bautismo, la practica el sacerdote que bautiza, y no
es un rito aparte en el que los creyentes reafirman su fe. En muchas
de las iglesias protestantes que practican el bautismo infantil, se tien-
de a unir la confirmacién con la ceremonia mediante la cual la per-
sona anteriormente bautizada viene a ser miembro votante de la
iglesia.

Conocimiento, Teoria del. ~Epistemologia.

Consejos de perfeccién. Segtn la teologia mondstica medieval, aque-
llas directrices o sugerencias que Dios les ofrece a quienes deseen al-
canzar un nivel mas alto de discipulado que quienes sencillamente
obedecen los mandamientos. La principal referencia biblica que se
empled para establecer esta distincion fue la historia del encuentro en-
tre Jesus y el joven rico. Alli, una vez que el joven declara que ha obe-
decido todos los mandamientos, Jesis le dice que si quiere “ser per-
fecto” ha de vender sus posesiones y darles el dinero a los pobres
(Mateo 19:21). Esto se interpreta entonces en el sentido de que obe-
decer los mandamientos basta para la salvacién, pero la pobreza vo-
luntaria es un consejo para quienes deseen ser perfectos. De manera
semejante, se afirma que el celibato es un consejo de perfeccién ba-
sandose en la afirmacién de Pablo, que aunque es bueno casarse, es
mejor no hacerlo (I Corintios 7:38).

Consubstanciacién. Término que frecuentemente se emplea para expre-
sar el modo en que Lutero interpretaba la presencia de Cristo en la co-
munién, pero que el propio Lutero nunca empled. Ef sentido de este vo-
cablo se entiende mejor en contraste con la doctrina catélica romana
de la ~transubstanciacion. Lutero sostenia que el cuerpo de Cristo es-
taba fisicamente presente en y con el pan y el vino eucaristicos. Tam-
bién sostenia que el pan no dejaba de ser pan, ni el vino dejaba de ser
vino. Esto contrasta con la doctrina de la transubstanciacién, en la que
la substancia del cuerpo de Cristo viene a ocupar el lugar de la subs-
tancia del pan, y por lo tanto llevé a que se describiese la posicion de
Lutero como “consubstanciaciéon”, lo cual mostraba la diferencia entre
Lutero y el catolicismo romano en lo que a la presencia de Cristo en la
comunion respecta.



Contingencia

Contextuales, teologias. Durante la segunda mitad del siglo veinte, se-

gun se fue ampliando el circulo de las personas involucradas en los
estudios teoldgicos, resulté cada vez mds claro que el contexto social
y econdmico del tedlogo imprime su sello sobre la teologia de cada
cual. Surgié asi toda una serie de teologias que, en lugar de negar su
caracter contextual, lo afirman, declarando que esto les provee con
nuevas y valiosas perspectivas en cuanto al sentido de las Escrituras,
del Evangelio, y de las doctrinas en general. En conjunto, se les da a
estas corrientes teoldgicas el titulo de “teologias contextuales”, aun-
que en realidad segin estas teologias reclaman toda teologia es nece-
sariamente contextual, y aquella que pretende ser universal y libre de
su contexto sencillamente es una teologia prejuiciada que no puede
ver su propia contextualidad. Frecuentemente se acusa a las teologi-
as contextuales de relativizar la verdad. Empero la mayoria de ellas
afirma que lo que estdn haciendo es reconocer el modo en que el con-
texto determina la perspectiva teolégica, y afirmar ese hecho sin pre-
tender ocultarlo tras pretensiones de universalidad. Ademas, las teo-
logias que se declaran a si mismas contextuales frecuentemente
establecen paralelismos entre su propia condicién y la de los autores
biblicos, y por ello afirman tener una visién particularmente valiosa
en cuanto al sentido y propésito del texto sagrado.
Aunque pueden existir tantas teologias contextuales como hay contex-
tos humanos, varias de ellas han impactado el didlogo teolégico, pro-
moviendo conversaciones entre si asi como con las formas teolégicas
mas tradicionales. Entre ellas vale mencionar la teologia ~negra, la te-
ologia ~latinoamericana, la teologia ~feminista, la teologia »"woma-
nist”, la teologia ~mujerista, la teologfa ~Minyungy, en los Estados
Unidos, la teologia ~latina o hispana.

Contingencia. La caracteristica propia de todo ser, existente o no, cuya
existencia no sea necesaria ni imposible. Los seres imposibles no son
contingentes, por el sencillo hecho de que no pueden existir. Un ser
necesario es que el tiene que existir, aquel cuya no existencia no
puede concebirse, y cuya existencia no depende de otro. Por tanto, de
entre todos los seres posibles, s6lo Dios no es contingente. Otro mo-
do en que los tedlogos y filésofos han expresado esto es afirmando
que Dios es el dnico ser cuya esencia implica la existencia. Tal iden-
tidad entre esencia y existencia se encuentra al centro mismo del ar-
gumento »ontoldgico de Anselmo para demostrar la existencia de
Dios. Por otra parte, los diversos argumentos »cosmolégicos comien-
zan con los seres contingentes, y a partir de su existencia se mueven
hacia la demostracién de la existencia de un primer ser no contingen-
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te, sino necesario, el cual es la causa que hace que los seres contin-
gentes puedan existir (~Aseidad).

Contricién. El dolor sincero y profundo por haber pecado. Este dolor no
se basa en el temor al castigo o a ser descubierto, sino que es un ver-
dadero arrepentimiento. Los teélogos medievales frecuentemente
comparaban la contricién con la —atricidn, y debatian si esta dltima
bastaba para alcanzar el perdén. Se sostenia cominmente que la di-
ferencia entre la atricién y la contricién es que esta Gltima se basa en
el amor hacia Dios, lo cual lleva a un corazén verdaderamente peni-
tente. El Concilio de Trento (1545-63) estipulé que la verdadera con-
tricion requiere dolor y odio hacia el pecado cometido, y el deseo de
no pecar mas.

Correlacién, método de. Método teoldgico que se usa frecuentemente
en la »apologética, y empleado con claridad y consistencia particu-
lar en el siglo veinte por Paul Tillich (1886-1965). El método de corre-
lacién, segun Tillich lo proponia, consiste en estudiar las preguntas
existenciales mas profundas que se plantean tanto los individuos co-
mo una sociedad, y entonces responder a ellas en términos del Evan-
gelio. La existencia humana se caracteriza por la ruptura, por la per-
plejidad, por la ausencia. Nuestra tendencia natural es negar esta
condicidn, tanto ante nosotros mismos como ante los demds. A veces
pretendemos hacerlo afirmando nuestra propia suficiencia—lo que Ti-
llich llama “~autonomia”. En otras ocasiones buscamos la paz y la se-
guridad fundamentando nuestra existencia en la de otros, ya sean
instituciones o individuos—"—heteronomia”. Ambas opciones fraca-
san, pues producen una vida inauténtica construida sobre cimientos
falsos. Por lo tanto, segun Tillich, nuestra dnica alternativa es la “~te-
onomia”—es decir el permitir el que “fundamento de todo ser”, Dios,
sea también el fundamento de nuestra existencia. El Evangelio respon-
de entonces a nuestra profunda y frecuentemente escondida nostalgia
de teonomia, de una existencia auténtica que verdaderamente descan-
se sobre el fundamento de todo ser.

Cosmogonia. Una explicacién del origen del universo, normalmente
mitica.

Cosmologia. Un modo de ver el universo, su estructura y funcionamien-
to. La cosmologfa de la iglesia cristiana en sus inicios era la misma del
comin de las gentes en su tiempo, segln la cual por encima de este
nivel intermedio que es la tierra existe un nivel superior, el -cielo, y
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otro inferior, el ~infierno. La cosmologia de la época también habfa
recibido el impacto de las perspectivas platdnicas y neoplaténicas, asf
como del sistema ptolemaico que describia la relacién entre los dis-
tintos cuerpos celestiales. Seglin la cosmologia cambia con el tiempo
y la cultura, la fe cristiana se ha expresado dentro del contexto de di-
versas cosmologias (~Cultura).

Cosmoldgicos, argumentos. Una serie de argumentos que tratan de de-

mostrar la existencia de ~Dios a partir del mundo (cosmos), movién-
dose entonces de la existencia del mundo creado a la del Creador. Es-
to contrasta con los argumentos que tratan de probar la existencia de
Dios mostrando que la naturaleza misma de Dios implica la existen-
cia (-+Ontolégico, argumento). La formulacion mas sencilla y comin
del argumento cosmolégico es la de quien argumenta, por ejemplo,
que si uno encuentra un reloj en medio del desierto llega a la conclu-
sién inevitable de que alguien lo ha dejado alli, y que de igual mane-
ra cuando se observa esta complicada maquinaria que es el universo,
es necesario concluir que alguien la ha creado.
Empero el argumento cosmoldgico toma también otras formas, como
lo muestra Tomds de Aquino (c.1225-74) en sus clasicas “cinco vi-
as”—que en realidad son cinco maneras diferentes de plantear el
mismo argumento. La primera comienza con el movimiento, que re-
quiere quien lo inicie, y que por lo tanto nos lleva a un primer “mo-
tor inmovil”. El segundo se basa en la ~causalidad eficiente: si toda
realidad es creada por otra, debe existir tras todas etlas una primera
causa eficiente. La tercera via parte de la existencia de los seres con-
tingentes (—~Contingencia) y de ella se mueve a la del ser necesario
que se encuentra tras ellos. La cuarta comienza con los grados de per-
feccion—es decir, que algunas cosas son mejores que otras, y siem-
pre hay otra mejor—tras los cuales se encuentra el ser perfecto, que
es la medida de toda perfeccién. Finalmente, la quinta via también co-
mienza con la causalidad, pero en este caso la causalidad final o te-
leolégica, argumentando que todo se mueve hacia un fin o propési-
to, su causa final, y que por tanto debe haber una causa final de
todo, asi como hay también una causa eficiente de todo.

Creacidn. La doctrina que constituye el fundamento de la visién cristia-
na de la relacion entre Dios y el mundo. Desde fecha muy temprana el
cristianismo, siguiendo en esto al judaismo, insistié en que Dios es
creador de todo cuanto existe. Esto se expresa en el »Credo Apostéli-
co mediante la frase “Creador del cielo y de |a tierra”, y en el +Niceno
afirmando que Dios es “creador de todas las cosas visibles e invisibles”.
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La doctrina de la creacién rechaza dos opiniones que repetidamente
la han retado a través de los siglos: el ~dualismo y el =monismo. El pri-
mero sostiene que hay dos principios eternos, Dios y otro que por lo
general se le opone. Tal opinién era relativamente comtn en el mun-
do antiguo, y se encuentra en religiones antiguas tales como el maz-
deismo, asi como en algunas corrientes filoséficas griegas, en el »gnos-
ticismo y en el ~maniqueismo. A veces este otro principio, aunque no
se opone directamente a Dios, tiene una existencia independiente. En
algunos antiguos sistemas se pensaba que existia una materia primor-
dial y cadtica, de la cual Dios o los dioses hicieron el mundo. Al otro
extremo del espectro ideolégico, el monismo afirma que, puesto que
Dios es la fuente de todas las cosas, no hay distincién ontolégica al-
guna entre la creacién y el creador. Tales opiniones eran comunes en
tiempos antiguos entre algunos seguidores de la corriente filoséfica pla-
ténica (~Neoplatonismo), quienes sostenian que todo cuanto existe
emana de Dios como una serie de circulos concéntricos sobre la su-
perficie de una laguna, y que por lo tanto todo es divino. A través de
la historia, este monismo se ve en las diversas formas de ~panteismo
que afirman que todo cuanto existe es divino.

Frente a tales opiniones, a través de las edades los cristianos han afir-
mado que todo cuanto existe le debe su existencia a Dios. No hay
principio independiente de existencia aparte de Dios—ni el diablo, ni
la materia, ni siquiera el caos. La creacién incluye todo cuanto hay en
el cielo y en la tierra. La iglesia temprana afirmé este principio con-
tra quienes pretendian que Dios amaba tnicamente la realidad espi-
ritual, y que la creacién material, incluso el cuerpo, era por tanto ma-
la. Durante la Edad Media, cuando la filosofia —aristotélica hizo una
nueva entrada en Europa Occidental, hubo quienes plantearon la
existencia de una materia preexistente, y contra ellos la iglesia insis-
tié en la creacién ex nihilo—es decir, de la nada.

En tiempos mas recientes, y en algunos circulos cristianos conservado-
res, la doctrina de la creacién se ha propuesto como una hipétesis
cientifica para explicar el origen del mundo, frecuentemente en com-
petencia o contraposicién con la hipétesis evolucionaria (~Creacionis-
mo). En ese debate, tiende a perderse buena parte del sentido de la doc-
trina de la creacién, puesto que el énfasis recae sobre la cuestién de si
fa Biblia ha de interpretarse literalmente o no, y sobre cudl de las dos
historias de la creacién en Génesis (0 quizd alguna combinacién de am-
bas, haciendo caso omiso de las diferencias irreconciliables entre ellas)
ha de tomarse por literalmente cierta.

Empero la doctrina de la creacién tiene importancia mucho mas alld
de la cuestién de infalibilidad de la Biblia, y no depende de si Dios
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hizo la creacién literalmente en seis dias, ni de que se acepte o recha-
ce alguna teorfa de la —evolucién.

Mds alld de todo esto, la doctrina de la creacién indica, ante todo, que
todo cuanto existe es resultado de la voluntad de Dios, y que por ello
tanto el mundo fisico como el espiritual (“todas las cosas visibles e in-
visibles”) es bueno.

En segundo lugar, al afirmar que cuanto existe es el resultado de la vo-
luntad divina, y no una emanacién de la esencia divina, esta doctri-
na afirma que hay una diferencia ontolégica entre el creador y la cria-
tura, que el Gnico ser necesario es Dios, y que toda la creacién es
—contingente. Es por esto que durante la controversia —arriana los
arrianos insistian en que el Verbo o Hijo de Dios es el resultado de la
voluntad divina, y por lo tanto es una criatura, mientras que el Credo
Niceno respondié declarando que el Hijo es “de la misma substancia”
que el Padre y no es resultado de la voluntad divina, como lo es toda
la creacidn, sino que es de la esencia misma de Dios.

En tercer lugar, al afirmar la ~contingencia de toda la creacién, y su
existencia debido a la voluntad de Dios, esta doctrina afirma que to-
do cuanto existe tiene un propdsito en la mente divina, que todo sub-
siste por la gracia sostenedora de Dios (—~Preservacién), y que todo se
mueve hacia los propésitos divinos (—Providencia; —~Escatologia).
Por dltimo, el principio de que todo el universo es producto de una
sola mente y un solo propdsito es el fundamento para la inteligibili-
dad del mundo. El universo puede estudiarse y comprenderse (siem-
pre dentro de los limites de la razén humana) dnicamente porque no
ha sido creado por una diversidad de principios opuestos, ni es tam-
poco el resultado del azar.

Creacionismo. La respuesta de algunos cristianos conservadores a la
teoria de |la »evolucién, que les parece ser una amenaza a la doc-
trina cristiana de la creacién. El creacionismo ha de distinguirse de
la doctrina cristiana de la creacién, que no es ni pretende ser una
teoria cientifica, ni tampoco un intento de describir el origen de las
especies. Segun los creacionistas, la narracién biblica (en realidad,
las narraciones biblicas) de la creacién es cientificamente defensi-
ble, y hay una diferencia irreconciliable entre la doctrina de la cre-
acién y la teoria cientifica de la evolucién en todas sus formas, por
lo cual la ensefianza de la evolucién en las escuelas es una practi-
ca impia.

En un contexto diferente y mas tradicional, el “creacionismo” se refie-
re a la teorfa de que cada alma individual es el producto de una accién
divina de creacién. En ese sentido se opone al ~traducionismo.
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Credos. Férmulas en las que la iglesia intenta resumir sus ensefianzas,
por lo general frente a retos especificos cuando el credo en cuestién
se formula. El origen de lo que ahora llamamos el Credo Apostélico
se encuentra en la antigua férmula que los eruditos llaman el “Anti-
guo Simbolo Romano”, y que generalmente se denota mediante el
simbolo “R”. Esta férmula se empleaba originalmente en el bautismo,
y de alli se deriva su estructura trinitaria: “Creo en Dios Padre ... y en
su Hijo Jesucristo, nuestro Senor ... y en el Espiritu Santo”.

Cuando se les bautizaba, se invitaba a los nedfitos a afirmar su fe res-
pondiendo a esta férmula, que se les presentaba a modo de una serie
de preguntas: “;Crees en Dios Padre ... ?” Puesto que en el siglo se-
gundo, cuando este credo se empleaba en Roma, Marcién y otros
cuestionaban la doctrina de la >creacién, de la verdadera humanidad
de Jesus, y del juicio final, estos puntos se subrayan en R, y todavia se
enfatizan en el Credo Apostélico.

Ni el Antiguo Simbolo Romano (R) ni el Credo Apostélico fueron
nunca credos de toda la iglesia. Al parecer, en otras ciudades y regio-
nes se utilizaban otras férmulas, todas trinitarias. El credo mds univer-
salmente aceptado en toda la iglesia es el Niceno, que fue promuliga-
do por el Concilio de Nicea (325), y luego modificado y refrendado
por el Concilio de Constantinopla (381). Este fue el credo mas comdn-
mente empleado tanto en el Oriente de habla griega como en el Oc-
cidente de habla latina hasta el siglo noveno, cuando la controversia
en torno al ~Filioque colocé a los papas en la dificil posicién de te-
ner que tomar partido cada vez que recitaban el Credo Niceno. A fin
de evitarlo, reintrodujeron el antiguo credo romano, diciendo que
provenia de tiempos apostélicos, y por ello se le llama “Credo Apos-
télico”.

En diversos lugares y regiones se han utilizado otros credos. ( ~Regla
de fe).

Cristologia. La rama de la teologia que trata sobre Cristo. Sus dos temas

tradicionales han sido la persona de Cristo (quién él es) y su obra (c6-
mo nos salva; ~Expiacién; »Soteriologia).
Desde fecha muy temprana, los cristianos han debatido cémo enten-
der y como expresar quién es este Jests que significa tanto para ellos.
En el Nuevo Testamento se le {lama Hijo del Hombre, Mesias, Sefior,
Palabra de Dios, Verdadero Pastor, Cordero de Dios, etc. También re-
sulta claro que los mds antiguos testimonios que tenemos acerca del
~culto cristiano colocan a Jests en su centro. A principios del siglo se-
gundo, el escritor pagano Plinio le informa al emperador que los cris-
tianos se rednen “para cantarle himnos a Cristo como Dios”.
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Empero pronto lo que tenfa lugar en la adoracién tendria que encon-
trar expresidn en la teologia y la doctrina, y de ello surge la pregun-
ta” ;Quién es este Jests? ;Es divino? ;Es humano?
Varias de las primeras respuestas que se les dieron a estas preguntas
fueron rechazadas por la iglesia en general por considerarlas dema-
siado simplistas y negar algln aspecto esencial de la verdad de Jesu-
cristo. Luego, a un extremo del espectro hubo quien creyé que Jesus
era un ser puramente celestial, un mensajero extranjero y extrafio
que era humano solamente en apariencia. Tal opinion recibié el nom-
bre de ~docetismo, por razén de un verbo griego que significa “apa-
rentar”. Esa fue la postura de muchos »gndsticos asi como de otros.
Vemos ecos de su rechazo en Primera de Juan 4:2, donde la prueba
de la ortodoxia es la afirmacion de que Jestis “ha venido en carne”.
El extremo opuesto, frecuentemente llamado —ebionismo, sostenia
que JesGs era un puro hombre, nacido como todos los humanos, cu-
ya pureza fue tal que Dios le dio una funcién y dignidad especiales.
También esto fue rechazado por la iglesia en general. Luego, desde
muy temprano resultaba claro que los cristianos deseaban afirmar
que Cristo es tanto divino como humano; pero no parece habérsele
prestado mucha atencién a la cuestién de cémo expresar o entender
esa dualidad.
También desde muy temprano, en parte en base al Evangelio de Juan,
se hizo costumbre referirse a Jests como el »Verbo de Dios hecho car-
ne, y también referirse a ese Verbo como el “Hijo”. Aunque esto era (til,
todavia dejaba una serie de temas sin resolver, particularmente cémo y
en qué sentido puede decirse que el Verbo o Hijo de Dios es divino. En
el siglo segundo, Justino Mértir llamé al Verbo “segundo dios”—una ex-
presién dudosa que pronto fue rechazada. Fue en el siglo cuarto que to-
do esto surgié a la superficie en el ~arrianismo, y el proceso de refutar
esa doctrina y de clarificar en qué sentido es que el Verbo o el Hijo es
divino llevé al desarrrollo y definicién de la doctrina de la -~ Trinidad.
Luego, ya hacia fines del siglo cuarto se habia llegado a un consenso
segiin el cual Jesus es divino porque es el Verbo o Hijo eterno de Dios
hecho carne.
A partir de ese momento se hizo necesario aclarar también cémo se
ha de entender la relacién entre el Verbo divino y la humanidad de je-
sds. Si es cierto que Jesus, puesto que es el Verbo o Hijo eterno de
Dios, es plenamente divino, jsera también plenamente humano? ;C6-
mo ha de concebirse la relacién entre la divinidad y la humanidad en
Jesus?
Sobre este tema habia dos tendencias teoldgicas que chocaron repeti-
damente. Una de ellas, la -alejandrina, subrayaba la unidad de la di-
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vinidad y la humanidad en Cristo de tal modo que podria pensarse que
la humanidad quedaba eclipsada o sofocada por la divinidad. De ser
necesario, los alejandrinos estaban dispuestos a dejar a un lado algo
de la humanidad de Cristo a fin de afirmar la unién plena de lo divi-
no y lo humano en él. Esto llevé a posiciones tales como el ~apolina-
rianismo, que negaba que Jesds tuviese un ~alma racional humana, y
que fue rechazado por el Concilio de Constantinopla en el 381.

La escuela teolégica opuesta, la ~antioquena, tenia interés particular
en salvaguardar la plena humanidad de Jesus, aunque esto en veces
resultase en limitar la plenitud de su unién con la divinidad. Tal fue
la posicién de los —nestorianos, quienes declaraban que en Jesus hay
dos naturalezas y dos personas, y que la unién entre ambas es “volun-
taria” mas bien que de naturaleza o de persona. Esta posicién fue re-
chazada por el Concilio de Efeso en el 431. Como parte de esa accion
del Concilio, los alejandrinos subrayaron la importancia de la -»com-
municatio idiomatum—Ia transferencia de los predicados de la huma-
nidad a la divinidad—en la persona de Jesucristo, de modo que todo
lo que se diga acerca de él como humano, también puede decirse de
él como divino.

En el afio 451 el Concilio de Calcedonia (generalmente llamado Cuar-
to Concilio Ecuménico) llevé por fin a la férmula que a la postre fue
aceptada por la mayoria de los cristianos: que en Cristo hay “dos na-
turalezas en una persona”. Aunque esto no resolvié la cuestion, si
asentd bien claro que es necesario afirmar la plena divinidad de Cris-
to, su plena humanidad, y la plena unién de ambas.

Aunque la férmula de Calcedonia fue aceptada por la mayoria de los
cristianos, algunos la rechazaron. Los antioquefios mds extremos, ge-
neralmente llamados “nestorianos”, se refugiaron en Persia, y hasta el
dia de hoy existe en el Medio Oriente una pequefa iglesia cuyos ori-
genes se remontan a aquel cisma. Otros que seguian la posicién ale-
jandrina en su forma extrema recibieron el nombre de “~monofisitas”,
es decir, defensores de la doctrina de una sola naturaleza en Jesus. Tal
es todavia la postura de la Iglesia Copta, la Iglesia de Etiopia, la igle-
sia Jacobita Siria, y otras.

Aunqgue por lo general se dice que el Concilio de Calcedonia fue el
punto final de estos debates, en realidad la controversia duré por si-
glos, pues surgié una y otra vez cuando diversos te6logos—y algunos
emperadores por motivos politicos—sugirieron soluciones que el res-
to de la iglesia no aceptd. (-Monergismo; ~Monoteletismo; ->Hipds-
tasis; ->Unién hipostatica; *Enhipéstasis; »Diofisismo; »Dioteletismo)
La mayoria de los reformadores protestantes acepté la férmula cris-
tolégica de Calcedonia y las decisiones de los primeros concilios so-
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bre estas cuestiones, puesto que les interesaba mas la obra salvado-
ra de Jests que la cuestion de cémo el Salvador puede ser a la vez
divino y humano, y una sola persona. Entre los principales reforma-
dores, Calvino tendia a subrayar la distincién entre la divinidad y la
humanidad de Jests, al estilo de los antiguos teélogos antioquefos.
Lutero se inclinaba en el sentido contrario, subrayando la unién de
lo divino y lo humano—aunque diferia radicalmente de los antiguos
alejandrinos por cuanto subrayaba la realidad de la humanidad de
Jesus, e insistia que s6lo podemos ver la divinidad de Jesds tal co-
mo se nos revela en su humanidad, su debilidad y sus sufrimientos.
En tiempos mds recientes, muchos te6logos han tratado de dejar es-
tos debates a un lado y centrar su atencién en la obra de Cristo mas
bien que en las cuestiones metafisicas en torno a su persona. (-Ex-
piacién)

Cudqueros. El nombre que mds cominmente se les da a los miembros
de la “Sociedad de los Amigos de la Verdad”, fundada en Inglaterra
por George Fox (1624-91). Tras una larga basqueda espiritual, Fox des-
cubrié lo que llamé la “luz interna”, que él consideraba que era Cris-
to viviendo en el creyente. Fox afirmaba que, una vez que uno ha re-
cibido esa luz interna, los medios externos de la —~gracia, tales como
la iglesia y los »sacramentos, ya no son necesarios. Es mucho mds im-
portante comer y beber espiritualmente del cuerpo y sangre de Cris-
to que participar de la ~Eucaristia fisica, que de hecho puede ser un
obstdculo a la verdadera comunién con Dios. Las iglesias eran para
él “casas con campanarios”. Tras mucha persecucién, que incluyé
azotes y encarcelamiento, Fox alcanzé cierto reconocimiento y tole-
rancia, y su movimiento se esparci6 por toda Inglaterra y a la postre
a la América, donde uno de sus miembros, William Penn, fundé una
colonia que se suponia se gobernase segun los principios quaqueros
(Pennsylvania). Desde sus mismos inicios, la Sociedad de los Amigos
ha permanecido firme en sus ideales ~pacifistas y egalitarios, negan-
dose a participar en la violencia, y permitiéndoles a todos quienes se-
an movidos por el >Espiritu, incluso las mujeres, hablar en sus reunio-
nes. El gobierno ha de ser por consenso, mas bien que por mayoria de
votos, de modo que cuando hay un desacuerdo la sociedad comple-
ta debe esperar la direccién del Espiritu para llegar al consenso que
Dios desea. Todos han de gozar de libertad religiosa, incluso quienes
estan en desacuerdo con los principios cuaqueros o aun con los prin-
cipios cristianos. A través de su historia, los quaqueros se han mante-
nido activos en causas sociales, practicando la caridad y promovien-
do justicia.
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Culto. Término que normalmente traduce el griego latreia y leitourgia,
o el latin adoratio. Adorar significa esencialmente reconocer, celebrar
y ensalzar la majestad divina, y como resultado de ello significa tam-
bién reconocer nuestro propio pecado e incapacidad ante Dios. Lue-
go, el culto es ante todo el reconocimiento de la majestad y la —gra-
cia divinas.

Desde fecha muy temprana, el culto cristiano se centré en la—Eucaris-
tia, que normalmente se celebraba el primer dia de la semana, puesto
que este era el dia de la ~resurreccién de Jesds. La Eucaristia, mds bien
que un servicio lligubre centrado en la cruz, era una celebracién de la
victoria de Jesus a través de la cruz y la resurreccion, y un anuncio de
su retorno en gloria en el dia final. En ese sentido también, el celebrar-
la el primer dia de la semana era importante, puesto que el primer dia
es también el octavo, y existia una antigua tradicion segln la cual el dia
llegaria cuando el ciclo semanal se interrumpiria, y toda la creacién al-
canzaria su consumacion. Esta seria la fecha de la celebracién de la Eu-
caristia final y perpetua, el banquete de las bodas del Cordero. Aunque
en la iglesia primitiva la Eucaristia consistia en una comida completa,
ya para el siglo segundo esa comida se habia apartado de la Eucaristia,
y doscientos afios mas tarde desapareceria por completo—al parecer
porque, ahora que la asistencia al culto habia crecido de una manera
sorprendente, era muy dificil evitar los abusos y desérdenes en tales co-
midas.

La Eucaristia o “servicio de la mesa” era precedida por el “servicio de
la Palabra”, en el que se lefa la Escritura, al tiempo que se le explica-
bay aplicaba a las vidas de los creyentes. Al terminar esta primera par-
te del servicio se despedia a todas las personas que no estaban toda-
via bautizadas (respecto a las antiguas practicas bautismales,
~Bautismo), y a todas aquellas otras personas que por alguna razén
no podian participar de la comunién (=Excomunién).

Al parecer aquellos servicios eran bastante sencillos, y hasta espon-
taneos, aunque siempre se seguia cierto orden. Empero, tras el tiem-
po de Constantino comenzd una tendencia creciente a ajustar el cul-
to cristiano a los protocolos y la pompa de la corte imperial y de sus
celebraciones, y por tanto el culto se fue volviendo cada vez mas ela-
borado. Ademas, en parte a fin de evitar los desordenes ahora que era
una muchedumbre quien asistia a la adoracion, el orden de culto se
volvié mucho mds estructurado, de lo cual resultd toda una serie de
tradiciones litGrgicas tipicas de cada zona geografica, aunque todas
ellas con mucho en comtin. Todo esto también fue llevando a la dis-
minucién en la participacién activa del laicado en la adoracién, de
modo que llegé el momento en que el pueblo sencillamente asistia al
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culto, mientras otros cantaban, dirigian el servicio, y llevaban a cabo
otros actos rituales.
Los primeros siglos de la Edad Media en el Occidente, envueltos en
caos y destruccién, llevaron a una preocupacién excesiva con la
muerte y con la posible condenacién, y ello a su vez resulté en una
adoracién, y particularmente una celebracion eucaristica, con tonos
marcadamente penitenciales. La Reforma Protestante no cambié es-
to, puesto que sencillamente continud las prdcticas litdrgicas de la mi-
sa latina, y se contentd con eliminar de ellas aquellos elementos que
resultaban incompatibles con la doctrina protestante o con la Biblia
segln los protestantes la entendian—por ejemplo, la Eucaristia como
sacrificio, la practica de celebrar misas privadas, la adoracién Unica-
mente en latin, etc. Luego, a pesar de los cambios introducidos por la
Reforma, la Eucaristia, que siguié siendo el centro de la vida ciltica
de la iglesia, no perdid sus tonos lugubres que parecian ser mds ade-
cuados al viernes que al domingo, a la crucifixion que a la resurrec-
cién. Un elemento que la Reforma si reintrodujo fue la importancia
de la predicacidn, que vino a ser entonces el equivalente moderno del
antiguo “servicio de la Palabra”.
En todo caso, tanto antes como durante e inmediatamente después de
la Reforma, la mayoria de las iglesias continuaron centrando su cul-
to en la Eucaristia, que normalmente se celebraba al menos una vez
a la semana, los domingos. Aunque algunos grupos protestantes se
adelantaron a ese proceso, fue principalmente durante los siglos die-
ciocho y diecinueve, y particularmente en los nuevos territorios de las
Américas, donde los ministros ordenados eran escasos, que comen-
z6 a perderse la practica de la comunién frecuente. Entre los protes-
tantes, esto se debig en parte a los grandes avivamientos de la época,
que se centraron en la predicacién y despertaron la fe de muchos, pe-
ro no siempre les provefan la oportunidad o el estimulo para partici-
par de la comunién. Pronto se hizo costumbre entre protestantes en
regiones tales como los Estados Unidos ver el sermén como el centro
del culto, y limitar la comunién a un servicio ocasional, celebrado
quizéd una vez al mes, trimestralmente o menos frecuentemente. En-
tre catélicos romanos, particularmente en las colonias espafolas y
portuguesas, la escasez de sacerdotes ordenados llevé a un énfasis so-
bre aquellos servicios que el laicado podia dirigir, tales como el rosa-
rio, mientras que el uso del latin en la misa continué haciendo de los
creyentes meros espectadores pasivos de los santos misterios.
Durante el siglo veinte hubo un movimiento de “renovacién litargica”
que se esparcié por diversas denominaciones. Este movimiento surgié
en parte del descubrimiento de antiguos documentos que describen el
77
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culto en la iglesia antigua, en parte de la necesidad de un culto que fue-
se mas pertinente para la vida diaria de los creyentes, y en parte de un
esfuerzo por hacer del culto un medio de fortalecer y dirigir la vida de
los creyentes en medio de una sociedad cada vez mds secular. El Segun-
do Concilio Vaticano (1962-1965) propuso e inici6 toda una serie de
cambios en la liturgia de la iglesia catdlica romana, entre ellos el vol-
ver a la antigua practica de celebrar la misa en el lenguaje del pueblo.
La perseverancia de la ortodoxia rusa tras mas de ocho décadas de hos-
tilidad por parte del gobierno y hasta de persecucién, y el hecho de que
uno de los elementos que la apoyd en tal perseverancia fue su culto,
centrado en una liturgia bastante estructurada y fija, convencié a mu-
chos protestantes de que hay en el culto, y particularmente en el orden
litdrgico, un poder que va mas alla del de los sermones mas elocuen-
tes o persuasivos. Entre los protestantes, y particularmente entre los
-pentecostales, hubo también un sentido de que era necesario renovar
el culto para darle mas libertad al »Espiritu Santo. Aunque esto llevé al
pentecostalismo en direcciones muy diferentes del resto del movimien-
to de renovacién litirgica, en cierto sentido también esto es parte del
mismo movimiento, pues busca un culto que tenga mayor profundidad
y sentido. Luego, aunque a principios del siglo veintiuno varias de es-
tas tendencias parecen oponerse entre si, y compiten por el favor de los
fieles, es de esperarse que, seglin transcurra el tiempo y se vaya mostran-
do el valor de cada uno de los elementos que estos diversos movimien-
tos ofrecen, el resultado neto serd una renovacion del culto en toda la
iglesia, y que esa renovacion reafirme algunos de los elementos mds tra-
dicionales que algunos hoy quieren descartar e incorpore algunas de las
innovaciones introducidas mas recientemente.

Cultura. Un sistema de simbolos, actitudes, comportamientos, relacio-

nes, creencias y respuestas al medio ambiente de que un grupo huma-
no participa en contraste con otros. Puesto que todos los humanos vi-
ven en tales sistemas, todos participamos al menos de una cultura, y
a veces de varias culturas que se entremezclan, y por tanto nadie pue-
de pretender carecer de perspectivas culturales. Luego, el cristianis-
mo, como toda otra religion, siempre existe dentro de un contexto cul-
tural y da muestras del impacto de esa cultura en su vida, sus
doctrinas, su interpretacion de los textos sagrados, etc. Por ello la
cuestion de la relacién entre el cristianismo y la cultura (o las cultu-
ras) es crucial y ha de plantearse continuamente, segin van cam-
biando los contextos culturales.

La discusion cldsica de este tema es el libro de H. Richard Niebuhr
Cristo y cultura (1951), donde el autor desarrolla una tipologia de cin-
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co actitudes de los cristianos hacia la cultura. Las Ilama: “Cristo con-
tra la cultura”, “el Cristo de la cultura”, “Cristo por encima de la cul-
tura”, “Cristo y la cultura en paradoja”, y “Cristo como transformador
de fa cultura”.

Aunque esta tipologia tiene todavia cierta validez, la expansién numé- m
rica del cristianismo en el mundo no occidental oco des ués de ue
Niebuhr lo escribiera muestra hasta qué punto ese mismo libro mani-
fiesta el contexto cultural en que fue escrito, puesto que escasamen-
te trata del tema mds alld de los limites de la civilizacién occidental
y de la historia del cristianismo dentro de ella.

No sélo en tiempos antiguos segin se fue abriendo paso en el mun-
do helenista, y a principios del medioevo cuando fue impactado por
las culturas germdnicas, sino a través de toda su historia y en todas
partes del mundo, el cristianismo ha echado raices en una gran varie-
dad de culturas, y todas ellas le han dado forma a su vida y sus doc-
trinas. Por largo tiempo el movimento misionero estuvo consciente de
la necesidad de presentar el Evangelio en términos que fuesen com-
prensibles dentro de un contexto cultural particular, e intentd hacer-
lo al tiempo que permanecia fiel a sus convicciones (~Acomodacién;
~Aculturacién). La conciencia creciente durante la segunda mitad
del siglo veinte del impacto de la cultura sobre el cristianismo puede
verse en el surgimiento de varias teologias —~contextuales. Por ello hu-
bo mucha discusién misiolGgica sobre el tema de la—~enculturacion—
el proceso mediante el cual el Evangelio se encarna en una cultura
particular, y que normalmente no es tanto el resultado de la adapta-
cién y reflexioén misioneras como de la apropiacién del Evangelio por
personas de la nueva cultura.

D

Decalogo. Los Diez Mandamientos (del griego deka, diez, y logos, pa-
labra). El modo en que se les numera difiere. Tanto la tradicién judia
como la mayoria de los protestantes cuentan el mandamiento contra
tener otros dioses y el mandamiento contra los idolos o imagenes co-
mo dos, mientras el catolicismo romano y la mayoria de los luteranos
los cuentan como uno. En este Gitimo caso los mandamientos resul-
tan ser diez dividiendo la lista de prohibiciones contra la codicia en
dos. En muchas iglesias el decélogo se lee frecuentemente en el cul-
to como resumen de la Ley. Su fugar en el orden de adoracién, unas
veces antes de la confesion de pecados, y otras como respuesta al
Evangelio, refleja diferentes énfasis sobre la funcién de la Ley—en el
primer caso, la funcién principal de la Ley es convencer al creyente
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de su pecado, y en el otro, esa funcién es servir de guia a los creyen-
tes {—Ley, tercer uso de la).

Decretos eternos. Los decretos—que segun algunos son en realidad uno
solo—mediante los cuales Dios ha determinado eternamente el resul-
tado de la creacién, y en particular la salvacién de unos y la conde-
nacién de otros. Aunque esta cuestién se discutié anteriormente por
los escolésticos (—Escolasticismo), fue tema caracteristico de la tradi-
cién ~reformada, y particularmente del »calvinismo ortodoxo, don-
de se ha discutido mucho acerca del orden de los decretos divinos
(~Infralapsarianismo; —Supralapsarianismo; -Predestinacién). Mas
recientemente algunos tedlogos reformados, siguiendo en ello a Karl
Barth (1886-1968), afirman que el decreto eterno de Dios es aquel
mediante el cual ha decidido que la salvacién serd ofrecida gratuita-
mente por medio de Jesucristo.

Deificacién. - Teopoiesis.

Deismo. Movimiento que surgié en Inglaterra hacia fines del siglo die-
cisiete y principios del dieciocho, cuya afirmacién principal era que
la religién debia reducirse a sus elementos mds razonables y univer-
salmente aceptados, y deberia basarse en la ~razén mas bien que en
la ~revelacién. Su principal precursor fue Lord Herbert de Cherbury
(1538-1648), quien decia que todas las religiones tienen ciertos ele-
mentos en comun, tales como la existencia de Dios, la obligacién de
adorarle, la necesidad de arrepentimiento, y una vida tras la muerte
en la que habra recompensas y castigos. Segln él, todo esto se sabe
no por revelacién, sino por la razén natural. Expresiones clasicas del
deismo son el libro de John Toland (1670-1722) E/ cristianismo no es
misterioso, y el de Matthew Tindal (1655-1733) El cristianismo es tan
antiguo como la creacién, cuyos titulos sugieren la naturaleza de su
contenido.

Aunque el defsmo surgié en Inglaterra, impacté a muchos de los di-
rigentes filoséficos y politicos de otros paises, tales como Voltaire, Tho-
mas Jefferson y Benjamin Franklin.

Hoy, algunos usan el término “deismo” de un modo mas general, pa-
ra referirse a la postura de quienes, al tiempo que afirman la existen-
cia de Dios y posiblemente su obra inicial en la creacién, rechazan
la idea de que Dios esté todavia activo en el mundo.

Demonios. El término “demonio” es de origen griego, y en la literatu-
ra griega cldsica no tiene necesariamente connotaciones malignas.
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Asi, por ejemplo, Socrates se referia frecuentemente al “demonio”
que le inspiraba. Empero en la literatura cristiana en lengua griega el
término se utiliza casi universalmente para poderes malignos y sobre-
naturales. Es asi que se habla de ellos en los Evangelios Sindpticos,
donde frecuentemente la enfermedad se entiende como posesion
por parte de los demonios, y donde Jests repetidamente echa fuera
demonios. Mas tarde, al igual que sucedié con los dngeles, hubo mu-
cha especulacion acerca de los diversos niveles de demonios, su po-
der, etc.

La teologfa cristiana tradicional frecuentemente discute el origen de
los demonios en el contexto del origen de ~Satands, quien es visto
como el jefe de los demonios. Aunque se dan otras explicaciones,
la ortodoxia cristiana siempre ha insistido en que, como parte de la
creacion, el Diablo y todos los demonios le deben su existencia a
Dios, y por tanto son originalmente buenos. Lo que se discute en-
tonces es la cuestién de la naturaleza y origen de su maldad, que
normalmente se atribuye al mal uso de la libertad de que fueron do-
tados.

El ->empirismo moderno, y las explicaciones cientificas de la enferme-
dad como resultado de microbios, hormonas, etc. ha llevado a mu-
chos a rechazar la idea de los demonios como producto de un tiem-
po pasado e ignorante. Sin embargo, en tiempos mas recientes otros
insisten en que tales explicaciones modernas no resuelven el miste-
rio del »mal, sino sencillamente lo posponen, y que por tanto la idea
misma de poderes malignos no es completamente anacrénica.

Deontologia. Sistema ético que se fundamenta, no sobre los fines que
una accién busca, ni tampoco sobre las recompensas y los castigos,
sino sencillamente en lo que es correcto porque se ajusta a la volun-
tad de Dios.

Depravacion total. Uno de los principios del —calvinismo ortodoxo,
particularmente seguin lo definieron los canones de Dordrecht (1618-
19). Segun esta doctrina, las consecuencias del pecado son tales que
toda la humanidad queda depravada, y por tanto incapaz de toda ac-
cion, intencién o pensamiento puramente buenos, puesto que el pe-
cado ofusca y corrompe toda facultad humana. Esto no quiere decir
que no quede ningln bien en los seres humanos tras el pecado, pues-
to que el Sinodo de Dordecht todavia afirmé que “los vestigios de la
luz natural, que permiten cierto conocimiento de Dios, cierto enten-
dimiento de la realidad natural, y cierto sentido de diferencia entre el
bien y el mal” todavia permanecen en el pecador.
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Desmitologizacién. El procedimiento, propuesto principalmente por
Rudolf Bultmann (1884-1976), de reinterpretar el mensaje del Nuevo
Testamento para una época en que ya no se piensa en los términos mi-
tolégicos de los antiguos (~Mito), y cuando ya el mundo no se con-
cibe como una estructura en tres niveles, como se concibid antes—
con la tierra en el medio, el cielo por encima y el infierno debajo.
Segin Bultmann, la filosofia —existencialista de Martin Heidegger
provee el marco apropiado para entender el mensaje del Evangelio
hoy. Sin embargo, es posible entender el proyecto de Bultmann, no
como de verdadera desmitologizacién, sino mas bien de remitologi-
zacion, puesto que reinterpreta el Evangelio dentro del contexto de los
mitos de la ~modernidad.

Determinismo. La opini6n segun la cual todos los acontecimientos y los
hechos estan predeterminados. Tales opiniones pueden aparecer en
diversos sistemas. Los antiguos —estoicos creian que la historia era un
proceso ciclico, que todos los acontecimientos se repetian, y que por
tanto estaban predeterminados. En la ~modernidad, una visién meca-
nicista del universo como sistema cerrado de causas y efectos ha lle-
vado a muchos a abrazar el determinismo. En algunos sistemas filo-
s6ficos y teoldgicos se argumenta que puesto que Dios conoce todas
las cosas, incluso los acontecimientos futuros, esto implica el deter-
minismo. Es necesario distinguir entre el determinismo y la -»predes-
tinacién, que no pretende que todo esté decidido con anterioridad, si-
no sélo el destino eterno de los electos y de los réprobos—aun cuando
ha habido algunos predestinistas que en su celo por defender su po-
sicién han caido en el determinismo. (~Albedrio)

Deus absconditus. Literalmente, “Dios escondido”. Frase cominmente
usada por telogos tales como Lutero y Barth como modo de subra-
yar que hasta en su misma revelacién Dios sigue siendo soberano, y
nunca se le conoce completamente. Lutero sostenia que a Dios se le
conoce mejor en lo que no parece majestuoso, sino en su ocultamien-
to en la cruz. (- Theologia crucis)

Deus ex machina. Frase alusiva a los antiguos dramas paganos, en los
que los dioses se presentaban en momentos apropiados, frecuente-
mente mediante el uso de aparatos mecanicos, y que se emplea toda-
via para referirse a la solucién de cualquier trama por medios invero-
similes. En el discurso teoldgico y filoséfico, se refiere a la practica de
utilizar a Dios como explicacién o recurso cuando todo lo demas fra-
casa.
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Deuterocanénicos. ~Apdcrifa.
Diablo. —Satands.

Dialéctica. Término cuyo sentido ha cambiado drasticamente, y que por
lo tanto ha de entenderse siempre dentro de su propio contexto. En la
filosofia griega, Platén escribio didlogos en los que se buscaba encon-
trar la verdad mediante la conversacién, y por lo tanto los historiado-
res de la filosofia se refieren al método de Platén como “dialéctico”.
En la Edad Media, el uso de la razon en la investigacion teolégica fre-
cuentemente se llamaba “dialéctica”, porque la razén se mueve de ma-
nera semejante a un didlogo interno. Asi, por ejemplo, San Bernardo
(1090-1153) criticd y hasta persiguié a Abelardo (1079-1142) porque
se atrevia a emplear la “dialéctica” en cuestiones religiosas. Poco des-
pués, siguiendo el ejemplo del libro de Abelardo Sic et non—Si'y
No—, los escolésticos desarrollaron su discurso teolégico de manera
dialéctica, ofreciendo primero una serie de argumentos tanto en pro
como en contra de una posicion dada, y luego buscando una solucién
a las dificultades planteadas. En tiempos modernos, Hegel (1770-1831)
desarroll6 una “dialéctica” que era toda una filosofia de la historia co-
mo desenvolvimiento del pensamiento de la mente universal. Segtn tal
dialéctica, la historia se mueve, de manera semejante al pensamiento
humano, a partir de una tesis que confronta una antitesis que la niega,
y llega por fin a una sintesis que incluye tanto la antigua tesis como su
antitesis, y que a su vez viene a ser una nueva tesis en la continuacion
del proceso. Algo mas tarde, Karl Marx (1818-83) rechazé el idealis-
mo de Hegel, pero retuvo mucho de su dialéctica, llegando asi a lo que
llamé el “materialismo dialéctico” (~-Marxismo). A principios del siglo
veinte, cuando la ~neoortodoxia comenzaba a desarrollarse, algunos
la llamaron “teologia dialéctica”—aunque no muy exactamente, pues-
to que era una teologia de la paradoja mas bien que una en la que las
tensiones se resolvian en una sintesis superior. Esta teologia, bajo la di-
reccion de Karl Barth (1886-1968), Emil Brunner (1889-1965), Frie-
drich Gogarten (1887-1968) y otros, pronto vino a llamarse teologia
-neoortodoxa. La razén por la cual se le dio el nombre de “dialécti-
ca”, normalmente por quienes no formaban parte de ella, era por su in-
sistencia en describir la relacién entre Dios y el mundo en términos fre-
cuentemente contradictorios, hablando al mismo tiempo de la gracia
y el juicio de Dios, de su “si” y su “no”.

Dios. La doctrina cristiana de Dios surgié de la doctrina judia tal como
se expresa en las Escrituras hebreas. Por ello el cristianismo siempre
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ha subrayado la unicidad de Dios (~Monoteismo), asi como su santi-
dad y amor—que requieren respuesta humana en el amor y en la con-
ducta ética. En este contexto, aun tomando en cuenta los limites del
pensamiento y lenguaje humanos, Dios se describe como un ser per-
sonal, y el lenguaje acerca de Dios tiende a emplear expresiones to-
madas de las relaciones humanas interpersonales: Dios ama, es fiel,
compasivo, justo, etc.

Por tanto, lo primero que ha de decirse acerca de Dios segin la doctrina
cristiana es que Dios es uno. Empero la doctrina cristiana mas caracterfs-
tica acerca de Dios es la ~Trinidad, que sostiene que este Dios que es Gni-
co existe como tres, y que estos tres, al tiempo que han de distinguirse en-
tre si, son un solo Dios. Aunque la doctrina de la Trinidad no fue
expresada en su férmula definitiva sino en el siglo cuarto, aparece desde
mucho antes en los antiguos documentos cristianos, y desde fecha muy
temprana se le asociaba con el ~bautismo, mediante el cual el creyente
se unia al cuerpo de Cristo.

Cuando el cristianismo comenzd a abrirse paso en el mundo helenis-
ta, muchos criticaban sus ensefianzas como burdas o irracionales.
Puesto que los cristianos hablaban de un Dios a quien [os ojos huma-
nos no pueden ver, y rechazaban los dioses tradicionales, se les acu-
saba de ateos. La idea misma de que existia un solo Dios parecia ex-
trafa, particularmente en un mundo en que las tensiones
interculturales se habian aliviado mediante la practica de la acepta-
cién mutua de los dioses de cada cual.

Ante tales criticas, muchos cristianos acudieron a las tradiciones filo-
soficas griegas que hablaban de un Ser Supremo. Hicieron uso parti-
cular de la tradicién eledtica y platdnica, con su visién de un mundo
de ideas puras por encima de este mundo de los sentidos, y de una
Idea Suprema del Bien y de lo Bello que se encontraba por encima de
toda otra idea. Los cristianos les recordaban a sus opositores que sa-
bios tales como Parménides y Platén habian hablado desde mucho an-
tes acerca de un Ser Supremo, y decian entonces que ese Ser Supre-
mo no es otro que el Dios uno, santo e invisible del cristianismo.
Aunque tales argumentos tenian gran valor ~apologético, también intro-
ducian en el pensamiento cristiano una serie de elementos que confligi-
an con el lenguaje més personal acerca de Dios que se encontraba en las
Escrituras. Segin esta forma de pensar, los —~atributos de Dios eran esen-
cialmente una negacion de todo limite—Dios es infinito, impasible, in-
movible—y una proyeccién de elementos positivos tales como el poder,
el conocimiento y otros a su maximo grado—Dios es omnipotente, om-
nisciente, omnipresente. Una vez dado ese paso, se volvié caso comin
el que los tedlogos prefiriesen el lenguaje mas abstracto y al parecer més



Dios

racional acerca de Dios por encima de fas imagenes y metaforas mas »an-
tropomérficas que aparecen en las Escrituras. Al parecer, resultaba mas
apropiado hablar de Dios como lo hacian los fil6sofos que como lo ha-
ce la Biblia. El entrejuego entre estos dos modos de entender a Dios ha
continuado a través de toda la historia de la teologia cristiana.
En algunos momentos esta tensién ha llevado a especulaciones acer-
ca del alcance del poder y la libertad de Dios. Por ejemplo, algunos
tedlogos hacia fines del Medioevo se preguntaron si Dios siempre ha-
ce lo que es bueno, o si por el contrario cualquier cosa que Dios ha-
ga es buena. En el primer caso, pareceria que la bondad se encuen-
tra por encima de Dios, pues Dios esta sujeto a ella. En el segundo,
pareceria que la bondad es asunto completamente caprichoso, deter-
minado solamente por la voluntad libre de Dios. Como modo de sa-
lir de estas dificultades, algunos de estos tedlogos propusieron una dis-
tincién entre el poder absoluto de Dios (»potentia Dei absoluta), y el
poder ordenado de Dios, limitado por la decisién soberana de Dios
(potentia Dei ordinata). Asi, aunque el poder absoluto de Dios deter-
mina lo que es bueno, Dios decide libremente limitarse a esa deter-
minacion, y por lo tanto es cierto tanto que cualquier cosa que Dios
haga es buena como que Dios siempre hace lo que es bueno. Al
tiempo que rechazaban buena parte de la especulacién medieval so-
bre los atributos de Dios, Lutero y la mayoria de los reformadores su-
brayaban la soberanfa y el amor de Dios. Estos dos elementos han de
mantenerse siempre en tensidn, como se ve en la afirmacién de Lu-
tero en el sentido de que le resultaba imposible amar al Dios sobera-
no, que le parecia un juez implacable y sobrecogedor. Conocer a Dios
es conocer el amor de Dios. Conocer a Dios es sentirse sobrecogido
por la grandeza de Dios. Siguiendo a Lutero, Calvino traté de mante-
ner estos dos elementos en tensidn, y esa tensién es todavia una de las
caracteristicas de la tradicién ~reformada—tradicién que en sus me-
jores momentos ha insistido en que el propésito de la religiéon no es
la salvacion propia, sino el servicio y la gloria de Dios.
Otro tema importante para la teologia cristiana ha sido el modo en que
los humanos tienen conocimiento de Dios. ;Puede conocerse a Dios
mediante la razén, o solamente mediante la-revelacién? Aunqgue unos
pocos tedlogos han sostenido que la razén humana basta para el ver-
dadero conocimiento de Dios, muchos otros sostienen que, mientras la
razén nos dice que hay un Dios, no puede decirnos de su actitud de
amor hacia nosotros (-+Gracia), o de su voluntad para nuestras vidas.
sPuede probarse la existencia de Dios por medios puramente raciona-
les? ;C6mo? Los argumentos mas comunes parten de la existencia del
mundo, y sobre esa base sostienen que ese mundo requiere una cau-
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sa primera (-~Cosmoldgico, argumento; ~Causalidad). Otros argumen-
tan que la naturaleza de Dios es tal que la idea misma de Dios inclu-
ye la existencia, de tal modo que es imposible pensar de Dios como
no existente (~Ontolégico, argumento). Naturalmente, la preferencia
de cada tedlogo por uno u otro de estos argumentos esta ligada estre-
chamente a su ~epistemotologia. Por otra parte, algunos tedlogos sos-
tienen que, aun si tales argumentos fuesen verdaderamente irrefutables,
solamente probarian la existencia de una Primera Causa o de un Ser
Necesario, pero no del Dios de amor de la fe cristiana.

Dispensacion. El nombre que frecuentemente se le da a cada uno de los
pactos que Dios establece con la humanidad en las Escrituras. Ireneo,
por ejemplo, se refiere a cuatro dispensaciones: el pacto con Adén,
que llega hasta el diluvio; el pacto con Noé, que llega hasta el Exo-
do; el pacto con Moisés, que llega hasta la encarnacion; y el pacto
con Cristo, que perdurard hasta el fin. Aunque la idea de una serie de
dispensaciones sucesivas ha sido relativamente comun a través de la
historia de la teologia cristiana, en el siglo diecinueve tal idea le dio
origen a una manera (o0 mas bien a varias maneras semejantes) de in-
terpretar la historia conocida como —dispensacionalismo. Empero no
toda referencia a las dispensaciones es en realidad un endoso de las
ideas dispensacionalistas.

Dispensacionalismo. Un método de interpretacion biblica que fue creado
en la Gran Bretafia por John Nelson Darby (1800-82), y popularizado en
los Estados Unidos y luego en otras partes del mundo por las notas y re-
ferencias de la Biblia de Scofield, publicada por primera vez en el 1909.
Aunque hay varias interpretaciones dispensacionalistas de la historia, to-
das concuerdan en que |a historia se compone de una serie de ~dispen-
saciones en las que Dios le revela algo a la humanidad, y que la huma-
nidad no logra cumplir, con lo cual surge una nueva dispensacién y una
nueva revelacién. Tales interpreptaciones también concuerdan en que la
Escritura, y en particular los libros de Danie! y Apocalipsis, son un anun-
cio profético de acontecimientos por venir, y que por lo tanto mediante
una correcta lectura de las profecias es posible determinar en qué esta-
dio nos encontramos y qué acontecimientos estan por venir, asi como su
orden. En los esquemas de Darby y de Scofield, hay un total de siete dis-
pensaciones, y estamos actualmente en la sexta, llamada “dispensacion
de laiglesia” la cual, como toda otra dispensacién anterior, conlleva una
gran —apostasia. Todo esto terminara con el retorno de Cristo, que mar-
caré el inicio de su reino sobre la tierra por mil afios ( »Milenialismo), an-
tes de pasar al Reino eterno de Dios.
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Al tiempo que la mayoria de los estudiosos biblicos descuentan el dis-
pensacionalismo como una interpretacién errénea y mal informada de
las Escrituras, si tiene muchos seguidores entre las masas. También de-
be senalarse que, aunque muchos dispensacionalistas insisten en que
los judios son un pueblo apéstata, también creen que Jesis vendra
cuando el estado de Israel sea plenamente restaurado a sus fronteras bi-
blicas. A ello se debe el fenémeno de que muchos cristianos conserva-
dores de tendencias dispensacionalistas que dicen que Dios no escucha
las oraciones de los judios siguen sin embargo politicas en pro de Isra-
el en cuestiones internacionales.

Divinizacion. ~Teopoiesis.

Docetismo. Término que se deriva del griego dokein, parecer o aparen-
tar. El docetismo es la doctrina segin la cual Jesis no tuvo cuerpo fi-
sico humano, sino sélo la apariencia de tal. Tales doctrinas fueron
muy populares en la iglesia antigua, y frecuentemente iban unidas a
posturas —~dualistas, segin las cuales sélo lo puramente espiritual
puede ser bueno, mientras que la materia es intrinsecamente mala. Si
la materia es mala, Jesis no pudo haber tenido cuerpo humano, sino
sélo la apariencia de tal. Al parecer tales doctrinas circularon desde
muy temprano, puesto que en Primera de Juan 4:2 encontramos su re-
chazo explicito, y es muy posible que las constantes referencias a Je-
sts en el acto de comer, alin después de su resurreccién, sean un in-
tento de refutar tendencias docéticas. Tales tendencias eran comunes
entre los ~gndsticos, y también Marcién las sostuvo, pues aparente-
mente decia que Jesis no nacié, sino que sencillamente aparecié co-
mo hombre maduro durante el reino de Tiberio (~Marcionismo). Bue-
na parte del Antiguo Simbolo Romano, asi como de su version
posterior, el Credo Apostdlico (»Credos), parece haberse formulado
como barrera contra las tendencias docéticas a negar el nacimiento
y los sufrimientos de Jests. De aqui la afirmacién de que Jests “nacié
de la virgen Maria, sufrié bajo el poder de Poncio Pilato, fue crucifi-
cado, muerto y sepultado”. Siempre ha habido en la comunidad cris-
tiana tendencias docéticas, aunque el verdadero docetismo nunca
logré aceptacién en la iglesia. Por una extension de significado, a ve-
ces una doctrina que en realidad no niega la realidad fisica de Jesus,
pero que si parece disminuir su completa humanidad recibe el califi-
cativo de “docética”.

Doctrina. Literalmente, “ensenanza”. El término “doctrina” tiene diver-
sos niveles de significado segtn su contexto. Al nivel inferior, senci-
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llamente puede referirse a la opinién o ensefanza de alguna persona
sobre un tema cualquiera, y en tal caso es sinénimo de “opinion”—
como por ejemplo, cuando se habla de la “doctrina platénica de la in-
mortalidad del alma”. Otras veces se le usa para referirse a todo un
acdpite en el discurso teolégico—como cuando se habla, por ejem-
plo, de la “doctrina de la salvacidn”, refiriéndose a la —soteriologia,
o a la “doctrina de la iglesia”, para referirse a la »eclesiologia. A un
nivel mds estricto, la “doctrina” se refiere a aquellas ensefianzas que
consciente y consideradamente caracterizan a un grupo cualquiera
dentro de la iglesia—como por ejemplo, cuando hablamos de “la
doctrina ~reformada de la —predestinacion” o de la “doctrina wesle-
yana de la —santificacién”. Por Gltimo, en el sentido estricto una
“doctrina” es una ensefianza de tal autoridad que rechazarla implica
sobrepasar los limites de la ortodoxia. En este Gltimo sentido, la doc-
trina es sinénimo del dogma.

Aun cuando se les emplea como sinéminos, “doctrina” y “dogma” tie-
nen distintas connotaciones. Para llegar a serlo, un dogma tiene que ser
promulgado por un cuerpo oficial y autorizado de la iglesia. Asi, la ma-
yoria de las iglesias cristianas—tanto la catélica romana como las or-
todoxas orientales y las protestantes—aceptan las decisiones doctrina-
les de los primeros concilios ecuménicos (en algunos casos los
primeros cuatro, y en otros los primeros siete) como materia de dog-
ma, mientras que el catolicismo romano le da esa autoridad a toda una
serie de doctrinas y decisiones de concilios y papas posteriores. Por
ello, el término “dogma” tiene connotaciones autoritarias de que mu-
chos protestantes modernos no gustan, y por lo tanto prefieren referir-
se a las “doctrinas oficiales” de la iglesia mds bien que a sus “dogmas”.
Aunque tales “doctrinas oficiales” o “dogmas” de la iglesia no han de
tomarse a la ligera, tampoco se les ha de considerar descripciones de-
talladas de la verdad que se esconde tras ellos. La doctrina de la »Tri-
nidad, por ejemplo, no es una descripcién del ser interno de Dios. Es
mds bien una serie de fronteras o bordes que ayuda a los creyentes a
evitar una serie de peligros al pensar o hablar acerca de Dios—peli-
gros tales como el triteismo, el -»subordinacionismo, el »arrianismo,
el >modalismo, etc.

Dogma. »Doctrina.

Dogmatica. Otro modo de referirse a la teologia, particularmente a
aquella que considera que su tarea consiste en estudiar las ~doctrinas
o dogmas de la iglesia, mds bien que en construir sistemas especula-
tivos personales. Como titulo, el término se utiliza frecuentemente co-
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mo forma abreviada del titulo de la obra de Karl Barth (1886-1968)
Dogmatica eclesiastica.

Donatismo. Movimiento que surgié en el norte de Africa temprano en el si-
glo cuarto, cuya posicién fundamental era que las consagraciones lleva-
das a cabo por obispos que habian caido en tiempos de persecucién no
eran vélidas. En consecuencia, los donatistas rechazaban la autoridad de
Ceciliano, a la sazén obispo de Cartago, quien habia sido consagrado por
un obispo que supuestamente habia caido en tiempos de persecucién. Es-
to llevé a un cisma cuyos participes recibieron el nombre de donatistas
porque uno de sus dirigentes se llamaba Donato. Cuando el resto de la
iglesia y luego las autoridades imperiales comenzaron a oponérseles, al-
gunos de los donatistas mas radicales, conocidos como “circuncelio-
nes”, acudieron a la violencia. Aunque fuertemente presionado por sus
enemigos, y desacreditado por sus crimenes mds violentos, el movimien-
to persisti6 hasta tiempos de la invasién musulmana cuatro siglos mds tar-
de. La cuestion teolégica planteada por el cisma, asi como por otros se-
mejantes (~Novacianismo), es la pureza de la iglesia y la validez de los
—sacramentos y ritos administrados por personas indignas. Fue contra los
donatistas que San Agustin y otros insistieron en que la validez del sacra-
mento no depende de la dignidad del ministro, sino del sacramento mis-
mo (~ex opere operato). Fue también contra ellos que Agustin desarrollé
la distincién entre la iglesia invisible, que es la compaiiia de todos los pre-
destinados, y la visible, en la que el trigo y la cizafia permanecen mez-
clados. (~Eclesiologia)

Donum superadditum. En la teologia medieval, el “don extra” que se su-
ponia que Adédn y Eva tenian cuando fueron creados, y que perdieron
con la ~caida. Segln esta teoria, Adan y Eva tenian todo cuanto era
necesario para abstenerse del pecado—en términos de San Agustin,
posse non peccare. En opinién de algunos, el donum superadditum in-
cluia también una excelencia en los poderes intelectuales y fisicos que
se ha perdido a consecuencia del pecado.

Dualismo. La nocién de que hay dos fuentes del ser. En los casos mds
extremos, el dualismo ve estos dos principios como eternamente
opuestos entre si. La expresién clasica de tal dualismo es el ~mani-
queismo, segun el cual la luz y las tinieblas han coexistido eternamen-
te, y ninguna de ellas puede destruir a la otra. Segin tal sistema,
nuestro mundo presente es una mezcla de estos dos principios, y la
lucha por la salvacién es el proceso por el cual se van separando, has-
ta que cada uno de ellos quede confinado a su propio sitio.
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Una forma mas moderada de dualismo ve a Dios como creador del
mundo, pero a partir de una “materia informe” o caos preexistente in-
dependientemente de Dios. Fue contra tal dualismo, propuesto por al-
gunos durante la reintroduccién del ~aristotelismo en los siglos doce
y trece, que la doctrina de la »creacién ~ex nihilo vino a ser dogma
de la iglesia.

Una tercera forma de dualismo, propuesta por muchos ~gnésticos en
el siglo segundo, comienza con un solo principio, pero afirma que en-
tonces el error o el mal de alguna manera entraron en la ecuacién, y
que el resultado del tal error o mal es el presente mundo material. Es-
to resulta en una visién dualista del mundo segtn la cual lo espiritual
es bueno y lo material malo.

El cristianismo ortodoxo ha tenido que hilar fino en cuanto a este te-
ma, insistiendo en que todo cuando existe—incluso Satan y todos los
demonios—es creacién de Dios, y por tanto originalmente bueno, pe-
ro afirmando al mismo tiempo que la lucha con tales poderes del mal
es real (~Satands; »Mal).

Duofisismo. Término derivado de raices griegas que significan “dos na-
turalezas”. Se emplea principalmente en el contexto de la —cristolo-
gia, como opuesto al ~monofisismo. Segtn la ~ortodoxia cristiana tal
como fue definida por el Concilio de Calcedonia en el 451, hay en el
Salvador dos naturalezas, una divina y otra humana, y estas dos exis-
ten en la ~persona de Jesucristo, “sin confusion, sin cambio, sin divi-
sidén, sin separacion”. Lo que esto significa es que Jesus es plenamen-
te humano y plenamente divino, y que su divinidad no disminuye su
humanidad, ni viceversa.

Duoteletismo (también duotelismo). Término derivado de raices griegas
que significan “dos voluntades”. Se le emplea en la ~cristologia co-
mo modo de rechazar el --monoteletismo. El Sexto Concilio Ecumé-
nico, reunido en Constantinopla en el 681, rechazé el monoteletismo
y afirmé el duoteletismo. Esto era sencillamente una extensién del
principio segin el cual Jests ha de ser plenamente humano y plena-
mente divino, y por lo tanto ha de tener tanto una voluntad humana
como una voluntad divina, aun cuando ambas coinciden en cuanto
a su contenido.

E

Ebionismo. Movimiento que surgié en fecha muy temprana entre cris-
tianos judios, y del cual se sabe tinicamente a través de quienes es-
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cribieron contra él. Por tanto, sus ensefanzas no resultan del todo
claras. El nombre del movimiento se deriva del término hebreo para
los “pobres”, y al parecer los ebionitas llevaban una vida sencilla. Se
les criticé sobre todo por su -cristologia, puesto que aparentemen-
te sostenian que Jesds fue un gran profeta—el mas grande de todos

| sproe s,peoc * ' yes mas uep T — u " fi'eli
hizo que Dios le adoptase como hijo (~Adopcionismo). Mas tarde,
| término “ bionita” s. ha usauo a veees para referirse a cualquicr
cristologia “baja”, es decir, que no declare que Jesis es plenamente
divino.

Eclesiologia. Aquella parte de la teologia que se refiere a la iglesia y su
naturaleza. (En algunos circulos, se usa el mismo término para refe-
rirse al arte de disefiar y decorar iglesias.) La palabra “eclesiologia” se
deriva del griego ekklesiay de su transliteracion latina, ecclesia. El tér-
mino griego originalmente se referia a cualquier asamblea que fuese
convocada—como por ejemplo la asamblea de los ciudadanos ate-
nienses—pero en circulos cristianos comenzo a utilizarse Gnicamen-
te para el cuerpo de los creyentes.

En el Nuevo Testamento no existe una eclesiologia como tal. Pero si
se utilizan muchas imagenes para describir la iglesia, y cada una de
ellas subraya uno de los varios aspectos de la realidad eclesiastica—
cuerpo de Cristo, esposa de Cristo, pueblo de Dios, arca de salvacion,
edificio de Dios, real sacerdocio, vina del Sefior, etc. Todas estas re-
ferencias, asi como el testimonio todo del Nuevo Testamento, indican
que la iglesia es elemento fundamental de! evangelio cristiano, cuya
proclamacién queda incompleta si no invita a las personas a unirse al
cuerpo de los creyentes. Durante la era patristica, las muchas contro-
versias teoldgicas, y particularmente la necesidad de responder a los
retos del ~gnosticismo y del -»marcionismo, llevaron a un énfasis
creciente sobre la autoridad de la iglesia. De alli surgi6 la doctrina de
Ja »sucesion apostdlica, y el énfasis sobre la ~apostolicidad, »unidad
y —catolicidad como —sefiales 0 marcas de la iglesia. Asi, en el siglo
tercero Cipriano declaré que no hay salvacién fuera de la iglesia, y
que no es posible tener a Dios por padre sin tener a la iglesia por ma-
dre—afirmaciones que tanto Lutero como Calvino mds tarde citaron
y aprobaron. Ya por aquella fecha, habia debates entre los cristianos
acerca de la pureza de la iglesia, y esos debates se volvieron mas vi-
rulentos en el siglo cuarto (~Novacianismo; »Donatismo). Como re-
sultado de ellos, la »santidad también qued6 definida y declarada co-
mo una de las sefales esenciales de la iglesia. Luego, mientras el
Credo original de Nicea afirmaba sencillamente la fe “en el Espiritu
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Santo”, el texto que fue enmendado en Constantinopla en el 381
afade “y en la iglesia una, santa, catdlica y apostdlica”.

Uno de los temas constantes en la eclesiologia ha sido la relacién en-
tre la iglesia como cuerpo de creyentes en un lugar particular—como
en el caso de “la iglesia de Laodicea” o la “Primera Iglesia Metodista”—
la iglesia como cuerpo nacional o internacional—como en “la Iglesia
de Inglaterra” o “la Iglesia Presbiteriana”—y la iglesia como cuerpo de
todos los creyentes—Ila “una, santa, catélica y apostdlica”. Resulta cla-
ro que esa iglesia una, santa, catélica y apostélica existe en la tierra so-
lamente en su encarnacién en congregaciones locales, en organizacio-
nes eclesidsticas, denominaciones, etc. Empero sélo unas pocas de las
denominaciones mds dogmaticas y exclusivistas pretenden que ellas, y
solamente ellas, son la iglesia de Jesucristo. ;Cémo entonces se relacio-
nan estos diversos “niveles” o “encarnaciones” de la iglesia entre si'y
con el cuerpo de Cristo, que obviamente es uno solo?

Una opinién que ha sido bastante comin desde tiempos de San Agus-
tin (354-430), y que sirve de respuesta parcial a esta Gltima pregunta,
es la distincién entre la iglesia visible y la invisible. En esta distincién,
la iglesia invisible, que segln la mayoria de los tedlogos s6lo Dios co-
noce, es la compania de todos los que han de ser salvos. La iglesia vi-
sible es la comunidad terrena en la que los miembros de la iglesia in-
visible son convocados por el Espiritu Santo, pero en la que el trigo y
la cizafia permanecen mezclados. En el caso de Agustin mismo, esta
distincién no pretendfa disminuir la importancia de la iglesia y de sus
estructuras, sino todo lo contrario: lo que se pretendia era sostener la
autoridad e importancia de la iglesia visible aun en medio de sus im-
perfecciones. Empero en tiempos posteriores otros han utilizado la
misma distincion para declarar que la iglesia visible tiene poca o nin-
guna importancia, que es posible abandonarla sin temor alguno, pues-
to que en fin de cuentas ellos son miembros de la iglesia invisible.
Otro punto de desacuerdo en cuestiones eclesioldgicas ha sido la re-
lacién entre la naturaleza de la iglesia y su gobierno. Desde fecha muy
temprana, hubo en la iglesia dirigentes que recibian los titulos de ~o-
bispos, presbiteros o ancianos (—sacerdocio) y didconos. Aunque al
parecer durante algin tiempo un presbitero fue lo mismo que un
obispo, ya en el siglo segundo existia la jerarquia tripartita de obispos,
presbiteros y didconos. Empero, esto no quiere decir que la iglesia fue-
se una jerarquia, sino sencillamente que tenia un sistema de gobier-
no jerarquico. Durante la Edad Media, una visién altamente jerdrqui-
ca de toda la creacién llevé también a una vision jerarquica de la
iglesia, de tal modo que la iglesia consistia ella misma en una »jerar-
qufa. Como en cualquier jerarquia, los miembros inferiores derivan su
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autoridad y hasta su existencia de los superiores. Esto llevé a tal pun-
to que resultaba comdn hablar de “la iglesia” como el clero, y parti-
cularmente los altos niveles del mismo, como si el laicado no fuese
la iglesia. En el siglo veinte, esos extremos fueron moderados por el
Segundo Concilio Vaticano al referirse a la iglesia como el pueblo pe-
regrino de Dios y al afirmar el —sacerdocio de todos los creyentes. En
contraste con tal vision jerdrquica de la iglesia, otros han afirmado que
la iglesia es el cuerpo de los creyentes, y que es en ellos que la auto-
ridad reside. Tal fue la postura del ~conciliarismo de fines del medio-
evo, y ha sido la posicion prevaleciente en muchas iglesias protestan-
tes, donde se afirma que en Gltima instancia la autoridad reside en los
creyentes. En el siglo dieciséis, los reformadores—particularmente
Lutero y Calvino—insistieron en que lo que constituye a la iglesia no
es ni la jerarquia ni sus miembros, sino la ~Palabra de Dios, con lo
cual querian decir la palabra predicada desde el pulpito y demostra-
da en los —»sacramentos. Por ello la afirmacion de Calvino, que “do-
quiera vemos la Palabra puramente predicada y escuchada, y los sa-
cramentos administrados segin la institucion de Cristo, alli sin duda
alguna existe una iglesia de Dios”.

Ecumenismo. Término que se le deriva del griego oikoumene, “toda la
tierra habitada”. Luego, originalmente lo “ecuménico” era sencilla-
mente lo “universal”. Es en ese sentido que se habla de los grandes
concilios de la iglesia durante los primeros siglos, tales como el de Ni-
cea en el 325, como “concilios ecuménicos”.

Existe desacuerdo entre las iglesias orientales y la de Roma en torno
a cuantos concilios han sido verdaderamente ecuménicos: el Orien-
te acepta Gnicamente los primeros siete, terminando con el Segundo
Concilio de Nicea en el 787, y la Iglesia Catdlica Romana acepta vein-
te, hasta llegar al Segundo Concilio Vaticano.

Empero en tiempos mas recientes los términos “ecumenismo” y “ecu-
ménico” se han asociado mas directamente con el intento de estable-
cer relaciones mds estrechas, y quizd hasta unidad, entre las diversas
iglesias en todo el mundo. Este movimiento ecuménico moderno tie-
ne varias raices. Una de ellas se encuentra en lo que antes se ilamé
el “campo misionero”, donde los misioneros pronto descubrieron
que las diferencias, divisiones y competencia entre diversas denomi-
naciones eran un obstaculo en la evangelizacién del mundo. Por ello,
ya a principios del siglo diecinueve Guillermo Carey proponia que tu-
viese lugar una gran conferencia misionera internacional que debia
reunirse en Capetown en 1810, a fin de promover la colaboraciéon en-
tre las diversas empresas misioneras protestantes.
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Otras raices del movimiento ecuménico moderno son el estudio reno-
vado de la Biblia, que ha creado puentes entre estudiosos proceden-
tes de diversas tradiciones, la necesidad de responder en conjunto a
retos tales como el totalitarianismo, el secularismo y el hambre mun-
dial, y las comunicaciones mds rapidas a partir del siglo veinte, que
facilitaron el contacto y el didlogo entre personas en distintas partes
del mundo.

Este movimiento ecuménico moderno, que se origind entre protestan-
tes y pronto involucrd a varias iglesias orientales, se desarroll6 origi-
nalmente siguiendo tres lineas de interés: “fe y orden”, “vida y obra”,
y la empresa misionera. Ef primero de estos movimientos buscaba
acercar a las iglesias entre si en aquellas cuestiones que tienen que ver
con la doctrina y la forma de gobierno. El segundo fomentaba la co-
laboracién en asuntos practicos, proyectos caritativos, y otras cosas se-
mejantes. Estos dos movimientos a la postre cristalizaron en el Con-
sejo Mundial de lglesias, que se organizé en una asamblea mundial
en Amsterdam en 1948. Los intereses misioneros llevaron a la Confe-
rencia Misionera Mundial que se reunié en Edinburgo en 1910—
exactamente cien afos después de la conferencia que Carey habia
proyectado—y cristalizaron en el Consejo Internacional Misionero,
organizado en el 1921. Este dltimo organismo se unié al Consejo
Mundial de Iglesias en la asamblea de Nueva Delhi en 1961, y vino
a ser entonces la Comisién de Mision Mundial y Evangelismo del Con-
sejo Mundial.

Entre protestantes de tendencias mas conservadoras, hubo muchos que
cuestionaron las decisiones, estructuras y teologia del Consejo Mundial
de Iglesias y de los cuerpos que se relacionan con él. Para muchos, el
término mismo “ecuménico” vino a ser anatema, pues se le veia como
la disposicién a abandonar algunos puntos fundamentales de doctrina
en pos de la unidad. Empero aun entre esos grupos hubo también una
tendencia hacia la mayor unidad y colaboracidn. El resultado de esto
fue el “Movimiento de Lausana”—el Comité de Lausana para la Evan-
gelizacién Mundial-—que se inicié en el 1974, en el Congreso sobre la
Evangelizacién Mundial.

En el entretanto, en 1962-65, el Segundo Concilio Vaticano de la
Iglesia Catélica Romana se habia reunido. Al convocar a este conci-
lio, el papa Juan XXIIl declaré que seria “ecuménico”. Segin el pro-
yecto fue evolucionando, resulté evidente que se esperaba que este
concilio tuviese dimensiones ecuménicas tanto en el sentido tradicio-
nal como en el mas moderno. En el sentido tradicional, seria el vigé-
simo en la serie de concilios que la Iglesia de Roma considera ecumé-
nicos o universales. En el sentido moderno, el Concilio incluiria la
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presencia de representantes de las iglesias orientales y protestantes,
aunque s6lo como observadores, y no como participantes. Al mismo
tiempo, en parte gracias a la apertura de juan XXIl, la iglesia Catdli-
ca Romana se involucré mas en el movimiento ecuménico moderno,
y desarrollé colaboracién y vinculos mds estrechos con el Consejo
Mundial de Iglesias y varios cuerpos semejantes en diversas partes del
mundo.

Por Gltimo, segin el didlogo interreligioso se fue volviendo cada vez
mas activo hacia fines del siglo veinte y principios del veintiuno, al-
gunos comenzaron a referirse a ese dialogo como una nueva forma de
“ecumenismo”. Empero, esto no ha de confundirse con el movimien-
to ecuménico moderno.

Elecci6n. La accion o decreto por el cual Dios predestina a algunos pa-
ra la salvacién. —Predestinacion.

Emanaci6én. Un modo particular de entender la relacién entre el Uno

(Dios) y “los muchos”—el mundo. Segtn esta idea, sostenida por mu-
chos ~gnésticos y ~neoplaténicos, el Uno irradia su propia sustancia,
de manera semejante a una serie de circulos concéntricos en un es-
tanque, o a la manera en que el fuego irradia calor. Mientras mas pré-
ximo se encuentre algln ser al Uno, mejor sera. Asi, por ejemplo, el
intelecto es mejor que la materia, y la materia formada es mejor que
la diversidad cadtica. La mayoria de los tedlogos cristianos rechaza es-
ta opinién, insistiendo que hay una diferencia ontolégica entre Dios
y la creacién, y que esta ltima no es sencillamente un nivel inferior
de lo divino. Un modo de expresar esto es decir que segun |a teoria
de la emanacién el mundo es producto de la esencia de Dios, de la
cual participa, mientras que en la doctrina de la -»creacién el mundo
es resultado de la voluntad de Dios.
Aunque la teoria de la emanacién ha sido generalmente rechazada
por los tedlogos cristianos, si impactd a buena parte de la teologia me-
dieval que tendia a ver la creacién toda como un orden jerdrquico
(~Jerarquia), segln cada ser estuviese mds préximo o mds distante de
lo divino. También esta visién ayudd a Agustin (354-430) a desarrollar
su teoria del ~mal, que segin él no es una substancia, sino un apar-
tarse del Uno y moverse hacia la multiplicidad.

Empirismo. Teoria del conocimiento (—Epistemologia) que sostiene que
todo conocimiento se deriva de la experiencia, ya sea la experiencia
de los sentidos, o ya la experiencia interna, y que por tanto se opone
al »idealismo.
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El empirismo florecié particularmente en Gran Bretaia en los siglos
diecisiete y dieciocho, bajo el impulso filoséfico de John Locke (1632-
1704). Encontrd expresion teoldgica en el ~deismo, y finalmente lle-
g6 a un callején sin salida con la obra de David Hume (1711-1776),
quien arguia que ideas tan fundamentales como la de ~causalidad y
la de »substancia nunca se experimentan, y no pueden probarse me-
diante la experiencia. En un sentido mds popular, se habla del “em-
pirismo” como la actitud de quienes dicen que sélo creeran lo que
puedan ver o puedan demostrar mediante {a experimentacién.

Enajenacion. Separacién o distanciamiento. El término se emplea comun-
mente en la filosofia a partir de tiempos de Hegel, y sobre todo de Feuer-
bach y Marx—y en la teologia en los escritos de aquellos tedlogos que
han sido mas impactados por esos fildésofos. Hoy se le emplea con ma-
yor frecuencia en los escritos de los tedlogos ~existencialistas. Se refie-
re comunmente a la enajenacién o distanciamiento de uno mismo, de
otros y de Dios. La auto-enajenacion es tanto la distancia que separa al
yo de su verdadero ser como la incapacidad del yo de aceptarse tal co-
mo es. En algunos tedlogos contemporaneos se tiende a hablar de ena-
jenacién mds-bien que de pecado.

Encarnacion. Accién de Dios de tomar carne (en-carnarse) en Jesucris-
to. La encarnacién es el centro de la fe cristiana, y uno de los puntos
que la distingue de otras religiones monoteistas.

Desde fecha muy temprana los cristianos estaban convencidos de la
presencia especial de Dios en Jesus. Pablo se refiere a él como el “Se-
fior”, el término que se utilizaba en la Septuaginta, la version griega de
la Biblia Hebrea que Pablo cita en sus cartas, para referirse a Dios. Ma-
teo le hace hablar en un monte, donde establece los principios de con-
ducta de sus seguidores, de igual manera en que Dios le habl6 a Moi-
sés y a los hijos de Israel en el Monte Sinai. Juan nos le muestra
reclamando para si una unidad dnica con el Padre. A principios del si-
glo segundo, Ignacio de Antioquia se refiere a la pasién de Cristo co-
mo “los sufrimientos de mi Dios”. Luego, aunque hubo debates acer-
ca del sentido y modo de la encarnacién que continuarian hasta el dia
de hoy, |a presencia Gnica de Dios en Cristo era cuestién generafmen-
te aceptada desde los primerisimos tiempos.

Por otra parte, lo que no estaba claro era el modo preciso en que esa
presencia debia describirse. A un extremo del espectro teoldgico habia
quienes crefan que Jests era un profeta Gnico, pero con todo y eso no
mads que un ser humano a quien Dios habia inspirado como inspiré an-
tes a los profetas, o a quien Dios habfa adoptado como hijo en algdin
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momento durante su vida—segln algunos, en el bautismo, cuando
Dios le declaré su hijo bienamado ( -Ebionismo; ~Adopcionismo). Al
otro extremo del espectro, habia quienes decian que jesis no era ver-
daderamente humano, sino que en realidad era un ser celestial que apa-
rentaba tener cuerpo (~Docetismo; -»Gnosticismo; —Marcionismo).
Ambos extremos fueron pronto rechazados por la mayoria de la iglesia.
De los dos, fue el segundo el que siempre parecié tener mds atractivo
para algunos creyentes, y que por lo tanto fue una amenaza para el cris-
tianismo ortodoxo por mas tiempo.
Entre estos dos extremos, habia toda una variedad de opiniones en
cuanto a la presencia de Dios en Jesucristo, todas ellas concordando
en que Jesus es divino y humano, pero difiriendo en cuanto a cémo
interpretar o referirse a ese hecho. En el Occidente, Tertuliano utilizé
lenguaje legal para aclarar que en Jesus hay “dos subtancias”, la divi-
na y la humana, en una persona. Al parecer en este contexto enten-
dfa los términos “substancia” y “persona” como los entendfa la ley ro-
mana. En esa ley, la substancia es la propiedad u oficio que determina
el cardcter o status de un individuo, y la persona es quien tiene tal pro-
piedad u oficio. Aunque los escritos de Tertuliano sobre este tema no
fueron generalmente empleados en el curso de las controversias du-
rante los préximos dos siglos, es interesante notar que a la postre la
ortodoxia cristiana se definié en términos semejantes a los de Tertu-
liano, afirmando que hay dos “naturalezas”, la divina y la humana, en
una persona.
En el Oriente de habla griega, habia dos escuelas de pensamiento. Una
de ellas, la escuela ~alejandrina, tendia a subrayar la unidad entre lo
divino y lo humano, a veces a tal punto que parecfa que la humanidad
de Jestis quedaba absorbida o eclipsada por la divinidad. La otra, la
tendencia —~antioquefia, tomaba el camino opuesto, insistiendo en la
necesidad de afirmar la plena humanidad de Jesds, aunque esto requi-
riese limitar su divinidad, o limitar la unién entre ambas naturalezas,
para asegurarse de que la divinidad no eclipsara la plena humanidad
de Jests. Los historiadores frecuentemente se refieren a la primera de
estas tendencias como una -cristologfa “unitiva”, y a la segunda co-
mo “disyuntiva”.
La cristologia unitiva de los alejandrinos encontré temprana expresion
en lo que los historiadores llaman la cristologia del “logos-sarx” (es
decir, logos-carne), que afirma que lo que Dios asumid en Jesus, mds
bien que un ser humano completo, fue el cuerpo o carne humana. Tal
fue la postura de los ~apolinaristas, quienes sostenian que en Jesus el
-Logos o Palabra de Dios tomé un cuerpo humano, de tal modo que
en Jests no hay “alma racional” humana, puesto que ef fugar de tal
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alma lo ocupa el Logos. Esta postura pronto fue declarada inacepta-
ble, porque negaba la plena humanidad de Jesus.

La teologia disyuntiva de los antioquefios vino a ser el centro del de-
bate cuando Nestorio (~Nestorianismo) propuso referirse a Jesus co-
mo “dos naturalezas” en “dos personas”, y ambas unidas en lo que é|
llamaba “una unién moral”, de tal modo que fuese posible hablar de
algunas cosas que Jesuts hizo como humano, y otras que hizo como
Dios. Asi, por ejemplo, Jests nacié de Maria, pero Dios no. Es por es-
to que el término -» Theotokos se volvié el centro de la controversia.
La posicion de Nestorio fue rechazada por la iglesia en el Concilio de
Efeso en el 431.

Frente a Nestorio, Cirilo de Alejandria (murié 444) insistia en la ne-
cedad de entender la unién de tal manera que todo lo que se diga de
Jesus se diga tanto de su humanidad como de su divinidad, puesto que
el sujeto de toda predicacién no es la divinidad ni la humanidad, si-
no la persona Unica de Dios encarnado (-communicatio idiomatum).
Por ello Cirilo hablaba acerca de una “unién hipostatica”, con lo
cual queria decir que en Jesus las dos naturalezas, divina y humana,
existen en una sola —~hipéstasis, una persona, la Segunda Persona de
la »Trinidad. Otros tedlogos de la escuela alejandrina iban mas lejos,
declarando que una vez que la unién tiene lugar ya no es posible ha-
blar de una naturaleza humana en Cristo, sino sélo de la naturaleza
divina que ha absorbido a la humanidad. Los tales recibieron el nom-
bre de ~monofisitas, es decir, sostenedores de una naturaleza, y sus
ensefianzas también fueron rechazadas por la iglesia, esta vez en el
Concilio de Calcedonia, que en el afio 451 declaré que en Cristo hay
dos naturalezas en una sola persona o hipdstasis.

Como resultado de estas controversias surgieron las primeras divisio-
nes permanentes en la iglesia cristiana, de tal modo que hasta el dia
de hoy hay algunos cristianos, principalmente en los antiguos territo-
rios del antiguo Imperio Persa, que se declaran seguidores de las doc-
trinas de Nestorio, y otros, en Egipto, Etiopia, Siria y hasta la India
quienes se dicen “monofisitas”—aunque muchos sostienen que la di-
ferencia se ha vuelto puramente verbal y tradicional.

AUn entonces, la controversia no terminé. Frecuentemente complica-
da por consideraciones de indole politica, continué en torno a nue-
vas formulaciones tales como el ~monergismo y el ~monoteletismo.
De hecho, a través de toda la historia los te6logos que aceptan las de-
cisiones de Calcedonia tienden a diferir inclindndose en una direccién
u otra. Asi se ha dicho, por ejemplo, que al tiempo que Lutero se in-
clina mas hacia una cristologia unitiva, Calvino tiende hacia una te-
ologia disyuntiva.
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En tiempos mds recientes, el —liberalismo resucité la idea de que Je-
sts fue un maestro excepcional, hombre santo, o profeta, pero no
Dios encarnado. Aunque tal opinién acerca de Jes(s se ha vuelto co-
mdn en la sociedad secular, vale la pena tomar en cuenta el comenta-
rio de Bonhoeffer (1906-45) en el sentido de que tales opiniones, aun
cuando parezcan mas razonables que la doctrina tradicional de la en-
carnacion, en realidad hacen de Jesus una especie de fenémeno so-
brehumano, y por lo tanto no son mas creibles que el viejo docetismo.
Las diversas opiniones acerca del modo de la encarnacién se relacio-
nan estrechamente con diversas opiniones acerca de su propdsito. Por
lo comin, todos afirman que el propdsito de la encarnacién fue nues-
tra salvacién; pero aun respecto a esto hay diversas opiniones (~Expia-
cién). En el Occidente, la interpretacion mas comtin de la expiacién
es que Jesus vino a pagar por los pecados humanos en la cruz. En su
ensayo cldsico sobre este tema, Anselmo de Canterbury (1033-1109)
sostiene que esto requiere que Jesds sea humano, puesto que era la hu-
manidad quien habia pecado, y que sea divino, puesto que lo que se
requiere es un pago infinito. Estas opiniones ven menos importancia
salvifica en la encarnacién misma, que queda casi reducida a un mo-
do de llegar a la cruz. Si, por otra parte, lo que los humanos necesitan
no es alguien que pague por su pecado, sino alguien que les muestre
el camino hacia Dios, entonces la humanidad de Jesus se vuelve un
mero instrumento mediante el cual la divinidad nos habla, y esto es
perfectamente compatible con la cristologia de tipo alejandrino. Si el
propdsito de la intervencién es abrir el camino para que los cristianos
puedan unirse a Dios (~Teopoiesis), alzar a la humanidad a la comu-
nién con Dios, entonces resulta de suprema importancia que Jesus sea
plenamente humano, como insistian los antioquefios, y la encarnacién
misma se vuelve un acto redentor del cual la cruz es s6lo un aspecto.
Lo que es mds, a través de los siglos ha habido algunos teélogos (en-
tre ellos Ireneo en el siglo segundo, Alejandro de Hales en el trece, y
Teilhard de Chardin en el veinte) que han visto la encarnacién, no
principalmente como la respuesta y solucién de Dios al pecado hu-
mano, sino como el propdsito mismo de Dios al crear la humanidad.
En tal caso la cristologia no comienza, como lo hace la mayor parte
de la cristologia traidicional, con el contraste o distancia entre la hu-
manidad y la divinidad, sino con la compatibilidad entre ambas.

Enculturacién. Término que se hizo comun en la teoria misiolégica du-
rante la segunda mitad del siglo veinte, para referirse a los procesos
mediante los cuales el cristianismo echa raices en una nueva -»cultu-
ra. Frecuentemente se le contrasta con la -»aculturacién y con la ~a-
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comodacién, el método segun el cual los misioneros adaptan su pre-
dicacion, ensefianzas y précticas a las diversas culturas, porque la en-
culturacién, mas que un método misionero, es el resultado de la prac-
tica actual de la vida cristiana dentro de una cultura. En otras palabras,
los agentes de la enculturacién no son misioneros u otras personas
fuera de la cultura en busca de “puntos de contacto” con esa cultura,
sino mas bien los cristianos dentro de la cultura misma quienes, mu-
chas veces inconscientemente, interpretan y viven el Evangelio segin
las tradiciones y patrones de su propia cultura. En cuanto al conteni-
do, la enculturacién es mucho mas amplia que la aculturacion, pues-
to que la dltima se refiere a la cultura receptora sélo en término de
aquellos puntos en los que es posible construir un puente, mientras
que en la enculturacién quienes son parte de la nueva cultura tienen
que tratar con toda ella segln se relaciona con el cristianismo. Algu-
nos misiélogos usan el modelo de la ~encarnacién como paradigma
para la enculturacién, sosteniendo que el Gnico modo de conocer la
fe cristiana es a través de su encarnacién en una cultura, y que todo
intento de separar las doctrinas eternas e inmutables de la cultura en
la cual existen.ha de fracasar—de igual modo que la ortodoxia cris-
tolégica siempre ha sostenido que la divinidad de Cristo no puede se-
pararse de su humanidad. En la enculturacién, no sélo se cristianiza
la cultura, sino también se “culturaliza” el Evangelio—interpretado y
vivido ahora de una manera especifica en esa cultura particular. Esto
quiere decir que el proceso misionero, ademas de una expansion ge-
ogréfica, es la constante reinvencién del cristianismo.

Enhipéstasis. La teorfa ~cristolégica propuesta por Leoncio de Bizanzio
(siglo sexto) para defender la postura ortodoxa, segtn la cual es posi-
ble que dos naturalezas se unan en una sola ~hipéstasis y continGen
siendo diferentes. Asi, por ejemplo, el almay el cuerpo se unen en la
hipdstasis de un solo ser humano, pero cada uno de ellos puede exis-
tir separadamente. Cuando estdn unidos, subsisten en una sola hipGs-
tasis, la del ser humano. Cuando estan separados, cada cual tiene su
propia hipéstasis. En el caso del Salvador, su naturaleza humana sub-
siste en la hipéstasis de la divina, aunque normalmente una naturale-
za humana podria existir por si misma, en su propia hipéstasis. Es por
esto que este modo de entender la unién en Jesus se llama “unién en-
hipostatica”.

Entusiasmo. Término que originalmente significaba ser poseido por
Dios o los dioses, y que por lo general tuvo connotaciones positivas
en la teologia cristiana hasta el siglo diecisiete, cuando se le empled
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para referirse a quienes pretendian tener una comunicacién privada
con Dios, y en base a tal comunicacién decian haber recibido instruc-
ciones especiales para si mismos o para otros. Juan Wesley (1703-91)
fue acusado repetidamente de “entusiasta”—acusacién que rechazé
constante y repetidamente.

Epiclesis. La oracién eucaristica en que se invoca la presencia del Es-
piritu Santo, por lo general para consagrar el pan y el vino, pero tam-
bién en ocasiones sobre todo el pueblo, de modo que puedan recibir
el Espiritu de igual que lo reciben los elementos consagrados. La epi-
clesis siempre ha sido un elemento importante en todas las liturgias
eucaristicas orientales. En el Occidente, cay6 en desuso durante la
Edad Media, pero ha sido introducida mds recientemente tanto por
protestantes como por catélicos romanos. Tradicionalmente, ha habi-
do un desacuerdo entre las iglesias orientales y el catolicismo roma-
no, puesto que mientras éste Gltimo piensa que la consagracién de los
elementos eucaristicos tiene lugar cuando el sacerdote pronuncia las
palabras de institucion, aquéllas sostienen que la consagracion tiene
lugar con la venida del Espiritu Santo en la epiclesis.

Episcopal. Lo que se refiere al ~obispo—en latin, episcopus—o los
obispos. Es también parte del nombre oficial de la iglesia que repre-
senta a la Comunién Anglicana en los Estados Unidos y algunos otros
paises, llamada Iglesia Episcopal.

Epistemologia. La rama de la filosofia que ocupa de la teoria del cono-
cimiento. Desde tiempos antiguos, hubo desacuerdo entre los filéso-
fos griegos en cuanto a cémo es que la mente humana adquiere cono-
cimiento. Platén (-Platonismo) sostenia que, puesto que todo cuanto
los sentidos perciben es pasajero y por lo tanto no real en el sentido al-
timo, los sentidos no pueden ser fuente del verdadero conocimiento.
Por ello sugirié la ~preexistencia de las almas, sosteniendo que fue en
esa existencia previa que las almas han tenido ocasién de conocer las
ideas eternas, y que todo conocimiento verdadero en la existencia
presente es recuerdo de ese conocimiento pasado. Esto implica que la
funcién del maestro no es plantar nuevos conocimientos en la mente
del estudiante, sino mds bien hacer surgir el conocimiento que ya se
encuentra alli, de manera semejante a como una comadrona ayuda a
una madre a tener un hijo. Frente a Platdn, su discipulo Aristételes pro-
ponia una teoria segln la cual el conocimiento comienza con los da-
tos de los sentidos, de los cuales entonces la mente destila la esencia
comun que se encuentra tras los seres de la misma especie.
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En la teologia cristiana temprana, estas dos opiniones lucharon por la
supremacia. Por lo general, la ~escuela alejandrina preferia la opcion
de Platén, y la ~antioquefia se inclinaba hacia de la Aristételes. A la
postre, empero, el platonismo resulté vencedor, y durante siglos la
mayoria de los te6logos cristianos eran platonicos en lo referente a
cuestiones epistemoldgicas.

Esto requirié ciertos ajustes, puesto que desde fecha bastante tempra-
na los te6logos cristianos rechazaron la nocién de la preexistencia de
las almas. Asi surgid la teoria de la ~iluminacién, propuesta por Agus-
tin y otros, segln la cual, puesto que los sentidos no pueden ser el ori-
gen del verdadero conocimiento, ese conocimiento le llega al intelec-
to mediante una iluminacién directa por parte del Verbo o ~Logos
eterno de Dios.

No fue sino en el siglo trece, con la reintroduccién de la filosofia aris-
totélica en Europa Occidental, que los tedlogos medievales comenza-
ron a considerar de nuevo la posibilidad de que los sentidos tuviesen
una funcién basica en el conocimiento de la verdad. Esta fue una de
las principales contribuciones de Tomds de Aquino (-~Tomismo) y en
cierto modo se encuentra en la raiz de la ciencia, la experimentacién
y la tecnologia occidentales.

Este énfasis en los sentidos y su experiencia llegé a su punto culminante
en el ~empirismo britdnico de los siglos diecisiete y dieciocho, segin el
cual todo conocimiento viene de los sentidos—ya sea de los cinco sen-
tidos externos, o ya del sentido de la experiencia interna—y a la postre
llevé al ~deismo. En el entretanto, en el continente europeo, Descartes
(1596-1650) y sus seguidores (~Cartesianismo) propusieron un regreso a
una epistemologia que no se fundamentase en la percepcién sensoria. A
la postre, primero en la obra de David Hume (1711-76), y definitivamen-
te en la filosofia de Emmanuel Kant (1724-1804), tanto el empirismo bri-
tanico como el ~idealismo cartesiano fueron reemplazados por la con-
ciencia de que las estructuras de la mente tienen un lugar importante en
lo que nos es dable conocer y cémo podemos conocerlo, puesto que el
conocimiento no es un mero proceso de introducir ideas en la mente, si-
no que es un proceso activo en cual los datos que los sentidos nos dan
se organizan segun las capacidades y estructuras de la mente.

Erastianismo. Doctrina tradicionalmente atribuida a Tomds Erasto (1524-

83), profesor de medicina de origen suizo quien ensefi6 en la Univer-
sidad de Heidelberg, y defendié el poder de la autoridad civil en asun-
tos eclesidsticos. En un tratado sobre la »excomunién publicado
péstumamente, Erasto argumentaba que la iglesia no tiene poder de ex-
comunién, y que el castigo de los pecadores debe quedar en manos
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del estado. Sobre la base de ese tratado, toda opinidn segln la cual el
estado se encuentra por encima de la iglesia, aun en asuntos de disci-
plina y orden eclesidsticos, recibe el nombre de “erastianismo”.

Escatologia. La doctrina de las “Gltimas cosas”—del griego eschata, al-
timas cosas, y logos, tratado, doctrina o palabra. Frecuentemente la es-
catologfa se ocupa de temas tales como la ~parusia de Jesds, el —jui-
cio final, la vida —eterna, el »milenio, el ->rapto, la -»resurreccién de
los muertos, etc. Puesto que mucha especulacién vana se ha dedica-
do a la tarea de determinar el orden de tales acontecimientos (-+Dis-
pensacionalismo, ~Milenialismo), y todo esto se ha empleado como
medio de atemorizar a las gentes para que acepten la fe, la escatolo-
gia ha sido frecuentemente postergada por te6logos que piensan que
tales asuntos deben quedar en las manos de Dios. Algunos han llega-
do a la conclusién de que la escatologia no es sino una metafora pa-
ra referirse al encuentro del individuo con Dios, ya sea en esta vida o
en la venidera.

Empero hay otro sentido en el que la escatologia es de importancia
fundamental para la teologfa cristiana. En este sentido, la escatologfa,
en lugar de ser cuestiéon de miedo, es el fundamento de la esperanza
y el gozo cristianos. La escatologia es la expectativa y la seguridad de
que a la postre Dios y el amor de Dios han de prevalecer. En este sen-
tido, la escatologia, en lugar de ser un apéndice al resto de |a teolo-
gia, se vuelve uno de los pilares sobre los cuales se ha de construir la
teologfa (~Esperanza, teologia de la). Sin una expectativa del fin, to-
da la historia y toda la vida parecen perder sentido y esperanza.

Por otra parte, mucha de la especulacidn tradicional acerca del fin de
los tiempos se olvida de que segtin el testimonio del Nuevo Testamen-
to en cierto sentido el fin ya ha llegado. En la encarnacién y resurrec-
cién de Jesucristo, el fin de la historia se ha introducido en ella. Repe-
tidamente, el Nuevo Testamento se refiere a los acontecimientos de la
vida, muerte y resurreccién de Jesus, y a la dadiva del Espiritu en Pen-
tecostés como “los postreros dias”. Por ello muchos teélogos han suge-
rido que se debe hablar acerca de la escatologia cristiana en términos
paraddjicos afirmando tanto el “ya” como el “todavia no”. Jesds vino;
y sin embargo, Jests ha de venir. El Reino de Dios ya estd entre noso-
tros, y sin embargo oramos a diario por su venida.

Por dltimo, es importante sefialar que la expectativa escatoldgica genui-
na tiene consecuencias para la vida presente. Quien verdaderamente es-
pera cierto resultado al fin de sus vidas y de la historia ha de vivir se-
gun esa esperanza. Quien verdaderamente espera que su oracion sea
contestada, “Venga a nos tu reino”, vivird como quien de veras espera
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la venida del Reino. Por lo tanto, la expectativa escatoldgica tiene una
importante dimension ética que a menudo se olvida.

Escolasticismo. El método y tradicion teoldgica que surgieron en las es-

cuelas medievales, particularmente en las universidades, a partir del
siglo doce, pero alcanzando su punto culminante en los siglos trece
y catorce. El nombre mismo de “escolasticismo” le fue dado posterior-
mente por humanistas quienes pensaban que esta clase de teologia era
pura teologia sin pertinencia alguna, que debia relegarse a las escue-
las—de igual modo que pensaban que todo el periodo entre la anti-
gliedad y ellos mismos no tenia importancia, y por ello le dieron el
nombre de “Edad Media”.

El escolasticismo surgié en el momento en que las ciudades comen-
zaban a crecer, tras un largo declive durante los primeros siglos de la
Edad Media. Como resultado de ello, las antiguas escuelas mondsti-
cas fueron eclipsadas por las escuelas catedralicias, y a la postre por
las universidades que surgieron de ellas. Por ello, los dos principales
precursores del escolasticismo, Pedro Abelardo (1079-1142) y Pedro
Lombardo (-1160), ambos ensefiaron en relacién a la Catedral de Pa-
ris, mientras que Tomds de Aquino (c.1225-1274), quien se conside-
ra la cima del escolasticismo, ensefié en la Universidad de Paris.
Como la mayoria de la teologia anterior, el escolasticismo fundamen-
taba su trabajo sobre la autoridad de textos escritos, a los cuales apli-
caba entonces la »razén, particularmente la légica ~aristotélica. Es-
tos textos escritos eran ante todo la Biblia, pero pero también los
escritos de los “Padres” de la iglesia (-»Patristica), y los filésofos—es-
pecialmente, tras su reintroduccién en la Europa Occidental, Aristé-
teles. El libro de texto fundamental para los teGlogos eclesidsticos fue
las Sentencias de Pedro Lombardo, que era una recopilacién ordena-
da de textos sobre cada uno de los principales temas de la teologfa.
Empero tales textos no siempre estaban de acuerdo. Pedro Abelardo
habia mostrado esto en su libro Sic et non—Si'y no—en el cual plan-
teaba 158 preguntas y luego ofrecia una serie de citas de diversas au-
toridades que parecian responder contradiciéndose mutuamente. Al
parecer el propésito de Abelardo no era cuestionar la autoridad de ta-
les textos, sino mds bien sefalar la necesidad de interpretarlos cuida-
dosamente. En todo caso, esta obra no fue bien recibida, y fue una de
las principales razones de lo que Abelardo llamé sus “calamidades”.
Los escolasticos aceptaron el reto de Abelardo. Esto resulté en el mé-
todo tipico del escolasticismo, que consiste en plantear una pregun-
ta, luego ofrecer una serie de argumentos y citas que parecen inclinar-
se en un sentido, y otra serie en el sentido opuesto, entonces ofrecer
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una respuesta o solucién, y terminarlo todo respondiendo a las obje-
ciones que aparecen en los argumentos y citas que parecen probar la
solucién contraria. Esto se hacia frecuentemente en el ejercicio llama-
do quaestiones disputatae, en las que por lo general el maestro plan-
teaba una cuestién, los alumnos mas adelantados ofrecian argumen-
tos en ambas direcciones, y luego el maestro presentaba su solucién
y su respuesta a lo que parecerian ser objeciones. Frecuentemente en
tales ejercicios se seguian las Sentencias de Pedro Lombardo, y por lo
tanto la lista de obras de la mayoria de los maestros escolasticos in-
cluye un Comentario a las Sentencias. O en otros casos el maestro de-
sarrollaba su propia perspectiva teoldgica, también siguiendo el mé-
todo escoldstico, y el resultado de esto fue las grandes “sumas” de la
Edad Media, de las cuales la mas famosa e influyente es la Suma teo-
Iégica de Tomas de Aquino.

En el siglo catorce, y més todavia en el quince, el escolasticismo se
movié hacia la discusion de distinciones cada vez mds sutiles, con lo
cual se aparté de la vida de los creyentes, y se gané fa burla de los hu-
manistas que vinieron después y que le dieron nombre.

En el siglo diecisiete surgié entre los protestantes una teologia que, por
sus intentos de clasificarlo todo y discutirlo todo en un orden comple-
tamente légico y con atencién minuciosa a los detalles, asi como por
su relacién con las universidades y por su uso de la filosofia clasica,
se gano el nombre relativamente despectivo de “escolasticismo pro-
testante”. (-»Ortodoxia)

Escrituras. La mayoria de las grandes religiones del mundo tienen escri-
tos sagrados que les ayudan a definirse y a mantener su continuidad
a través de los siglos. En algunos casos se pretende que tales escritos
han venido directamente del cielo, o han sido dictados por Dios o por
un dngel. En otros, esos escritos normativos son sencillamente los di-
chos e historias de los antiguos sabios de la fe.

Las Escrituras cristianas incluyen tanto los escritos sagrados de los he-
breos, que los cristianos denominan Antiguo Testamento, como los es-
pecificamente cristianos, el Nuevo Testamento. Al tiempo que ha ha-
bido entre los cristianos un consenso general acerca de cudles libros
han de ser considerados escriturarios, siempre ha habido diferencias
en algunos puntos especificos.

Respecto al Antiguo Testamento, los cristianos por lo general aceptan
la autoridad del ~canon judio, con sus tres divisiones principales de
ley, profetas y escritos. Empero, puesto que este canon fue estableci-
do oficialmente en el ano 90, después que ya el cristianismo habia
aparecido, no incluye algunos libros que algunos judios antes habi-
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an considerado como Escrituras, y que los cristianos también usaban
como tales. De aqui surge la diferencia entre el canon protestante del
Antiguo Testamento, que coincide con el canon judio, y el catélico ro-
mano, que incluye estos libros “~deuterocanénicos”, también cono-
cidos como —apdcrifos del Antiguo Testamento. La Iglesia Catélica Ro-
mana definié su canon, que ya llevaba largo tiempo en uso, en el afio
1546, en el Concilio de Trento (~Tridentino). Las iglesias orientales por
lo general siguen las decisiones del Sinodo de Jerusalén del 1672, que
incluye en el canon del Antiguo Testamento ademas de los libros del
canon judio, cuatro de los deuterocanénicos: Judith, Tobifas, Sabidu-
ria y Eclesiastico.

En cuanto al canon del Nuevo Testamento no hay diferencia entre los
principales cuerpos cristianos. Desde fecha muy temprana, se leian en
los cultos de la iglesia los evangelios —sindpticos asi como Hechos y
las epistolas de Pablo. Aunque hubo alguna resistencia en algunos sec-
tores hasta bien avanzado el siglo segundo, también en la mayoria de
las iglesias se lefa el evangelio de Juan. La parte posterior del canon
neotestamentario siguié siendo relativamente fluida por algin tiempo,
pues hay listas antiguas que excluyen algunas de las epistolas univer-
sales, y otras que incluyen escritos tales como el Pastor de Hermas.
Aungque diversos grupos heréticos tenian cada cual su propio evange-
lio, ninguno de ellos fue jamas considerado allende los limites de la
secta o grupo en que se origind. Por algln tiempo, una porcién impor-
tante de la iglesia en Siria utilizaba el Diatessaron, una compilacién
de los cuatro evangelios producida en el siglo segundo por Taciano.

En tiempos de la Reforma hubo un gran debate respecto a la autori-
dad de la Escritura en comparacién con la ~tradicién. Por lo general
los protestantes insistian en que la iglesia y sus doctrinas habian sido
corrrompidas por una falsa tradicién que habia surgido a través de los
siglos, y que era necesario regresar a la Biblia como la fuente pura de
la cual extraer la doctrina y practica correctas. Al tiempo que habia
cierto acuerdo general sobre este punto entre los protestantes, habia
también entre ellos gran diversidad de posiciones respecto a cuanto
de la tradicién debia conservarse y cudnto rechazarse. Algunos esta-
ban dispuestos a retener todas las practicas tradicionales que no con-
tradijesen a las Escrituras, mientras que otros insistian en que todo lo
que no se encontrase directamente en la Biblia debia rechazarse.
Frente a tales posturas, los catélicos romanos argumentaban que,
puesto que fue la iglesia quien determiné el canon de la Escritura, la
iglesia y su tradicion tienen autoridad por encima de la Biblia, y por
lo tanto cualquier interpretacion de la Escritura que contradiga a la tra-
dicién y su autoridad es errénea. Con el correr del tiempo, ambas pos-
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turas se han suavizado, puesto que los catélicos romanos reconocen
que los siglos de tradicién necesitan ser corregidos y purificados me-
diante el estudio de las Escrituras, y los protestantes reconocen que las
Escrituras también han sido conservadas y transmitidas a través de la
tradicion.

En cuanto a la autoridad de las Escrituras y como esa autoridad fun-
ciona, hay una gran diversidad de opiniones. Algunos sostienen que
el verdadero autor de la Biblia es el ~Espiritu Santo, quien dict6 o ins-
pir a los escritores lo que deberfan escribir, y que por lo tanto la Bi-
blia es —infalible (=Inerrancia). Otros sostienen que las Escrituras dan
testimonio de una “revelacion progresiva” de Dios, y que por lo tan-
to los textos mds antiguos han de leerse bajo la correccién de los mas
recientes—y, en la opinién de algunos, aun bajo la correccién de la
revelacién continuada de Dios tras el fin del Nuevo Testamento. Otros
sostienen que la Biblia es el testimonio de las grandes acciones de
Dios en la salvacion, y que la ~revelacién no se encuentra en las pa-
labras de las Escrituras, sino en los acontecimientos a que se refiere.
Otros sefialan que, segln la Biblia misma, Jesucristo es la ~Palabra o
Verbo de Dios, y que por lo tanto la Biblia es Palabra de Dios en sen-
tido derivado, puesto que senala a la Palabra eterna, la Segunda Per-
sona de la Trinidad.

Por tltimo, es necesario recordar que la accién misma de leer las Es-
crituras es un acto de interpretacién. Ningdn texto nos llega en toda
su pureza, como si fuésemos lectores pasivos de lo que el texto dice.
Leemos los textos desde nuestra propia posicion, dentro de nuestras
experiencias, nuestras tradiciones y nuestras perspectivas. Esto hace
que la disciplina ~hermenéutica sea particularmente importante, y
por ello buena parte de los estudios biblicos contempordneos se cen-
tran, no sobre debates acerca de la “autoridad” de la Biblia en si, si-
no sobre cuestiones hermenéuticas.

Esencia. Lo que hace que algo sea lo que es, frecuentemente en con-
traste o en juxtaposicién con lo que lo hace ser una entidad particu-
lar, su —existencia (~Existencialismo). Luego, podria decirse que la
esencia se refiere a lo que algo es, mientras la existencia se refiere al
hecho de que es. ~Accidente; —~Substancia; —~Hipdstasis.

Esperanza, teologia de la. Escuela teoldgica relacionada estrechamen-

te con el tedlogo aleman Jirgen Moltmann (1926- ), quien publicé en

el 1964 el libro Teologia de la esperanza. Teolégicamente, Moltmann

ha sido profundamente impactado por Barth y todo el despertar de la

teologia -~neoortodoxa. Filosoficamente, recibié el influjo del fil6so-
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fo -»marxista Ernst Bloch, cuyo libro £l principio esperanza llevé a
Moltmann a considerar el grado en que la teologia cristiana ha aban-
donado un tema que debid haber estado en su mismo centro. Esto le
llevé a un redescubrimiento de la ~escatologia como tema central de
la fe cristiana, pero no de la escatologia como sencillamente la “doc-
trina de las Gltimas cosas”, sino mas bien como la esperanza por la
cual la iglesia vive. La esperanza cristiana es la certeza del futuro de
Dios para la creacién, y por tanto libra a los creyentes de la necesi-
dad de buscar su propia redencién, y hace posible la entrega propia.
Empero esta entrega propia no es el -»misticismo o el ~ascetismo tra-
dicional, puesto que tiene dimensiones politicas claras. Puesto que la
promesa del reino se encuentra en el corazén mismo de la esperan-
za cristiana, la politica y la participacién en ella son parte necesaria
de una fe verdaderamente escatolégica. En un libro posterior, £l Dios
crucificado, Molftmann dejé bien claro que no se trata del triunfalis-
mo politico de las cruzadas, ni de la contemplacién sentimentalista de
la cruz de buena parte de la religiosidad tradicional, sino de un ver-
dadero involucrarse en el mundo en que hay injusticia, y en el que la
muerte de Jesus es resultado y sefial del poder del pecado politico. La
cruz implica que la participacién cristiana en la politica debe encon-
trar a Dios en aquellos lugares de la historia que llevan la sefial de la
cruz, es decir en los oprimidos, los desposeidos y los afligidos.
Dado su rechazo de varias formas de opresién basadas en cuestiones
de género, raza, clase, etc., la teologia de la esperanza ha influido so-
bre muchas teologias —contextuales y de —liberacién. Esto es particu-
larmente cierto de la teologia —latinoamericana, donde el libro de Ru-
bem Alves Teologia de la esperanza humana (1969) ha ejercido
importante influencia.

Espiritu humano. -Alma

Espiritu Santo. La Tercera Persona de la ~Trinidad. En el Antiguo Testa-

mento, el Espiritu de Dios se encuentra presente en el acto mismo de
la creacion, y se le atribuye también el fortalecer a los guerreros, ins-
pirar a los profetas y guiar a los gobernantes. En el Nuevo Testamen-
to se ve la actividad del Espiritu en fa concepcidn, bautismo, tentacion
y los milagros de Jesus. El Cuarto Evangelio se refiere al Espiritu co-
mo “el otro Consolador” o “el Paracleto”—término que se deriva de
la palabra griega que se emplea allf. Jesds les promete a sus discipu-
los que han de recibir el Espiritu después de su partida, y esto suce-
de en el Pentecostés. Alli, la presencia del Espiritu se manifiesta en
lenguas de fuego sobre todos los presentes y en la comunicacion a tra-
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vés de las barreras del idioma. En el caso de Ananias y Safira, el men-
tirle a la iglesia resulta equivalente a mentirle al Espiritu. Uno de los
criterios para la eleccion de los siete que han de administrar la distri-
bucién de recursos en la iglesia es que han de ser “llenos del Espiri-
tu Santo y de sabiduria”. En la iglesia primera, los dones del Espiritu
se manifiestan de diversos modos: hablar en lenguas (~Glosolalia),
presidir, profetizar, ensefiar, sanar, etc. Al parecer tal diversidad de do-
nes dio ocasion a celos y divisiones, y es para sobreponerse a tales
tensiones que Pablo insiste en que el principal de todos los dones es
el amor (I Corintios 13).
A pesar de esta larga tradicion, los primeros te6logos cristianos no pre-
tendieron decir mucho acerca del Espiritu. Fue en la segunda mitad
del siglo cuarto, en medio de la controversia ~arriana, que la natura-
leza del Espiritu vino a ser tema de discusién y de division. Los »ma-
cedonios o pneumatomacos estaban dispuestos a afirmar que el Padre
y el Hijo son de la misma substancia, pero no a decir lo mismo acer-
ca del Espiritu Santo. Esto produjo una serie de escritos acerca del Es-
piritu Santo, de los cuales los mas influyentes fueron los de Basilio de
Cesarea y Ambrosio. En el 381 el Concilio de Constantinopla (Tercer
Concilio Ecuménico), afirmé la plena divinidad del Espiritu, junto a la
del Padre y del Hijo.
A partir de entonces, la préxima gran controversia acerca del Espiri-
tu Santo, que a la postre llevé al cisma definitivo entre el Oriente de
habla griega y el Occidente de habla latina, tuvo que ver con la in-
sercién de la palabra —Filioque en el Credo Niceno. Esta afadidura,
que afirma que el Espiritu procede del Padre y del Hijo, fue rechaza-
da por el Oriente, donde se sostenia que el Espiritu procede del Pa-
dre a través del Hijo.
La doctrina agustiniana de la —»gracia, que la hacia aparecer como un
poder que Dios infunde al creyente, hacia dificil distinguir entre tal
poder y el Espiritu Santo, y el resultado de ello fue que uno de los te-
mas que se debatié durante la Edad Media fue si la gracia es creada
o increada. En el caso de no ser creada, la gracia es divina, y esto pa-
rece querer decir entonces que la gracia no es sino otro nombre pa-
ra el Espiritu Santo.
En tiempos de la Reforma, algunos grupos radicales pretendian que,
porque tenian el Espiritu Santo, no tenian necesidad de someterse a
autoridad alguna. En la mayoria de los casos esto queria decir que se
consideraban libres de las autoridades civiles y eclesidsticas, pero en
otros casos implicaba también que la presencia del Espiritu subvierte
la autoridad de las Escrituras, que ya no son necesarias. La insisten-
cia de Juan Wesley (1703-91) en que el Espiritu Santo estaba hacien-
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do “una gran obra” a través de su movimiento llevé a muchos de sus
contemporaneos a acusarle de “»entusiasmo”—acusacién que el pro-
pio Wesley rechazé fervientemente, pero que nunca pudo dejar atras.
En todo caso, fue a principios del siglo veinte, principalmente de ra-
ices ~wesleyanas, que surgi6 el ~pentecostalismo moderno, primero
en los Estados Unidos y luego en todo el mundo. El crecimiento enor-
me de ese movimiento ha llevado a un nuevo interés en la doctrina
del Espiritu Santo, no sélo por parte de los pentecostales, sino de to-
da la iglesia.

Estado. En tiempos antiguos, era inconcebible el que un estado no tu-

viese un fundamento religioso. En algunos casos se les permitia a los
pueblos conquistados retener sus dioses, pretendiendo que eran los
mismos dioses de los conquistadores. En otros casos sencillamente se
afiadian los nuevos dioses a los de los vencedores. Tal fue el caso del
Imperio Romano, que por lo general toleraba y absorbia las religiones
de la mayoria de los pueblos que conquistaba, y entonces buscaba
promover la unidad del Imperio estableciendo una identidad entre
unos dioses y otros (~Sincretismo), y también mediante el culto al Em-
perador y a Roma.

En el Nuevo Testamento, repetidamente se toma en cuenta el gobierno y
su poder—tanto el gobierno romano como su gobierno titere en Jerusa-
Ién. A veces se implica que Dios usa tales gobiernos para sus propios fi-
nes, como en el caso del censo promulgado por Augusto César, que lle-
vé a la Sagrada Familia a Belén. Otras veces se recomienda la obediencia
y la sujecién al gobierno y sus autoridades, como lo hace Pablo en Ro-
manos 13. En otros casos, como sucede en todo el Apocalipsis, se estimu-
la a los creyentes a resistir contra el gobierno. Tal ambivalencia se entien-
de si recordamos que el Imperio Romano proveia cierta medida de orden
y seguridad, y que esto era de valor positivo, pero que al mismo tiempo
ese mismo imperio hacia requerimientos sobre los cristianos que eran
contrarios a su fe. La ambivalencia continué a través de todo el periodo
de las persecuciones, puesto que la mayoria de los cristianos insistia en
la necesidad de resistir a las demandas ilicitas del estado, y sin embargo
continuaba orando por los emperadores y otras autoridades imperiales.

Una vez que Constantino y la mayoria de sus sucesores se declararon
cristianos, y dada la tradicién de que todo estado debia tener un fun-
damento religioso, resulté inevitable que el cristianismo se volviese la
religion oficial del Imperio. Aunque esto tomé varias décadas, ya a fi-
nes del siglo cuarto el cristianismo era la religién oficial, y en el me-
jor de los casos cualquiera otra religion—particularmente el judafs-
mo—solamente era tolerada.
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El répido declive del poder imperial en el Occidente, mayormente de-
bido a las invasiones germanicas, produjo un vacio de poder que fue
Ilenado por la —jerarquia de la iglesia, y particularmente por los obis-
pos de Roma o papas. Cuando el Imperio Occidental fue restaurado
en la persona de Carlomagno, fue la iglesia la que lo restaurd, y el Pa-
pa quien coroné al Emperador (800). Luego, la Iglesia Occidental
desarroll6 una existencia y una jerarquia independientes de! gobier-
no secular, con el que a menudo chocé. Papas poderosos tales como
Gregorio VIl (c.1020-85) chocaron con los emperadores sobre la cues-
tién del nombramiento e investidura de los obispos; algunos empera-
dores intervinieron en las elecciones pontificias; hubo papas que de-
clararon depuestos a reyes y emperadores. A la postre surgié la teoria
segln la cual hay “dos espadas”: la civil y la eclesidstica. Dios le ha
dado una al papa y la otra al emperador. En fa cumbre del poder pa-
pal, en el siglo trece, se llegd a decir que Dios habia propuesto la igle-
sia y el estado como dos luces para alumbrar en el cielo: el estado pa-
ra iluminar a los cuerpos como la Luna en la noche, y la iglesia para
iluminar a las almas como el Sol durante el dia. Empero, asi como la
Luna deriva su luz del sol, asi también en Gltima instancia la autori-
dad del estado se deriva de la iglesia. Hacia fines de la Edad Media,
cuando muchos buscaban reformar la iglesia y el papado se resistia a
tales reformas, hubo fuertes criticas contra el papado y estas ideas ex-
cesivas de su autoridad, al punto que algunos teélogos llegaron a de-
cir que el orden debia invertirse, de tal modo que la “espada secular”
estuviese sobre la religiosa.

En el entretanto, en el Oriente, el Imperio Bizantino duré mil afios mas
que el occidental, y por lo tanto la jerarquia eclesidstica quedé casi
siempre bajo el control de la autoridad imperial.

La Reforma no le puso fin inmediato a esta clase de relacion entre la
iglesia y el estado, que habia existido por mas de mil afos. Algunos de
los reformadores mds radicales propusieron la separacion entre la igle-
sia y el estado. Empero muchos, cuando tuvieron la oportunidad, cre-
aron sus propias teocracias efimeras. Entre los principales reformado-
res, Lutero creia que Dios habia establecido “dos reinos”, el orden civil
y el eclesidstico, y relacionaba estos dos érdenes con la —Ley y el ~E-
vangelio. Asi como la ley es vélida para todos, asi también todos han
de sujetarse al reino terrenal. Los creyentes, quienes han sido justifica-
dos por la gracia, son subditos del reino espiritual. Pero, puesto que
con todo y eso todavia siguen siendo pecadores (- Simul justus et pec-
cator), esto no les exime de sus obligaciones civiles. Por su parte, Cal-
vino desarrollé sus opiniones acerca del estado en el contexto de sus
relaciones con el Consejo de la ciudad de Ginebra. Tales relaciones no
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siempre fueron cordiales y por lo tanto no es correcto decir que Cal-
vino establecié una teocracia. Lo que Calvino crefa era que el estado
es necesario, no sélo para detener el mal o para limitar las consecuen-
cias del pecado, sino como institucién creada y deseada por Dios. En
si misma, la existencia del estado y del gobierno es buena. Empero es-
to también coloca al gobierno bajo la obligacién de someterse a la
-+Ley de Dios—y fue por esto que Calvino chocd repetidamente con
el gobierno de Ginebra. Llevados por tales principios, los calvinistas
posteriores frecuentemente se han sentido en el derecho y la obliga-
cién de requerir justicia y rectitud por parte de sus gobiernos, y por ello
no ha de sorprendernos el que el —calvinismo haya resultado en varias
rebeliones y revoluciones—por ejemplo, la de los holandeses contra
los espafioles, la de los —presbiterianos de Escocia, la de los —purita-
nos de Inglaterra contra la corona, y la de los colonos norteamerica-
nos contra Inglaterra. El impacto del calvinismo también puede verse
en la constitucién norteamericana, cuyo sistema en el que cada rama
del gobierno limita los poderes de las demas se basa sobre la nocién
calvinista de que todos han sido corrompidos por el pecado (-Depra-
vacién total), y que por tanto cualquier rama del gobierno que tenga
demasiado poder necesariamente hard mal uso de él.

La presencia actual de grandes minorias cristianas en paises tradicio-
nalmente no cristianos, asi como el creciente secularismo en los pa-
ises tradicionalmente cristianos, estan llevando a muchos teélogos y
estudiosos de la ética a volver a plantear la cuestion del papel del es-
tado y el modo en que los cristianos han de relacionarse con él.

Estoicismo. Escuela filoséfica de fuerte impacto sobre el mundo greco-

rromano durante los primeros siglos de la Era Cristiana, y por tanto
también sobre el cristianismo mismo. Los estoicos sostenian que en Gl-
tima instancia el universo es racional. Esa razén que se encuentra sub-
yacente a todas las cosas es el ~/ogos, y por lo tanto las doctrinas es-
toicas acerca del logos influyeron sobre la —~cristologia, cuando los
cristianos intentaron interpretar la persona de su Salvador en términos
de la encarnacidn del Logos o Verbo divino en Jesus.

Puesto que esta racionalidad dltima permea toda la realidad, para los
estoicos la moral consistia en ajustarse al orden natural y racional de
las cosas. Toda la naturaleza se encuentra sometida a esa razén, la
cual los sabios también descubren dentro de si mismos. Esta —»ley na-
tural, fundamento de la vida sabia, fue para muchos cristianos tam-
bién la base sobre la cual construir una ética cristiana racional. Asi,
por ejemplo, Tomas de Aquino (c.1225-1274) defendia la monogamia
sobre la base de la ley natural.
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Por dltimo, los estoicos también sostenian que la verdadera sabiduria
se manifiesta en la apatheia—apatia. Puesto que toda la realidad es
gobernada por una razén ordenada, la sabiduria consiste en la mode-
racién y en aceptar ese orden de la realidad, aun cuando nos resulte
doloroso. Un espiritu de rebeldia o de dolerse ante el sufrimiento es
sefial de falta de sabiduria. Como resultado de tales opiniones, mucha
literatura cristiana —ascética y ~mistica promovié la apatheia, y lle-
g4 a considerar que la pasién y el sentimiento se oponen a la vida cris-
tiana. Por otra parte, el énfasis de los estoicos sobre la moderacién ra-
cional sirvio para moderar las tendencias radicales de algunas
précticas ascéticas, lo cual le dio al >monaquismo un tono mas mo-
derado.

Eternidad. Término relativamente ambiguo, que normalmente se refie-
re a lo que no tiene limites en el tiempo. Agustin (354-430) sostenia
que, en el sentido estricto, s6lo Dios es eterno, puesto que Dios cred
el tiempo, y todo lo demds ha sido colocado dentro del marco del
tiempo. En un sentido menos restrictivo, se dice que es “eterno” lo que
no tiene fin, como en la frase “~vida eterna”. A fin de distinguir en-
tre estos dos sentidos, a veces los tedlogos medievales se refieren al
primero como “eternidad” y al segundo como “~sempiternidad”.
Dentro de los términos de tal distincion, Dios es eterno, mientras que
la vida del creyente es sempiterna.

En algunos casos se le da el titulo de “eterno” a lo que no es afecta-
do por el tiempo. Asi sucede cuando se habla de “verdades eternas”
como las verdades matemdticas y, en la opinién de algunos teélogos,
las verdades teoldgicas. Empero en el sentido estricto siempre queda
la pregunta de si tales verdades son realmente eternas o si son parte
del orden creado por Dios (- Potentia Dei).

Por dltimo, también existe la cuestion de si es posible concebir la eter-
nidad. Si, como dice Kant (1724-1804), el tiempo mismo es parte de
la estructura de la mente, la mente no puede concebir cosa alguna
fuera de esa estructura.

Etica. A veces este término se refiere a un cédigo moral o serie de
practicas que se consideran moralmente aceptables—como por ejem-
plo en la frase “ética profesional”. Con mayor frecuencia, en el con-
texto teoldgico, se trata del estudio de los principios, reglas, etc. me-
diante los cuales la conducta cristiana se ha de guiar, y de su
aplicacion a casos especificos. Frecuentemente, se trata del estudio de
principios y su aplicacién en campos especificos de la vida—como en
fa “ética social”, la “ética sexual”, etc.
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Los diversos sistemas éticos pueden clasificarse segiin el cardcter de sus
principios fundamentales. Asi, una ética axioldgica fundamenta sus de-
cisiones en un sistema de valores (~Axiologia); un sistema deontolé-
gico (»Deontologia) las fundamenta sobre la voluntad de Dios—que
a su vez puede verse como una serie de leyes, lo cual lleva al legalis-
mo, o como el principio de amor, en cuyo caso la ética deontolégica
se vuelve ética contextual; y en un sistema teleoldgico (~Teleologia)
esa conducta se basa en los fines para los cuales hemos sido creados.
A pesar de tales clasificaciones, rara vez se encuentra un sistema éti-
co que sea ejemplo puro de uno de estos tipos. Asi, por ejemplo, al
tiempo que Tomds de Aquino (c.1225-74) basa su ética en el propdsi-
to de la vida humana, que es la visién —beatifica, también ofrece una
serie de principios de conducta no derivados de esa perspectiva tele-
olégica, sino de su concepto de la ~ley natural. La ética de Lutero se
fundamenta en la relacién dialéctica entre ~Ley y —~Evangelio; pero
también tiene dimensiones teleoldgicas y axioldgicas. Los proponedo-
res de la ética contextual insisten en que las leyes y los principios mo-
rales se emplean con mucha frecuencia a fin de evadir la responsabi-
lidad moral y la carga de tomar decisiones, y sin embargo en muchos
casos su aplicacion del principio de amor se acerca a la ~casuistica.
También se pueden clasificar los sistemas éticos segln su principal
preocupacién. Por largo tiempo, la ética sexual ha ocupado un lugar
preponderante en las discusiones éticas—y vuelve a ocuparlo de nue-
vo al surgir discusiones sobre temas tales como la homosexualidad,
el control de la natalidad, etc. La ética social siempre ha sido preo-
cupacién de muchos cristianos, y se ha centrado principalmente so-
bre cuestiones politicas (por ejemplo, si el tiranicidio es justificable)
y econdmicas (por ejemplo, qué ha de hacerse sobre el desempleo,
la pobreza, etc.). En tiempos mds recientes, el surgimiento de nuevas
posiblidades médicas tales como los trasplantes de 6rganos, la prolon-
gacion artificial de la vida, la clonacién y otros procedimientos ha he-
cho que la ética biomédica cobre gran urgencia.

En todos estos casos, resulta claro que la ética nunca existe por si so-
la. La ética sexual tradicional del catolicismo romano se basa en cier-
tas opiniones acerca del sexo y su funcién (~Sexualidad). Cuando esas
opiniones cambian, el sistema mismo resulta insostenible. De igual
modo, la ética social contempordnea lleva el sello profundo de los
nuevos métodos de andlisis social, politico y econémico, asi como de
nuevos sistemas politicos tales como la democracia secular, y por lo
tanto se relaciona estrechamente con las posturas teoldgicas que se
encuentran tras ella—como en el caso, por ejemplo, de las teologias
de la ~liberacidn.
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Eucaristia. El nombre que mas cominmente se le da a la comida com-
partida que tradicionalmente ha estado al centro mismo de la adora-
cién cristiana. También se le conoce como Comunién, Cena del Se-
fior, Santa Cena, o Misa. El término mismo “eucaristia” se deriva de
la palabra griega que significa dar gracias, y surge de los testimonios
del Nuevo Testamento acerca de la institucién de este rito o ~sacra-
mento, donde se nos dice que Jesus “dio gracias” sobre el pan. Su ori-
gen en la cena final de Jests con sus discipulos antes de la crucifixion
se cuenta en los tres evangelios —sindpticos, asi como en la Primera
Epistola de Pablo a los Corintios. Aunque el Cuarto Evangelio no ha-
bla de su institucién, si incluye varias referencias eucaristicas. Tam-
bién en el libro de Hechos se nos dice que una de las actividades re-
gulares de la primitiva iglesia cristiana era reunirse para compartir el
pan. Lo mismo vemos en otros antiguos documentos cristianos tales
como la Didache, las epistolas de Ignacio de Antioquia y la primera
Apologia de Justino.

A partir de todos estos documentos y de otros semejantes, parece poder-
se afirmar que la primitiva practica eucaristica cristiana inclufa toda una
cena, pero que desde el principio el pan y el vino se encontraban al cen-
tro del rito mismo. Empero pronto la cena se redujo al pan y al vino, y
éstos en cantidades tan pequefas que ya no eran una cena completa, si-
no mas bien un simbolo o recordatorio de una cena. Esta celebracion era
el punto central de la adoracién semanal, y tenia lugar normalmente muy
temprano el domingo por la mafiana, en celebracién de la resurreccién
de Jesds. El culto mismo se dividia claramente en dos partes, el servicio
de la Palabra y el servicio de la Mesa. Durante el primer periodo, estan-
do presentes todos los creyentes, tanto bautizados como todavia no, se
lefan y explicaban las Escrituras, y también se ensefiaba acerca de su apli-
cacion a la vida de la iglesia y de los creyentes. Entonces quienes no po-
dian participar de la eucaristia—ya fuese porque todavia no habian sido
bautizados, o porque sus pecados habian llevado a excluirles de la ce-
na—eran despedidos, y se pasaba a la celebracién eucaristica.

Como el nombre mismo indica, la eucaristia era un servicio gozoso.
Es por ello que todavia se habla de “celebrar la eucaristia”. Este ser-
vicio celebraba la presencia y victoria del Sefor resucitado, y era tam-
bién anticipacién del banquete final en el Reino.

Puesto que la eucaristia era el centro del culto cristiano, no ha de sor-
prendernos el que se le tuviese en alta estima. Pablo declara que
quien come y bebe indignamente, no discerniendo el cuerpo de Cris-
to, juicio come y bebe para si. Si esto se refiere a no discernir que el
cuerpo de Cristo estd en el pan, o a no discernir que la comunidad es
el cuerpo de Cristo, queda sujeto a diversas interpretaciones. A prin-
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cipios del siglo segundo, Ignacio de Antioquia se refiere a la eucaris-
tia como “la carne de Cristo” y como “la medicina de inmortalidad y
antidoto contra la muerte”, y declara que quien se aparta de la euca-
ristfa se aparta de Cristo.
A pesar de tales aseveraciones, no hay unanimidad entre los prime-
ros escritores cristianos acerca de cémo es que Cristo esta presente en
la comunién, o acerca del papel del pan y del vino en esa presencia.
Hay muchos pasajes que centran la atencién sobre el pan y el vino,
y que parecerian indicar que se pensaba que éstos eran en realidad el
cuerpo y sangre de JesUs. Pero hay también muchos otros pasajes
que centran la atencién sobre la comunidad reunida, y que pareceri-
an indicar que, aunque el pan y el vino son parte central del rito, la
presencia de Cristo estd en la comunidad misma que se redne, y que
el pan y el vino siguen siendo pan y vino. De igual modo, hay pasa-
jes que se refieren al pan como “el cuerpo de Cristo”, mientras otros
se refieren al pan como simbolo de ese cuerpo.
Tras la conversién de Constantino, los servicios cristianos se fueron
volviendo cada vez mas elaborados, en imitacion de la pompa de la
corte imperial. Como era de esperarse, en medio de tales ceremonias
el pan y el vino vinieron a ser objeto de gran veneracion y hasta su-
persticién. (San Ambrosio declara que su hermano Satiro se salvé de
ahogarse cuando naufragd porque llevaba atado al cuello un pedazo
de pan consagrado.) Con todo y ello, las nuevas liturgias seguian
siendo actos de celebracién, centrados en la resurreccién de Jesds y
en la resurreccién final de los creyentes en el dia del Gran Banquete.
Fue a principios de la Edad Media, cuando el orden civil comenzé a
) desplomarse y la muerte se volvi6é compariera constante, que la euca-
ristia comenzé a adquirir los tonos flnebres que retuvo por lo menos
hasta el siglo veinte. Lo que se recordaba ahora no era ya la resurrec-
cién de Jests, ni el dia de la resurreccidn de los creyentes, sino el Vier-
nes Santo y la cruz. Aunque ya en tiempos patristicos hubo quien se
refiri6 a la eucaristia como sacrificio, ahora se hizo comun pensar que
¥ la eucaristia era una repeticion del sacrificio de Cristo en la cruz, y
i que como tal ganaba méritos para quienes participaban en ella, y has-
ta para quienes sin estar presentes se recordaban en ella. (Segin Gre-
gorio el Grande, después que se dijeron misas por un monje difunto
durante treinta dias, uno de los hermanos tuvo una visién en la cual
el difunto le dijo que habia quedado libre del -purgatorio.)
Para el siglo noveno, surgen las primeras controversias acerca de si el
cuerpo de Cristo presente en la eucaristia es el mismo cuerpo que es-
td en el cielo, a la diestra del Padre, o si el pan solamente lo represen-
ta. Otras controversias semejantes tuvieron lugar en el siglo once. Por
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Gltimo, en el Cuarto Concilio Laterano, en 1215, la -»transubstancia-
cién fue proclamada doctrina oficial de la iglesia.
Cada vez se hizo mds comun la préctica de no darles el caliz de vi-
no a los laicos, quienes recibian sélo el pan. Devolver el cdliz a los
laicos fue una de las principales reformas propuestas por Juan Huss en
el siglo quince. A quienes sostenian que debia devolvérsele el céliz a
los laicos se les dio el nombre de “—utraquistas”.
La Reforma volvié a abrir el debate, no sélo de si la comunién debe
dérseles a todos en ambos elementos, sino también acerca de la pre-
sencia de Cristo en la eucaristia. Todos los principales reformadores
concordaban en que el cdliz debia restaurdrsele al laicado, mientras
que el catolicismo romano continud resistiendo tal reforma hasta el si-
glo veinte. Fue sin embargo respecto a la cuestion de la presencia de
Cristo en la eucaristia que los principales reformadores discreparon
unos de otros. Lutero insistia en la presencia real del cuerpo resuci-
tado de Cristo en el pan (~Ubicuidad), aunque no estaba de acuerdo
con la doctrind romana de la transubstanciacién, y declaré que, aun-
que el cuerpo de Cristo esta fisicamente presente en él, el pan sigue
siendo pan (~consubstanciacién). Segin Zwinglio el pan y el vino son
meros simbolos del cuerpo y sangre de Cristo. Calvino creia en la pre-
sencia real de Cristo en la eucaristia, pero sostenia que esa presencia
es espiritual, que el cuerpo fisico de Cristo estd en el cielo y no pue-
de estar presente en varias iglesias al mismo tiempo. También decla-
ré que en la eucaristia, en virtud de la presencia del Espiritu (- Virtua-
lismo), los creyentes son transportados a la presencia de Cristo en el
cielo.
Una consecuencia inesperada y no intencional de la Reforma Protes-
tante fue la escasa frecuencia de la comunién en muchas tradiciones
protestantes. Todos los principales reformadores creian que la comu-
nién era la accién suprema de adoracién cristiana, y debfa celebrar-
se al menos cada domingo. (En la Ginebra de Calvino se descontinué
la comunién semanal, pero esto fue decision del gobierno contra los
deseos de Calvino.) Empero, el énfasis de los reformadores sobre la
importancia de la predicacién, y su lucha por restaurarla a su justo lu-
gar, a la postre llevaron a otros protestantes a considerar la predica-
cién como el centro def culto y a relegar fa comunidn a una celebra-
cién infrecuente.
En el siglo veinte, como parte de la renovacion ~litdrgica, se recupe-
r6 el antiguo caracter celebratorio de la eucaristia, y se le volvié a cen-
trar sobre la resurreccién mas bien que sobre la cruz. También como
resultado de la misma renovacion muchas iglesias protestantes co-
menzaron a restaurar la practica de la comunién frecuente.
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Evangelicalismo. Término de origen norteamericano que se refiere a un

movimiento no claramente definido que aparece en todas las denomi-
naciones protestantes, subrayando la autoridad de las ~Escrituras, una
experiencia personal de ~regeneracién o segundo nacimiento, la obra
de Cristo como —expiacién en la cruz por los pecados de la humani-
dad, la necesidad de predicarles el Evangelio a los no creyentes, parti-
cularmente en misiones internacionales, y valores morales tradiciona-
les, especialmente en lo que se refiere a la »sexualidad. En cuanto a la
autoridad de las Escrituras muchos de los seguidores de este movimien-
to sostienen su infalibilidad, y todos insisten en que la Biblia ha sido ins-
pirada por Dios de manera Unica. Se subraya la doctrina de la salvacién
mediante la —gracia de Dios y no mediante los ~méritos o las ~obras.
A pesar de que hay una fuerte influencia calvinista sobre el movimien-
to, pocos de sus seguidores son calvinistas ortodoxos, pues muchos se
inclinan hacia el ~arminianismo, rechazando las posturas tradicionales
calvinistas respecto a la expiacién limitada, la »predestinacién y la gra-
cia irresistible. Aunque el movimiento a veces se confunde con el ~fun-
damentalismo, hay ciertas diferencias de énfasis entre ambos. El funda-
mentalismo se preocupa mas por la letra de la Escritura y por la
ortodoxia doctrinal, mientras el evangelicalismo, al tiempo que afirma
esos mismos puntos, tiende a subrayar la experiencia de la obra del Es-
piritu en el creyente a través del nuevo nacimiento, y la necesidad de
comunicarles a otros el gozo del Evangelio.
En lo que se refiere a las cuestiones sociales y politicas, hay posicio-
nes diversas dentro del movimiento. Tradicionalmente la mayoria de
sus seguidores se ha ocupado principalmente de cuestiones de fe y
moral personal, pero en tiempos mas recientes muchos de ellos insis-
ten en que la fe biblica requiere que se involucren en los procesos po-
liticos y econémicos de la sociedad, para alli trabajar en pro de la jus-
ticia y la paz.

Evangelio. Palabra que se deriva del griego euangelion, buenas nuevas.
Se refiere tanto a los libros que cuentan la historia de Jesus (el Evan-
gelio segiin San Mateo, el Evangelio segin San Marcos, etc.) como a
fas buenas nuevas de Jests mismo. Aparentemente fue usado desde
tiempos muy tempranos para describir el mensaje de Jesus, puesto que
Pablo lo emplea frecuentemente, y Marcos (que segtn casi todos los
eruditos es el primero de los cuatro evangelios) comienza el libro di-
ciendo que se trata del “principio del evangelio de Jesls”. Mateo usa
el término de la misma manera en que lo usa Marcos. Lucas usa va-
rias palabras derivadas de él, aunque con menos frecuencia. Juan no
lo usa del todo.
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Cuando Marcos escribi6 su libro, estaba empleando el término “evan-
gelio”, no en el sentido de un libro, sino més bien refiriéndose a las
buenas nuevas de Jesds. Empero Marcos estaba también creando un
nuevo género literario, y puesto que la palabra “evangelio” aparecia
al principio mismo de su libro, todos Jos libros del mismo género es-
critos posteriormente reciben también el nombre de “evangelios”. Es-
to incluye los cuatro evangelios del ~canon del Nuevo Testamento asi
como un ndmero de otros libros (la mayoria de ellos mucho mas tar-
dios) que también dicen contar la historia de Jestis—libros tales como
El evangelio de Tomds, El evangelio de la verdad, y El evangelio segtin
los hebreos, entre muchos otros. A los tres primeros evangelios cané-
nicos, Mateo, Marcos y Lucas, se les da el nombre de -sindpticos.
Empero en su sentido literal, el evangelio es el mensaje de Jesus. En
Mateo y Marcos, Jesls repetidamente se refiere a su propio mensaje
como el evangelio, las buenas nuevas—en Mateo, la frase mas comin
es “el evangelio del reino”. Tradicionalmente, la teologia cristiana ha
entendido el “evangelio” como el mensaje de Jesus, no sélo en el sen-
tido de que es el mensaje que Jesds proclamd, sino también en el sen-
tido de que es el mensaje acerca de Jesus. Jesis no es s6lo el mensa-
jero, sino también el contenido del mensaje. Esto ha sido puesto en
duda desde tiempos del Renacimiento por quienes afirman que el
mensaje original de Jesds no era sobre si mismo, y que fue sélo pos-
teriormente que la iglesia centré su atencién sobre Jesis mismo como
contenido de las buenas nuevas. Aunque todavia hay muchos que sos-
tienen que el Jests —histdrico no se consideraba a si mismo parte del
mensaje, también hay muchos que insisten que Jesis y su obra son el
corazén mismo del evangelio—que las buenas nuevas que Jes(s pro-
clamé eran las nuevas de que en su persona el reino de Dios se ha-
bia acercado. Particularmente tras la obra de Karl Barth (1886-1968)
y su movimiento ~neoortodoxo, los teélogos cristianos han insistido
en que el evangelio es las buenas nuevas, no sélo de Jestis como men-
sajero, sino también de Jests como el mensaje mismo.

Evolucidn. En su sentido mds comun, es el nombre que se le da a la te-
orfa de Charles Darwin (1809-82), segin la cual las especies han
evolucionado a través de un largo proceso en que las mutaciones y la
sobrevivencia de los que mejor se adaptan al ambiente han llevado al
surgimiento de nuevas especies. Aunque el propio Darwin era cristia-
no, y contribuy® significativamente con sus recursos econémicos a la
labor misionera, su teoria fue vista por muchos como una contradic-
cién de lo que la Biblia dice acerca de la ~creacién. Por esta razén,
al surgir el ~fundamentalismo protestante, la creacién en siete dias se
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volvié punto esencial de sus ensenanzas. Por diversas razones, aln ya
adentrado el siglo veintiuno, hay quienes contraponen la evolucién al
—creacionismo. Hay sin embargo tedlogos cristianos que han pro-
puesto sus propias versiones de la evolucién. El mds notable entre
ellos es Pierre Teilhard de Chardin (1881-1955), famoso paleontélo-
go que aceptd la idea de la evolucién como el proceso mediante el
cual Dios crea, pero insistiendo siempre en que el principio que guia
la evolucién no es la sobrevivencia del mas fuerte, sino también lo
que él llama la “ley de complejidad y conciencia”, segin la cual to-
da la realidad estd evolucionando hacia una complejidad y concien-
cia cada vez mayores, y asi se mueve hacia Dios.

Ex nihilo. Frase latina que quiere decir “de la nada”. La ~creacién ex
nihilo significa entonces creacién de la nada.

Ex opere operato. Frase que expresa el modo en que los —»sacramentos
son eficaces en y por si mismos, completamente aparte de las actitu-
des o pensamientos de quienes los administran. Segtn la doctrina ca-
télica romana reafirmada por el Concilio de Trento (1545-63), los sa-
cramentos confieren gracia ex opere operato. Esto quiere decir, por
ejemplo, que una eucaristia o un matrimonio celebrados por un sa-
cerdote indigno son todavia validos. Aunque la frase misma no apa-
rece sino hasta bastante tarde en la Edad Media, ya en la antigiiedad
los te6logos habian argumentado que la validez del sacramento no
puede depender de la disposicién de quien lo celebra, puesto que en
tal caso los creyentes quedan en constante duda acerca de los sacra-
mentos recibidos.

Excomunion. La accién oficial de prohibirle a un creyente participar en
la comunién. En la practica catdlica romana tradicional, la “excomu-
nién mayor” implica, no sélo exclusién de la comunidn, sino también
de todo otro contacto con los fieles, y hasta asistir a cualquier forma
de adoracién, mientras la “excomunién menor” sencillamente exclu-
ye al creyente de la »Eucaristia. Aunque a veces se les da otros nom-
bres, existen practicas semejantes en diversas tradiciones protestantes,
especialmente entre algunos grupos -anabaptistas y >pentecostales.

Exégesis. La interpretacién de un texto, analizdndolo a fin de aclarar su
sentido. Dada la importancia de las Escrituras para la fe cristiana, la
tarea exegética siempre ha sido de primordial importancia en la teo-
logia. En algunas ocasiones la palabra “exégesis” se usa como sin6-
nimo de interpretacion, y por lo tanto se habla a veces de la “exége-
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sis »alegdrica” o de la “exégesis ~tipolégica”. El uso comin en el dia
de hoy, sin embargo, tiende a limitar la “exégesis” a tareas tales co-
mo el analisis gramatical, fexicografico y estructural, y a hablar de los
pasos posteriores en el proceso de entender un texto y su pertinencia
como “—interpretaciéon” o “~hermenéutica”.

Existencia. En la teologia antigua y medieval, la actualizacion (~acto) de

una —esencia. La existencia se contrasta o compara entonces con la
esencia, de tal modo que mientras esta dltima se refiere a lo que hace
que algo sea, lo que es—en el caso de una manzana, su “manzani-
dad”—la existencia se refiere al hecho de que es. En otras palabras,
mientras la esencia tiene que ver con el qué de una realidad, la existen-
cia tiene que ver con el hecho de que es. En la mayor parte de la filo-
sofia y teologia tradicionales, se considera que la esencia es anterior a
la existencia, puesto que en Ultima instancia todas las esencias se en-
cuentran eternamente en la mente de Dios. El argumento ~ontolégico
de Anselmo para probar la existencia de Dios se fundamenta en la pre-
suposicion de que en Dios la esencia y la existencia coinciden, de tal
modo que la esencia misma de Dios incluye la existencia—lo cual no
es cierto de ningln ser ~contingente.
Mds recientemente, particularmente en el »existencialismo, la exis-
tencia ha venido a significar la vida humana como lucha y como pro-
yecto—como en la frase “mi existencia”. Es sobre esta base que los
existencialistas frecuentemente afirman, oponiéndose a la filosofia
clasica, que la existencia es anterior a la esencia.

Existencialismo. Movimiento filoséfico iniciado por Seren Kierkegaard
(1813-55) en el siglo diecinueve, pero no reconocido generalmente si-
no hasta el siglo veinte. El existencialismo subraya la primacia de la-e-
xistencia humana sobre las ~esencias abstractas. En tiempos en que la
filosofia de Hegel era aceptada entusiastamente, y se buscaba el modo
en que todo, incluso la teologfa, encajase dentro de ese sistema, Kierke-
gaard protestd que el sistema hegeliano (de hecho, cualquier sistema) no
explica la realidad, sino que la ofusca, porque se desentiende de la pri-
macia de la existencia, la realidad subjetiva en la cual toda otra realidad
0 pensamiento supuestamente objetivo tiene lugar. Lo que es mds, Kier-
kegaard estaba convencido de que el intento hegeliano de construir un
sistema que lo explicase todo era una usurpacién de la soberania de
Dios, y por lo tanto era un error, no tan sélo filoséfico, sino también te-
olégico. Insistia en que el propésito de la existencia humana no es co-
nocer toda la verdad, sino més bien luchar constantemente en busca de
la verdad. Esto marcé la pauta para buena parte del existencialismo pos-
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terior, que insiste que la existencia nunca es algo dado, sino que es mds
bien una lucha constante en pos de la verdad y la autenticidad.

Como postura filoséfica, el existencialismo tuvo muchos seguidores
en el siglo veinte. Muchos de ellos eran fildsofos seculares, tales co-
mo Jean-Paul Sartre y Martin Heidegger. El mas distinguido existencia-
lista judio fue Martin Buber (1878-1965). Entre los fildsofos cristianos,
Nicolay Berdyayev (1874-1948), Karl Jaspers (1883-1969), y Gabriel
Marcel (1889- 1973) fueron los de mayor impacto. Entre los teélogos,
la huella del existencialismo fue casi universal. Karl Barth (1886-
1968), quien a la postre lo rechaz6, comenzé a desarrollar su teolo-
gia como una ~dogmatica existencialista. Rudolph Bultmann (1884-
1976) hizo uso de la filosofia de Heidegger en su intento de
~desmitologizar el Nuevo Testamento. También puede verse el sello
del existencialismo en Paul Tillich (1886-1965) y en el tedlogo cat6-
lico romano Karl Rahner (1904-84).

Expiacién. El pago por una ofensa contra Dios o contra otros mediante
un sacrificio, castigo, o alguna otra accién semejante. La idea de ex-
piacién es elemento central en la teoria “substitucionaria” o “juridi-
ca” de la »redencidn, que ve a Jess como quien hace expiacion por
los pecados de todo el mundo. También es un elemento importante en
el sistema penitencial de la Iglesia Catélica Romana medieval y mo-
derna (~Penitencia; —»Satisfaccion).

Extasis. Experiencia de los profetas y —~misticos en la que al parecer la
persona se encuentra fuera del cuerpo, cuyas funciones fisicas se sus-
penden. Es de esto que se deriva la palabra misma “éxtasis”, que
quiere decir estar fuera. Tal experiencia varia segdn los individuos y
las tradiciones. Entre los misticos cristianos, algunos sostienen que la
visién extdtica es la meta de la vida, que se logra solamente en la vi-
da futura, mientras otros dicen que han tenido repetidas experiencias
extdticas. Frecuentemente la persona que sale de un éxtasis recuerda
visiones, instrucciones o palabras de consuelo que ha recibido duran-
te esa experiencia. En otras ocasiones, se dice que lo que se ha visto
es tal que es imposible expresarlo en palabras. Segin algunos teélo-
gos, el estado final del alma en la presencia divina es semejante a un
éxtasis permanente. (~Vision beatifica)

Extra calvinisticum. La afirmacion, comun en la teologfa tradicional, de
que en su encarnacién la Segunda Persona de la Trinidad, el Hijo o
-Verbo de Dios, no queda confinada a la humanidad de Jesus. Cier-
tamente, el Verbo se hizo carne, empero el Verbo siguié siendo Sefior
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soberano de todas las cosas, y estando presente en todos lugares. Tal
especulacién, relativamente comdn durante la Edad Media, sali6 otra
vez a la superficie en los debates entre |uteranos y ~calvinistas acer-
ca de la presencia de Jesds en la »Eucaristia. Mientras los luteranos in-
sistian en la -»ubicuidad del cuerpo de jests como resultado de la en-
carnacidn, sus contrincantes declaraban que aun en la encarnacién el
Vr sig tenien es ub idad, entrasq eelcuerp de]Jesis
no la tuvo. Los luteranos le dieron a esta opinién de los calvinistas se-
gan la cual la humanidad de Jests nunca circunscribié su divinidad
el nombre de extra calvinisticum A la postre, los calvinistas mismos lo
aceptaron.

F

Fe. El término “fe” tiene diversos significados, incluso en el contexto re-
ligioso y teoldgico. Algunas veces se refiere al cuerpo de creencias,
como cuando se dice que “la fe cristiana sostiene que ...” o “la fe re-
formada”, “la fe catdlica”, etc. Con mayor frecuencia se refiere a una
actitud por parte del creyente, como cuando se dice “si tienes fe” o
“mi fe es firme”. Pero aun en este Gltimo sentido hay gran divergen-
cia en cuanto al significado de la palabra.

Una antigua y frecuentemente olvidada distincion de los escoldsticos
puede ayudarnos en esto. Los escoldsticos hablan de la fe, fides, en
dos sentidos. El primero es la fe como accién de creer: fides qua cre-
ditur. El segundo, lo que se cree, fides quae creditur. En el primero de
estos sentidos, lo que es importante es la confianza, el entregarse a
aquel en quien uno cree (~Fiducia). En el segundo sentido, la fe in-
volucra la aceptacién de lo que se cree. Ciertamente, estos dos van
aparejados, puesto que la confianza requiere un objeto, y lo que se
cree determina el caracter de la confianza que se tiene. Empero en di-
versos lugares y momentos el énfasis ha recaido sobre una u otra de
estas dos dimensiones de la fe.

En la teologia patristica, la fe se contaba comdnmente entre las tres
—virtudes teoldgicas: fe, esperanza y amor. Cuando asi se le conside-
ra, la fe es s6lo un elemento de la vida cristiana, y ha de llevar tanto
a la esperanza como al amor. En tal caso el énfasis cae sobre la fe co-
mo asentimiento o aceptacion de ciertas doctrinas o creencias—lo
cual no quiere decir que sea un mero asentimiento intelectual, por-
que la voluntad tiene un lugar en la fe, y ésta no puede existir sin lle-
var a la esperanza y el amor.

La mayoria de los te6logos medievales siguié el mismo camino, refirién-
dose a la fe como asentimiento. Puesto que no todos los creyentes co-
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nocen todas las doctrinas de la iglesia, la teologia escoldstica estable-
ci6 una distincién entre fe explicita e implicita. La primera existe cuan-
do el creyente conoce y afirma lo que la iglesia ensefa. La segunda es
la fe de quienes, aun sin conocer todos los puntos de doctrina, estan dis-
puestos a aceptar lo que la iglesia ensefie.

La experiencia de Lutero, y su defensa de la »justificacién por la fe, le
llevaron a subrayar la fe como confianza (fiducia), y a insistir en que el
Unico obijeto propio de la fe es Dios. La fe no es asentimiento a una doc-
trina o sistema de doctrinas. No es aceptar las ensefianzas de la iglesia
o de alguna otra autoridad, ni siquiera las ensefianzas de la Biblia. La
fe es confianza en Dios, y solamente en Dios. Calvino concordaba, y
veia la fe como “un conocimiento firme y cierto” del amor de Dios; pe-
ro el uso mismo de la palabra “conocimiento” en este contexto mues-
tra que la fe no es sélo cuestion del corazén o de la voluntad. La fe in-
volucra a toda la persona, y por lo tanto incluye los elementos
cognitivos, el conocer quién es este Dios en quien se cree, y los afecti-
vos, donde la fe se manifiesta en la piedad. Sobre todo esto, hubo
acuerdo general entre los reformadores.

Los —~escolasticos protestantes del siglo diecisiete tendian a regresar
a la visién de la fe como asentimiento, y por lo tanto subrayaban la
fe como accion de aceptar ciertas verdades mds bien que como con-
fianza en Dios, y solamente en Dios—aunque en Gltima instancia la
razén por la cual se debian aceptar tales verdades era el hecho de ha-
ber sido reveladas por el Dios en quien se confia. Este modo de ver
la fe continué existiendo hasta el siglo veiniuno entre algunos protes-
tantes para quienes la fe es aceptar principios tales como la —infali-
bilidad de las Escrituras; la creacion en siete dias, etc.

En el siglo dieciocho, con el auge del —racionalismo y del ~deismo,
muchos pensaban que la fe no era sino la ciega aceptacion de lo que
fa »razén no podia probar, o de lo que contradecia a la razén. En ese
contexto, el término “fe” se usaba frecuentemente como sinénimo de
~fideismo, con las connotaciones despectivas de este Gltimo término.
En reaccién tanto contra el escolasticismo protestante como contra el
racionalismo de los defstas, el »pietismo buscé recobrar las dimensio-
nes afectivas de la fe, y por ello frecuentemente entendia la fe como
la experiencia de la presencia y el amor de Dios. En esto le sigui6 bue-
na parte de la teologia liberal del siglo diecinueve (-Liberalismo), cu-
yos principales portavoces se referian a la fe como “un sentimiento de
dependencia absoluta” (Schleiermacher) o como el fundamento de la
vida moral (Ritschl), y aun mds tarde en buena parte de la teologia ~e-
xistencialista que tiende a hablar de la fe como “encuentro”, como la
“presencia del Otro”, etc.
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En el siglo veinte, la ~neoortodoxia regresd al énfasis de los reforma-
dores en la fe como confianza en Dios, pero continué insistiendo, co-
mo Calvino, en los elementos cognitivos de esa confianza.

Fe y razén. ~Razon.

Febronianismo. Doctrina ~eclesioldgica que deriva su nombre de Jus-
tino Febronio (1701-90). Segtn Febronio, el papa deriva su autoridad
de la iglesia, y no viceversa. Lo que es mas, la jurisdiccion del papa
no se extiende mds alld de su propia dicesis, Roma, y el dnico pri-
vilegio de que ha de gozar sobre los demds >obispos le viene por ra-
z6n de su funcién como guardian de los ~canones de la iglesia, los
cuales ha de ejecutar como representante de todo el episcopado. Por
Gltimo, el papa no tiene autoridad alguna sobre los gobiernos secu-
lares. Naturalmente, esto le dio al febronianismo gran popularidad en-
tre los nuevos gobiernos seculares.

Federal, teologia. También llamada “teologia del pacto”. Aungue la nocién
del pacto o alianza se encuentra en el centro mismo del mensaje bibli-
co, y los primeros reformadores se referian a ella repetidamente, fue
Heinrich Bullinger (1504-75), el sucesor de Zwinglio en Zurich, quien de-
sarrollé este tema hasta llegar a hacer de él un esquema de toda la histo-
ria de la salvacion. Segin Bullinger, 1a relacién entre Dios y la humani-
dad es una relacién de ~pacto. Desde el principio, Dios ha hecho con la
humanidad un pacto de salvacién mediante la gracia. Empero tal pacto
no ha de entenderse como si Dios y la humanidad hubiesen hecho un
acuerdo bipartita. La iniciativa estuvo y sigue estando de parte de Dios,
quien es el hacedor y la garantia del pacto. Por la misma época, Ursino
(1534-83) propuso un esquema que constaba de dos pactos, uno de las
obras y el otro de la gracia. Pronto las ideas de Bullinger y de Ursino se
combinaron para producir una historia de la salvacién como historia del
pacto. Segun este esquema, Addn era la cabeza “federal” de la humani-
dad—de lo cual se deriva el nombre de “teologia federal”. El hecho de
que Adan no cumplié el pacto de las —obras requirié un nuevo pacto, el
de la ~gracia, en el que la cabeza federal de la nueva humanidad es Cris-
to (»Recapitulacién). Este nuevo pacto no abolié el viejo pacto de las
obras, sino que lo suplementd, y por lo tanto los creyentes y las socieda-
des cristianas quedan todavia sujetas a la obediencia al primer pacto aun
cuando la salvacién sea mediante el pacto de la gracia y mediante la
unidn con Cristo como la nueva cabeza ~Ley, tercer uso de la).

El impacto de la teologia federal puede verse tanto en el gobierno de
muchas iglesias >reformadas como en las estructuras politicas de so-
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ciedades y gobiernos profundamente influidos por la tradicién refor-
mada.

Feminista, teologfa. El nombre que se le da a toda una variedad de teolo-
gias que florecieron a partir de la segunda mitad del siglo veinte, y cuya
caracteristica comun es la reflexién teolégica que toma en cuenta la ex-
periencia de las mujeres—en particular, su experiencia de opresién en so-
ciedades e iglesias dominadas por los varones. Luego, las teologias femi-
nistas se cuentan entre las teologfas -»contextuales que surgieron por la
misma época. Han aparecido en diversas partes del mundo, como expre-
sién del movimiento mundial feminista de los siglos veinte y veintiuno.
Al tiempo que centran su atencion sobre la experiencia de las muijeres,
la mayorfa de las te6logas feministas busca la liberacién, no sélo de las
muijeres, sino de todos los oprimidos—y en cierto sentido también de sus
opresores. Particularmente, insisten en liberar a la teologia del dominio de
los varones y de la perspectiva masculina que la han tenido atada por si-
glos. Todas las te6logas feministas concuerdan en que su experiencia co-
mo mujeres en una iglesia y sociedad dominada por los varones es im-
portante. Coma otros tedlogos contextuales, su método normalmente
incluye un compromiso con la accién liberadora (- Praxis), asi como la
reflexién sobre esa accién y su relacién con los temas y précticas princi-
pales de la iglesia y la sociedad. Por otra parte, las tedlogas feministas cris-
tianas también pertenecen a diversas confesiones y tradiciones cristianas,
y esto puede verse reflejado en su labor. Asi, por ejemplo, las tedlogas fe-
ministas protestantes tienden a ocuparse mayormente de la reinterpreta-
cién y recuperacion de las Escrituras (aun cuando a veces declaran que
algunos textos son irremisiblemente machistas), mientras hay telogas fe-
ministas catélicas romanas para quienes las Escrituras no tienen el mis-
mo lugar de importancia, y hasta algunas para las cuales el problema no
estd (nicamente en la interpretacién biblica, sino en la Biblia misma.
Por otra parte, estas tedlogas también pertenecen a otros sub-grupos
dentro de la sociedad, y esto ha llevado a algunas a la conclusién de
que la mayor parte de la teologia feminista se ha dejado dominar de-
masiado por las mujeres de raza blanca y clase media, con las cua-
les no pueden estar en total acuerdo. Esto es cierto, por ejemplo, de
algunas teélogas negras (~Womanist) y de algunas latinas en los Es-
tados Unidos (-»Mujerista).

Fenomenologia. La escuela filosdfica fundada por Edmund Husserl (1859-
1938), quien buscaba un método de investigacion que pudiese ser
completamente objetivo y libre de todo influjo por parte del investiga-
dor mismo o de sus prejuicios. Para hacer esto, segin Husserl, el inves-
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tigador ha de centrar la atencién sobre los fendmenos, es decir, sobre
los hechos tales como se llegan a nosotros, sin interpretacion alguna.
Como resultado de este método, debe ser posible llegar a |a esencia del
asunto, sin dejarse llevar por prejuicios o juicios de valor. El método fe-
nomenolégico fue muy influyente sobre la —filosofia de la religién du-
rante la primera mitad del siglo veinte, cuando los estudiosos de los sis-
temas religiosos buscaban analizarlos como fenémenos que aparecen
en la sociedad humana, sin pretender evaluarios ni decidir acerca de la
verdad o falsedad de sus doctrinas, opiniones o practicas. En tiempos
mas recientes, con la critica postmoderna de toda pretension de obje-
tividad y universalidad, el método de Husserl ha sido fuertemente cri-
ticado, pues se dice que el método mismo se fundamenta en un prejui-
cio semejante a los que el investigador dice evadir.

Fideismo. Del latin fides, fe. Término usualmente despectivo, que se re-
fiere a la actitud de quienes sostienen que el verdadero cristiano ha
de aceptar las doctrinas “por fe”, sin cuestionar su origen, importan-
cia o racionalidad. ~Razén.

Fiducia. Confianza. En el contexto teoldgico, confianza en Dios. Para
Martin Lutero y la mayorfa de los reformadores, la fiducia es la esencia
misma de la ~fe, que consiste en confiar en Dios y en sus promesas.

Filiacién. Literalmente, el hecho de ser hijo. El término se emplea en la
teologia trinitaria cldsica (particularmente después de una serie de
aclaraciones en el siglo cuarto por parte de los capadocios Basilio de
Cesarea, Gregorio de Nisa y Gregorio de Nacianzo) para referirse a la
relacion eterna que existe entre la Primera y la Segunda Persona de la
~Trinidad. Esto es lo que significa afirmar que el Hijo es “eternamen-
te engendrado” por el Padre—a diferencia de su nacimiento de la vir-
gen Maria. Puesto que el Hijo es “eternamente engendrado” la fuen-
te del Hijo es el Padre, y sin embargo el Hijo no tiene comienzo. Los
capadocios también insistian en que, mientras la ~creacién es una ac-
cién de la voluntad de Dios, y por lo tanto resulta en una realidad que
no es Dios, la filiacion es de la esencia misma de Dios, y por tanto el
Hijo es Dios.

Filioque. Literalmente, “y del Hijo”. Término que fue afiadido en el Oc-
cidente al Credo Niceno en el siglo octavo. Cuando el Oriente de ha-
bla griega protestd contra esta afiadidura al Credo, surgi6 una larga
controversia. Lo que en realidad estaba en juego era ante todo la au-
toridad de los antiguos concilios, y en segundo lugar si la ahadidura
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misma era ortodoxa o no. Sobre este Gltimo punto, el - Filioque expre-
saba una diferencia sutil, pero antigua entre el modo en que los oc-
cidentales entendian la »Trinidad y la vision de los orientales. En el
Oriente, la tradicién insistia en que hay sélo una fuente de toda la di-
vinidad, y que esa fuente es el Padre. Por ello, los griegos estaban dis-
puestos a afirmar que el Espiritu “procede del Padre, a través del Hi-
jo”. En el Occidente, por otra parte, desde tiempos de Agustin se
habfa acostumbrado referirse al Espiritu como el vinculo de amor en-
tre el Padre y el Hijo, y por tanto decir que el Espiritu procede def Pa-
dre “y del Hijo"—Filioque. Cada una de las dos ramas de la iglesia in-
sistid en su posicién, y el desacuerdo acerca del Filioque fue una de
las razones que se dieron para la ruptura final entre Oriente y Occi-
dente en el ano 1054.

Filosofia de la religion. Disciplina que surgié en el siglo dieciocho con

el propésito de aplicarle los métodos filoséficos al estudio de la reli-
gion. Por ello, hay practicamente tantas filosofias de a religién como
hay sistemas filoséficos. Algunos entienden la filosofia de la religién
como la disciplina que estudia las experiencias, doctrinas y fendéme-
nos religiosos, mientras otros piensan que el propdsito de esta disci-
plina es proponer un modo de referirse a Dios y al mundo sobre ba-
ses puramente filosdficas. En el primero de los casos, durante la
primera mitad del siglo veinte la filosofia de la religién predominan-
te era la »~fenomenologfa, y poco después el andlisis 16gico y lingliis-
tico, que se concentraba en el estudio de categorias tales como el
-~mito y la »~metdfora. Dentro de ese modo de entender la disciplina,
se han producido varios estudios del -~misticismo tal como aparece en
diversas tradiciones religiosas, con el propésito de dilucidar las carac-
teristicas comunes del misticismo, no importa su contexto cultural, re-
ligioso o doctrinal. En el segundo sentido, la filosofia de la religién se
ha interesado en convalidar algunas perspectivas religiosas que tradi-
cionalmente dicen basarse en la »revelacidn.
Asi, durante los siglos dieciocho y diecinueve la filosofia de la religién
se ocupd principalmente de intentos de fundamentar la religién sobre
el imperativo categérico de Kant o sobre la dialéctica de Hegel, v en
el siglo veinte el énfasis cambid hacia la 16gica analitica, el »existen-
cialismo, y la filosoffa del »proceso.

Forma y materia. Distincion que se remonta a tiempos de Aristételes,
quien afirmé que las cosas consisten de dos elementos: aquello de lo
que estdn hechas (materia), y lo que las hace ser lo que son (forma).
Esto implica que la forma es el principio de individuacién de la ma-
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teria. Lo que hace que la materia sea, no sélo cierta clase de cosa, si-
no una cosa en particular, es la forma. Hay empero una jerarquia de
formas, tal como puede verse en el ejemplo cldsico del ladrillo, cuya
materia es barro que ha sido “formado” para llegar a ser un ladrillo;
pero los ladrillos mismos se vuelven entonces la materia organizada
por la forma “casa”; las casas pueden ser la materia que al recibir una
forma se vuelve una ciudad; y asi sucesivamente. £n la filosoffa aris-
totélica es este impulso —teleolégico lo que hace que lo que estd en
potencia se mueva hacia el —acto—es decir, que pase de la posibili-
dad a la realidad.

Durante el despertar de la filosofia aristotélica en el siglo trece, uno
de los puntos que se debatian era la teoria ~averroista sobre la pree-
xistencia de una materia absolutamente informe, de la cual Dios cred
el mundo dandole formas. Fue contra esas opiniones que los tedlogos
del siglo trece subrayaron la doctrina tradicional de la ~creacién ~ex
nihilo.

Otro tema de debate teolégico, particularmente en el siglo trece, fue
si los seres racionales (por ejemplo, los dngeles y las almas) también
se componen de materia y forma. Esto es lo que se llama técnicamen-
te la composicién “hilomarfica” (del griego hyle, materia y morfe, for-
ma) de los seres. En términos generales, la escuela ~agustiniana afir-
m6 tal composicién hilomérfica de todas las criaturas, al tiempo que
insistia en la distincién entre la materia en el sentido filoséfico y el
cuerpo, a fin de poder decir entonces que el alma es una realidad in-
corpdrea. Frente a ellos, los ~tomistas rechazaban tal composicién hi-
lomérfica de los seres intelectuales.

Formas, critica de las. (En alemdn, Formgeschichte.) Método que se
emplea en el estudio de documentos, y en particular en el estudio de
la Biblia y las tradiciones que se encuentran tras su texto. Se funda-
menta sobre la idea de que las tradiciones populares se conservan y
transmiten siguiendo ciertos patrones o “formas”. Esos patrones tienen
gue ver normalmente con la funcidn de las historias en la comunidad.
Segun quienes defienden este método, esas formas todavia pueden
discernirse en los documentos de que han llegado a formar parte. Me-
diante el estudio de tales formas, el erudito puede entonces determi-
nar qué clase de tradicién se encuentra tras un texto, y la funcién de
esa tradicion particular en medio de la comunidad que la transmitié
y a la postre la incorpord en el texto.

Fundamentalismo. En el sentido estricto, el fundamentalismo es un mo-
vimiento que surgi6 dentro del protestantismo norteamericano, y su
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nombre se deriva de los cinco puntos “fundamentales” que los funda-
dores del movimiento promulgaron en una conferencia que tuvo lu-
gar en Nidgara en 1895. Estos cinco puntos eran la ~infalibilidad de
las Escrituras; el nacimiento virginal de Jesds, su muerte en substitu-
cién y pago por los pecados humanos, su resurreccién fisica y su
pronto retorno. Por extensién, se ha llegado a llamar “fundamentalis-
mo” a cualquier posicién que insista en la infalibilidad de las Escritu-
ras y rechace muchos de los resultados de la investigaciéon moderna
sobre la historia y desarrollo de la Biblia. Por una extensién aun ma-
yor, el mismo término se les aplica ahora a los extremistas en cual-
quier religion—como cuando se habla, por ejemplo, del “fundamen-
talismo islamico”.

G

Galicanismo. La posicién de quienes, particularmente en Francia, se

oponian a la autoridad papal absoluta y a los reclamos de los —ultra-
montanos. Desde tiempos del papado en Avifién, los papas habian he-
cho un ndmero de concesiones a la iglesia francesa, sus obispos y su
rey. Aquellas concesiones, a las que se afadieron después otros pri-
vilegios, fueron llamadas las “libertades galicanas” de la iglesia. Es por
ello que se le da el nombre de “galicanismo” al movimiento que in-
sistfa en conservar esos derechos. Después del Concilio de Trento en
el siglo dieciséis, tanto el Rey de Francia como los obispos franceces
se resistieron a promulgar sus decretos en territorio francés, porque las
tendencias centralizantes de Trento se oponian a las “libertades gali-
canas”. A partir de entonces, la corona francesa hizo uso del galica-
nismo para asegurar su autoridad por encima de la iglesia, lo cual le
dio al movimiento un tono cada vez mas secular.

Generacion. —Filiacion.
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Gloria Patri. Las primeras palabras, y por tanto también el titulo, del an-

tiguo himno doxolégico “Gloria sea al Padre ...” Aunque ese himno
existié con algunas variantes desde bastante antes, su forma presente
apareci6 en el siglo cuarto, cuando se le utilizé como salvaguarda
contra el »arrianismo. Lo que el himno afirma es que la gloria, que le
pertenece sélo a Dios, le ha pertenecido siempre al Padre, al Hijo y
al Espiritu Santo. Es por eso que termina diciendo “como (la gloria] era
al principio, es hoy y habra de ser.”
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Glosolalia. Nombre que se le da desde el siglo diecinueve a la practi-
ca de hablar en lenguas. Aparece en el Nuevo Testamento en lo que
parecen ser dos formas. En el relato de Pentecostés en Hechos, los dis-
cipulos hablan en las lenguas de otras personas que estan presentes.
En las epistolas paulinas, el don de lenguas es ciertamente don del Es-
piritu, pero aqui parece suceder dentro de la comunidad de creyen-
tes, aun cuando nadie entienda lo que se esta diciendo, y sirve para
la edificacién de quien habla en lenguas, mds bien que de otros o de
la comuuidad (i rimer= C rinti s 14:4). En tal s 25 s, Pabln prefiera

la “profecia”, es decir, la predicacion, y sugiere que cualquier discur-

-~ e~ le=~a" ha ue ~~r trauuciuo p~r~ qu~ |~ igl~si~ s~~ ~ifi~~~,
Ambas dimensiones de la glosolalia han aparecido en distintos mo-
mentos en la vida de la iglesia. Durante el siglo segundo, la glosola-
lia parece haber sido bastante comdn, no sélo entre los ~montanis-
tas, sino también en toda la iglesia. Aunque tendi6 a desaparecer en
la iglesia occidental, reapareci6 esporadicamente en la iglesia orien-
tal, particularmente en comunidades monasticas. Se dice que en el si-
glo dieciséis, cuando San Francisco Javier predicaba en Asia, le era po-
sible hablar en los diversos lenguajes que encontraba. Entre
protestantes, hay pocos casos de glosolalia antes de que se hiciera co-
mdn en el movimiento ~pentecostal a principios del siglo veinte, y de
alli se expandiera hacia otras comunidades cristianas.

Uno de los puntos que se discute respecto a la glosolalia es que, aun-
que todos estén de acuerdo en que es un don del Espiritu, unos dicen
que es sefal necesaria del “bautismo del Espiritu Santo”, mientras otros
afirman que es s6lo uno de muchos signos posibles. Sobre este punto
hay desacuerdo entre diversos grupos pentecostales.

Gnosticismo. El nombre que se les da en conjunto a toda una variedad
de sistemas religiosos que florecieron en el siglo segundo, y cuyo de-
nominador comdn era la promesa de salvacién mediante un conoci-
miento secreto o gnosis. Aunque los eruditos no concuerdan en cuan-
to a los origenes exactos del gnosticismo, parece ser el resultado de
la confluencia de muchas religiones y tradiciones filoséficas que se
entremezclaron en el mundo mediterrdneo a principios de la era cris-
tiana: el ~dualismo persa y griego, la astrologia babilénica, el »apo-
calipticismo judio, varias religiones de -~misterio, etc. Puesto que el
gnosticismo era —sincretista, muchos de sus sistemas incorporaban
elementos del cristianismo, y en particular de las historias acerca de
Jesus. Esto le dio origen al gnosticismo cristiano, que por algun tiem-
po le hizo competencia seria a la iglesia. La mayoria de los sistemas
gnésticos explicaba la existencia del mundo y la condicién humana
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a través de una ~cosmogonia elaborada que normalmente incluia to-
da una serie de seres puramente espirituales o “eones”, hasta que uno
de estos, quizd por error o quiza por mala voluntad, creé el mundo
fisico. Las »almas humanas son parte de aquel mundo espiritual que
de alguna manera han quedado atrapadas en este mundo fisico, y su
salvacién consiste en ascender una vez mads al mundo puramente es-
piritual, que normalmente se llama “plenitud” o pleroma. En ese as-
censo, el alma tiene que pasar a través de las esferas celestiales, y en
algunos sistemas gnésticos el conocimiento secreto de los iniciados
consistia precisamente en las palabras secretas que le permitirian al
alma atravesar cada una de las esferas.

Debido a su vision de la materia fisica y del cuerpo como resultado
de un error o del mal, el gnosticismo cristiano rechazaba las doctri-
nas cristianas de la —~creacién, la ~encarnacién y la -»resurreccién del
cuerpo. Particularmente en cuanto a la encarnacién, los gnésticos fre-
cuentemente sostenian posturas ~docéticas, declarando que el cuer-
po de Jesus no fue real, o que estaba hecho de una substancia pura-
mente espiritual. Aunque la iglesia en su generalidad lo rechazs, el
gnosticismo ha mostrado su atractivo cada vez que, por una razén u
otra, las gentes se sienten inclinadas hacia lo esotérico y misterioso.
Durante el siglo diecinueve, el surgimiento del —trascendentalismo y
de la “Ciencia Cristiana” fueron ejemplo de ello. De igual manera, du-
rante los Gltimos afios del siglo veinte y principios del veintiuno, se ha
visto un renacer del gnosticismo, que a veces pretende basarse en co-
nocimientos ocultos de la antigliedad.

Gobierno. —Estado.

Gracia. El inmerecido amor de Dios por el cual perdona y transforma

al pecador. Bien podria decirse que las buenas nuevas del ~Evange-
lio no son otras que el mensaje de la gracia de Dios. Aunque la pala-
bra misma aparece mas frecuentemente en los escritos de Pablo, el te-
ma es hilo comtin a través de toda la Escritura. El primer gran debate
acerca de la gracia tuvo lugar en el siglo quinto entre Agustin y Pela-
gio (~Pelagianismo). Este Gltimo era un monje britdnico que se escan-
dalizé al encontrar en las Confesiones de Agustin la peticion a Dios:
“Da lo que mandes, y manda lo que desees.” Al leer esas palabras, Pe-
lagio vio en ellas una especie de ~quietismo, que no pedia nada del
creyente, sino s6lo aguardar la gracia de Dios. Segin fue aprendien-
do mds acerca de las ensefianzas de Agustin, llegé a temer que des-
truyesen el sentido de responsabilidad y el deseo de una vida justa en
los pecadores. Por lo tanto Pelagio insistié en que todos los humanos,
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aun después de la ~caida, no han perdido la libertad para evitar el pe-
cado—posse non peccare (—Libre albedrio). Los individuos pecan, no
a causa de la caida, sino por su propia libertad. Pelagio estaba de
acuerdo con Agustin y con todo ef resto de la tradicién cristiana en
que para la salvacién es necesaria la gracia. Pero lo que Pelagio en-
tendia por esto era una “gracia original” o “gracia de la creacién” que
Dios les ha dado a todos, y que les hace posible a los pecadores, por
su propia libre voluntad, arrepentirse y buscar deshacer el mal que
han hecho. A quienes siguen tal camino, Dios les da la “gracia del per-
don”, mediante la cual son salvos.

Agustin estaba en desacuerdo total. Estaba convencido de que los pe-
cadores son incapaces de tomar la decisién de aceptar la gracia de
Dios. La Unica libertad que los pecadores tienen todavia es la liber-
tad de pecar o, como diria Agustin, posse peccare. Para pasar de la
condicién de pecador irredento a la préxima etapa, cuando se restau-
ra la libertad para no pecar, posse non peccare, se requiere una inter-
vencion de la gracia divina que no se debe en modo alguno a la vo-
luntad o decisién del pecador. El pecador que se convierte no puede
reclamar que lo ha hecho por razén de alguna virtud, acto o decisién
especial que le han hecho merecedor de la gracia. La gracia siempre
es dada gratuitamente—gratia gratis data. Luego, Agustin diria que an-
tes de que creamos la gracia opera en nosotros para que creamos, y
que una vez que hemos creido la gracia coopera con nosotros para
que hagamos buenas obras. De aqui surge la distincién, que luego se
volvié comdn, entre la “gracia operante” y la “gracia cooperante”. Lo
que es mds, la voluntad humana, que no puede aceptar la gracia por
si misma, tampoco puede rechazarla, lo cual implicaria una virtud
particular en quienes la aceptan, virtud superior a la de quienes no la
aceptan. Por lo tanto, la gracia es irresistible, y les es dada tnicamen-
te a los —electos, a quienes Dios ha ~predestinado para la salvacion.
A la postre la iglesia rechazé oficialmente las doctrinas de Pelagio y to-
m el partido de Agustin. Pero con todo y eso siempre siguid existien-
do una forma mitigada de pelagianismo tanto en la teologia como en
la religiosidad cristianas (~Semipelagianismo). Pronto se impuso la idea
de que hay una “gracia previniente” que les es dada a todos, y que por
tanto es muy semejante a la “gracia de la creacién” de Pelagio. Es por
esto que mas tarde Lutero declaré que practicamente todos los tedlo-
gos medievales habian sido pelagianos.

Es importante notar que la controversia misma entre Agustin y Pelagio
llevé a un cambio sutil, pero importante, en el modo en que se enten-
dia la gracia. Aunque Pelagio y Agustin estaban en profundo desacuer-
do, tacitamente concordaban en que la gracia es un poder que Dios les
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da a los humanos. La gracia, mds bien que un modo de referirse al amor
constante e inmerecido de Dios, vino a ser entonces una substancia o
un poder que Dios les da a los humanos. Ese entendimiento de la gra-
cia se conoce como “gracia infusa”. Por razén de esa visién, los tedlo-
gos medievales comenzaron a discutir la diferencia entre la “gracia in-
creada”, que no es sino Dios mismo, y la “gracia creada” que es ese
poder que Dios les da a los creyentes.

Seglin Lutero fue desarrollando las implicaciones teolégicas de su
doctrina de la —~justificacién por la fe, Hlegd a la conclusién que la gra-
cia no es “algo” que Dios le infunde al pecador, sino que es mds bien
la actitud de Dios de amor y de perdédn. Tanto él como los primeros
reformadores rechazaron la idea de una “gracia infusa”. Para Lutero
y Calvino, la gracia no es otra cosa que Dios actuando para nuestro
bien.

Con el desarrollo del »escolasticismo protestante en el siglo diecisie-
te, hubo la tendencia de volver al entendimiento de la gracia como un
poder infundido por Dios. Por ello, al leer los documentos del Sino-
do de Dordrecht (1618-19), que definié el ~calvinismo ortodoxo, re-
sulta claro que para ambas partes del debate la gracia se habia vuel-
to un poder que Dios le da al creyente. Tanto la propuesta ~arminiana
de una “gracia previniente” universal, como el argumento en pro de
la “gracia irresistible” de sus opositores, implican que la gracia no es
Dios mismo, sino algo que Dios da.

En el siglo veinte, el despertar de la teologia ~reformada en la »neo-
ortodoxia, y de la -»luterana en la escuela ~lundense, llevaron a un
regreso a la visién de la gracia como Dios mismo actuando en amor,
no como una substancia o poder que Dios introduzca en el alma.
M4s tarde en ese mismo siglo, la relacién entre la naturaleza y la gra-
cia fue tema de discusién entre los tedlogos protestantes. Barth insis-
tia en que cualquier sentido de continuidad entre la naturaleza y la
gracia no era verdaderamente protestante, puesto que la diferencia en-
tre el protestantismo y el catolicismo romano se encuentra en que és-
te Gltimo afirma, y el primero niega, que “la gracia no destruye la na-
turaleza, sino que la perfecciona”. En este punto, Brunner y otros se
apartaron de Barth, afirmando que siempre hay un “punto de contac-
to” para la gracia, y que plantear una discontinuidad radical entre la
naturaleza y la gracia equivale a negar la bondad de la ~creacién. Ti-
llich fue aun mas lejos, declarando que la “gracia de la creacién” es
lo que mantiene todas las cosas en existencia.

Guerra. Aunque en el Antiguo Testamento se habla de varias guerras or-
denadas por Dios, los primeros cristianos se abstenian de participar en
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la guerra por razén de la predicacién de Jesis acerca del perdén y del
amor hacia los enemigos, y también por su rechazo de la violencia co-
mo respuesta a la violencia. Mientras el cristianismo se limité a una
infima proporcién de la poblacién, en la cual en todo caso el estado
no confiaba y hasta perseguia, esta postura pacifista fue sostenible. En
el siglo segundo, el pagano Celso criticaba a los cristianos diciendo
que si toda la poblacién del Imperio se volviese cristiana pronto el Im-
perio caeria en manos de los barbaros. A ello respondié Origenes di-
ciendo sencillamente que si toda la poblacién fuese cristiana también
los barbaros lo serfan, y no seria necesario defenderse contra ellos. Pe-
ro mas tarde ese mismo siglo, aun a pesar de los deseos de muchos
de los dirigentes cristianos, habia ya soldados en el ejército. Probable-
mente los primeros de ellos fueron soldados que se convirtieron y te-
nian que cumplir su servicio militar.

Después de Constantino, seglin una proporcién cada vez mayor de la
poblacién se fue volviendo cristiana, el -pacifismo original fue mo-
dificdndose. Algunos se unian al ejército y posponian el »bautismo
hasta después de cumplir con su servicio militar, para el caso de que
tuviesen que matar a alguien. A la postre, la posicién pacifista fue ge-
neralmente abandonada. Durante ese proceso, Agustin (354-430) pro-
dujo la teoria de la “guerra justa”, y los principios para determinarla.
Al tiempo que preferia la no violencia, y deploraba la necesidad de
tener que acudir a la guerra, Agustin ofrecio una serie de criterios que
son necesarios para que una guerra sea justa. En cuanto a su prop6-
sito, una guerra es justa cuando su meta es promover la justicia y res-
taurar la paz. En cuanto a quienes la dirigen, una guerra es justa
cuando es ordenada por la autoridad debida (principio este que des-
pués se usaria contra diversos grupos revolucionarios). En cuanto a su
conducta, una guerra justa debe conducirse sin crueldad y sin odio
hacia el enemigo, sin hacerles violencia a quienes no combaten, sin
saqueos y sin destruccién en masa.

Aunque el propésito de Agustin no era que estos principios se emple-
asen para la facil justificacion de la guerra y de la violencia, esto fue
lo que sucedid. Agustin murid precisamente cuando los pueblos ger-
mdnicos invadian el viejo Imperio Romano. Se trataba de sociedades
belicosas, con una larga tradicion de violencia y de guerras de ven-
ganza. El resultado fue que los principios de Agustin, cuyo propdsito
era hacer de la guerra una opcién excepcional y de dltimo recurso, se
volvieron la justificacion de constantes guerras. Hacia fines del siglo
once este proceso llevé a las cruzadas. En aquel momento, los prin-
cipios de Agustin en cuanto a establecer la paz, y los limites que Agus-
tin habia propuesto en cuanto a las actividades de los sacerdotes, fue-

135



Habito

136

ron generalmente descontados. Se demonizé al enemigo, y se llegé a
pensar que la crueldad y las matanzas eran acciones de valor y has-
ta de virtud. Aunque originalmente se pretendia que las cruzadas se
dirigiesen contra los musulmanes en Tierra Santa, a la postre los prin-
cipios de la cruzada se aplicaron también a otras guerras contra los
—albigenses en el sur de Francia, y mds tarde contra los nativos del
Hemisferio Occidental cuando fueron conquistados por las potencias
europeas. Actitudes semejantes de crueldad y de demonizacién del
enemigo existieron en Europa durante las guerras de religion en el si- .
glo diecisiete.

En respuesta a todo esto, varios grupos han vuelto al pacifismo como
la Gnica alternativa cristiana. Tal es el caso, por ejemplo, de los ~me-
nonitas y de los ~cuaqueros. Tras sufrir persecuciones a manos de los
estados que temian que tales ensefianzas debilitaran sus capacidades
de defensa, esos cristianos pacifistas han logrado cierto reconoci-
miento en varios paises. Empero todavia la mayor parte de los cristia-
nos, particularmente de aquellos que viven en naciones tradicional-
mente cristianas, aceptan alguna versién de la teorfa de la guerra
justa, o estan tan comprometidos con el nacionalismo que ni siquie-
ra se preguntan si la guerra es justa. Un factor que complica la apli-
cacién de los principios de la guerra supuestamente justa es que las
armas modernas hacen casi imposible excluir de entre las bajas a
quienes no combaten.

H

Habito. En la teologia ~escoldstica tradicional, y a partir de entonces
en buena parte de la teologia ~moral del catolicismo romano, un ha-
bito es la inclinacién de una facultad de la mente a actuar de cierto
modo. Esto incluye tanto hdbitos de la voluntad como habitos del in-
telecto, cuando tendemos a actuar o a pensar de una manera dada.
Como inclinaciones, los hédbitos no destruyen el -libre albedrio, sino
que sencillamente lo gufan en una direccién particular. Luego, la
idea teoldgica del “hdbito” incluye buena parte de lo que se entien-
de por esa palabra en el uso comun, y los hébitos pueden ser buenos
o malos, segin inclinen al alma hacia su propio fin (las virtudes), o la
aparten de él—en cuyo caso el hdbito se vuelve vicio. Tales hébitos
se conocen técnicamente como “hdbitos adquiridos”, en contraste
con otra suerte de habito creada por la accién de la »gracia. Estos Gl-
timos también son inclinaciones a actuar de cierto modo, pero no se
producen por fa simple préctica y repeticion, sino que requieren la in-
tervencién sobrenatural de la gracia. Cuando se les desarrolla adecua-
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damente, los hdbitos son el fundamento de la vida moral, puesto que
los buenos habitos adquiridos llevan a la practica de las virtudes car-
denales, y el habito sobrenatural o infuso lleva a las virtudes teologa-
les (~Virtud).

Hades. Término griego que se referia originalmente al dios de los luga-
res inferiores. A la postre vino a ser el término que se utilizaba para
ese fugar, y por fo tanto se emple6 en fas antiguas traducciones grie-
gas de las Escrituras hebreas para referirse al lugar de los muertos.
Aungque originalmente el Hades no implicaba necesariamente un lu-

gar de castigo, poco a poco vino a ser el lugar en que las almas estan m

prisioneras esperando su redencién, o el lugar de castigo eterno. La
mayoria de los teélogos cristianos ha entendido el Hades (o infierno)
como lugar de tormento eterno, por lo general tanto fisico como es-
piritual—aunque algunos, como Calvino (1509-64), han sostenido
que ese tormento es puramente espiritual. Otros, como Origenes
(c.185-c.254) y'més recientemente Berkhof (1873-1957) han pensa-
do que se trata de un lugar donde se purgan los pecados. Hay también
quienes, como Berdyayev (1874-1948), piensan que no hay tal lugar
de castigo, y que el infierno es una invencién pia por parte de quie-
nes se creen justos.

Hegelianismo. E] sistema filoséfico de Georg W.F. Hegel (1770-1831).
Seglin Hegel, toda la historia es el desenvolvimiento del pensamien-
to de la Mente Universal o Espiritu Absoluto. Ese pensamiento se
mueve dialécticamente, de tal modo que primero se plantea una te-
sis, a la cual se contrapone una antitesis, y las dos se resuelven en una
sintesis. Esta sintesis se vuelve a su vez una nueva tesis, a la que se
opone una hueva antitesis, y asi contintia el proceso. Hegel mismo le
aplicé esta estructura del pensamiento, y por tanto también segiin él
de la realidad, a su manera de entender varios procesos histéricos. En
particular, afirmaba que el cristianismo era la religion mds elevada,
porque la ~encarnacién une los polos aparentemente opuestos de lo
divino y lo humano. De manera semejante, la doctrina de la »Trini-
dad muestra que el proceso dialéctico existe en el corazén mismo del
Absoluto. El impacto de Hegel fue enorme. Muchos persanajes meno-
res se dedicaron a llenar los espacios vacios en su interpretacién de
la historia. Otros intentaron interpretar diversas doctrinas y su desa-
rrollo en términos de la ~dialéctica hegeliana. Kierkegaard (1813-55)
se burlaba del hegelianismo diciendo que “ahora que el sistema estd
completo, o si no, lo estard el domingo préximo ...” Karl Marx (1818-
83) refundid la dialéctica hegeliana dentro de un marco materialista,
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llegando asi a lo que llamé el “materialismo dialéctico” (~Marxismo).
En el campo de los estudios del Nuevo Testamento, la escuela de Tu-
binga desarroll6 un sistema segun el cual la teologia de Pablo era la
antitesis a la tesis judaizante de Santiago y de otros en Jerusalén, y de
la sintesis de ambas resulté aquella porcién del Nuevo Testamento que
no es paulina. Aunque en todos estos casos la importancia de Hegel
ha decaido, un punto en el cual se siente su influencia adin en el si-
glo veintiuno es su énfasis en la historia como el campo en que la ver-
dad se conoce y se vive. (~Historia; ~Historie; —Heilsgeschichte). Lo
que es mds, esta nocidn de la historia y del mundo que se desenvuel-
ve y desarrolla segtin el proceso de un pensamiento o principio mo-
tor se encuentra tras buena parte de la ~cosmologia moderna, asi co-
mo tras la teoria darwiniana de la —~evolucién.

Heilsgeschichte. Palabra alemana que significa “historia de la salva-

cién”, y que frecuentemente se contrasta con la Weltgeschichte o “his-
toria del mundo”. Comenzando en el siglo diecinueve, pero particu-
larmente en el veinte, muchos tedlogos y eruditos biblicos
establecieron esta distincién entre dos clases de historia. En ello refle-
jaban practicas educativas antiguas, puesto que en muchas escuelas se
acostumbraba dar cursos sobre la “historia de la salvacion” aparte de
los cursos de “historia universal”. Segin los proponentes de la
Heilsgeschichte, la Biblia ha de leerse como el registro de las “grandes
acciones” de Dios para la salvacién de la humanidad, primero en Is-
rael, luego en Jes(s, y por dltimo en la iglesia. Esta historia de la sal-
vacién corre entonces como un hilo discernible a través de todo el res-
to de la historia, a la cual da sentido. Luego, el propdsito del estudio
de la Heilsgeschichte era desarrollar una teologia biblica capaz de in-
terpretar tanto la Biblia como la historia misma.
En tiempos mas recientes, los estudiosos de la Biblia han cuestiona-
do si en realidad las perspectivas histéricas que aparecen en la Biblia
son tan diferentes de otras perspectivas histéricas como lo suponian
los proponentes de la Heilsgeschichte. Ademads, entre los teGlogos de
la —+liberacidn varios han argumentado que tal distincién entre la his-
toria de la salvacién y la historia del mundo ha de rechazarse, pues-
to que implica que la historia misma tiene importancia s6lo en cuan-
to lleva a la salvacién, y con ello reduce la importancia de la
liberacion histérica.

Henoteismo. Término creado en el siglo diecinueve para referirse a
aquellas religiones que, al tiempo que reconacen una variedad de dio-
ses, solamente sirven y adoran a uno en particular. Tal es el caso, por
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ejemplo, de algunas sociedades en las que cada clan tiene su propia
deidad. Algunos eruditos piensan que en sus principios Israel era he-
noteista, de modo que Yahvé era el dios de Israel, pero no el dnico
dios existente.

Herejia. Palabra que originalmente significaba sencillamente “partido” o
“secta”, pero que ya entonces tenfa tonos despectivos. Pronto llegé a
significar cualquier doctrina contraria a las ensefianzas centrales de la
fe cristiana—o, mas exactamente, cualquier doctrina que se llame cris-
tiana, pero rechace o tergiverse algtin aspecto fundamental del cristia-
nismo. Luego, las herejias tradicionales incluyen el -»gnosticismo cris-
tiano, el —arrianismo, etc. La mayoria de los telogos protestantes han
restringido el uso de este término para aquellas opiniones que contra-
dicen asuntos tan fundamentales como las doctrinas de la »creacién,
la »encarnacién, la - Trinidad, etc. En contraste, dentro de la teologia
catélica romana cualquier contradiccidn o rechazo al ~dogma defini-
do por la iglesia merece el nombre de herejia. Si la persona que sostie-
ne tales posiciones no sabe que contradicen la doctrina oficial de la
iglesia, se trata de una “herejia material”, que puede ser corregida me-
diante la recta ensefanza. Si, al contrario, la persona rechaza un dog-
ma a sabiendas, se trata entonces de una “herejia formal”, que puede
castigarse mediante la ~excomunidn. Hacia fines del siglo diecisiete el
~escolasticismo protestante, y en los siglos diecinueve y veinte varios
grupos protestantes —~fundamentalistas llegaron a aceptar el modo tra-
dicionalmente catélico romano de entender la herejia, y por tanto cual-
quiera de entre sus miembros que no estuviese de acuerdo en todo de-
talle de doctrina puede ser considerado hereje, y condenado como tal.

Hermenéutica. La disciplina que estudia las reglas de interpretacién de
un texto, y por lo tanto en el contexto teolégico, la disciplina que se pre-
ocupa sobre todo de la interpretacién biblica. Los primeros tedlogos
cristianos heredaron los métodos hermenéuticos empleados por los he-
breos y por los griegos. Por ello a veces interpretaban los textos literal-
mente, otras veces ~alegéricamente, como interpretaban a Homero y
a otros poetas antiguos sus intérpretes paganos, y a veces como —pro-
fecia, como se hacia en algunos circulos judios. A esto los cristianos fre-
cuentemente anadian un método cristocéntrico de interpretacién, la—ti-
pologia, que veia, no tanto las palabras de las Escrituras, como los
acontecimientos que se narran en ellas como senales que apuntan ha-
cia su cumplimiento en Jesucristo. Algunos también propusieron cier-
tos principios hermenéuticos. Asi, por ejemplo, Clemente de Alejandria
(c.150-c.215) insistia en que ningln texto biblico ha de interpretarse de
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tal modo que parezca decir algo indigno de Dios. Lo que Clemente que-
ria decir con esto era que todo lenguaje ~antropomarfico acerca de
-Dios debia interpretarse en términos filosoficos. Origenes (c.185-
€.254) y otros afirmaban que cada texto tiene varias capas de sentido,
que llevan de lo literal a lo espiritual. Por lo general, los ~alejandrinos
preferian la interpretacién alegdrica, mientras que los ~antioquerios se
inclinaban hacia interpretaciones mas literales o tipolégicas.

Durante la Edad Media, se hizo costumbre interpretar toda {a Biblia
cristolégicamente. Esa tendencia se fortalecié debido a la costumbre
de leer los textos del Antiguo Testamento en base a su relacion con Jas
diversas fiestas y estaciones del —afio litdrgico, cuya estructura es
esencialmente cristocéntrica, pues celebra los principales aconteci-
mientos en la vida de Jests. Ademds, en los monasterios se recitaban
regularmente los Salmos, siempre en contextos cristolégicos. La con-
secuencia de esto puede verse en el propio Lutero, cuya experiencia
monastica Hevé a leer los Salmos como pasajes referentes a Jests y sus
relaciones con los creyentes y con la iglesia.

Segin el »escolasticismo se hizo dominante, su método de citar au-
toridades tanto en pro como en contra de una postura particular, y de
citarlas frecuentemente fuera de su contexto, resulté en una interpre-
tacion literal de los textos citados, sin apenas considerar su contexto
literario o histérico.

La concentracion de Lutero en la ~justificacion por la fe como herra-
mienta hermenéutica fundamental le llevé a cuestionar el valor de la
Epistola de Santiago. Su oposicién al papado se ve frecuentemente en
su interpretacion de muchos de los pasajes mas negativos del Apoca-
lipsis. Al insistir en la autoridad de las Escrituras, tanto él como los de-
mds reformadores abrieron el camino para nuevas discusiones sobre
los principios y la practica de la hermenéutica. Al tiempo que decla-
raba que la tradicién no tiene autoridad sobre la Biblia, Calvino insis-
tia en la interpretacion tradicional del Cantar de los Cantares como una
cancion de amor entre Dios y el alma, y considerd hereje a Sebastidn
Castello (1515-63) por declarar que se trataba de una cancién erética.
Tanto Lutero como Calvino entendian que las Escrituras proveen un ca-
mino infalible y seguro hacia el conocimiento de Dios, aunque esto no
quiere decir que la Biblia sea infalible en todo detalle.

El escolasticismo protestante, asi como el catolicismo ~tridentino, vol-
vieron a la practica de citar textos fuera de su contexto, y de unir tex-
tos desconectados a fin de probar sus posturas. Fue esto lo que requi-
ri6 la —infalibilidad literal de las Escrituras, puesto que un argumento
apoyado por tal uso de los textos s6lo es vdlido si los textos mismaos son
infalibles, aun cuando se les considere fuera de su contexto.



Hesicasmo

La contraparte de tal uso de la Biblia fue el desarrollo de los méto-
dos histéricos y criticos de la investigacion moderna. Dentro de es-
te movimiento, la atencidn se centré sobre cuestiones tales como
cudndo un libro fue escrito, cuales fueron sus fuentes, quién su au-
tor, etc. Los resultados de esta investigacién frecuentemente contra-
decian lo que antes se daba por sentado. En ocasién tales temas
atrajeron la atencién de los estudiosos de la Biblia al punto que se
discutié poco acerca de lo que los textos mismos decian o significa-
ban.

Tal situacién comenzé a cambiar a principios del siglo veinte, cuan-
do la —»neoortodoxia y otros movimientos teol6gicos comenzaron a re-
gresar a la cuestion de qué es lo que la Biblia dice, aunque ahora te-
niendo en cuenta los resultados de la critica histérica y literaria. A
través de todo ese siglo hubo un interés creciente en la interpretacion
de los textos y en su pertinencia para la vida de la iglesia y del cre-
yente.

Empero esto no podia ser una lectura inocente del texto, no sélo por-
que tal lectura contradiria lo que los eruditos habian descubierto, si-
no también porque segtin fue avanzando el siglo veinte se hizo cada
vez més obvio que la interpretacién es siempre un didlogo entre el in-
térprete y el texto, y que el plantearle a un texto cuestiones desde una
perspectiva diferente puede llevar a respuestas inesperadas. Las diver-
sas teologias ~contextuales insisten sobre este punto, y dan prueba de
ello con numerosos ejemplos. Ademas, segln avanzé la »postmoder-
nidad, esta cuestion de la importancia de la perspectiva del lector se
volvié una de las principales preocupaciones de la teoria hermenéu-
tica, en la que ahora se debatia cémo un texto del pasado, y de una
-cultura diferente, puede ser entendido e interpretado por lectores del
siglo veintiuno. ;Tienen los textos una “otridad” que el intérprete no
puede violar? ;Qué sucede cuando diversas circunstancias llevan a
ver esa otridad de diversos modos? ;Sera verdaderamente posible es-
cuchar fo que el autor quiso decir? ;Sera posible aproximarse a ello?
:Coémo sabemos si lo hemos hecho? ;Depende el significado de un
texto de |a respuesta del lector? Estas y muchas otras cuestiones seme-
jantes han dominado la discusién hermenéutica a fines del siglo vein-
te y principios del veintiuno.

Hesicasmo. Una prdctica -»mistica y -»ascética comun en el cristianis-
mo oriental a partir del siglo once. Su nombre se deriva de raices grie-
gas que significan “en silencio”, puesto que los hesicastas decian que
podian alcanzar el ~extasis estando sentados en silencio, dejando el
mentén descansar sobre el pecho, contemplandose el ombligo, y re-
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pitiendo constantemente: “Sefior Jesus, ten misericordia de mi”. En su
éxtasis, también decian haber visto la “luz increada” de Dios. Esto les
atrajo criticas por parte de otros teélogos orientales. Puesto que mu-
chos de esos criticos también estaban buscando una reconciliacién
con el Occidente, el debate pronto se complicé con otras cuestiones
paralelas. Por dltimo, en el 1351 la iglesia Bizantina oficialmente
acepto el hesicasmo, y uno de sus principales proponentes, Gregorio
Palamas (1296-1359), fue declarado santo.

Heteronomia. Término que se deriva del griego heteros, otro, y nomos,
ley o principio, y que por tanto quiere decir la sujecién a leyes o prin-
cipios fuera de la persona misma. Fue usado particularmente por Kant
(1724-1804) en el campo de la ética filoséfica, y por Paul Tillich
(1886-1965) en el campo de la teologia. Segtin Kant la heteronomia
hace que la persona sea gobernada por las pasiones y deseos, o por
leyes impuestas exteriormente. Por encima de ella, propone la ~au-
tonomia, el gobierno de la razén interna. Tillich sostenia que tanto la
heteronomia como la autonomia han de dejar el paso a la~teonomia,
en la que la razén auténoma ya no se basa meramente en si misma,
sino en el fundamento de todo el ser, Dios, y lleva por lo tanto a una
existencia auténtica—aunque esa meta nunca se alcanza plenamen-
te dentro de los limites de la existencia histérica.

Hipéstasis. Literalmente, substancia, lo que subyace al ser. Término
que tuvo un papel importante tanto en los debates trinitarios como
en los cristolégicos. En las controversias trinitarias, se le usé al prin-
cipio como sinénimo de usia. Asi, por ejemplo, en los —anatemas
que se le anadieron al Credo de ~Nicea, se rechazaba toda opinién
segun la cual el Padre y el Hijo son diferentes “en usia o en hipdsta-
sis”. Esto causé mucha confusién, particularmente porque en el Oc-
cidente el vocabulario era distinto. En el Occidente, desde tiempos
de Tertuliano, se acostumbraba afirmar que Dios es “tres personas en
una substancia”. Cuando los te6logos de habla griega traducian es-
to, la traduccién literal era “tres prosopa en una hipdstasis”. En grie-
go prosopon (plural: prosopa) podia entenderse como “persona”;
pero también podia significar una mascara o un personaje en un dra-
ma. Esto llevé a muchos griegos a pensar que los tedlogos de habla
latina se estaban refiriendo a Dios como una sola substancia que se
presenta con tres rostros o que llena tres papeles consecutivos, lo
cual los griegos consideraban —sabelianismo. Por otra parte, cuando
los tedlogos latinos escuchaban a los griegos referirse a tres hipdsta-
sis, lo entendian en el sentido de tres substancias, y por lo tanto tres



Hispana, teologia

dioses. No fue sino tras toda una generacién, y la obra de los capa-
docios, de Atanasio y de otros, que se pudo construir el puente en-
tre ambas ramas de la iglesia, de modo que se llegase a la conclusion
de que la férmula latina “tres personas en una substancia”, era equi-
valente a la griega “tres hipdstasis en una usia”.

Por otra parte, la idea de hipdstasis también tuvo un papel en fas con-
troversias cristolégicas, particularmente en el siglo quinto, en los de-
bates en torno a los concilios de Efeso (431) y Calcedonia (451), cu-
yo resultado final fue definir la ortodoxia cristolégica en términos de
una “—unién hipostatica”.

Hipostatica, unién. ~Unién hipostatica.

Hispana, teologia (en los EE.UU.). La teologia ~contextual desarrolla-
da en los Estados Unidos por personas de cultura hispana o latinoa-
mericana. Tiende a diferir de |a teologia -+latinoamericana por cuan-
to incluye el hecho de venir de un contexto -»cultural minoritario y
frecuentemente marginado. En ese sentido es a veces paralela a aque-
llos elementos de la teologia latinoamericana que se refieren a la
condicién de los pueblos y culturas originales del continente en pai-
ses donde el espafiol y el portugués son dominantes.

Uno de los temas comunes de la teologia hispana es el mestizaje, que
antes tuvo un papel importante en las discusiones acerca de la iden-
tidad mejicana, y que el teélogo méxicoamericano Virgilio Elizondo
{(1935-) ha relacionado con la condicion de los méxicoamericanos en
los Estados Unidos, asi como con la de los galileos en el antiguo ju-
daismo. El mestizo es una persona que se encuentra entre dos cultu-
ras, de tal manera que es ajeno a ambas, y sin embargo estd creando
una nueva cultura que puede ser la vanguardia del futuro. Los teélo-
gos y tedlogas latinos en los Estados Unidos han desarrollado este te-
ma como paradigma para entender su situacion, en la que ya no per-
tenecen a la cultura de sus tierras nativas, pero tampoco pertenecen
plenamente a la de los Estados Unidos.

Otros temas de interés para los tedlogos hispanos en los Estados
Unidos son el paradigma del exilio, los conflictos y tensiones inter-
generacionales e interculturales, su relacién con América Latina, la
relacién entre idioma, cultura e identidad, y el modo de leer tanto las
Escrituras como toda la teologia y la historia desde su propia cultu-
ra y contexto social. Algunas tedlogas latinas en los Estados Unidos,
preocupadas porque la teologia de sus companeros varones no toma
en cuenta suficientemente sus experiencias y contribuciones, y que
al mismo tiempo la teologia feminista normativa tiende a ocuparse
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de la cultura dominante, han desarrollado, dentro del contexto de la
teologia hispana, y como una de sus expresiones, la teologia ~mu-
jerista.

Historia. Aparte de su uso comin como el estudio de los acontecimien-

tos pasados, en su uso teoldgico la “historia” frecuentemente se refiere

a toda la esfera de la existencia terrena y temporal en que la vida hu-

mana tiene lugar, y en la que Dios se relaciona con la humanidad. En

tal caso, incluye tanto el pasado como el presente y el futuro. En bue-

na parte de la teologia contemporanea se ve la historia como el Gnico

lugar donde es posible conocer y experimentar la eternidad en esta vi-

da. Luego, cuando se dice, por ejemplo, que la —~encarnacién es un

acontecimiento historico, esto no quiere decir que se pueda comprobar

objetivamente por los métodos de la investigacién histérica, sino mas

bien que tuvo lugar en cierto tiempo y lugar, que se relaciona con to-

das las acciones de Dios en la historia, y que nos es conocida gracias

a una cadena de testigos histéricos que unidos unos a otros forman una

~tradicién—tradicién que ciertamente se fundamenta y se escucha en

el Nuevo Testamento, pero que incluye también a toda la cadena de tes-

tigos que nos conectan con el Nuevo Testamento. En ese sentido, una

‘ de las caracteristicas de la teologfa en los siglos veinte y veintiuno ha

sido su redescubrimiento de la centralidad de la historia para la fe cris-

tiana. Esto puede verse en parte como resultado del —hegelianismo—

el cual, aunque a la postre fue generalmente rechazado, dej6 una he-

rencia de interés en el desarrollo histérico—asi como en la

) disponibilidad de nuevos métodos de investigacién teolégica vy, en el

campo especifico de la teologia, el impacto de la ~neoortodoxia, de la

escuela ~lundense, de la teologia de la ~esperanza, de las teologias

~contextuales y de ~liberacidn, y de muchas otras que subrayan la im-
portancia de la historia como campo de la actividad divina.

En cuanto a la disciplina de la historia eclesidstica, esta también ha si-

do impactada por el ~historicismo de las dltimas décadas, de modo

B que al presente es punto conocido el hecho de que la historia misma

" tiene su historia. La historia eclesidstica de Eusebio de Cesarea (siglo

cuarto) no es sélo una compilacién de datos, sino una compilacién

que ha sido seleccionada y organizada con ciertos propdsitos. En el

siglo dieciséis un grupo de protestantes, los “centuriadores” de Mag-

deburgo, emprendieron la tarea de escribir toda una historia de la igle-

sia desde una perspectiva protestante, y el Cardenal Baronio (1538-

1607) respondié con sus voluminosos Anales eclesidsticos. Hacia

fines del siglo veinte, resultaba también claro que el cristianismo se

habia vuelto mucho mas que una religién occidental, y esa realidad,

it
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junto al movimiento ~ecuménico, llevé a nuevos intentos de escribir
la historia de la iglesia desde nuevas perspectivas que tuviesen en
cuenta diversos trasfondos culturales y tradiciones teoldgicas.

Historicismo. Término con dos sentidos diferentes. Unas veces se refie-
re a la posicion reduccionista que sostiene que toda la verdad puede
explicarse en términos de una secuencia de circunstancias y aconte-
cimientos histéricos. En tal sentido, tiene frecuentemente connotacio-
nes despectivas. Mas recientemente, el término “historicismo” se em-
plea para senalar el condicionamiento histérico de toda idea o
pensamiento, que por lo tanto refleja las condiciones de donde sur-
ge. Tal es el caso, por ejemplo, de la sociologia del conocimiento, que
explora el modo en que las circunstancias histéricas afectan el cono-
cimiento e interpretacién de la realidad. En el campo de la teologia,
el historicismo en este sentido implica que las “verdades eternas”
nunca nos son conocidas como tales, sino sélo en sus contextos his-
téricos concretos. (~Contextuales, teologias)

Historie. Uno de los dos términos comdnmente empleados en alemén
para referirse a la ~historia. El otro es Geschichte. Estos dos términos,
y la diferencia entre ellos, son utilizados por teélogos tanto en Alema-
nia como en otros lugares para distinguir la historia como serie de
acontecimientos comprobables (Historie) de |a historia como narrati-
va con sentido (Geschichte)—sentido que no se deriva de los aconte-
cimientos mismos, y que por [o tanto no queda sujeto a la verificacién
histérica que la Historie requiere. Esta distincién ha perdido importan-
cia seglin la ~postmodernidad ha llevado al creciente convencimien-
to de que aun los acontecimientos supuestamente objetivos de |a his-
toria siempre son vistos e interpretados a través de la subjetividad del
observador.

Homoiusion. (Del griego homoios, semejante, y usia, substancia. Tam-
bién, en otros contextos gramaticales, homoiusios.) Férmula propues-
ta durante la segunda mitad del siglo cuarto por algunos que, sin
aceptar el »arrianismo, temian que las decisiones de Nicea (-Credo),
resumidas en la frase ~homousion to Patri—de la misma substancia
del Padre—podria interpretarse en términos sabelianistas. Su alterna-
tiva, homoiusion to Patri—de substancia semejante a la del Padre—
buscaba preservar la divinidad del Hijo, y al mismo tiempo afirmar la
distincion entre el Padre y el Hijo. Por esa razén, a veces se ha [lama-
do a quienes sostenian tal postura “semiarrianos”, aunque en realidad
ese titulo no es exacto. Mds tarde en el mismo siglo, en parte gracias
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a la obra de los capadocios y de Atanasio, la mayoria de los homoiu-
sianos aceptaron la férmula nicena homousios.

Homousion. (Del griego homos, el mismo o la misma, y usia, substan-

cia. También, en otros contextos gramaticales, homousios.) Férmula
incluida en el ~Credo Niceno como clara declaracién de la divinidad
plena del Hijo. La frase completa en el Credo es homousion to Patri—
de la misma substancia del Padre. Esta es una de las muchas frases en
ese Credo cuyo propdsito es rechazar el ~arrianismo: “de la substan-
cia del Padre ... Dios de Dios, luz de luz, Dios verdadero de Dios ver-
dadero, engendrado, no hecho”. Pero pronto se volvié la piedra de to-
que de las controversias subsiguientes, porque al declarar que el
Padre y el Hijo son de la misma substancia parecia dejar el camino
abierto al —sabelianismo. Uno de los puntos debatidos durante la
controversia que siguié era si la Segunda Persona de la Trinidad—el
Hijo—es el resultado de la voluntad de Dios, como son las criaturas,
o es de la misma substancia de Dios—en cuyo caso es plenamente di-
vino. Luego, el término homousion resumia los temas debatidos.

Humanismo. Movimiento surgido durante el Renacimiento, primero en

Italia y luego en el norte de Europa. Los humanistas se mostraban ex-
tremadamente suspicaces respecto al »escolasticismo medieval asi co-
mo a los métodos educativos de la Edad Media, y por tanto proponian
curriculos que subrayaban los lenguajes y literatura de la antigliedad, asi
como la capacidad del intelecto humano para encontrar la verdad y la
belleza. Conscientes de que la tradicién medieval habia impactado la
interpretacién de la antigliedad tanto cldsica como cristiana, los huma-
nistas buscaban retornar a las fuentes de la antigliedad—como ellos de-
cian, de ir ad fontes, a las fuentes. Por esa razén dedicaron gran esfuer-
zo a la tarea de restaurar los antiguos textos eliminando las afiadiduras
y variantes que habian aparecido a través de los siglos de copiar y re-
copiar manuscritos. Entre los eruditos cristianos, el resultado fue la
aparicién de varias ediciones criticas de las Escrituras asi como de los
antiguos escritores cristianos. Figura central en toda esta empresa fue
Erasmo (1466-1536), cuya edicién del Nuevo Testamento en griego fue
uno de los textos principales de la Reforma. En Espafa, el Cardenal
Francisco Jiménez de Cisneros (1436-1517) produjo una obra mas am-
biciosa, la Poliglota Complutense. Varios de los dirigentes de la Refor-
ma, entre ellos Zwinglio, Melanchthon y hasta cierto punto Calvino,
fueron humanistas. Aunque el propio Lutero no era humanista, su insis-
tencia en la necesidad de regresar a la Biblia era paralela al ad fontes
de los humanistas, y reflejo de esa postura.



Iconoclasmo

Mds recientemente, particularmente hacia fines del siglo veinte, el tér-
mino “humanismo” se ha utilizado en un sentido muy diferente, pa-
ra referirse a cualquier sistema de pensamiento que coloque a la hu-
manidad y sus logros y potencialidades en el centro de la filosofia, la
ética, o la politica. En tales contextos, era frecuentemente un térmi-
no despectivo usado por los cristianos mas conservadores.

Por la misma época, los ~tomistas lo usaban para argumentar que ha-
bia dimensiones humanistas en el pensamiento de Tomas de Aquino
(c.1225-74), por cuanto Tomds ve un papel positivo para la razén en
la bisqueda del conocimiento, asi como para la ley natural a través
de la cual los humanos tienen cierta idea de la voluntad de Dios.

Husitas. Los seguidores de Juan Huss (1369-1415). Después de la muer-
te de H..., .u. weyuidore. e dividieron en varios sr.pos. Alsunos
acudieron a las armas para defenderse cuando se promulgd contra
ellos una cruzada, y aunque fueron miles quienes murieron su resis-
tencia fue tal que a la postre lograron que la Iglesia Catélica les hicie-
ra varias concesiones. Otros continuaron resistiendo al catolicismo ro-
mano, y se organizaron en la Unitas Fratrum—Unidad de los
hermanos. Algunos de estos se establecieron en Moravia y a la postre
fueron conocidos como “moravos”. Gracias al impacto del ~pietismo
entre estos moravos, particularmente a través de la obra del Conde
Zinzendorf (1700-60), se volvieron un fuerte movimiento misionero,
y se esparcieron asi por todo el mundo.

Hybris. (También “hubris”.) El orgullo desmedido que lleva mas alla de
los limites debidos, pretendiendo alcanzar lo inalcanzable. Segin al-
gunos tedlogos, en esto consiste la esencia misma del pecado.

Iconoclasmo. Movimiento que aparecié en la Iglesia Oriental en el si-
glo octavo, opuesto al uso de las imagenes en el culto. Sus causas eran
muchas: el deseo de responder a las acusaciones por parte de musul-
manes y judios quienes decian que los cristianos practicaban la idola-
tria, el deseo de algunos oficiales del gobierno de limitar el poder de
la iglesia, las prohibiciones biblicas respecto al uso de imagenes, etc.
Por extension, a veces se llama “iconoclasta” a cualquiera que parez-
ca gozarse en destruir opiniones generalmente aceptadas. La contro-
versia iconoclasta comenzé en el 721, cuando el emperador bizanti-
no Leén 11l el Isdurico ordend la destruccién de una imagen de Cristo
que supuestamente tenia poderes milagrosos. A esto siguié toda una
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serie de edictos imperiales contra el uso de las imdgenes (o iconos) en
el culto. El patriarca de Constantinopla, opuesto a la politica imperial,
fue depuesto por las autoridades, y esto llevé a una ruptura entre
Constantinopla y Roma. Toda una larga serie de emperadores bizanti-
nos continuaron las politicas iconoclastas de Leén, y a quienes se les
opusieron se les dio el nombre de “iconodulos”, es decir, siervos de las
imagenes. El partido iconodulo, aunque no tenia poder politico, tenia
el apoyo firme de la mayoria del laicado, que estaba acostumbrado a
utilizar imagenes en el culto y hasta venerarlas, y cuya oposicién a la
politica imperial fue alentada por muchos monjes asi como por varios
dirigentes eclesiasticos que tuvieron que partir al exilio. Por dltimo, la
emperatriz Irene, cuando servia de regente para su hijo Leén IV, abro-
g6 la politica imperial y, junto al papa Adrian |, convocé a un conci-
lio ecuménico que se reuni6 en Nicea en el 787 y declaré la restaura-
cién de las imdgenes o iconos (Séptimo Concilio Ecuménico). En su
justificacién para el uso de imagenes, el concilio hizo uso de los argu-
mentos esgrimidos anteriormente por el patriarca German de Constan-
tinopla, quien habia declarado que la adoracién en el sentido estric-
to, latreia, s6lo se le debe a Dios, pero que otros objetos, tales como
las imagenes, son dignos de veneracién y servicio, duleia, precisamen-
te por su estrecha relacién con Dios y porque sefialan hacia Dios. Aun-
que esto parecié ponerle fin a la cuestién, a principios del siglo nove-
no, el emperador Le6n V volvié a las politicas iconoclastas de sus
predecesores, y por lo tanto la controversia continué hasta la restau-
racion final de las imagenes por otra regente, la emperatriz Teodora, el
11 de marzo del 842. Hasta el dia de hoy la ortodoxia oriental cele-
bra esa fecha como la “Fiesta de la Ortodoxia”.

En el campo de la teologia, Juan de Damasco (c.570-749) fue el prin-
cipal defensor de las imdgenes, lo cual pudo hacer porque vivia en te-
rritorios musulmanes y por tanto estaba exento de las presiones impe-
riales. Su Exposicién de la fe ortodoxa incluia una fuerte defensa de
las imagenes. Seglin Juan de Damasco, las imagenes han de emple-
arse, ante todo, porque Dios ha hecho a la humanidad segiin su pro-
pia imagen, y por tanto el primero en construir una imagen y mostrar
que es capaz de reflejar a Dios fue Dios mismo. En segundo lugar, por-
que en la —~encarnacién Dios ha tomado forma humana, y por lo tan-
to ha hecho que la divinidad quede accesible a la humanidad en for-
mas e imagenes humanas. Finalmente, las imagenes son los libros de
los iletrados, quienes aprenden acerca de Dios y de la vida cristiana
a través de ellas.

Iconodulos. ~Iconoclasmo
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Idealismo. Aparte de su uso comun, en el sentido de dejarse llevar por
los ideales, en el discurso filoséfico el “idealismo” se refiere a cual-
quier teoria 0 cosmovisién que entienda que la realidad consiste an-
te todo en ideas o procesos intelectuales. Luego, el término incluye
una amplia variedad de sistemas filoséficos, tales como el —platonis-
mo, el ~cartesianismo, y el ~hegelianismo.

Ideologia. Muchas teologias ~contextuales y de -liberacion emplean el
término “ideologia”, no en su sentido mds comin como un sistema
neutro de ideas, sino mas bien en el sentido ~marxista de un sistema
de ideas con propésito social, econédmico o de clase. En este uso, la
ideologia se ve frecuentemente como un error opresivo que debe ser
desenmascarado.

Iglesia. Término que se deriva del griego ekklesia a través del latin ec-
clesia. La disciplina teolégica que estudia la iglesia se [lama —~eclesio-
logia. :

Aunque se refiere siempre a la comunidad de |os fieles, el término
“iglesia” tiene diversos significados seglin su contexto. Unas veces se
refiere a una congregacion local, como en el caso de “la iglesia en
Efeso” o “la iglesia se reunird esta noche”. Otras veces incluye a to-
dos los creyentes en todas partes, como en Efesios 3:10. También se
le utiliza como nombre de una denominacién o comunidad de fe par-
ticular, como cuando se habla de la Iglesia Presbiteriana o de la Igle-
sia Anglicana. A veces se refiere a los dirigentes autorizados de una
comunioén particular, como cuando entre los catélicos romanos se di-
ce que “la iglesia ensefia que ..."” Aunque todos estos sentidos son di-
ferentes, hay una relacién entre todos ellos—y es en parte al estudio
de esa relacion que se refiere la —eclesiologfa.

lluminacién. Principio de la ~epistemologia de Agustin, segtln el cual
todo el conocimiento se basa en la actividad de Dios, que ilumina la
mente. Como seguidor de la tradicién —platénica, Agustin (354-430)
no creia que el conocimiento de las verdades eternas—que es el Gni-
co que merece el nombre de conocimiento—pueda resultar de la ac-
tividad de los sentidos, que son mutables y ~contingentes, ni tampo-
co de la mente humana, que es igualmente mutable y contingente. Por
otra parte, no podia aceptar la teoria platénica de la ~preexistencia
de las almas (aunque en sus primeros escritos anduvo cerca de ello)
como fundamento para el conocimiento de las ideas eternas. Fue asf
que acudié a la teoria de la iluminacidn, segidn la cual todo conoci-
miento verdadero es el resultado de la accién de la luz divina sobre
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la mente. Aunque en ocasiones Agustin parece decir que Dios ilumi-
na la verdad de tal modo que la mente pueda percibirla, el énfasis de
su pensamiento recae sobre la accién del ~Logos o Verbo de Dios que
coloca el conocimiento en la mente humana. Esta teoria del conoci-
miento predominé en toda la Edad Media occidental hasta que la rein-
troduccion de —»Aristételes resulté en la alternativa ~tomista. A partir
de entonces, la teoria de la iluminacién vino a ser postura caracteris-
tica de la tradicién —agustiniana, en particular en el pensamiento de
autores franciscanos tales como Buenaventura (1221-74).

Imagen de Dios. (En latin, imago Dei). Seglin Génesis 1:26, el principio
o patrén segin el cual Dios cre6 a la humanidad. Esto se ha interpre-
tado de diversas maneras. Algunos han entendido que quiere decir
que los seres humanos somos fisicamente semejantes a Dios, y que es
por esa razén que el lenguaje ~antropomdrfico acerca de Dios resul-
ta aceptable. Otros sostienen que la imagen se refleja en el ser huma-
no en términos de dominio, puesto que asi como Dios lo gobierna to-
do, asi también le ha dado a la criatura humana el dominio sobre el
resto de la creacion. Algunos han sostenido que la imagen de Dios se
encuentra en la libertad, en la responsabilidad ética, o en el don in-
telectual de poder concebir lo que todavia no existe y traerlo a la exis-
tencia. Un tema comdn en la teologia patristica es que Dios ha hecho
a los seres humanos “segiin”, o siguiendo el modelo del verbo encar-
nado, Jesucristo, quien es “la imagen del invisible” (Colosenses 1:15).
Segun esta opinidn, la —~encarnacién fue siempre parte del plan de
Dios para la humanidad, y por ello Dios cred a los humanos siguien-
do el modelo del Dios encarnado. Algo parecido fue propuesto por
Teilhard de Chardin (1881-1955), quien se referia a Cristo como el ho-
mo futurus hacia el cual toda la historia se mueve. Otro tema comin
en la teologia patristica, particularmente después de Agustin, es que
la imagen de Dios en los seres humanos se encuentra en los “vestigios
de la »Trinidad”"—vestigia Trinitatis—que se pueden ver en los huma-
nos, donde el intelecto, la voluntad y la memoria, al tiempo que son
diferentes, constituyen una sola mente. Por Gltimo, basando también
sus opiniones en la doctrina de la Trinidad, algunos sostienen que la
imagen de Dios en los seres humanos esta en el hecho de ser por na-
turaleza sociales, llamados a una comunidad segun el patrén de la co-
munidad entre el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo.

Otro punto que se ha debatido en torno a la imagen de Dios en el ser
humano, particularmente en tiempos patristicos y medievales, es si la
“imagen” y la “semejanza” de Génesis 1:26 son dos modos de refe-
rirse a la misma realidad, o son dos dimensiones distintas de la rela-
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ci6n de los humanos con Dios. Segun algunos, mientras la semejan-
za se perdi6 con la ~caida, la imagen permanece.

Imdgenes. ~lconoclasmo.
Imago Dei. ~Imagen de Dios.

Impasibilidad. Uno de los atributos tradicionales de Dios, resultado de
la idea filoséfica segun la cual el ser cambiado por otro, o el ser ca-
paz de tal cambio, es una imperfeccion. No quiere decir estricta-
mente que Dios no pueda sentir pasién o compasién, sino mds bien
que Dios nunca es objeto pasivo de la accién de otro. Ciertamente,
el Dios de las Escrituras sufre con el dolor de la creacién, y por lo tan-
to muchos te6logos han declarado que la impasibilidad no es verda-
deramente un atributo divino. Otros responden que Dios sufre los do-
lores y comparte los gozos de la creacion, no porque las criaturas
tengan el poder intrinseco de afectar a Dios, sino porque Dios ha de-
terminado participar de ese dolor y esos gozos. Luego, al mismo tiem-
po que Dios es compasivo hacia la creacién, no resulta objeto pasi-
vo de la actividad de la criatura.

Inculturacion. —Enculturacién.

Indulgencias. Acciones mediante las cuales la iglesia remite la pena
temporal por el pecado. En este contexto, lo “temporal” se refiere es-
pecificamente al tiempo que el ~alma ha de pasar en el ~purgatorio
seglin expia sus pecados, o queda limpia de ellos, antes de pasar al
cielo. Luego, las indulgencias no libran un alma del ~infierno ni de
la condenacién eterna. La practica de vender indulgencias surgi6 del
sistema medieval penitencial (~penitencia), y de aquellos casos en los
que un pecador no podia llevar a cabo la penitencia prescrita, y se le
permitia sustituir otra en su lugar. Tal era el caso, por ejemplo, de
quien no podia ir en peregrinacién por razones de salud y mandaba
a otro en su lugar. En tiempos de las cruzadas, se les dio indulgencia
“plenaria” a quienes participaban en la empresa, con lo cual se que-
ria decir que todos sus pecados quedaban perdonados de tal modo
que no tendrian castigo temporal en el purgatorio. También existfan
otras indulgencias parciales relacionadas con acciones tales como el
visitar algln lugar sagrado. A la postre, surgié la practica de ofrecer
dinero como accién de penitencia, y asi obtener una indulgencia.
Puesto que la iglesia tenfa a su disposicién los méritos de Cristo y el
-tesoro de los méritos, tales méritos podian aplicdrseles a los peca-
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dores en forma de indulgencias. Este fue el origen de la venta de in-
dulgencias, que hacia fines del Medioevo alcanzé proporciones es-
candalosas, y en cierto modo precipité la Reforma Protestante. La Igle-
sia Catolica Romana todavia sostiene la doctrina respecto a las
indulgencias, pero se les regula mucho mas estrictamente que antes.

Inerrancia. Término creado por algunos ~fundamentalistas para indicar
que la Biblia es absolutamente cierta, de tal modo que no contiene error
alguno, no sélo en cuestiones de fe y doctrina, sino también de histo-
ria y de ciencias fisicas. Esto se refiere Ginicamente al texto original, y
por lo tanto puede haber errores en todos los manuscritos, copias o tra-
ducciones presentes. También se refiere a la verdad Gltima, que sélo se-
ra descubierta al fin de los tiempos. Luego, si la Biblia dice que el sol
se mueve en torno de la tierra, lo que se ha de hacer, en lugar de decir
que la ciencia muestra lo contrario, es recordar que todavia no lo sabe-
mos todo, y por tanto a la postre descubriremos que lo que la Biblia di-
ce era en realidad cierto, por muy falso que parezca hoy.

Infalibilidad. La capacidad de ensefar, y en particular de definir las doc-
trinas, sin posibilidad de error. Algunos cristianos afirman que la Bi-
‘ blia es infalible, no sélo en cuestiones de fe, sino en todo (~inerran-
" cia). En varios tiempos, otros han declarado que las declaraciones
) dogmaticas de los concilios ecuménicos son infalibles (~Conciliaris-
mo)—aun cuando pueda debatirse qué concilios llenan todos los re-
quisitos para ser considerados verdaderamente ecuménicos. Desde la
promulgacién del dogma de la infalibilidad papal por el Primer Con-
cilio Vaticano en el 1870, la Iglesia Catélica Romana sostiene que el
papa es infalible cuando habla ex cathedra, es decir, por razén de su
o propio oficio y autoridad como papa. Hacia fines del siglo veinte, sur-
‘ gi6 una serie de debates dentro del catolicismo romano acerca de
cudndo es que el papa de hecho habla ex cathedra, y por tanto acer-
ca de lo que en realidad significa la infalibilidad papal. Estos debates

‘l’ contindan en el siglo veintiuno.

Infierno. Literalmente, los lugares inferiores. Es el nombre mds comdn
que se le da al ~Hades.

Infierno, descenso al. Antigua doctrina cristiana, que aparece ya en el

Nuevo Testamento (Efesios 4:9, Primera de Pedro 3:19), y que fue afa-

dida al texto presente del -»Credo Apostdlico en el siglo cuarto. Se le

ha interpretado de diversas maneras. La interpretacién més comdn du-

rante el Medioevo fue que después de su muerte Jesds fue al lugar
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donde esperaban los antiguos patriarcas (~Limbo), y les liberd. Otros
pensaban que Jesis habfa ido al purgatorio, a librar las almas que alli
se encontraban. Calvino espiritualizé la frase, declarando que es una
manera de mostrar hasta qué punto llegaron el dolor y la angustia de
JesUs. En el cristianismo antiguo lo que se pensaba (y lo que mas tar-
de también Lutero afirmd) era que Jesus fue al corazén mismo del rei-
no de Satands, y alli destruy6 su poder para siempre, librando a aque-
llos a quienes Satands tenfa cautivos.

Infralapsarianismo. En los debates acerca de la ~predestinacion que
surgieron en el —escolasticismo protestante, la posicién de quienes
sostenian que, en el orden de los decretos divinos, el decreto acerca
de la predestinacién viene después del decreto acerca de la »caida.
En otras palabras, que Dios primero decreté la caida, y luego la elec-
cién de algunos y reprobacién de otros. En la teologia posterior se em-
plea el término con cierta ambigiiedad, puesto que unas veces se re-
fiere a la postura segun la cual Dios decreté la eleccién sobre la base
de su presciencia de la caida, y en el caso de algunos teélogos, des-
pués de la caida misma. (~Supralapsarianismo)

Infusién. (También “afusién”.) El modo de »bautismo en el que el agua
se vierte sobre la cabeza. A veces se le confunde con la —~aspersion,
que consiste en salpicar agua sobre la cabeza de la persona bautiza-
da. (~Inmersién)

Initium fidei. Literalmente, el comienzo de la fe. Se trata del primer pa-

so a la salvacién, del hecho de aceptar la —gracia. Esto ocupé un lu-
gar importante en los debates en torno a la doctrina agustiniana de la
gracia, tanto en vida de Agustin, como inmediatamente después (—Pe-
lagianismo; »Semipelagianismo).
Agustin y sus seguidores insistian en que el initium fidei se encuentra
en la gracia de Dios, que es irresistible, y le es dada a cada cual segin
la decision soberana de la -+predestinacién. Sus contrincantes sosteni-
an que los pecadores pueden aceptar la gracia que Dios les ofrece, es
decir, dar el primer paso hacia la salvacién. En el 529, el Sinodo de
Orange declaré que el initium fidei no se encuentra en la naturaleza
humana, sino en la gracia divina, que normalmente se recibe en el
bautismo.

Inmaculada concepcion. La doctrina oficial de la Iglesia Catélica Roma-
na, segln la cual la virgen ~Maria, mediante una dispensacion espe-
cial de la gracia de Dios, fue conservada sin ~pecado original desde
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su misma concepcion. Aunque esto fue creencia popular durante bue-
na parte de la Edad Media, la inmaculada concepcién fue negada por
varios te6logos distinguidos, incluso Tomds de Aquino (c.1225-74),
quien sostenia que tal doctrina disminuia el poder salvador universal
de JesGs. Otros la defendieron tenazmente. Esto fue particularmente
cierto de los tedlogos franciscanos tales como Juan Duns Escoto
(c.1265-1308). Fue declarada ~dogma de la Iglesia Catélica Romana
en el 1854 por el Papa Pio IX en su bula Ineffabilis Deus. Este fue el pri-
mer dogma de la iglesia jamds definido por un papa en base a su pro-
pia autoridad, sin la concurrencia de un concilio ecuménico.

Inmanencia. Uno de los atributos tradicionales de ~Dios, que frecuen-
temente se contrasta y se mantiene en tensién con la »trascendencia.
Indica la presencia de Dios en la creacién, permedndolo todo y sos-
teniendo todo cuanto existe. Una doctrina extrema de la inmanencia,
sin equilibrio sobre la trascendencia, llevaria al ~panteismo, mientras
que o contrario, negar o disminuir la inmanencia divina, fue la pos-
tura caracteristica del ~deismo.

Inmensidad. Literalmente, imposiblidad de ser medido. Se afirma tradi-
cionalmente de Dios, a quien no puede aplicarsele otra medida que
la de Dios mismo. Puesto que implica que Dios no se encuentra ata-
do al tiempo o al espacio, también se utiliza para indicar que es todo
Dios, y no sélo parte de Dios, quien esta presente en todos los luga-
res y en todo tiempo. (~Omnipresencia)

Inmersién. El modo de bautismo en el que el candidato entra al agua,
y o bien se sumerge en ella o se arrodilla en el agua, mientras se le
echa agua sobre la cabeza (~infusién). Es el método mas antiguo de
bautismo cristiano, aunque hay indicios de que desde fecha muy
temprana se permitian otros modos de bautismo en circunstancias es-
peciales. Fue abandonado progresivamente en el Occidente después
del siglo doce, y mas tarde reinstaurado por los ~anabaptistas y otros.
Sigue siendo el modo normal de bautismo en las iglesias orientales,
y cada vez se practica mds en el catolicismo romano y en otras tradi-
ciones occidentales.

Inmortalidad. La incapacidad de morir. Frecuentemente se dice de
Dios, como uno de los atributos divinos. También se afirma del ~al-
ma. Muchos de los antiguos pueblos del Mediterrdneo crefan en la in-
mortalidad del alma. Luego, cuando el cristianismo entré al mundo
gentil, predicando la vida tras la muerte, encontré tierra fértil para su
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predicacién, especialmente cuando tendia a equiparar sus doctrinas
con las de fildsofos respetados tales como Platén. El resultado fue que
pronto la mayoria de los cristianos comenzé a entender la doctrina
cristiana de la —»vida eterna, y de la vida tras la muerte, en términos
de la inmortalidad del alma. Empero muchos sefialaron dos diferen-
cias importantes entre la doctrina cristiana y la idea comdn de la in-
mortalidad del alma. En primer lugar, segtin la doctrina cristiana el al-
ma es mortal. Si vive, ello se debe sélo a que Dios le concede vida
continuada, no a alguna caracteristica inherente del alma misma. En
segundo lugar, los cristianos sostenian que el alma sin el cuerpo no es
un ser humano completo, y por tanto insistian en la »resurreccién def
cuerpo—cuerpo “espiritual”, pero en todo caso cuerpo.

Inspiracion. Término que se usa mas frecuentemente en relacién a la
autoridad de las ~Escrituras, pero que en realidad se refiere a toda la
actividad del Espiritu Santo. Etimolégicamente, se deriva del término
latino que significa “respiracion”, y es un modo comun de traducir lo
que se dice en 2da. Timoteo 3:16, en el sentido de que “toda escritu-
ra es respirada por Dios” (en griego, theopneustos). A través de la his-
toria, la mayoria de los cristianos ha estado de acuerdo en que la Bi-
blia es inspirada por Dios, aun cuando han entendido tal inspiracién
de diversas maneras. A un extremo del espectro, muchos ~funda-
mentalistas afirman que el Espiritu Santo de tal manera se posesiond
de quienes escribieron los libros de la Biblia, que el proceso fue prac-
ticamente de dictado, y que por lo tanto no hay error ni variacién en
los libros de la Biblia (»Inerrancia). Otros sostienen que la inspiracién
divina no oculté la personalidad y estilo particulares de cada autor, si-
no que los usé a fin de comunicar las verdades divinas. Al otro extre-
mo del espectro, algunos han dicho que la Biblia es inspirada en el
mismo sentido en que cualquier obra genial es inspirada, y que, co-
mo en el caso de cualquier otra literatura, ha de leerse buscando en
ella aquellas verdades que puedan ser de importancia para hoy. En-
tre estos dos extremos, la inmensa mayoria de los cristianos siempre
ha sostenido que la Biblia es inspirada por Dios, y que Dios les habla
en ella o a través de ella.

En diversos tiempos se han discutido otros asuntos respecto a la ins-
piracién. Uno de ellos es si las traducciones y la transmisién del tex-
to son también inspiradas. Aunque hoy muy pocos cristianos dirfan
que alguna versién particular de la Biblia es de inspiracién divina, en
tiempos recientes ha habido quien ha pretendido haber sido guiado
por el Espiritu en el proceso de traduccién, y que por lo tanto su ver-
sién tiene autoridad divina. Aun antes del advenimiento del cristianis-
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mo se hacian reclamos semejantes en defensa de la versién griega de
las Escrituras hebreas conocida como la Septuaginta funddndose en la
leyenda segun la cual un ndmero de eruditos, todos trabajando inde-
pendientemente, produjeron traducciones idénticas. Durante la épo-
ca del —escolasticismo protestante, hubo quienes dijeron que el sis-
tema de puntuacién del texto masorético de la Biblia hebrea, cuando
fue desarrollado por eruditos judios largo tiempo después del adveni-
miento del Cristianismo, fue inspirado por Dios y resulta por tanto in-
falible.

Una cuestion mas dificil respecto a la inspiracion es la que se refiere
a la formacién del —canon. Las Escrituras son una coleccién de escri-
tos individuales a los cuales se ha atribuido autoridad, primero por el
pueblo de Israel y luego por la iglesia. ;Inspiré el Espiritu Santo a quie-
nes hicieron la seleccién? ;C6mo se relaciona tal inspiracién con la
de los escritores mismos? ;Quiere esto decir que la iglesia puede re-
clamar para si inspiracién divina? Tales cuestiones van mas alla de la
inspiracion, y plantean la dificil cuestién de la autoridad de la iglesia
ante las Escrituras. Por tanto han sido fuertemente debatidas entre ca-
tolicos y protestantes.

Por dltimo, es necesario plantear la cuestién de la accidn del Espiritu
en la lectura presente del texto biblico. ;Basta decir que la Biblia fue
inspirada en el momento de escribirse, o serd necesario afiadir que
una lectura correcta requiere la inspiracion activa del Espiritu en la co-
munidad que lee? Sobre esto, es posible sefialar que en Génesis Dios
“soplé” o respir6 sobre el cuerpo humano inerte “el aliento de vida”.
Si es la inspiracién o soplo divino lo que le da vida a un cuerpo ina-
nimado, ;podrd establecerse un paralelismo, afirmando entonces que
el Dios que inspir6 a los escritores sagrados inspira ahora a sus lecto-
res?

Interpretaciéon. ~Hermenéutica.

J

Jansenismo. Movimiento que recibe su nombre del tedlogo catdlico ro-
mano holandés Cornelio Jansenio (1585-1638), quien se opuso al
—molinismo sobre la base de una doctrina radicalmente ~agustinia-
na de la ~gracia y la »predestinacion. Segln Jansenio, el -~pecado ori-
ginal de tal manera ha dafiado el ~albedrio, que tras la ~caida no te-
nemos libertad ni poder para resistir al pecado ni para hacer bien
alguno. En tal condicién, aun quienes externamente obedecen los
mandamientos de Dios no son verdaderamente obedientes, puesto
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que la base de la obediencia es el amor, y sin la gracia irresistible de
Dios somos completamente incapaces de amar a Dios. Frecuentemen-
te se acusé a Jansenio y sus seguidores de ser secretamente —calvinis-
tas. La Inquisicién condend su principal obra, Augustinus, en el 1641,
empero la Universidad de Lovaina, y un nimero creciente en la facul-
tad de La Sorbona en Parfs, se negaron a aceptar ese decreto. En el
1643 el Papa Urbano VIIi le afiadié su autoridad a la de la Inquisicién,
una vez mas condenando el Augustinus. Diez afios después Inocen-
cio X condend cinco proposiciones jansenistas. Empero los jansenis-
tas siempre dijeron que estas proposiciones no eran lo que el propio
Jansenio habfa ensefnado, y que por tanto podian desentenderse de sus
condenaciones.

Un jansenista francés, Antoine Arnauld (1612-94), le dio al movimien-
toun gro m’s pr ct co apl can ‘o sus prnc’p’os prmeramente a la
prictica de la comunién frecuente, y luego a toda una serie de prdcti- l-
casy po’ t'cas ecles’ ‘st'cas. s el movimiento se volvié hacia la poli-
tica, tanto secular como eclesidstica, y a la postre las cuestiones de la
gracia y la predestinacion quedaron eclipsadas por cuestiones de au-
toridad y de orden. En Francia, la influyente abadfa de Port-Royal, ins-
pirada por Arnauld, se neg6 a someterse a las condenaciones papales
del jansenismo. Aungue el propio Arnauld tuvo que huir al exilio, su
obra fue continuada por Blaise Pascal (1623-62). Luis XIV concordé
con Roma en cuanto a la condenacién del movimiento, que ya para
entonces se habfa vuelto casi puramente politico y se habfa radicali-
zado. Clemente X! reiteré la condenacion en el 1713. A la larga, el jan-
senismo se unid al ~galicanismo; y contribuyé a los elementos mas ra-
dicales de la Revolucién Francesa.

Jerarquia. Un orden escalonado en que los niveles inferiores se comu-
nican con los mas altos a través de los intermedios. En el lenguage co-
mun de la iglesia, la “jerarquia” se refiere por lo general a las 6rde-
nes del clero, y particularmente a sus niveles mas elevados. Durante
la Edad Media, gracias al impacto del »neoplatonismo, se concebia
la realidad toda como jerdrquica. Esto se debié en particular a un au-
tor desconocido que en el siglo sexto, usando el pseudénimo de Dio-
nisio el Areopagita, y por tanto haciéndose pasar por discipulo direc-
to de San Pablo, escribié una serie de obras en las que proponia una
concepcidn jerdrquica de la realidad.

Para Pseudo-Dionisio, y por los general para los neoplaténicos, toda
la creacion estd organizada como una gran pirdmide jerarquica, en la
que los seres que estdn mds cerca de Dios son mas altos, y los que es-
tan més lejos son inferiores. En particular, Pseudo-Dionisio desarro- ‘
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116 un sistema elaborado en el que describia tanto la jerarquia ecle-
sidstica como la celestial. En la jerarquia celestial, hay tres niveles de
seres angélicos, cada uno de ellos con tres grados, de modo que re-
sultan nueve coros celestiales: al nivel més alto, los serafines, queru-
bines y tronos; al nivel intermedio, los dominios, virtudes y poderes;
por dltimo, al nivel mds bajo, los principados, arciangeles y dngeles.
La jerarquia eclesistica tiene dos niveles, cada uno de ellos con tres
grados. En primer lugar tenemos el nivel sacerdotal, con la jerarquia
tripartita de obispos, sacerdotes y didconos. Entonces le sigue el lai-
cado, que también se divide en tres grupos: los monasticos, los fieles
en general, y aquellos creyentes que estan excluidos de la comunion
(cateciimenos, penitentes y energlimenos, como se llamaba entonces
a quienes se crefa estaban poseidos de demonios y por cuya libera-
cion la iglesia oraba).

Aunque el esquema propuesto por Pseudo-Dionisio perdié credibili-
dad segtn se fue viendo que no era en realidad discipulo del ap6stol
Pablo, la visién jerdrquica de la iglesia continud vigente al menos has-
ta el Segundo Concilio Vaticano (1902-65), que comenzé a hablar de
la iglesia como pueblo peregrino de Dios. Al mismo tiempo, empero,
varios grupos protestantes fundamentalistas estaban proponiendo sus
propios esquemas para ordenar los diversos niveles de angeles y otros
seres celestiales.

Jesas historico. La frase “el Jesds histérico”, que frecuentemente se
contrasta con “el Cristo de la fe”, es relativamente ambigua, puesto
que unas veces se refiere a lo que se puede demostrar acerca de Je-
stis mediante la investigacion histérica critica y rigurosa, y otras veces
sencillamente se refiere a la figura histérica Jesds de Nazaret. La fra-
se misma, “el Jesds histdrica”, se hizo popular debido al titulo que se
le dio a una traduccién inglesa del libro de Albert Schweitzer, La bds-
queda del Jesus historico (1906). Alli, Schweitzer repasaba un largo
proceso, comenzando por Hermann S. Reimarus (1694-1768), que
buscaba descubrir al Jests que se esconde detras de los Evangelios, y
hacerlo mediante los nuevos instrumentos de la investigacién histéri-
ca. Tras repasar esa bisqueda de casi dos siglos, Schweitzer llegé a la
conclusién de que lo que cada uno de esos eruditos descubrié no fue
en realidad a Jests de Nazaret tal como vivié en el siglo primero, si-
no mas bien una imagen moderna de Jesus, impactada por las pers-
pectivas burguesas modernas al menos tanto como por la investiga-
cion histérica misma.

Aungue generalmente se afirma que el libro de Schweitzer le dio tér-
mino a la bdsqueda del Jesis histérico, esa busqueda no ha sido
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completamente abandonada. Lo que ha quedado generalmente des-
cartado es la idea de que la investigacién histérica puede en realidad
descubrir a Jesas tal como fue en el siglo primero. No cabe duda de
que los primeros documentos que nos hablan acerca de Jesus, los
Evangelios y otra literatura cristiana, no son estrictamente “histéricos”
en el sentido de sencillamente dar una crénica de los acontecimien-
tos. Fueron escritos para la instruccion y la devocion de los creyen-
tes, y son por lo tanto libros de fe. Se refieren a Jestis como figura his-
térica, pero no son documentos histéricos en el sentido técnico, y
resulta imposible ir tras ellos para descubrir los datos histéricos acer-
ca de JesUs que se encuentran tras sus diversas narraciones. Por ello
los estudios mads recientes acerca del Jesus histdrico tienden a ser mi-
nimalistas, pues en realidad no tratan de descubrir quién fue Jesus, si-
no qué es lo que puede afirmarse acerca de él y de sus ensefanzas
cuando se les aplican a los Evangelios y otros escritos cristianos los ri-
gurosos métodos de la investigacién histérica critica.

Joaquimismo. Movimiento de inclinaciones —~apocalipticas que recibe
su nombre de Joaquin de Fiore (o de Flora, ¢.1132-1202), mistico ca-
labrés que dedicé los dltimos anos de su vida al estudio del Apoca-
lipsis. En base a ese estudio, llegé a la conclusién de que la historia
se desarrollaba en tres etapas: de Adan hasta Cristo, de Cristo hasta el
afio 1260, y desde entonces hasta el fin. Estas tres etapas se relacio-
nan con las tres personas de la - Trinidad, de tal modo que la prime-
ra es la edad del Padre; la segunda, 1a del Hijo; y la tercera, fa del Es-
piritu. La fecha del fin de una era y comienzo de la préxima se
determinaba sobre calculos mateméticos, sobre |a base de que cada
edad debia tener el mismo nimero de generaciones. Puesto que en-
tre Adan y Jesis hubo 42 generaciones, también habra 42 entre el
tiempo de Cristo y la era del Espiritu. Aunque tal cosa no sucedié en
la era del Padre, la perfeccién de la era del Hijo requiere que cada una
de estas generaciones sea de igual longitud. A treinta afos por gene-
racion, se llega a la fecha, 1260. De igual modo que Juan el Bautista
fue precursor antes del comienzo de la segunda edad, asi también ha-
brd un precursor antes del amanecer de la edad del Espiritu. Segin Jo-
aquin, toda la comunidad mondstica cuando cumple sus funciones
debidamente es ese precursor, y es por lo tanto un anuncio de un nue-
VO amanecer.

El Cuarto Concilio Laterano (1215) condend la doctrina joaquimista
respecto a la Trinidad, que hacia aparecer que el Padre, el Hijo y el Es-
piritu Santo no son sino tres fases sucesivas de la divinidad. Empero es
muy probable que esa condenacidn fuese también una reaccién con-
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tra los tonos cada vez mas subversivos del movimiento joaquimista. Esa
dimensién subversiva del movimiento se encarné en el ala radical de
los franciscanos que decian que la orden misma habia traicionado los
principios de San Francisco, particularmente en lo que se refiere a la
pobreza radical. A la larga el joaquimismo se volvié una critica radi-
cal tanto del papado como de toda la iglesia, afirmando que la nueva
edad comenzaba, que su precursor fue San Francisco, y que la iglesia
y sus autoridades eran parte de una era que iba pasando.

Juicio. A través de los siglos tanto el cristianismo como el judaismo y'

muchas otras religiones han sostenido que Dios no solamente ama, si-
no que también juzga—o, quiza, con mayor exactitud, que el amor de
Dios incluye el juicio. Este fue uno de los principales puntos en los
que el cristianismo ortodoxo se opuso al »marcionismo, y fa razén
por la cual el regreso de Jesus “a juzgar los vivos y los muertos” vino
a ser parte de lo que mds tarde se llamé el »~Credo Apostdlico. La Bi-
blia habla no sélo de un juicio final, sino también de la posibilidad y
la experiencia del juicio dentro de la historia. Esto se ve, por ejemplo,
en los muchos casos en el libro de Jueces cuando Dios castiga la in-
fidelidad del pueblo entregdndoles en manos de opresores. Los cris-
tianos continuaron era misma tradicién escribiendo, por ejemplo, de
la muerte de los perseguidores como el castigo de Dios sobre ellos.
Por otra parte, resulta claro que en el mejor de los casos tal juicio es
solo parcial, puesto que en la historia los buenos no siempre prospe-
ran ni los malos perecen.

Es en este punto que cobra importancia la idea del juicio final. Dios
juzga, no sélo dentro de la historia, sino aun mas alld de ella, de tal
modo que el mal serd completamente destruido y el bien prevalece-
ra. En la teologfa cristiana, este juicio final se ha asociado siempre con
la —parusia o regreso de Jestis. Aunque tradicionalmente la mayoria de
los cristianos ha creido que ese juicio incluye tanto la salvacién eter-
na como la condenacién, ha habido muchos que han creido que el
amor de Dios es tal que a la postre todos seran salvos (=Universalis-
mo), y que por lo tanto ven el castigo que viene del juicio, no como
un ~infierno eterno, sino mds bien como un proceso de dolorosa pu-
rificacién (~Purgatorio).

Justicia. Atributo de Dios que ha de reflejarse en toda la creacién—par-
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ticularmente en la humanidad—y que a la postre encontrard su cul-
minacién en el ~Reino de Dios. Decir que Dios es “justo” no quiere
decir solamente que practique la equidad, sino también que es con-
fiable y recto, y que requiere de los humanos una rectitud y confiabi-
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lidad paralelas. Por ello, la palabra “justicia” se usa frecuentemente en
las discusiones acerca de la relacién entre los humanos y Dios (—Jus-
tificacién; —Justicia , imputada).

En la filosofia —aristotélica, y en buena parte de la teologia cristiana
que se deriva de ella, la justicia es una de las cuatro »virtudes cardi-
nales o principales, e incluye tanto la relacién de la persona con
otros como la rectitud personal. En el discurso teolégico contempo-
rdneo, la justicia se examina tanto en sus aspectos retributivos, como
el castigo del mal y la recompensa por el bien, como en términos dis-
tributivos, pues la justicia requiere también una correcta distribucién
de los recursos y del poder.

Por lo general, quienes subrayan las dimensiones personales del —pe-
cado, también subrayan la justicia retributiva, mientras la justicia dis-
tributiva frecuentemente va unida a un énfasis en las manifestaciones
sociales del pecado, tales como el hambre, la opresion, etc.

En varios tiempos los teGlogos han explorado la diferencia entre la jus-
ticia y el amor. En el siglo cuarto, Ambrosio afirmé que la justicia con-
siste en darle a cada cual lo suyo, y que sélo es posible practicar el
amor (por ejemplo, hacia los pobres) una vez que se ha practicado la
justicia. En la ética contempordnea, algunos sostienen que mientras
que el principio del amor es fundamental en las relaciones interper-
sonales, el principio de la justicia sirve de gufa para la practica con-
creta del amor en un mundo de conflictos y de relaciones injustas.

Justicia, imputada. Un modo de entender la justificacién caracteristico
de buena parte de la tradicién ~luterana, que sostiene que la —justifi-
cacion no hace que los pecadores sean objetivamente justos, sino que
sencillamente les declara tales. La mayoria de los tedlogos que siguen
esta linea afirman que Dios les imputa la justicia de Cristo a los peca-
dores. A veces se le llama también “justicia forense” porque la accion
justificadora de Dios es semejante a la de un juez que declara absuel-
to al acusado. Todo esto se resume frecuentemente en la frase ~simul
justus et peccator—a la vez justo y pecador—lo cual quiere decir que
aun después de la justificacion tos pecadores siguen siendo tales.

Justicia, forense. —Justicia, imputada.

Justificacién. Término tomado de los tribunales, donde se refiere a ren-
dir veredicto a favor del acusado, quien es declarado libre de culpa.
Uno de los principios de la Reforma Protestante es la “justificacion por
la fe”, que en realidad significa justificacién por la gracia mediante la
fe en Jesucristo. Lo que los reformadores querian decir con esto es que
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lo que hace al pecador justo no son sus —~obras (“obras de justicia”)
sino la »gracia divina. Aunque en el fragor del debate algunos telo-
gos catolicos romanos llegaron a declarar que la justificacion es el re-
sultado de las buenas obras, y tal era el entendimiento popular del te-
ma durante el siglo dieciséis, en realidad la mayoria de los te6logos
catélicos romanos han concordado en que la justificacion es obra de
la gracia de Dios. La diferencia estd en que para Lutero y los princi-
pales te6logos protestantes la justificacién era la accién gratuita de
Dios de declarar al pecador justo, aun a pesar de la presencia conti-
nuada del pecado, mientras para los catélicos romanos la justificacién -
era la accion mediante la cual Dios le infunde —gracia al pecador,
quien entonces puede llevar a cabo acciones de justicia (buenas
obras) y por lo tanto ser justo. El énfasis de Lutero sobre la justicia im-
putada (~Justicia, imputada), asi como su propia experiencia de ha-
ber intentado justificarse a si mismo mediante las obras, le llevaron a
ver con suspicacia todo intento de hablar de la justificacién con re-
laci6n a las buenas obras, y por tanto a no subrayar la »santificacion
tanto como lo hicieron Calvino y toda la tradicién —»reformada (-~Cal-
vinismo; ~Metodismo; —Santificacidn).

K

Kairos. En el griego antiguo habia dos términos para referirse al tiem-
po: kairosy chronos. Este Gltimo se referia al tiempo como dimensién
medible segin las horas, los dias y los afos se suceden. En contraste,
el kairos es el tiempo como momento significativo que ciertamente
tiene lugar dentro del chronos, pero con implicaciones que van mu-
cho més all&—como en la frase “tu hora ha llegado”. En el Nuevo Tes-
tamento, el kairos central es el advenimiento de jesus. Sobre esa ba-
se, la palabra kairos se usa frecuentemente como una ocasién
presente cuyas implicaciones van mucho més alld del tiempo ordina-
rio. En el lenguaje contemporaneo a veces se usa como adjetivo, al
hablar por ejemplo de un “acontecimiento kairético”.

Kenosis. Palabra derivada del griego que significa vaciamiento, y que se
traduce en Filipenses 2:7 como “se anonadd a si mismo”. En el siglo
dieciocho, y particularmente en el diecinueve, ese mensaje de Filipen-
ses vino a ser la base de una interpretacién —cristolégica que busca-
ba explicar la posibilidad de la ~encarnacién afirmando que el »Ver-
bo o Palabra eterna de Dios se vacié a si mismo de los atributos
divinos que son incompatibles con el ser humano (omnipotencia,
omnisciencia, etc.) a fin de poder encarnarse.
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Kerygma. Sustantivo griego que quiere decir “predicacién” o “proclama-

cién” y que se usa tanto para el hecho como para el contenido de la
predicacién. Fue muy popularizado cuando en la primera mitad del si-
glo veinte cuando C.H. Dodd (1884-1973) propuso que era posible dis-
tinguir, tras los diversos escritos del Nuevo Testamento, el kerygma o
mensaje de los apéstoles. Hay otras palabras que también se traducen
a veces como “predicar” todas derivadas del verbo “profetizar” en grie-
go. Estas se aplican generalmente cuando se le habla a la comunidad
de los creyentes, explicando las Escrituras y aplicandolas a la vida dia-
ria (-»Profecia). Esto se relaciona estrechamente con la didajé. En con-
traste, el kerygma es tanto la proclamacién de las grandes acciones de
Dios (particularmente en Jesucristo) como el contenido de esa predica-
cion. No es una mera narracion de los acontecimientos, ni tampoco su
interpretacién, sino un llamado a quien escucha, pues se le invita a la
fe alavida nueva.

Koinonia. Palabra griega que frecuentemente se traduce o explica co-

mo “compaiierismo” pero cuyo alcance va mucho mds alla del mero
senti ie * ‘eamis'a 'oaun ‘el amor. En la an‘igliedad, una koino-
nia era también lo que hoy llamamos una “corporacién”, puesto que
en ella dos o tres personas tenian una propiedad en comun.

El verbo paralelo, koinonein, aparece frecuentemente tanto en el Nue-
vo Testamento como en la literatura secular en el sentido de compar-
tir. El sustantivo plural, koinonoi significa entonces “comparieros”. Por
ello, una frase tal como “la koinonia [comunién] del Espiritu Santo”
puede querer decir cualquiera o todas las cosas siguientes: (1) el com-
pafierismo del Espiritu con el creyente; (2) la corporacién o cuerpo
que tiene al Espiritu como su posesién y herencia comun (es decir, la
iglesia); (3) el compoartir de los bienes y del amor que resulta de la pre-
sencia del Espiritu.

L

Laicado. Término derivado del griego laos, pueblo. En la Septuaginta,
frecuentemente se habla de Israel como el /aos de Dios. En los prime-
ros capitulos de Hechos, hay un contraste claro entre el “pueblo” (/a-
0s) y sus dirigentes, de modo que mientras el “pueblo” muestra sim-
patias hacia la iglesia naciente, son sus jefes quienes se le oponen.
Luego, el término “pueblo” se usaba frecuentemente en el sentido de
pueblo comdn, y es de ese uso que la practica cristiana tradicional
surgid, de referirse a los creyentes en general como el “laicado”, en
contraposicion al clero. Esta distincién aparece ya a fines del siglo pri-
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mero, en la epistola de Clemente a los Corintios. Por lo tanto, en su
uso mds comun, el término “laicado” se refiere a todos los creyentes
que no son ordenados.

Aunque al principio el movimiento mondstico era en parte una pro-
testa contra la profesionalizacién de la fe en manos del clero, y por
ello era un movimiento estrictamente laico, pronto se le asocié con el
clero, de tal modo que en algunos casos el “laicado” incluye a todos
los creyentes que no son ordenados, incluyendo los monasticos, y a
veces se refiere a quienes no son ordenados ni tampoco llevan vida
monastica.

Fue de todo esto que surgié el uso comun hoy del término “laico” pa-
ra una persona que no es profesional y que posiblemente no conoce
bien cualquier tema.

También del contraste entre el clero ordenado y el laico surgié la cos-
tumbre de aplicarle el adjetivo “laico” a todo lo que es secular; o en
un sentido menos amplio, a todo lo que no esté bajo la jerarquia ecle-
siastica. Tal es el caso de la frase “el estado laico”, que se refiere a un
estado cuyo gobierno y metas no los determinan la iglesia o sus ins-
tituciones.

Muchos tedlogos contempordneos declaran que el término “laicado”
carece de contenido teoldgico, puesto que estrictamente todos los
cristianos son parte del laicado, del laos o pueblo de Dios.

Landmarquismo. Movimiento teoldgico surgido en Tennessee a media-
dos del siglo diecinueve, que sostiene que sélo las iglesias bautistas
son verdaderas iglesias, que el »bautismo sélo es vélido cuando lo ad-
ministra una congregacioén bautista, y que la ~eucaristia 0 comunién
ha de restringirse a los miembros de la congregacién particular, por-
que no hay tal cosa como una iglesia universal. El landmarquismo
también sostiene que hay una linea ininterrumpida de sucesién que
une a los bautistas del dia de hoy con Jesus y los apéstoles. A fin de
mostrar tal cosa, los historiadores landmarquistas tratan de revindicar
muchos personajes del pasado a quienes la iglesia en general consi-
deré herejes, y cuyas opiniones se reinterpretan ahora a fin de que
concuerden con las doctrinas bautistas.

Latinoamericana, teologia. Aunque ha habido numerosos teélogos latino-
americanos en el pasado, el término “teologfa latinoamericana” se refie-
re normalmente a cierta postura teoldgica que aparecié en conjuncion
con la Conferencia de Medellin del Consejo Episcopal Latinoamericano
(CELAM) en 1968, y cuyo principal exponente ha sido el te6logo perua-
no Gustavo Gutiérrez (1928- ). Otros tedlogos de la misma escuela son
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Juan Luis Segundo (1925-96), Leonardo Boff (1938- ), Jon Sobrino (1938-
) y, entre los protestantes, José Miguez Bonino (1924-).

La teologia latinoamericana es una instancia particular de las teolo-
gias »contextuales y de -liberacién, y trata de interpretar el Evange-
lio dentro de un marco de pobreza y opresién. Su propésito es refle-
xionar teolégicamente sobre las causas de los males que aquejan a la
América Latina y sobre la respuesta cristiana a tales males.

Como instrumento hermenéutico para analizar la situacién de la Amé-
rica Latina, esta tradicion teoldgica usa el andlisis ~marxista y neo-
marxista. Esto implica que la pobreza no se debe sencillamente a la
ignorancia o a la desidia, sino que tiene causas estructurales. Lo que
es mas, las estructuras que producen la pobreza y otras formas de
opresion se justifican mediante todo un aparato de ideas y perspecti-
vas, es decir, de una ~ideologia—en tal contexto, la palabra “ideolo-
gia” no se refiere Gnicamente a un conjunto de ideas o de ideales, si-
no mds bien al intento de justificar una agenda sociopolitica
haciéndola aparecer como légica, justa, inevitable, etc. El analisis
marxista se emplea entonces para desenmascarar tales ideologias,
que frecuentemente incluyen a la teologia misma. Empero esto no
quiere decir que los teblogos latinoamericanos sean marxistas en el
sentido de ser comunistas, y por esa razén a veces prefieren llamarse
“marxianos”, mas bien que “marxistas”.

Un énfasis comun en la teologia latinoamericana es la insistencia en
la »praxis y su relacién con la reflexién. Si estamos siempre en peli-
gro de que la ideologia dominante nos ciegue, uno de los modos de
evadir tal peligro es involucrarnos en acciones de liberacién contra la
opresion, la pobreza y sus causas fundamentales, lo cual es ademas
mandato claro del Evangelio. Por lo tanto, la praxis no es sélo cual-
quier accion; es accion liberadora. Tal accién liberadora, e incluso sus
fracasos y frustraciones, nos llevan entonces a nueva reflexién. De to-
do esto surge un proceso circular de accién, reflexién, accién que
constantentemente se agudiza y le da mejor enfoque tanto a la accién
como a la reflexién.

Otro modo de decir esto es refiriéndose al “circulo ~hermenéutico”.
En el caso de la hermenéutica biblica, se nos ha dicho repetidamente
lo que el texto dice. Cuando entonces vamos y nos involucramos en
la praxis de liberacién, esto nos permite ver nuevos sentidos en el tex-
to. Esto nos lleva a una nueva forma de praxis. Asi el circulo continda,
aunque se trata mas bien de una espiral que de un circulo, porque ca-
da vuelta nos lleva a nuevos descubrimientos y nuevas acciones.
También existe cierto acuerdo entre los te6logos latinoamericanos en
su andlisis de la violencia. Al tiempo que todos deploran la violen-
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cia, insisten en que hay que recordar que hay tanto estados de vio-
lencia como actos violentos. Con mucha frecuencia, el orden esta-
blecido ve sélo los actos de violencia—por ejemplo, cuando alguien
toma un arma y asalta un banco. Pero es necesario recordar también
los estados de violencia, pues es posible que este sefior que asalté el
banco tuviese hijos hambrientos, y que haya respondido a ese esta-
do de violencia mediante una accién violenta. En fugar de unirse al
orden existente notando Gnica o principalmente las acciones violen-
tas, los cristianos han de centrar su atencion sobre los estados de vio- -
lencia que muy frecuentemente se encuentran a la raiz de las accio-
nes violentas.

En sus inicios, la teologia latinoamericana tenfa un tono marcadamen-
te optimista. Se esperaba que una serie de revoluciones pronto trae-
rian un cambio radical, de modo que la pobreza y la opresion que-
dasen reducidas. En su hermenéutica biblica, muchos tedlogos
acudian al éxodo, y casi pareceria que el Mar Rojo estaba a punto de
abrirse. Empero en décadas mds recientes ha prevalecido un espiritu
mas sobrio y hasta sombrio, con el sentimiento de que posiblemente
la liberacion-no esté tan cercana como se pensaba. Por ello, en la her-
menéutica biblica hay mucho mayor énfasis en el exilio, y en la im-
portancia de la fidelidad a largo plazo. Algunos criticos dicen que es-
to muestra que la teologia latinoamericana estaba tan unida a las
esperanzas marxistas que la caida de la Unién Soviética también con-
llevard la caida de la teologia latinoamericana. Otros insisten en que
la teologfa latinoamericana sigue activa, aunque responde ahora a un
contexto que se ha vuelto mas opresor que antes, y que es precisa-
mente debido a esa opresién que tal teologia tiene una pertinencia
particular.

Leccionario. Una lista de lecturas biblicas para la adoracién cristiana,

normalmente siguiendo el ~afo litdrgico. También se le da ese nom-
bre al libro que contiene tales lecturas. Aunque hay leccionarios pa-
ra lecturas diarias, y también para las horas monasticas de oracioén, en
el uso contemporaneo la mayor parte de los leccionarios se ocupan
unicamente del servicio dominical (usualmente, de la »Eucaristia). En
algunas ocasiones las lecturas de los Evangelios y las de las Epistolas
se imprimen separadamente, en cuyo caso los libros se [laman “evan-
geliarios” y “epistolarios” respectivamente.

Lector, critica de la respuesta del. Un modo de estudiar textos, propues-
to hacia fines del siglo veinte, que centra la atencién sobre el lector
como contribuyente activo al significado de un texto. Tales lectores
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pueden considerarse a diversos niveles. A un nivel basico, se supone
que todo escrito fue hecho con ciertos lectores en mente, a los cua-
les se llama cominmente los “lectores implicitos”, y que tales perso-
nas han impactado el proceso mismo de composicién. Pero aun mas,
todo lector impacta también el significado de un texto segiin sus pers-
pectivas, intereses, etc., porque la accion misma de leer es una cons-
truccién de sentido.

Lenguas. ~Glosolalia.

Ley natural. La ley implantada en los corazones, que les permite distin-
guir entre el bien y el mal aun aparte de la -»revelacién. La idea de tal
ley tiene sus raices en la filosofia griega, y pasé del —estoicismo al
cristianismo como base de una moral que no se fundamenta en la re-
velacién, y sin embargo sirve la voluntad de Dios. El principio de la
ley natural fue explorado bastante detalladamente por Tomas de Aqui-
no (c.1225-74), quien la empleé como fundamento para los principios
éticos que han de ser comunes a toda la humanidad. Asi, por ejem-
plo, la ley natural que impele a los padres a conocer y a cuidar de sus
hijos ha de servir como un llamado a la monogamia aun entre perso-
nas y pueblos que no conocen la Biblia ni |a ética cristiana. Con el co-
rrer del tiempo, las sociedades van descubriendo que hay ciertas
practicas que destruyen la vida social y otras que la apoyan, y esto es
una expresion de la ley natural.

La ley natural les ha permitido a los te6logos—particularmente a los ted-
logos catélicos romanos—establecer una serie de conductas que al me-
nos en teoria deberian ser aceptadas por todos los seres humanos, no en
base a la revelacién o a la autoridad, sino en base a la ley escrita en su
propia naturaleza. Expandido mas allé del campo de la teologa, el prin-
cipio de ley natural da origen a la ley internacional, que supuestamente
deberia ser reconocida como buena por todos los seres humanos, de cual-
quier cultura o convicciones religiosas.

Los te6logos protestantes han expresado dudas acerca de la ley natu-
ral. Aunque la mayoria acepta su existencia y trata de relacionarla con
sus posturas éticas, algunos argumentan que la corrupcion de la hu-
manidad (~Depravacién total) es tal que la supuesta ley natural ha si-
do torcida por nuestras inclinaciones pecaminosas, y por tanto no
puede confiarse en ella. Karl Barth (1886-1968) escribié ampliamen-
te en contra del uso de la ley natural en la ética cristiana.

Ley, tercer uso de la. La funcién de la Ley de Dios como guia para los cre-
yentes. Aunque las listas varian, por lo general las otras dos “funciones”

167



Ley

168

de la Ley son servir de guia a la sociedad, que ha de organizar sus le-
yes y practicas siguiendo la Ley de Dios, y servir de prueba de la inca-
pacidad de los pecadores de servir a Dios. Lutero subrayé este segun-
do uso de la Ley, que segin él se relacionaba estrechamente con el
principio fundamental de la —justificacién por la fe. La Ley aplasta, con-
dena y hasta mata, y es por tanto una especie de preparacién negativa
para el Evangelio. Aunque Lutero crefa que la Ley de Dios si podia ser-
vir de guia para los creyentes, nunca hizo mucho énfasis sobre este pun-
to, por miedo de que pudiese llevar a la justificacién por las—obras. En
contraste con Lutero, Calvino, al tiempo que concordaba con el gran re-
formador en cuanto al tema fundamental de la justificacion por (a fe,
sostenia e insistia que la justificacion ha de llevar a la »santificacidn, y
que en ese proceso la Ley sirve de guia para los creyentes. Luego, una
de las caracteristicas de la tradicién »reformada ha sido este énfasis en
el “tercer uso de la Ley”. ~Ley y Evangelio.

Ley. En los estudios biblicos, frecuentemente se emplea esta palabra

como sinénimo de la Torah, es decir, la porcién del canon hebreo
que recibe el nombre de “Ley” en contraste con los “Profetas” y los
“Escritos”. En la Biblia hebrea, la Ley es don bueno de Dios, y sefal
del amor de Dios. La Ley es también eterna, puesto que refleja la na-
turaleza misma de Dios. Se expresa sin embargo entre los profetas |a
esperanza de que [legard el tiempo cuando la Ley escrita no sera ne-
cesaria, porque el pacto estard escrito en los corazones humanos. En
el Nuevo Testamento el término “Ley” generalmente se refiere al
Pentateuco o al cédigo mosaico. Jests frecuentemente usa la frase “la
Ley y los Profetas” para referirse a la Escrituras. También declara que
no ha venido a abrogar la Ley, sino a cumplirla. Luego, hay en las en-
sefianzas de Jesds una valoracion positiva de la Ley. Y sin embargo,
en el Sermon del Monte se afirma debemos ir mas alld de la Ley de
Moisés en toda una serie de dichos: “Habéis oido que fue dicho ...
mas yo os digo ...”

En las epistolas paulinas, y en particular Romanos y Galatas, se habla
algo mds negativamente acerca de la Ley. Sin rechazar la Ley, y al
tiempo que afirma que fue dada por Dios, Pablo frecuentemente se re-
fiere a ella como sefial o manifestacién de la profundidad del peca-
do, y como insuficiente para la justificacién. Esto ha llevado a muchos
tedlogos cristianos a establecer un marcado contraste entre la Ley y
el Evangelio, o al menos a debatir la relacién entre ambos. (--Ley y
Evangelio; ~Antinomianismo).

Tradicionalmente, se ha considerado que la Ley tiene tres funciones
fundamentales. Sirve para convencer de pecado; provee direccion
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para la organizacion de la sociedad y del estado, limitando asi las
consecuencias del pecado; y les provee direccién a los cristianos se-
gln intentan servir a Dios. (~Ley, tercer uso de |a)

En el nivel civil, la “ley” es también el conjunto de reglas mediante las
cuales una sociedad se gobierna. Los cristianos han debatido repeti-
damente hasta qué punto han de obedecer las leyes civiles, y en qué
medida o cémo tales leyes han de reflejar la +Ley de Dios. Desde fe-
cha muy temprana hubo consenso en que las leyes injustas no deben
ser obedecidas, y de aquf la negativa de los martires a adorar al em-
perador, la insistencia de los pacifistas en no aceptar el servicio mili-
tar obligatorio, el movimiento de los Derechos Civiles en los Estados
Unidos, etc. Empero también ha existido cierto consenso en el senti-
do de que el buen orden de la sociedad es también de valor (—~Esta-
do), y que por lo tanto los cristianos no han de utilizar su fe como ex-
cusa para desobedecer la ley a su gusto o conveniencia. Entre estos
dos principios queda amplio campo para el debate, como puede ver-
se en el siglo veintiuno en los desacuerdos entre cristianos en temas
tales como el aborto, la pena de muerte, y muchos otros.

Ley y Evangelio. El contraste paulino entre la »Ley y el Evangelio ha lle-
vado a algunos teélogos a debatir |a relacién entre ambos. Por lo ge-
neral, todos concuerdan en que tanto la Ley como el Evangelio vie-
nen de Dios, y en la teologia patristica y medieval se tiende a subrayar
la continuidad entre la Ley y el Evangelio. Fue en la Reforma, con su
énfasis en la —justificacién por la fe, y no mediante “~obras de la
Ley”, que el tema de la relacion entre [a Ley y el Evangelio cobré par-
ticular importancia. Por lo general, Lutero y la tradicién ~luterana ve-
fan la Ley como el medio mediante el cual el pecado y la insuficien-
cia humana se revelan, de modo que queda abierto el camino para el
Evangelio. En este contexto, empero, es importante recordar que Lu-
tero no pensaba que la Ley estuviese tnicamente en el Antiguo Tes-
tamento y el Evangelio en el Nuevo. La Ley consiste en todo lo que
Dios requiere de nosotros, sea en el Decdlogo o en las ensefianzas de
Jesus. El Evangelio es la promesa de Dios, aun a pesar de nuestra in-
capacidad de obedecer la Ley. La Palabra de Dios siempre nos viene
como Ley y Evangelio, como No y como Si, aplastindonos y levan-
tandonos, llevandonos a desesperar de nuestras habilidades y a espe-
rar en las promesas de Dios.

El resultado de tales opiniones es que Lutero dijo poco respecto al va-
lor de la Ley por si misma como guia para el creyente (-Ley, tercer uso
de la). Lutero temfa que un énfasis desmedido sobre esta funcion de
la Ley—funcién que él mismo acepta, pero no subraya—podria lle-
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var a la justificacién mediante las obras, y por tanto a la negacién del
Evangelio. Por ello, el peligro que siempre ha asediado a la tradicion
luterana no ha sido depender demasiado de la Ley, sino lo contrario,
el ~antinomianismo.
Aungue Calvino concordaba con Lutero en cuanto a la justificacion
por la fe, también insistia en que tal justificacion ha de llevar a un pro-
ceso de —santificacion mediante el cual los creyentes se van confor-
mando cada vez mas a la voluntad divina. Aun cuando en su contras-
te con el Evangelio la Ley condena y aplasta al pecador, una vez que
el Evangelio ha sido aceptado esta misma Ley sirve de fuente para guiar
a los creyentes en el proceso de la santificacién. Este énfasis ha sido
caracteristico de la tradicién ~reformada y por ello, mientras el peli-
gro siempre presente del luteranismo extremo es el antinomianismo, su
contraparte en la tradicion reformada es el legalismo, el rigorismo, y
hasta la posibilidad de volver a la salvacién mediante las ~obras.
En el siglo veinte, el teélogo reformado Karl Barth (1886-1968) le dio
un nuevo giro a la cuestién al insistir en que el orden mismo, “Ley y
Evangelio”, estd equivocado. No Ilegamos al Evangelio a través de la
b Ley, sino todo lo contrario, porque la enormidad de nuestro pecado
b no se reconoce hasta que experimentamos el grande amor de Dios. Lo
L que le da su fuerza a la Ley para aplastar al pecador es que el Evan-
gelio ha revelado el amor y la gracia contra los cuales el pecador se
rebela.

Liberacion, teologias de la. Titulo comun que se les da a una amplia ga-
y ma de teologias ~contextuales, cada una centrada sobre los temas de
‘ la opresién y la discriminacién en su contexto particular. Luego, al-
gunas teologias de la liberacién se interesan sobre todo en la opresion
) econdémica internacional mientras otras se ocupan del clasismo, el ra-
cismo, la homofobia, etc. Al mismo tiempo que reconocen y reclaman
su contextualidad, estas diversas teologias comparten entre si una vi-
sion de la salvacién que incluye, no sélo la vida tras la muerte y una
" relacién personal con Dios, sino también la liberacién de las diversas
' expresiones del pecado en el presente orden social. Reconocen que
el orden final de la justicia, el amor, y la paz prometido en las Escri-
turas es ~escatolégico, y no puede alcanzarse mediante los esfuerzos
humanos; pero al mismo tiempo insisten en la necesidad de promo-
ver y practicar la justicia y el amor, no tan sélo a nivel personal, sino

también en las practicas y estructuras sociales.
Puesto que la frase “teologia de la liberacion” fue acuiada por el te-
6logo peruano Gustavo Gutiérrez (1928- ), a veces se le da a la teo-
logia —latinoamericana el nombre de “teologia de la liberacién”. Em-
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pero las caracteristicas mencionadas arriba son ciertas de una gran va-
riedad de teologias en diversas circunstancias. (—~Negra, teologia;
-Feminista, teologia; ~Hispana, teologia; »Minyung, teologfa; ~Mu-
jerista, teologia; ~Womanista, teologfa.)

Liberalismo. Término que se emplea con diversos sentidos segdn el
contexto.
En la teorfa econémica y politica, en los Estados Unidos el término “li-
beralismo” se usa de una manera diametralmente opuesta a su senti-
do en el resto del mundo. En los Estados Unidos, una posicién poli-
tica o econdmica “liberal” sostiene que el estado deberfa intervenir en
las cuestiones econdmicas para producir un orden social més justo.
En otras partes del mundo, se ilama “liberal” a quien sostiene que el
mercado ha de tener rienda suelta para determinarse a si mismo. Lue-
go, cuando los tedlogos ~latinoamericanos, por ejemplo, condenan
las consecuencias de lo que llaman “capitalismo liberal”, se estan re-
firiendo a algo muy diferente de lo que se entiende en los Estados Uni-
dos por “liberalismo”.
En la historia de la teologia catélica romana, el “liberalismo” se refie-
re al llamado, a principios del siglo diecinueve, a que la Iglesia acep-
tase los ideales politicos liberales de la Revolucion Francesa y de
otros movimientos que florecian por entonces. El principal promotor
de este movimiento fue Felicité Robert de Lammennais (1782-1854),
ferviente defensor del papado, quien urgié al papa a arrebatarles a los
gobiernos seculares la causa de la libertad politica, y asf abrir el ca-
mino del futuro. Empero el papado estaba demasiado atado al orden
tradicional para prestarle atencién a Lammennais, cuyas opiniones
fueron condenadas por Gregorio XVI en la enciclica Mirari vos (1832).
A pesar de esa accién pontificia, el movimiento liberal continué cre-
ciendo dentro del catolicismo romano, y esto a la postre llevé a la
condenacién en el 1864 de ochenta tesis liberales, listadas por Pio 1X
en el Silabus de errores. Luego, en el catolicismo romano el “libera-
lismo” tiene mds que ver con la relacién entre la iglesia y la sociedad
civil que con las doctrinas. (S hubo dentro del catolicismo romano un
movimiento paralelo al liberalismo protestante, el ~modernismo.)
En la historia de la teologfa protestante, el “liberalismo” es un movimien-
to que florecié en el siglo diecinueve y principios del veinte. Aunque ha-
bia grandes diferencias entre los liberales, por lo general concordaban en
la necesidad de reconciliar la doctrina y fe cristianas con la~modemidad.
Esto incluia una valoracién de la bondad y potencial humanos mucho
mas positiva de lo que habia sido tradicional en la teologia cristiana. Tal
valoracién del potencial humano iba normalmente acompanada de Ja ex-
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pectativa que el progreso humano llevaria por su propia naturaleza a un
orden social mas justo y razonable. Dado el orden racional del universo
del cual cada dia se sabia mds, la teologia debia también tornarse pura-
mente racional, y asi encontrar su lugar entre las ciencias. (-Razén). Es-
to a su vez implica que hay que rechazar los ~milagros, asi como toda
apelacion a lo “sobrenatural”. La Biblia ha de ser estudiada y criticada con
las mismas herramientas analiticas e histéricas que los eruditos aplican a
cualquier otra pieza de literatura o registros supuestamente histéricos.
Aunque Jesus es sin lugar a dudas una figura excepcional, era posible pro-
bablemente muy diferente de lo que la tradicién cristiana—incluso los
Evangelios—han hecho de él, y por lo tanto los tedlogos deben buscar al
Jes(is ~histérico. La religion en general, y el cristianismo en particular, son
de valor principalmente porque sirven de guia a la vida moral. El protes-
tantismo liberal en este sentido clasico comenzo a decaer seg(n la Prime-
ra Guerra Mundial, y los muchos acontecimientos tragicos que siguieron
en el siglo veinte, produjeron dudas cada vez mds serias acerca de ideas
tales como la inevitabilidad del progreso, la bondad esencial del ser hu-
mano, v la racionalidad objetiva de la modernidad. El tedlogo mas influ-
yente dentro del protestantismo que indicé la necesidad de buscar una al-
ternativa en lugar de! liberalismo cldsico fue Karl Barth, cuyo Comentario
sobre Romanos, publicado en el 1919, le dio comienzo a una teologia
postliberal, la ~necortodoxia.

En la mente comun, por “liberalismo” se entiende todo lo opuesto al
~fundamentalismo, y los fundamentalistas mismos frecuentemente
emplean el apelativo para todos aquellos que no concuerdan con
ellos.

Libre albedrio. —~Albedrio

Limbo. En la teologia catélica romana tradicional, el lugar donde van

las almas de quienes, aunque sin haber pagado por todos sus peca-
dos, y por lo tanto incapaces de entrar al gozo del —cielo, tampoco
merecen castigo eterno. Tradicionalmente, el limbo incluia el limbo
de los padres (limbus patrum), donde los patriarcas y otros santos del
Antiguo Testamento esperaron a la resurreccion de Jesds, y el limbo de
infantes (limbus infantium), donde las almas de los nifios no bautiza-
dos viven eternamente. Si este Glitimo es un lugar de gozo o de casti-
go, nunca se decidid, pues Santo Tomds (c.1225-74) afirmaba que hay
cierto nivel de gozo en el limbo, aunque no el gozo sobrenatural de
los redimidos, mientras que San Agustin (354-430), especialmente en
sus escritos fogosos contra el »pelagianismo, afirma que el limbo es
lugar de castigo y condenacién.
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Liturgia. Palabra derivada del griego leitourgia, que literalmente signi-
fica “la obra del pueblo”. En el mundo helenista, frecuentemente se
referia a los dias de trabajo que los residentes de un estado le debian
al gobierno, es decir, una especie de impuesto que no se pagaba con
dinero, sino con trabajo en las obras puiblicas. En la Septuaginta, fre-
cuentemente se refiere al servicio del pueblo a Dios, que se centra en
el templo. Asi, ha venido a significar el servicio o la adoracion a
Dios, y particularmente el orden que se sigue en ese servicio. Puesto
que el centro del culto cristiano ha sido tradicionalmente la ~Euca-
ristia, en algunos casos esta ultima se [lama “la liturgia”. ~Litdrgica,
renovacion.

Litdrgica, renovacion. El nombre que generalmente se le da a un mo-
vimiento de reforma de la —liturgia que comenzd en el siglo diecinue-
ve, pero florecié en el veinte. En ese movimiento tomaron la direccién
los benedictinos franceses, hacia fines del siglo diecinueve, quienes
indicaron que.era necesario reformar la liturgia. Lo que originalmen-
te se queria decir con esto era volver a lo que habia sido el culto en
el punto culminante de la civilizacién cristiana, durante la Edad Me-
dia. Empero para el siglo veinte los estudios patristicos habfan cam-
biado el foco de ese estudio y restauracién del culto cristiano anterior,
particularmente promoviendo la participacién del -+laicado y emple-
ando la liturgia como medio de instruccion y edificacion. Como re-
sultado de esos estudios patristicos, se les dio mayor importancia al
significado del —bautismo, a la renovacion periédica de los votos
bautismales, y particularmente al cardcter celebratorio y no flnebre
de la ~Eucaristia. También se le dio nueva importancia a la Vigilia Pas-
cual, que culmina el dia de resurreccién, como el punto culminante
del ~afio cristiano. El gran éxito de este movimiento dentro del cato-
licismo romano fue la promulgacién de la constitucién De sacra litur-
gia por el Segundo Concilio Vaticano en el 1963. Esta constitucion in-
cluia, entre otros cambios importantes, el uso del verndculo en la
Eucaristia.

En el entretanto tenia lugar un movimiento paralelo dentro del protes-
tantismo. Por lo general, ese movimiento iba acompafiado de una in-
satisfaccion general acerca de las formas y practicas de culto que se
habfan hecho costumbre durante los siglos diecinueve y veinte—in-
satisfaccién que también se refleja en la creacion de los cultos de ado-
racién “contemporanea”, en donde se abandonan los patrones y prac-
ticas tradicionales, frecuentemente en busca de responder a las
necesidades que los adoradores sienten, y con poco contenido o cri-
tica teolégica. También hubo mucha discusion en las “iglesias jove-
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nes” en cuanto a la relacién entre la liturgia y la ~cultura, y cémo es-
tablecer vinculos entre ambas al mismo tiempo que se mantiene la
esencia de las dos. Los estudios patristicos, histéricos y teolégicos que
Hlevaron a la renovacion de la liturgia dentro del catolicismo romano
tuvieron un efecto semejante entre los protestantes. El resultado de to-
do esto fue que muchos cuerpos protestantes, tanto en los centros tra-
dicionales del protestantismo como en lo que antes se consider6 el
“campo misionero”, produjeron nuevos libros de liturgia, himnarios
y otros materiales que reflejan un nuevo énfasis en la Eucaristia, la
participacion activa de todos los creyentes, la importancia de los ri-
tos para la formacién cristiana, etc.

Loci theologici. Literalmente, “lugares teoldgicos”. Este fue el titulo de
una obra importante de Melanchthon (1497-1560), con lo cual queria de-
cir “temas teolégicos”. El mismo titulo fue utilizado mas tarde por varios
tedlogos —luteranos, especialmente durante el periodo del -escolasticis-
mo protestante. Entre telogos catdlicos romanos, |a frase se usa mds co-
minmente para referirse, no ya a temas o tépicos de la teologfa, sino mds
bien a los “lugares” donde la teologia encuentra sus fuentes: la Escritu-
ra, la tradicion, la experiencia, etc.

Logos. Término griego de diversos significados, que por lo general se re-
lacionan con el habla o la razén. En contextos diferentes puede tra-
ducirse como palabra, tratado, estudio, discurso, razén u orden. Ha
tenido un papel importante en la teologia cristiana porque le ha he-
cho posible afirmar que la Segunda Persona de la Trinidad, el Logos
o -»Palabra de Dios, es la fuente del orden racional que llena toda la
creacion.

Desde largo tiempo antes del advenimiento del Cristianismo, los fil6-
sofos griegos y helenistas se habia intrigado ante la relacién que exis-
te entre el orden del mundo y el orden de la mente. Mi mente me di-
ce que dos y dos son cuatro. Si entonces miro alrededor mio,
descubro que dos piedras y dos piedras son cuatro piedras. ;Cémo ex-
plicar esto? Ciertamente, debe haber un principio de orden o de ra-
z6n que se encuentra tanto en mi mente como en el mundo. Era a es-
te principio que los filésofos llamaban “logos”. Mientras todos
concordaban en que sin tal logos el conocimiento seria imposible, se
debatia bastante acerca de cémo es que ese principio funciona.

Por su parte, el Cuarto Evangelio se refiere a un Verbo o Logos de Dios
que se encarnd en Jesls. Probablemente este pasaje se inspira en las
tradiciones hebreas acerca de la -»sabiduria, y usa el término griego
logos para referirse a la sabiduria, con poca o ninguna relacion con
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la filosofia helenista tradicional. Pero para los primeros cristianos,
que intentaban comunicarle su fe a un mundo helenista educado, la
posibilidad de relacionar estas dos corrientes de pensamiento resul-
taria obvia. Por ello decian que Aquel que se encarné en Jesus es el
mismo Logos quien es el fundamento de toda la razén y de todo co-
nocimiento—o, en términos del Evangelio de Juan “la luz que alum-
bra a toda persona ...”
Esto les permitia a los cristianos afirmar, no sélo que su fe tenfa sen-
tido, sino también que toda verdad conocida por toda persona en
cualquier parte del mundo resulta de la accién del mismo Logos que
se encarnd en Jesus. Luego, ya a mediados del siglo segundo, ~apo-
logistas tales como Justino Martir decian que cualquier cosa que los
antiguos fildsofos supieron, la supieron por el Verbo, y que por lo tan-
to los sabios de antano, en cuanto hablaron verdad, jeran cristianos!
Aunque la mayoria de los tedlogos posteriores no hicieron aseveracio-
nes tan extremas acerca de los viejos filésofos, si hay una larga tradi-
ci6n de emplear la doctrina del Logos como un medio para recono-
cer, explicar y aceptar cualquier verdad que se encuentre allende los
limites de la iglesia cristiana y sus doctrinas. Segtn esta tradicién, to-
da aquella persona que posee verdad alguna la ha recibido del Ver-
bo de Dios, el Logos, la Segunda Persona de la »Trinidad.
La doctrina del Logos también ocupé un lugar menos feliz en el desa-
rrollo de la doctrina trinitaria. Una vez que los cristianos comenzaron
a pensar acerca de ~Dios y de los -atributos divinos siguiendo las pau-
tas trazadas por la tradicién filosdfica griega, resultaron ser herederos
de un problema que habia aparecido repetidamente en esa tradicién
filosofica, es decir, la cuestién de cémo lo inmutable puede relacionar-
se con un mundo mutable. (En términos de algunos filésofos de enton-
ces, el problema “del uno y los muchos”.) Un ser inmutable no puede
comunicarse, y mucho menos interactuar, con un mundo mutable. Em-
pero en la tradici6n biblica se afirma repetidamente que Dios se rela-
ciona e interactda con la creacion. ;Cémo ha de explicarse esto?
Algunos telogos tempranos—particularmente Justino Martir, a quien
ya se ha mencionado—sugirieron que este problema podia resolver-
se mediante el Logos, que podia ser un ser intermedio, una especie de
puente, entre el Dios inmutable y el mundo cambiante. Justino llegé
al punto de referirse al Logos como “un segundo Dios”"—expresién es-
ta que naturalmente no era aceptable desde el punto de vista del
-monoteismo cristiano. En todo caso, tal teoria no resuelve el proble-
ma de la relacién entre el Dios inmutable y el mundo mutable, por-
que si el Logos es mutable no puede comunicarse con Dios; y si es in-
mutable, no puede comunicarse con el mundo.
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Con todo y eso, muchos teblogos siguieron el camino de Justino en es-
te punto, sugiriendo que el Logos ha de entenderse como una clase
secundaria de divinidad subordinada al Padre (+Subordinacionismo),
mientras otros insistian que el que se encarnd en Jests ha de ser Dios
verdadera y totalmente, o la encarnacidn carece de sentido. En ef si-
glo cuarto, la postura subordinacionista fue expresada y defendida por
Arrio y sus seguidores, y por tanto se le dio el nombre de —arrianis-
mo—doctrina rechazada por el Concilio de Nicea en el 325, y de nue-
vo por el Concilio de Constantinopla en el 381. A partir de entonces,
los tedlogos cristianos generalmente han concordado en que la Segun-
da Persona de la Trinidad, llamada “Hijo” o “Verbo” (Logos), es tan di-
vina y tan eterna como la Primera Persona, y que por tanto no es co-
rrecto hacer del Logos un ser intermedio entre Dios y la creacién—un
ser mayor que la creacion, y menor que Dios.

Lundense, teologia. Escuela teolégica dentro del ~[uteranismo que flo-

recié durante el siglo veinte, y que recibe su nombre por la Universi-
dad de Lund en Suecia, su sede principal. Sus principales figuras son
Gustaf Aulén (1879-1977), Anders Nygren (1890-1971), y Gustaf Win-
gren (1910-2000). Una de sus caracteristicas principales fue su reno-
vado interés en Lutero y en sus fuentes en la teologia patristica, par-
ticularmente la de Ireneo. Su metodologia es la “investigacién de los
motivos”—Motifvorschung. En este contexto, un “motivo” es una idea
central o caracteristica que se esconde tras diversas formulaciones.
Asi, por ejemplo, el libro de Aulén sobre la redencién, traducido ba-
jo el titulo de Christus Victor, explora diversos modos de entender la
obra de Cristo, tratando de descubrir y de restaurar lo que él llama la
interpretacion “dramatica” de Ireneo—postura que ve a Cristo, no
como victima, sino como vencedor sobre los poderes del mal (-Re-
dencién). Por su parte, Nygren exploré los diversos sentidos del amor
en su libro de gran influencia ~Agape y Eros, estableciendo un mar-
cado contraste entre los dos como un modo de recuperar la visién de
Lutero sobre la —gracia.

Luteranismo. Una de las principales tradiciones surgidas de la Reforma

del siglo dieciséis—junto al catolicismo -tridentino, la tradicién —re-
formada, el -anglicanismo y el ~anabaptismo. El término “luterano”
fue empleado originalmente por sus enemigos para implicar que se
trataba de una innovacién herética creada por Lutero. En este senti-
do, los catélicos romanos se lo aplicaban a todos los protestantes. Al
principio, las iglesias verdaderamente luteranas se llamaban a si mis-
mas “Iglesias de la Confesién de Augsburgo”, por razén del documen-
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to que sus dirigentes le habian presentado al emperador en la Dieta
de Augsburgo en 1530. A la postre, empero, tomaron el nombre de
“luteranas” por el que se les conoce hoy.

Las diferencias entre el luteranismo y otras ramas del protestantismo,
en particular la tradicién reformada, son sutiles pero importantes. Ca-
si todas las ensefanzas de Lutero fueron aceptadas por los demds pro-
testantes, aunque con énfasis diferentes. Luego, los tres principios
fundamentales del luteranismo son comunes a todo el protestantismo:
sola scriptura, sola gratia, sola fide—sélo la Escritura, sélo la gracia, s6-
lo la fe. Estos principios afirman la primacia de las Escrituras, asi co-
mo la —justificacién por la fe mediante la »gracia de Dios.

En cuanto a la autoridad de las Escrituras, Lutero y el luteranismo han
insistido generalmente en su superioridad por encima de la tradicion,
pero no han pensado que es necesario rechazar aquellos elementos
de la tradicién que la Biblia no contradice—las vestimentas litGrgicas,
los crucifijos, rituales, etc. En este punto, el luteranismo y el anglica-
nismo contrastan con la tradicién reformada (en particular su ala mas
radical, que se inspira en Zwinglio) y con los anabaptistas, quienes
han tratado de restaurar el cristianismo biblico abandonando todo
cuanto ha sido afadido por la tradicién.

En lo que se refiere a la justificacién por la fe mediante la gracia de
Dios, todos los protestantes concuerdan. Empero Lutero temia que ha-
blar demasiado del proceso de -santificacién que ha de seguir a la
justificacion abria la posibilidad de regresar a la justificacién me-
diante las obras. La justificacién no hace que el pecador sea objeti-
vamente justo, sino que es mas bien la accion de la gracia de Dios que
absuelve al pecador cuando todavia es pecador. Calvino y la tradicién
reformada, al tiempo que concuerdan con Lutero en cuanto a la jus-
tificacion por la fe, tienden a subrayar més la obra de Cristo santifican-
do al pecador, y por tanto también el valor de la Ley de Dios como
guia para los creyentes (—Ley, tercer uso de la).

Por ltimo, Lutero estaba en desacuerdo tanto con el catolicismo ro-
mano como con Zwinglio y Calvino al afirmar que, en la »Eucaris-
tia, el pan y el vino siguen siendo pan y vino, pero ademas el cuer-
po de Cristo estd fisicamente presente en ellos, y los creyentes
participan de él.

Tras la muerte de Lutero, hubo una larga serie de controversias den-
tro del luteranismo mismo. En esas controversias los luteranos mas es-
trictos se oponian a las posturas moderadas de Melanchthon y sus se-
guidores. A la postre, estas controversias llevaron a la Férmula de
Concordia (1577), que vino a ser uno de los documentos fundamen-
tales del luteranismo.
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En el siglo diecisiete el luteranismo, al igual que la tradicién reforma-
da, pasé por un periodo de sistematizacién detallada que frecuente-
mente recibe el nombre de —ortodoxia protestante o de ~escolasticis-
mo protestante. Esta época produjo algunas de las principales obras de
teologfa sistematica dentro de la tradicién luterana, pero también se ca-
racterizé por un dogmatismo estrecho. Como reaccién, buena parte del
luteranismo del siglo dieciocho se volvié hacia el »pietismo, que
subrayaba la fe personal, la oracidn, los grupos pequefios de devocién
y apoyo mutuo y las obras de caridad. Aunque al principio la mayoria
de los luteranos rechazaron el pietismo, a la larga el movimiento le dio
forma a buena parte del luteranismo moderno, que subraya tanto la or-
todoxia como la piedad personal.

M

Macedonios. Los seguidores de Macedonio de Constantinopla, quien

concordaba con la decisién —~nicena, que el Hijo es de la misma
substancia del Padre (~Homousios), pero no estaba dispuesto a afir-
mar lo misma respecto al Espiritu. Por esa razén, los macedonios re-
ciben también el nombre de “pneumatomacos”—enemigos pel Espi-
ritu. Su posicién fue rechazada por un sinodo reunido en Alejandria
en el 362, y a la postre por el Segundo Concilio Ecuménico (Constan-
tinopla, 381).

Magnificat. El canto de Maria en Lucas 1:46-55. Su nombre se deriva

de la primera palabra del texto latino, Magnificat anima mea—engran-
dece mi alma. Aunque tradicionalmente se le ha usado en la oracién
vespertina, y se repite frecuentemente en la misa, sus palabras de rein-
vindicacién de los pobres y los humildes han cobrado especial vigen-
cia con el surgimiento de las diversas teologias de ~liberacion.

Mal. »Teodicea.
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Maniqueismo. La doctrina de Mani o Manes (c.216-275) y sus seguido-

res. Por extension, se le da el mismo nombre a cualquier postura ex-
tremadamente -dualista. En este dltimo sentido, la idea de que hay
naciones buenas y otras naciones malas, por ejemplo, se llama tam-
bién “maniqueismo”.

En el sentido estricto, el maniqueismo surgié originalmente en el Impe-
rio Persa, y de alli se esparci6 hacia la India, China y el Imperio Roma-
no. Manes mismo parece haber tenido contactos con el -»gnosticismo y
otras tendencias »ascéticas, y por lo tanto el maniqueismo tiene mucho
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en comun con el gnosticismo. Sostiene que hay dos principios eternos e
indestructibles: el bien, que es puramente espiritual, y el mal, que es ma-
terial. La condicion humana consiste precisamente en que somos parte de
la substancia divina, de la substancia buena, y sin embargo existimos en
esta tierra donde lo divino se mezcla con el mal, y estamos atrapados en
un cuerpo fisico.

La salvacién consiste entonces en regresar a nuestro origen divino. Y
la consumacion final de todas las cosas es sencillamente la separacion
dltima y definitiva entre el principio del bien y el principio del mal.
Aun entonces, los dos continuaran existiendo, aunque separados el
uno del otro.

Segdn Manes, todo esto lo sabia por razén de la revelacién divina. Tal
revelacion les habia llegado anteriormente a otros, tales como Buda,
Zoroastro y Jests. Empero Manes es el mayor de todos estos profetas,
puesto que también recibié el “verdadero conocimiento” que expli-
ca los origenes y los misterios del mundo.

Agustin (354-430) fue maniqueo por algin tiempo. Después que se
desencanté con el maniqueismo | orque no tenia verdaderas respues-
tas a muchas de sus dudas, escribié varios tratados contra ellos, par-
ticularmente defendiendo el libre ~albedrio, ,ue los maniqueos ne-
gaban.

Marcionismo. La doctrina de Marcién (c.100-c.160). Hijo de un obis-
po cristiano en el Ponto, Marcién viajé a Asia Menor y luego a Roma,
donde fue expulsado de la iglesia (c.144). Fundé entonces su propia
comunidad eclesidstica, que crecié tanto que llegd a ser rival de la
iglesia ortodoxa. Esto a su vez indujo a varios teélogos a refutar sus
opiniones.

Aunque Marcién era ~dualista, diferia de las doctrinas -»gndsticas pre-
valecientes en que no crefa en una larga secuencia de seres espiritua-
les o intelectuales cuya existencia y error llevaron a la creacién del
mundo. Tampoco creia que la salvacién se obtuviese mediante un co-
nocimiento secreto. Segun él, el mundo es la creacién del dios del An-
tiguo Testamento, Jehova. En ese sentido, las Escrituras hebreas son
ciertas. Pero Jehova no es el mismo que el Padre de Jesucristo, quien
es el Dios cristiano. Jehova es un dios inferior y revanchista, que creé
el mundo o bien por envidia o bien por ignorancia, e hizo que las al-
mas humanas quedaran atrapadas en él. Jehova juzga y castiga. Lue-
go, hay un contraste radical entre la religion de Israel y el cristianis-
mo, entre Jehovd y Dios, entre la justicia y el amor. Para nuestra
salvacién, el Dios Supremo ha enviado a su Hijo, Jesus, a llevarnos de
regreso a la verdad y la libertad. Puesto que la materia es parte del do-
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minio de Jehovd y se opone a la realidad espiritual, Jests no tomd ver-
dadera carne. Ni siquiera nacid, sino que sencillamente apareci6 so-
bre la tierra durante el reinado de Tiberio. Jesds era un ser celestial que
aparentaba tener cuerpo humano (--Docetismo), y su funcién fue
principalmente darnos a conocer el amor de Dios e invitarnos a reci-
bir el perdén divino.

Seglin Marcidn, este mensaje de amor y perdén no fue entendido por los
primeros cristianos, quienes insistian en interpretar a Jesis como el cum-
plimiento de las promesas hechas en las Escrituras hebreas. Solamente
Pablo lo entendié. Es por ello que tuvo una lucha constante con otros
cristianos que insistian en obedecer la Ley del Antiguo Testamento.
Puesto que habia rechazado las escrituras hebreas como palabra de
un dios inferior, Marcién se vio obligado a colocar otra cosa en su si-
tio. Esto fue su propia versién de lo que ahora llamamos el Nuevo Tes-
tamento. En esa coleccién, Marcién incluyé las Epistolas Paulinas,
unidas al Evangelio de Lucas, a quien Marcioén respetaba por haber si-
do companfiero de Pablo.

Seglin Maricdn, tanto las Epistolas como Lucas, sin embargo, debian
ser revisados para eliminar de esos libros toda referencia posible a las
escrituras hebreas o al mundo material. Tales referencias habian sido
afiadidas posteriormente por intérpretes cristianos.

El reto de Marcién y sus seguidores llevé a la iglesia en general a desa-
rrollar su propia lista de libros del Nuevo Testamento—una lista que
debia colocarse, no en contraste con, sino junto a las escrituras he-
breas (~Canon). También llevé a la iglesia de Roma a desarrollar un
credo bautismal construido en torno a la férmula trinitaria del bautis-
mo. Este credo, que afirmaba que el Dios que cred y gobierna todas
las cosas es el Padre de Jesus, que Jesds nacid, que verdaderamente su-
frié, murid y resucitd, que vendra de nuevo a juzgar, y que los cuer-
pos de los muertos resucitardn—todo esto en contraste marcado con
las opiniones de Marcién—a la postre le dio origen a lo que ahora lla-
mamos el ~»Credo Apostdlico.

Maria. El nombre de varias mujeres en las Escrituras, y la forma neotes-

tamentaria del nombre “Miriam” del Antiguo Testamento. Se refiere
cominmente a la madre de Jes(s.

La virginidad de Marfa cuando concibié a Jesds es tema que se encuen-
tra ya en la mds antigua tradicién cristiana (~Virginal, nacimiento). Aun-
que el Nuevo Testamento se refiere repetidamente a los hermanos de Je-
sUs, en alguna fecha incierta, pero al menos para el siglo cuarto, ya se
acostumbraba afirmar que Marfa siguié siendo virgen toda su vida, que
nunca cohabité con José, y que los “hermanos de Jests” eran otros parien-
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tes suyos, o quiza hijos de José de un matrimonio anterior. Para el siglo
noveno, algunos declaraban que Jests no pudo haber nacido por el ca-
nal del nacimiento, puesto que esto hubiese destruido la virginidad de su
madre. Ratramno de Corbie (murié 868), escribi6 contra tales ideas, que
le parecian —docéticas, e insistié en que Jesus habia nacido por “la puer-
ta natural”, aunque sin violar la virginidad fisica de Maria. Aunque otros
atacaron los argumentos de Ratramno, parece haber habido un consen-
so general para esa fecha que la “perpetua virginidad” de Maria involu-
craba, no sélo el no haber conocido varén, sino también que al dar a luz
a Jests continud siendo fisicamente virgen.

Largo tiempo antes de eso, en el siglo quinto, habia habido otra con-
troversia sobre el titulo ~theotokos—madre o paridora de Dios—que
se le aplicaba a Maria. Aunque el debate entonces tuvo que ver mayor-
mente con temas cristoldgicos (-~ Communicatio idiomatum; -Nesto-
rianismo), lo que en realidad se discutia al nivel mas popular era el res-
peto que se debia dar a la madre del Sefior. Luego, el titulo de “Madre
de Dios”, sancionado por el Concilio de Efeso (Tercer Concilio Ecumé-
nico, 431), vino a ser el modo ortodoxo tipico de referirse a Maria.

A Maria se le considerd también “Reina del Cielo”, y primera entre to-
dos los santos en el cielo. Por ello, cuando la controversia »iconoclas-
ta llevd a distincién entre la latria que se le debe sélo a Dios y la dulia
o veneracion de los santos y sus imdgenes, también se declar6 que Ma-
ria era digna de una forma superior de veneracién o hiperdulia.

El contraste entre la vieja creacién cuya cabeza es Adan y la nueva
creacién cuya cabeza es Jesus llevé también a muchas comparacio-
nes y conexiones entre Marfa y Eva, pues se afirmaba por ejemplo
que, de igual modo que fue Eva quien llevé a Adan al arbol, fue Ma-
ria quien trajo a Jesus a este mundo y a la postre al arbol del Calva-
rio. Aunque tales conexiones se hacian ya a fines del siglo segundo
por escritores tales como Ireneo, en fecha posterior se volvieron ase-
veraciones en el sentido de que Maria ocupa un lugar tnico en la re-
dencién, que es mediadora mas alla de cualquier otro santo en el cie-
lo, y por ello se empez6 a darle el titulo de “Mediadora de Todas las
Gracias”, o aun de “Corredentora”.

La relacion estrecha de Maria con el nacimiento y con la obra salva-
dora de Jesus a la postre llevd a la teoria de que ella misma debid ha-
ber quedado preservada del -pecado original cuando fue concebida.
Esta ~inmaculada concepcién de Maria fue muy debatida durante la
alta Edad Media. Santo Tomds de Aquino (c.1225-1274) la rechazé,
mientras que Duns Escoto (c.1265-1308) y otros franciscanos la defen-
dieron y fomentaron. Finalmente fue declarada dogma de la Iglesia
Catdlica Romana por el papa Pio IX en su bula Ineffabilis Deus (1854).
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Otro dogma recientemente definido por el catolicismo romano es la—a-
suncién fisica de Marfa, que la religiosidad popular habia sostenido por
largo tiempo, pero fue declarada dogma por Pio XIl en el 1950.

La religiosidad popular, frecuentemente sancionada por las autorida-
des eclesiasticas, también sostiene que la Virgen Marfa ha aparecido
en varios fugares y formas, tales como Nuestra Sefiora de Lourdes y
Nuestra Sefiora de Guadalupe.

Marxismo. La filosofia de Karl Marx (1818-83). Hijo de padres judios que

habian aceptado el cristianismo bajo presién, Marx se volvié ateo en su
temprana juventud. El marxismo es una versién -»materialista de la
~dialéctica —~hegeliana. En lugar de interpretar la historia como el de-
sarrollo de la Mente o Espiritu, como lo hacia Hegel, Marx la interpre-
t6 como la dialéctica que resulta de los conflictos de clase y de los sis-
temas de produccién. En una época en que la psicologia comenzaba a
explorar los rincones subconscientes de la mente, Marx propuso que
mucho de lo que consideramos ser puramente racional en realidad es-
conde intereses de clases—intereses escondidos hasta de nosotros mis-
mos. Esto resulta en “~ideologias” que pretenden ser una descripcién
de la verdad, pero que en realidad son justificacion de un orden eco-
némico y social existente o deseado.

El marxismo sostiene que este proceso histérico llega a su culminacion
en un orden social y econémico justo en el que todos recibirdn segtn
sus necesidades, y en el que todos contribuirdn segtin sus capacidades.
Este orden utépico—que en cierto modo es una versién secularizada y
atea de la »escatologia judaica y cristiana—es el estado comunista, y
resultara de una revolucion por parte del proletariado.

Durante buena parte del siglo veinte, el marxismo fue la ideologia ofi-
cial de varias naciones que frecuentemente se Ilamaban “socialis-
tas”—la Unién Soviética, la Republica Popular China, varias naciones
en Europa satélites de la Unién Soviética, Cuba, etc. Durante la “gue-
rra fria” entre estas naciones y el Occidente capitalista, se lleg6 a pen-
sar que el comunismo tal como se practicaba en esos paises y el mar-
xismo eran una y la misma cosa, y que por lo tanto los sistemas
opresivos del bloque socialista eran el resultado natural y necesario
del marxismo. Por esa razon, la caida de fa Unién Soviética, asi co-
mo la evolucién que tuvo lugar en varios paises socialistas apartando-
se de la ortodoxia comunista, han creado la impresién de que el mar-
xismo ya no es pertinente o poderoso.

Esto puede ser cierto respecto al marxismo como movimiento politico
organizado; pero a un nivel mas profundo el impacto de Marx se ve por
doquier. En la teologia, muchas teologias de ~liberacién, particularmen-
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te la ~latinoamericana, reconocen ese impacto, y en ocasiones se dan
el nombre de “marxianas” para sefialar que, aunque no son ortodoxas
en su marxismo, y no son tampoco comunistas ni ateas, si encuentran
en el andlisis marxista de la realidad social y econémica instrumentos
dtiles para su empresa. Lo que es mds, en el siglo veintiuno el impacto
de la visién de Marx sobre las relaciones de intereses de clases y de ide-
ologias se ve en toda una pléyade de manifestaciones—desde las teo-
rias »postcoloniales y ~postmodernas, hasta el modo en que los poli-
ticos incluso en los paises que nunca han sido marxistas proyectan sus
campanas y el modo en que las corporaciones establecen sus politicas
de publicidad y mercadeo.

Materia. Aquello de que las cosas estan hechas. En la filosofia -aristo-
télica, y en buena parte de la teologia medieval tardia, la materia se
individualiza al recibir la ~forma. En varios puntos a través de la his-
toria, pero particularmente durante el siglo trece, ha habido debates
acerca de si la materia es eterna o es creada por Dios (~Averroismo).
La doctrina de la ~creacién —ex nihilo surgié y recibi6 énfasis parti-
cular precisamente contra la idea de que la materia es eterna, y por
tanto no creada, lo cual implicaria que hay otro principio de la reali-
dad aparte de Dios.

Materialismo. La creencia de que la realidad consiste Gnicamente de la
materia fisica, y que las realidades espirituales y no materiales no exis-
ten, o no tienen importancia alguna. Algunos de entre los antiguos fi-
I6sofos eran materialistas, y muchos de los primeros tedlogos cristia-
nos—desde Tertuliano hasta el joven Agustin—tenian dificultades en
concebir realidades que no fuesen materiales. Empero por lo general
la mayor parte de los tedlogos cristianos han rechazado el materialis-
mo como una explicacién demasiado simplista de los misterios de la
vida, y han insistido en que Dios no es material. Puesto que durante
el tiempo de la ~modernidad muchos entendian el universo como un
sistema cerrado de causas y efectos materiales, el materialismo mo-
derno generalmente se ha inclinado hacia el »predeterminismo.
( »*Marxismo)

En un sentido muy diferente, a veces se le [lama “materialismo” a la
actitud de quienes estan constantemente preocupados por sus propios
intereses, particularmente sus intereses econémicos.

Mayorista, controversia. Debate suscitado entre los ~luteranos por Ge-
orge Major (1502-74), quien afirmaba que las buenas —obras son ne-
cesarias para la salvacién. Contra él, algunos llegaron a decir que las
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buenas obras llevan a la soberbia, y por lo tanto son detrimentales pa-
ra la salvacién. A la postre la Férmula de Concordia (1577) condend
ambos extremos, declarando que las buenas obras no son necesarias
ni tampoco perjudiciales para la salvacién.

Menonitas. Los seguidores de Menno Simons (1496-1561), actualmen-

te la mayor de las tradiciones surgidas de los ~anabaptistas del siglo
dieciséis. Menno era pacifista, y por ello el ~pacifismo ha sido una de
las caracteristicas permanentes de las comunidades menonitas. Esta
actitud les ha llevado repetidamente al exilio para evitar tomar las ar-
mas, yendo entonces hacia Rusia, Norteamérica y el interior de Suda-
mérica. Su rotunda negativa a aceptar el servicio militar fue una de las
principales razones que llevaron al establecimiento de la categoria de
“objetores de conciencia” en varios paises occidentales, permitiéndo-
les abstenerse del servicio militar, o sustituirlo por algin otro servicio
social.

Aunque algunos menonitas—particularmente los Amish—han inten-
tado conservar la simplicidad de vida del siglo dieciséis negandose
a adaptarse a las conveniencias modernas, y por ello se han aislado
del resto de la sociedad, la inmensa mayorfa de los menonitas estan
profundamente involucrados en acciones sociales y servicios huma-
nitarios.

Meérito. El valor de las acciones humanas que conlleva recompensa di-
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vina. Aunque la mayoria de los te6logos estan convencidos de que
Dios castiga el mal y recompensa el bien, los reformadores protestan-
tes del siglo dieciséis, y sus seguidores desde entonces, rechazaron la
idea de que entre tales recompensas se incluye la »gracia de Dios y
la -»salvacién—Ilas cuales son dones de Dios dados gratuitamente, y
no alcanzados mediante los méritos humanos.

La teologia —escolastica, al tiempo que afirmaba la doctrina de los
méritos, buscaba establecer ciertas distinciones que le permitiesen
afirmar la primacia de la gracia. La mas importante de esas distincio-
nes fue la que se estableci6 entre mérito de condignoy mérito de con-
gruo. El primero se refiere a las acciones que en si mismas merecen
recompensa. El segundo se refiere a aquellas acciones que son com-
patibles con la recompensa, aunque sin merecerla. En el sentido es-
tricto, no puede haber mérito humano que sea de condigno en lo que
se refiere a Dios, puesto que todo cuanto somos ya se lo debemos a
Dios. Empero Dios ha determinado y prometido que ciertas acciones,
realizadas con el apoyo y ayuda de la gracia divina, tendran ciertas re-
compensas, y por lo tanto hay un sentido secundario en el que los cre-
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yentes que actdan en gracia pueden ganar méritos de condigno, y asi
alcanzar la salvacién. En contraste, el mérito de congruo no es resul-
tado de un estado de gracia, y no es verdadero mérito siquiera en el
sentido limitado en el que las acciones producto de la gracia reciben
mérito. Aun cuando en el sentido estricto el mérito es siempre resul-
tado de la gracia, los santos pueden realizar mas obras que las que se
requiere de ellos (~Supererogacion, obras de), y esos méritos forman
entonces parte de un ~tesoro de méritos. La iglesia medieval estable-
cid la teoria segtn la cual fos méritos son transferibles, de modo que
los méritos de Jesus y de los santos estan disponibles para los creyen-
tes en este tesoro de los méritos. Esto se encuentra en el corazén mis-
mo de la visién medieval de la ~penitencia, por [a cual tales méritos
se le otorgan al pecador arrepentido, y a la postre son el fundamento
de la practica de vender ~indulgencias.

Metafisica. El nombre que se le dio por los compiladores originales de
las obras de Aristételes a la seccién que se encontraba inmediatamen-
te después de la fisica—por tanto su nombre de meta, después de, fi-
sica. Puesto que alli se discutia la naturaleza del ser como tal, fa pala-
bra vino a significar toda investigacién que se refiera al ser, y a la postre
practicamente toda investigacion filosofica. Tras la obra de Hume,
Kant y otros, la metafisica ha sido frecuentemente rechazada como in-
vestigacion de asuntos que se encuentran allende el alcance de la ex-
periencia y conocimiento humanos. Empero la teologfa catélica roma-
na continué utilizando la metafisica como el fundamento apropiado
para la investigacion teolégica. Con el declive del ~empirismo, varios
tedlogos y fildsofos protestantes han seguido el mismo camino—algu-
nos empleando la metafisica de Whitehead (1861-1947) para desarro-
llar teologias del ~proceso y otros, como Paul Tillich (1886-1965), re-
gresando a los fundamentos “ontoldgicos” de la teologia.

Metaifora. En el lenguaje teolégico contemporaneo, y particularmen-
te en la obra de Paul Ricoeur (1913-) y Sally McFague (1934-), la
metafora no es (nicamente una manera figurada de hablar acerca de
algo que se le asemeja. El poder la metéfora no estd solamente en
afirmar que una realidad es como otra, sino aun mds en recordar que
las dos son diferentes—no sé6lo en la consonancia, sino también en
la disonancia. Por lo tanto, una vez que una metafora se vuelve des-
cripcién literal, como en el caso de la “pata” de una mesa, ya no es
una metéfora viva y poderosa. Desde esta perspectiva, las parabolas
de Jesus, por ejemplo, son metéforas poderosas porque no dicen s6-
lo que el Reino es como alguna otra realidad, sino también sefalan
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al cardcter unico del Reino—lo que Ricoeur (lama “una ldgica de so-
breabundancia”.

Luego, aunque todo lenguaje acerca de Dios es metafdrico, esto no
ha de verse como un obstaculo ni una deficiencia, sino mas bien co-
mo una indicacién de que Dios es Gnico—y que su unicidad sélo pue-
de expresarse mediante una variedad de metaforas.

Metodismo. El nombre que en general se les da a los movimientos e
iglesias surgidos del avivamiento »wesleyano, aunque normalmente
no se incluyen bajo este nombre a aquellos wesleyanos que son par-
te del movimiento de »santidad o del ~pentecostalismo. Siguiendo en
ello a Wesley (1703-91), los metodistas subrayan la piedad personal,
la santidad individual y social y la proclamacion del Evangelio a quie-
nes no se encuentran en la comunidad de los fieles. Al igual que
Wesley, la mayoria de los metodistas son —arminianos, aunque hay
también metodistas -»calvinistas que se derivan mayormente de la
obra de George Whitefield (1714-70) en Gales.

Milagros. El término “milagro” se deriva de la misma raiz que “admi-
rar”, y por lo tanto lo que se encuentra al centro mismo de la idea del
milagro es el sentido de sorpresa, admiracion y sobrecogimiento. En
las sociedades y culturas en las que todos los acontecimientos se in-
terpretan como manifestaciones misteriosas de poderes invisibles, to-
do lo que sucede es misterioso y sobrecogedor, y por lo tanto rara vez
se habla de acontecimientos particulares como “milagros”. Es en las
sociedades y culturas que consideran que hay en el mundo un orden
establecido, y que los acontecimientos han de sucederse en cierto
modo, que surge la idea del milagro como acontecimiento inexplica-
ble. Es dentro de ese trasfondo que el Nuevo Testamento ve las accio-
nes de Jesds como “sefiales” y “maravillas”. Para sus contemporane-
o0s, asi como para toda la iglesia a través de la mayor parte de su
historia, los milagros de Jests no eran acontecimientos inexplicables.
Se les explicaba como sefiales del poder de Jests mismo, de igual mo-
do que cualquiera otro acontecimiento era manifestacién del poder
que lo producia. Luego, aunque se veia a los milagros como cosa ex-
cepcional, sobrecogedora y sorprendente, su ocurrencia no era pro-
blematica.

Fue en la »modernidad que los milagros se volvieron un problema.
La modernidad ve al universo como un sistema cerrado de causas y
efectos. Nada sucede sin que lo cause algiin otro acontecimiento
previo, en una secuencia cerrada que o bien podemos explicar cien-
tificamente o bien nos imaginamos que podriamos explicar si sélo tu-



Milenialismo

viésemos mayores conocimientos. Luego, pretender que un aconteci-
miento es el resultado de una intervencién de poderes allende el sis-
tema mismo es una negacién de los fundamentos de la ciencia y la
historiografia modernas. Por esa razén, los teélogos ~liberales tendi-
an a rechazar toda idea de milagro o de intervencién divina en la his-
toria 0 en la vida humana—y en respuesta, quienes creian que Dios
interviene estaban convencidos de que la teologia liberal habfa cedi-
do demasiado terreno a la ciencia moderna.

Las criticas mas recientes de los paradigmas fundamentales de la mo-
dernidad, y el comienzo de la »postmodernidad, han vuelto a abrir
la discusidn respecto al orden del universo, y sobre la posibilidad de
la ~esperanza allende los limites de lo aparentemente posible, asi co-
mo sobre la necesidad de construir nuevos modelos para interpretar
el mundo vy la historia.

La idea de lo milagroso, y la posibilidad de esperanza para quienes no
la tienen dentro del sistema cerrado tradicional, sera discusién impor-
tante en las décadas por venir.

Milenialismo. La expectativa de un reino de Cristo sobre la tierra, ya sea
antes o después de su —parusia. El milenio ha sido tema de mucho de-
bate, particularmente entre los cristianos fundamentalistas de los siglos
veinte y veintiuno, quienes no concuerdan en la interpretacién de los
pocos versiculos biblicos en que este tema aparece, particularmente
Apocalipsis (20: 2-7)—puesto que Apocalipsis es el tnico libro en el
Nuevo Testamento donde se habla explicitamente de un reino de mil
afios. En el siglo segundo, algunos tedlogos cristianos tales como Papi-
as e Ireneo creian en un reino de Dios sobre la tierra—reino de paz, jus-
ticia y abundancia—y a veces hablaban de él como un reino de mil
anos (~Quiliasmo). Otros, como San Agustin (354-430), pensaban que
tales expectativas eran demasiado materialistas, y preferfan entender el
milenio asi como toda referencia biblica a la abundancia escatoldgica
como lenguaje ~aleg6rico para referirse a un —Reino de Dios puramen-
te espiritual (~Amilenialismo). Durante la Edad Media, debido a la in-
fluencia de Agustin y otros teélogos de tendencias »neoplatdnicas, por
lo general se entendié el milenio como manera figurada de referirse al
—cielo, y a veces a la vida presente de la iglesia, donde se supone que
el mal esté atado. Muchos combinaban la afirmacién en 2da. de Pedro,
que ante los ojos de Dios mil afos son como un dia, con la expectati-
va de que habrfa mil afios entre la primera y la segunda venidas de Cris-
to, es decir, entre el nacimiento de Jesus y su parusia.

Fue en el siglo diecisiete que la especulacion sescatolégica y las in-
terpretaciones literalistas de Apocalipsis 20 llevaron a un nuevo inte-
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Dos nuevos elementos durante la segunda mitad del siglo veinte le
dieron a la misiologia un enfoque radicalmente nuevo. El primero fue
el surgimiento de una iglesia verdaderamente mundial, unido a la cre-
ciente secularizacién de la sociedad en los lugares que habian sido
tradicionalmente centros misioneros, de tal modo que ya no se podia
hablar de la “cristiandad” o de naciones “cristianas” y “paganas”. Es-
to llevé a una perspectiva global en la que la misién es responsabili-
dad de los creyentes en todo lugar, y se ha de dirigir siempre a todo
lugar—*“la misién en los seis continentes”.

El segundo elemento fue que la misiologia comenz§ a apartarse de su
antigua preocupacion por los métodos y los medios, y se volvié una
disciplina teolégica que fundamenta su trabajo en la ~missio Dei, y
que propone una visién distinta de la vida y obra de la iglesia funda-
mentada en esa missio. Es de notarse que en los curriculos teolégicos
la misiologia, que antes se contaba entre las disciplinas “practicas”,
cada vez se cuenta mas entre las “teclégicas”.

Missio Dei. Literalmente, la misién de Dios. El término se habia utiliza-

do tradicionalmente en la teologia trinitaria como un modo de refe-
rirse a las relaciones internas de la »Trinidad—de modo que el Padre
envia al Hijo, y estos dos envian al Espiritu. Sobre la base de juan
20:21, se le ha utilizado para referirse a la misién cristiana como ex-
tension o reflejo de la mision de Jesis: “Como el Padre me envié, asi
yo 0s envio”.

El término se ha vuelto comin en la »misiologia protestante tras la
Conferencia Misionera Mundial de Willingen en 1952. Tiene dos im-
plicaciones principales para la misién: Primera, que la misién de la
iglesia se fundamenta en la misién interna de la Trinidad, asi como en
la misién del Hijo en la ~encarnacién. Segunda, que la misién es de
Dios, y que por tanto todo lo que la iglesia puede hacer es unirse a
Dios en la misién que ya esta teniendo lugar para la redencién de la
creacion.

Misterio, religiones de. Nombre que se le da a una amplia gama de reli-
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giones que florecieron en el mundo grecorromano a principios de la era
cristiana. Entre ellos se encuentran el culto de Isis y Osiris, los misterios
dionisiacos, los de Atis y Cibele, el culto a la Gran Madre, etc. Parecen
tener sus raices en los antiguos cultos de fertilidad mediante los cuales
se buscaba explicar y aumentar la fertilidad de la tierra, de los ganados
y de las gentes. Puesto que tal fertilidad frecuentemente es ciclica, si-
guiendo las estaciones del afio o en Egipto las inundaciones del Nilo,
un tema caracteristico en estas religiones es su interés en el ciclo del na-
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cimiento, vida y muerte que aparece tanto en la naturaleza como en las
vidas de los individuos. De igual modo que la naturaleza muere para
luego renacer, asi también los dioses de las religiones de misterio siguen
un patrén basico en un ~mito de muerte y renacer, y también a sus se-
guidores se les promete vida nueva tras su muerte. Asi, las que original-
mente fueron religiones de fertilidad poco a poco se volvieron religio-
nes de —salvacién. Tal salvacién se obtiene uniéndose a los dioses en
su muerte y resurreccion, por lo comin en ritos que se conocen como
“misterios”—y de aqui el nombre que comiinmente se les atribuye.

La relacién entre el cristianismo y las religiones de misterio se ha de-
batido ampliamente. Hay algunos puntos de contacto o de semejan-
za. Lo que no resulta claro—porque no hay fuentes detalladas de la
préactica de los misterios antes del advenimiento de Cristo—es hasta
qué punto fue el cristianismo el que impacté a los misterios, y hasta
qué punto lo contrario es cierto. En todo caso, los misterios fueron uno
de los principales rivales del cristianismo en su expansién por el mun-
do mediterrdneo, y es probable que hayan dejado su sello en algunas
practicas cristianas.

Misticismo. Término cuyos limites no estan claros, ni son siempre los

mismos. Estrictamente, el misticismo es [a experiencia de una relacién
inmediata y prolongada con la divinidad, y el modo en que esa expe-
riencia sirve de eje para toda la vida. Luego, aunque a veces se dice
que experiencias tales como la sdbita conversion, los dones carisma-
ticos y las visiones tienen una dimensién mistica, y a veces ocurren
en la experiencia mistica, no son la esencia del misticismo. Tampoco
lo es el fervor religioso.
El misticismo existe en todas las principales religiones. Dentro del cris-
tianismo, ha tomado diversas formas. Una de ellas ha sido impactada
profundamente por la tradicién ~neoplaténica, y su meta es que el al-
ma quede de tal modo unida a la divinidad que pierda su sentido de si
misma, como una gota de agua que se disuelve en el océano. Otra for-
ma de misticismo cristiano usa metaforas matrimoniales, refiriéndose a
las bodas misticas entre el alma y Cristo. Algunos misticos han tenido
experiencias de Dios como fuente de todo ser. Otros han centrado su
contemplacién en Cristo, y particularmente en sus sufrimientos. Algu-
nos misticos se han sentido atraidos a una vida de soledad y contem-
placién, mientras otros se han visto impulsados a emprender activida-
des tales como el servicio de los necesitados o |a reforma de la iglesia.
Algunos han liegado a pensar que su comunién con Dios era tal que po-
dian desentenderse de los servicios de la iglesia, mientras otros se han
unido mas activamente a la vida comdin de la iglesia.
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Dada esta variedad de experiencias, no es de sorprender el que mu-
chos tedlogos tengan dudas acerca del misticismo, o lo rechacen por
ser demasiado subjetivo, individualista o ~quietista, o porque parece
intentar alcanzar la salvacién mediante las obras.

Aunque hay una gran variedad en las formas y experiencias del misti-
cismo dentro de la tradicién cristiana, la teologia mistica, es decir, la re-
flexién sobre, y guia para la experiencia mistica, por lo general sostie-
ne que la vida mistica es un proceso en varias etapas. Aunque hay varios
esquemas para describir esas etapas, mds cominmente se habla de
tres de ellas: la purgacién, la iluminacién y la unién. La vida mistica en-
tonces va acompariada de una disciplina de reflexién y contemplacion,
y no consiste en un mero momento de —~éxtasis. La “via purgativa” es
el proceso mediante el cual el alma va siendo limpiada de su pecado.
La “via iluminativa” le ayuda al discipulo a ver més claramente el ca-
mino hacia la perfeccién y a practicar el amor y la pureza mds plena-
mente. La “via unitiva” busca unirse a Dios como meta final de todo dis-
cipulado. Aunque generalmetne se les llama “vias”, en realidad estas
tres son tres etapas, de tal modo que la vida mistica comienza con un

' proceso de purificacién (purgativa), pasa luego a la iluminacién y la
d practica de las virtudes que esa iluminacién conlleva, y culmina en la
¥ union con lo divino. En esa unién final, el misticismo oriental cristiano

tiende a subrayar la desaparicién del ser dentro del mar de la divinidad,
' mientras el misticismo occidental tiende a insistir en una conciencia
!»" permanente de diferencia entre el ser humano y Dios.

|

Mito. Término muy confuso cuyo sentido ha de determinarse por su

} contexto y por las intenciones de quien lo utiliza. En su uso comdn,
un “mito” es algo que no es verdad, como cuando se habla por ejem-
plo del “mito de la superioridad blanca.” En su uso clasico, un “mi-
to” es una historia acerca de los dioses o acerca de seres celestiales
o primigenios cuyo propdsito es explicar ciertos fenémenos o produ-
cir cierta conducta. Asi, el mito de Isis y Osiris explica las inundacio-
nes ciclicas y la fertilidad del Nilo, y el mito de Pandora nos advierte
r contra los peligros de la curiosidad sin limites. Segin comenzé a de-
sarrollarse la historiografia moderna, los historiadores a veces distin-

guian entre “mito” y “hecho”, con lo cual querian decir que una his-

toria que no es factual, y que se ha desarrollado a fin de producir

cierta interpretacién de los acontecimientos, es mito. A mediados del

siglo veinte, Rudolf Bultmann (1884-1976) sostuvo que, puesto que la

-modernidad ha sobrepasado la visién mitolégica de la antigliedad,

ahora resulta necesario ~desmitologizar el mensaje del Nuevo Testa-

mento. Mas recientemente, varios eruditos han sostenido que puesto
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que el mito es una narracién que interpreta la realidad, y puesto que
la realidad misma no tiene sentido sin interpretacion, el mito es par-
te integral del conocimiento y de la vida.

Modalismo. —»Sabelianismo.

Modernidad. El nombre que generalmente se le da a la cosmovisién de

la ~Edad Moderna—frecuentemente por parte de quienes afirman
que la modernidad va pasando y que vamos entrando en la “postmo-
dernidad”. La caracteristica principal de la cosmovisién de la moder-
nidad era su bisqueda de la objetividad racional y por lo tanto tam-
bién de la universalidad. Tipico de ello fue la filosofia de René
Descartes (1596-1650), cuyo famoso “método” busca descubrir ver-
dades que no puedan ser negadas por cualquier ser razonable, y que
por lo tanto sean completamente objetivas y universales. Esta objeti-
vidad de la modernidad esta estrechamente unida a la valoracién de
la ~razén como la esencia misma de la humanidad, hasta tal punto
que se puede afirmar que se existe porque se piensa. Su modelo es la
verdad objetiva de las matemdticas. Su meta es una serie de verdades
universalmente aceptadas, puesto que el conocimiento objetivo tiene
tal fuerza que a la postre todos lo aceptaran. Profundamente impac-
tada por el éxito de las ciencias fisicas, la modernidad concibe el uni-
verso como una maquinaria cerrada, que se mueve mediante una ca-
dena irrompible y puramente racional de causas y efectos
(~-Causalidad), y por lo tanto el universo moderno no deja sitio algu-
no para el misterio, y hasta la belleza puede objetivizarse transforman-
dola en una serie de proporciones y razones matematicas. En la teo-
logia, la modernidad encontré expresién en ambos el ~modernismo
y el ~fundamentalismo, puesto que cada uno de ellos en su propio
modo busca la clase de universalidad objetiva que es marca de la mo-
dernidad.
En tiempos recientes, segin las disciplinas de la sociologia del cono-
cimiento y la psicologia de profundidad, asi como las teologfas ~con-
textuales, han ido desarrolldndose, la idea misma de objetividad y uni-
versalidad que se encuentra en el fundamento de la modernidad ha
sido puesta en duda, y por lo tanto—aunque la supuesta “muerte de
la modernidad” ha sido grandemente exagerada—se discute mucho
acerca de modos nuevos y diferentes de entender la realidad (~Post-
modernidad).

Modernismo. Término frecuentemente aplicado en circulos protestan-
tes—en especial en circulos conservadores—a la actitud fundamen-
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tal de varios de los principales te6logos de principios del siglo veinte
que buscaban reconciliar el cristianismo con la ~modernidad. En ese
esfuerzo, estos teélogos tendian a excluir lo milagroso, a considerar
el cristianismo como una religién mds entre muchas y a centrar su
atencion sobre las ensefianzas de Jests mas bien que sobre su perso-
na como Salvador. Aunque tales opiniones eran comunes entre los in-
telectuales durante la primera mitad del siglo veinte, y aunque muchos
consideraban que la Universidad de Chicago era el centro del moder-
nismo, este movimiento nunca se organizé como tal. .
El mismo término tiene una definicién mds clara en el caso del cato-
licismo romano, donde se refiere a la posicién de un grupo de teélo-
gos dirigido por el francés Alfred Loisy (1857-1940) y por el jesuita bri-
tdnico George Tyrrell (1861-1909). Estos catdlicos aceptaron y
tomaron para si los resultados de los métodos criticos para el estudio
de las Escrituras y de la tradicién que los eruditos protestantes habi-
an desarrollado, e invitaban a los eruditos y tedlogos catdlicos a se-
guir los mismos caminos. Intentaban asi producir una interpretacién
del cristianismo y de sus doctrinas que pudiese reconciliarse con las
perspectivas y descubrimientos de la ciencia moderna.

Mientras el modernismo protestante reflejaba las opiniones de muchos di-
rigentes en las iglesias protestantes, quienes estaban convencidos de que
la iglesia y sus doctrinas debian adaptarse a los dictados de la moderni-
dad, el modernismo catdlico romano recibi6 fuerte oposicién por parte
de Roma y de buena parte de la jerarquia, cuya experiencia de la Revo-
lucién Francesa y de otros acontecimientos de la época les habian con-
vencido de que el cristianismo y la modernidad eran irreconciliables. Con
un breve paréntesis de optimismo al principio del pontificado de Ledn
XIll, los modernistas se vieron opuestos y a la postre condenados por la
iglesia—lo que ocurri6 oficialmente en el 1907 mediante el decreto La-
mentabili.

Molinismo. Las doctrinas del tedlogo jesuita Luis de Molina (1536-

1600), especialmente en lo que se refiere a la »gracia y el libre ~al-
bedrio. Molina insistia en que la libertad consiste no sélo en “liber-
tad de toda coaccién”, sino también en la “libertad de la necesidad”.
Una piedra que cae lo hace libre de coaccién, pero no es verdadera-
mente libre, puesto que cae por necesidad. La doctrina de la ~gracia
irresistible puede conservar la libertad de la coaccién, pero se desen-
tiende de [a libertad de la necesidad. Adn después de la ~caida, Dios
les da a todos los humanos una gracia o ayuda general, y con esto bas-
ta para que la persona pueda dar el primer paso hacia la fe. A esto si-
gue el “~habito de la fe”, que es el don sobrenatural de Dios a quie-
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nes desean creer, y a ello entonces Dios afiade otros dones del Espi-
ritu. ;C6mo serd posible entonces afirmar al mismo tiempo la ~om-
nisciencia divina y la libertad humana? Esto se logra, segiin Molina,
afirmando que hay en Dios tres clases de conocimiento. El conoci-
miento “natural” de Dios alcanza todas las cosas, incluso las que no
existen. El conocimiento “libre” de Dios incluye todo lo que Dios ha
decidido que exista. El “conocimiento intermedio”—scientia media—
es el conocimiento mediante el cual Dios conoce todo lo que ha de
existir o lo que ha de suceder, aunque Dios no lo haya determinado.
Estos “futuros contingentes” son el resultado de fa voluntad fibre de
aquellas criaturas a las que Dios ha dotado de albedrio. Por lo tanto,
los acontecimientos futuros contingentes, incluso la conversién del
pecador, no dependen de la presciencia divina.

Los jesuitas defendieron arduamente el molinismo, mientras los domi-
nicos lo atacaron con igual fervor. Esto vino a ser uno de los princi-
pales puntos de contienda entre estas dos érdenes.

Monarquianismo. La insistencia en la unidad de Dios a tal punto que

se niega su ~Trinidad. El término se utiliza para referirse a posiciones
muy diversas. Asi, los eruditos se refieren al “monarquanismo dindmi-
co”, que sostiene que sblo el Padre es Dios, y que lo que estaba en Je-
sUs era solamente el “poder”—dynamis—de Dios. En contraste agu-
do con tal postura, el “monarquianismo modalista” sostenia que Jesis
fue verdaderamente Dios, y también el Espiritu y el Padre, puesto
que el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo son solamente tres “modos”
en los que Dios que relaciona con el mundo en diversos tiempos.
~Modalismo; —~Patripasionismo; —»Sabelianismo.

Monasticismo. También monaquismo. Movimiento que ha tomado

muy diversas formas a través de la historia cristiana, pero cuyo hilo
comdn es el deseo de servir a Dios con una dedicacién mayor de lo
que parece posible en la vida diaria “en el mundo”. El término “mon-
je” originalmente queria decir “solitario”, puesto que los primeros
monjes fueron ermitafos que se retiraban a una vida de soledad en
lugares remotos, particularmente los desiertos escasamente habitados
de Egipto y Siria. Empero, pronto algunos monjes comenzaron a vi-
vir en comunidades mondsticas, y esta variedad de monasticismo re-
cibe el nombre de “cenobitico”. La vida mondstica siempre ha esta-
do disponible tanto para varones como para mujeres, aunque por lo
general las ramas femeninas de las 6rdenes mondsticas han llevado
vidas més recluidas que algunos de sus hermanos varones. En el Oc-
cidente, casi todo el monasticismo cenobitico lleva el sello de la Re-
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gla de San Benito (c.529) que establece el patrén para la vida y ora-
cién mondsticas.

El monasticismo crecié rdpidamente tras fa conversion de Constan-
tino, en parte como un movimiento de protesta contra la iglesia or-
ganizada y su participacién en los asuntos y la pompa del mundo.
Empero a la postre vino a ser un arma poderosa de la iglesia. Su jus-
tificacién teoldgica se encuentra en la distincion entre los manda-
mientos de Dios, que todos han de obedecer, y los “~consejos de
perfeccién”, que consisten principalmente en la castidad, la pobre-
za y la obediencia, las cuales son marcas distintivas de la vida mo-
ndstica.

El monasticismo ha evolucionado grandemente a través de las edades,
pasando por repetidos movimientos de reforma segtin los antiguos
ideales iban abandonédndose, o seglin aparecian nuevos retos. Particu-
larmente en el Occidente, los monasterios fueron centros de estudio y
aprendizaje, farmacias y hospitales, escuelas, lugares en donde se co-
piaban y conservaban la Biblia y otros escritos antiguos, y hospederi-
as para los viajeros. También fueron centros de misién, como en el ca-
so de las islas de lona y Lindisfarne. En tiempos de las Cruzadas y de
la Reconquista Espafiola, surgieron las 6rdenes monasticas militares. En
el siglo trece, con la aparicién de los franciscanos y dominicos, los
monjes se volvieron predicadores, profesores y hasta inquisidores. En
el siglo dieciséis, los jesuitas y otras 6rdenes vinieron a ser el brazo de-
recho de la corona espafiola y de la portuguesa en sus esfuerzos por
evangelizar el Hemisferio Occidental, y del papado en su lucha con-
tra el protestantismo. Lutero y la mayoria de los reformadores protes-
tantes rechazaron el monasticismo como un modo de alcanzar al cie-
lo a través de las ~obras. Empero es importante recordar que la Biblia
misma que los reformadores tanto amaron habia sido copiada y con-
servada principaimente a través del trabajo de los monasticos, y que
por muchos siglos las casas mondsticas fueron los tnicos centros de
aprendizaje y ensefianza en la Europa cristiana—hasta que el surgi-
miento de las universidades en el siglo trece vino a traer una alterna-
tiva. Luego, la mayoria de |a teologia medieval, y adn después la ma-
yor parte de la teologia catdlica romana, es teologia mondstica.

Monergismo. La opinién segun la cual, aunque hay en Cristo dos per-

sonas, tal como lo habia definido el Concilio de Calcedonia en el 451,
hay sélo un principio de actividad, una energeia—de donde se deri-
va el nombre de esa doctrina. Esto fue propuesto por el patriarca Ser-
gio de Constantinopla (murié 638) como un medio de ganar la bue-
na voluntad de los ~monofisitas mas moderados. El intento fracaso,
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creando mayores divisiones que reconciliaciones, y por lo tanto en el
634 el propio Sergio prohibié que se discutiese mas si en Cristo ha-
bia una o dos “energeias”.

En un contexto completamente diferente, que tiene que ver con la
—soteriologia, a veces se utliza el término “monergismo” como lo
opuesto al »sinergismo.

Monismo. La opinidn segin la cual toda realidad es en fin de cuentas
una sola. Tal es, por ejemplo, la teoria ~neoplaténica que ve el mun-
do como una serie de emanaciones que surgen del Uno inefable. Lo
mismo puede decirse de todos los sistemas ~panteistas. La doctrina
cristiana de la —creacién, al mismo tiempo que insiste en que todo
viene de Dios, también afirma que las criaturas son diferentes de
Dios, y no son parte de la substancia divina.

Monofisismo. La doctrina segin la cual hay en Cristo sélo “una natura-
leza” o fisis, la divina. Esto fue propuesto primero por el monje Euti-
ques (378-c.455), quien luego alcanzé el apoyo del patriarca Diésco-
ro de Alejandria, y a la postre fue condenado por el Cuarto Concilio
Ecuménico, que tuvo lugar en Calcedonia en el 451. Aungue el pen-
samiento de Eutiques no esta del todo claro—puesto que algunos
hasta llegan a decir que habia declarado que el cuerpo de Cristo es-
taba hecho de una substancia diferente y celestial—la preocupacién
de la mayoria de los monofisitas era que la doctrina de las “dos natu-
ralezas” en Cristo—una naturaleza divina y otra humana—parecia di-
vidirle en dos, y se acercaba demasiado al »nestorianismo. Por ello,
algunos monofisitas estaban dispuestos a decir que Cristo era de dos
naturalezas, pero no en dos naturalezas. Con elfo querian decir que
la humanidad de Cristo, aunque se encuentra presente después de la
encarnacion, quedd de tal modo absorbida por la divinidad, que se ha
vuelto una naturaleza con ella. Luego, la controversia monofisita fue
continuacién de la diferencia entre las —cristologias ~antioquefa y
—alejandrina. El monofisismo es entonces el resultado de la cristolo-
gia tradicionalmente “unitiva” de los alejandrinos.

Aungque se le condend en el Concilio de Calcedonia, el monofisismo
no desaparecié. Habia gran resentimiento contra el Imperio Bizanti-
no en Siria, Egipto y Armenia, y en todas esas zonas las iglesias mo-
nofisitas crecieron y contindan existiendo hasta el dia de hoy. Puesto
que la iglesia de Etiopia tenia vinculos estrechos con la de Egipto, tam-
bién se volvié monofisita.

Es importante sefialar, empero, que los eruditos distinguen entre los
“monofisitas verbales”, también llamados “severianos” por razén de
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su maestro Severo de Antioquia (c.465-538), y los “verdaderos mono-
fisitas”. Al tiempo que rechazaron y siguen rechazando la férmula de
Calcedonia, los “monofisitas verbales” afirman que hay en jJesds una
divinidad y una humanidad plenas.

Monoteismo. La creencia en que hay un solo Dios. Es doctrina funda-

mental tanto del cristianismo como del judaismo y del islam—aunque
hay indicaciones de que en ciertos estadios la fe de Israel era ~heno-
teista mds bien que estrictamente monoteista. Por su propia naturale--
za, el monoteismo lleva a la idea de que, puesta que hay un solo Dios,
s6lo hay un gobernante final de todas las cosas, en contraste con las
religiones en que hay diferentes dioses para las diversas circunstancias
y funciones de la vida. En dltima instancia, el monoteismo se opone,
no sélo al politeismo, sino también al —~dualismo.
Empero en contraste tanto con el judaismo como con el islam, el cris-
tianismo sostiene que el Dios Unico es también el Dios Trino (= Trini-
dad), y por lo tanto se le ha criticado frecuentemente sobre este pun-
to tanto por los judios como los musulmanes. Dentro de la iglesia
misma, ha habido largas y amargas controversias acerca de cémo es-
te Dios que es Uno puede a la vez ser Trino. Esto ha llevado, por una
parte, a posturas que se acercan al triteismo, con lo cual se pone en
peligro la naturaleza esencialmente monoteista de la fe cristiana y, por
otra parte, a posturas en las que parece no haber distincién alguna en-
tre las tres personas divinas (—~Sabelianismo). La respuesta de la ma-
yoria de los tedlogos ortodoxos es que la doctrina misma de la Trini-
dad presupone y requiere un modo de entender el “Uno”, no en el
sentido matemaético de un ser solitario, sino mds bien como una uni-
dad orgdnica que ha de entenderse en términos del amor absoluto y
eterno.

Monotelismo. Un segundo intento por parte del patriarca Sergio de
Constantinopla (murié en el 638) de entender la doctrina de las “dos
naturalezas” en Cristo de tal modo que fuese mds aceptable para los
—monofisitas moderados. Tras proponer el ~monergismo, y luego re-
tractarse, Sergio propuso que, aunque hay en Cristo dos naturalezas,
hay sélo una voluntad—en griego, thelema, y de ahi el nombre de
“monotelismo”. Exactamente lo que Sergio queria decir con esto no
esta del todo claro. En todo caso, su propuesta nunca fue aceptada por
la mayoria de los monofisitas, y fue profundamente rechazada por los
defensores més tradicionales de la Definicién de Calcedonia—dirigi-
dos por Maximo el Confesor (c.580-662). Por Gltimo, el Sexto Conci-
lio Ecuménico (Constantinopla, 681) rechazé el monotelismo.
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Montanismo. La doctrina y secta de Montano, antiguo sacerdote paga-
no que se convirtié al cristianismo alrededor del afio 155. Diciendo
ser posefdo por el ~Espiritu Santo, él y dos compaiieras, Priscila y Ma-
ximila, declararon que con ellos comenzaba una nueva dispensa-
cién. Esta dispensacion requeria mayor rigor moral, puesto que al
igual que a la ~Ley de Moisés le habfa sucedido la “Ley del Evange-
lio”, ahora esta Gltima estaba siendo sucedida por la “Ley del Espiri-
tu”. Los montanistas esperaban que el fin del mundo vendria pronto,
y se reunieron en una ciudad de Frigia donde esperaban que la Nue-
va Jerusalem se estableciese. También se organizaron en una iglesia
que por algdn tiempo fue rival de la iglesia mayoritaria.

Moral, teologia. £l nombre que tradicionalmente se le da en el catoli-
cismo romano a la —ética cristiana. Aunque al presente la diferencia
es mas bien cuestién de nomenclatura, los dos nombres distintos se-
fialan hacia diferentes modos en los que estas disciplinas se desarro-
llaron al principio. Mientras la ética Protestante se inclinaba mas bien
hacia la ética filosofica y durante el siglo diecinueve por lo general ha-
cia amplio uso del llamado de Kant a la autonomia ética, la teologia
moral del catolicismo se dedicaba mayormente a la solucién de ca-
sos morales sobre la base de presuposiciones psicoldgicas y morales
—tomistas, de la ley canénica (~Canon), de la ~Escritura y de la -+ra-
z6n. Por ello se le da el nombre de “~casufstica”—nombre que en al-
gunos casos tiene el sentido peyorativo de buscar excusas y excepcio-
nes para evitar la accién moral, aunque tales practicas no han sido
comunes en la verdadera casuistica, excepto en el caso de algunos cir-
culos jesuitas del siglo diecisiete (-~Probabilismo).

Luego, la teologia moral incluye cuestiones éticas tanto en lo indivi-
dual como en lo social, en lo privado como en lo publico. Incluye el
justo orden de la sociedad y del estado asi como las practicas sexua-
les y econémicas personales, y también la cuestién de hasta qué pun-
to, y por qué medios, los cristianos y |a iglesia como institucién han
de buscar legislacién que gobierne las practicas morales de una so-
ciedad.

Mujerista, teologia. Frase acuiada por Ada Maria Isasi-Diaz (1943-) para
referirse a la teologia de las latinas en los Estados Unidos. Al tiempo que
concuerda con buena parte de la teologia ~feminista, la teologfa muje-
rista insiste en que el feminismo se ha ocupado tanto de cuestiones y pers-
pectivas en la cultura dominante, que no puede expresar la experiencia,
opresion y esperanzas de las mujeres que pertenecen a las minorfas, y en
particular de las mujeres hispanas. Ademas, al mismo tiempo que con-
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cuerda con buena parte de la teologia ~latina, la teologia mujerista sefia-
la que la teologia latina frecuentemente se ocupa tanto de cuestiones de
cultura, clase y raza que no les presta suficiente atencién a las cuestiones
de género. Por ello se requiere un nombre diferente: “mujerista”. La me-
todologia de la teologia mujerista subraya por tanto la necesidad de es-
cuchar lo que verdaderamente dicen y experimentan las fatinas, y luego
interpretar esas expresiones en términos teolégicos, mas bien que impo-
nerles categorias teoldgicas tradicionales a la vida de las latinas.

N

Natural, teologia. La teologia que afirma fundamentarse sobre los do-

nes naturales de la mente humana y sobre [a “revelacién general” que
todos reciben (~Revelacién), mas bien que en una “revelacién espe-
cial” en las Escrituras o en Jesucristo. Los primeros apologistas (~Apo-
logética) decian que cuestiones tales como la existencia de un Ser Su-
premo y la vida tras la muerte habian sido descubiertas por los
antiguos fildsofos, y por lo tanto podria decirse que lo que estos apo-
logistas proponian era semejante a la teologia natural. Empero para
ellos, como para la mayoria de la tradicién ~escoldstica, esto no bas-
taba, puesto que la revelacién especial de Dios en las Escrituras y en
Jesucristo afiade mucho que la razén por si misma nunca podria des-
cubrir. Santo Tomds de Aquino (c.1225-74) sostenia que hay ciertas
verdades que los poderes de la »razén correctamente aplicados pue-
den descubrir, y otras que se encuentran allende el alcance de la ra-
z6n, y s6lo se conocen gracias a la revelacién. Estos dos niveles tie-
nen ciertos puntos comunes, puesto que Dios ha revelado aquellas
cuestiones (tales como su propia existencia) que, aunque accesibles
a la razdn, son necesarias para la salvacién, y de este modo la salva-
cién se hace posible para quienes no pueden seguir los argumentos
filosoficos que prueban estos puntos fundamentales de la fe.

Por lo general, los reformadores se mostraron menos entusiastas ha-
cia la teologia natural, en parte porque rechazaban mucho de la teo-
logia escoldstica, en parte porque parecia restarle importancia a la re-
velacién, particularmente a las Escrituras, y en parte porque le daba
a la naturaleza humana caida poderes de justa razén que para los re-
formadores se habian perdido o al menos corrompido por el pecado.
Para algunos de los reformadores, la teologia natural bastaba solamen-
te para mostrar la necesidad y el pecado humanos, pero era incapaz
de responder a tales necesidades.

Fueron los -~deistas quienes llevaron la teologia natural a su punto cul-
minante, arguyendo que era posible, mediante el mero uso de la ra-
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z6n y del sentido comun, llegar a una “religién natural” que no de-
pendiese de la revelacion especial por parte de Dios, y en la que por
tanto todos los humanos razonables podrian concordar. Estaban con-
vencidos de que el cristianismo era esa religion natural, y por tanto
pensaban que toda afirmacién de una revelacién especial no era si-
no supersticion en que los cristianos habfan caido.

En el siglo veinte, Karl Barth (1886-1968) fue cabeza de un fuerte ata-
que contra la teologia natural. Fue ese ataque lo que llevé a la ruptu-
ra final entre él y otro de los principales te6logos - -neoortodoxos, Emil
Brunner (1889-1966). Aunque posteriormente mitigé su posicion,
Barth rechazaba todo intento de construir la teologia, aun parte de
ella, sobre la razén humana o sobre los dones de la naturaleza, insis-
tiendo que hay un abismo entre la naturaleza y la gracia, y por tanto
entre la filosofia y la teologia, entre la razén y la fe. Esto era impor-
tante para Barth porque veia en la teologia natural una aliada al inten-
to por parte de los “cristianos alemanes” de mostrar que el cristianis-
mo habia llegado a su cumbre en la civilizacién alemana, y asi
justificar las politicas del nazismo. Otro te6logo aleman de la misma
generacion, Paul Tillich (1886-1965) veia la teologia natural como el
“I-~te-mie~*~ de |-~ ~re==*~- y de |~ i~ fi~ie=~i~ exi~*~~~i~| - |-

que sélo el Evangelio puede ofrecer respuesta.

Negra, teologia. Una de las mds importantes teologias ~contextuales
que surgieron durante la segunda mitad del siglo veinte. Se trata de
una articulacién de la perspectiva teoldgica de quienes descienden de
africanos esclavizados en las Américas, y particularmente en los Es-
tados Unidos. Aunque su expresién formal data del siglo veinte, el sur-
gimiento de la teologia negra puede verse en el modo en que los es-
clavos interpretaron el cristianismo que recibieron de sus amos. Su
expresion mds comn durante la esclavitud fue la de los cantos cono-
cidos como “espirituales negros”, que frecuentemente se refieren a
Moisés sacando al pueblo de la esclavitud, a Dios librando a Daniel
de los leones, y al carro de fuego que les llevaria “al hogar”"—con lo
cual se referian tanto al hogar celestial como a la esperanza de que
el sistema clandestino que se habia desarrollado les llevase a la liber-
tad en el Norte. En ocasiones, ese modo de entender la fe como un
llamado a la esperanza y a la libertad llevé a la rebelion abierta, co-
mo en el caso del famoso predicador Nat Turner.

Tras la emancipacion, la experiencia religiosa de los norteamericanos
de origen africano quedé siempre marcada por la opresién de la se-
gregacion y por el deseo de ser plenos ciudadanos y tener plena fiber-
tad. Como es bien sabido, el principal portavoz de este sentimiento
201



I

ot

g

Neoortodoxia

202

durante el movimiento de los Derechos Civiles fue Martin Luther
King, Jr. (1929-68); pero este fue s6lo el mds famoso de millares de
predicadores y maestros que vefan el cristianismo desde la perspec-
tiva de la opresién y exclusién, y de la esperanza de un nuevo dia.
El nombre que mas comiinmente se asocia con el surgimiento formal
de la teologia negra como intento consciente de estudiar la teologia
tradicional y corregirla desde una perspectiva negra es James Cone,
cuyo libro La teologia negra y el poder negro, publicado en 1969, mar-
ca el comienzo de la teologia negra como empresa formal. Su libro
posterior, El Dios de los oprimidos (1975), le aplica la metodologiay -
la perspectiva de la —liberacién a la doctrina de Dios, intentando co-
rregir aquellos aspectos de la teologia tradicional acerca de Dios que
en realidad favorecen a los poderosos.

Aunque la teologia negra tuvo su origen en Norteamérica, segtn la
idea de la “negritud” y de la solidaridad negra por todo el mundo se
fue generalizando, particularmente en Africa y el Caribe, aparecieron
también nuevas variantes de la teologia negra en esas regiones.

Las mujeres norteamericanas de raza negra, conscientes de su doble
opresion y exclusidn por ser negras y por ser mujeres, y frecuentemen-
te en desacuerdo con las metas y perspectivas de la teologia ~femi-
nista blanca, han desarrollado su propia forma de teologia negra, la
teologia -»"womanist”.

Neoortodoxia. Se le [lama también “teologia dialéctica” y “teologia de
la crisis” porque subraya la tensién dialéctica—en griego, krisis—en-
tre lo divino y lo humano. Esta teologia fue una reaccién contra la te-
ologia ~liberal del siglo diecinueve, cuyo optimismo acerca de las
capacidades humanas sufrié un rudo golpe a causa de la Primera
Guerra Mundial. El libro de Karl Barth (1866-1968) Comentario a Ro-
manos, publicado en 1919, marca un hito en el origen de esta escue-
la teoldgica. Algunos de los principales colaboradores de Barth en es-
ta empresa fueron su colega y amigo de toda la vida Eduard
Thurneysen (1888-1974), ademas de Emil Brunner (1889-1966) y
Friedrich Gogarten (1887-1968). La neoortodoxia criticé a la teolo-
gia liberal por haber minimizado la distincién y distancia entre Dios
y los seres humanos, con lo cual perdié de vista la trascendencia di-
vina y se prestd a la sugerencia de que Dios no es mds que la pro-
yeccién de las necesidades y aspiraciones humanas. Segin los neo-
ortodoxos, al hacer esto los liberales no habian tomado
suficientemente en cuenta el poder y amplitud del pecado, que tuer-
ce todo conocimiento humano, y de ese modo habian hecho a la
iglesia incapaz de responder con una palabra profética a los suefios
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acerca del progreso humano que llevaron a la Primera Guerra Mun-
dial—y mds tarde al fascismo y otras formas de totalitarismo y a la Se-
gunda Guerra Mundial. Al subrayar la necesidad de la ~revelaciény
la autoridad de las Escrituras, y al mismo tiempo al hacer mayor uso
de la tradicion de la iglesia antigua y de la teologia de los reforma-
dores, esta teologia merecié el nombre de “neoortodoxia”. Ademds,
es importante indicar que varios te6logos neoortodoxos se contaron
entre los proponentes y escritores de la Declaracién de Barmen con-
tra el nazismo, al cual acusaron de idolatria.

Neoplatonismo. La forma que el ~platonismo tomo tras la obra de Plo-

tino (205-270), filésofo pagano que vivié primero en Alejandria y
luego en Roma. Difiere del platonismo cldsico por sus tendencias mas
religiosas y misticas, y también por cuanto refleja el impacto del ~es-
toicismo, muchas de cuyas posturas adoptd. Segun Plotino, toda la re-
alidad se deriva del Uno Inefable, como una serie de emanaciones. En
esas emanaciones, el Uno se mueve hacia la multiplicidad. El mal co-
mo tal no existe, sino que es una falta de bien, una distancia del Uno,
de modo que cuando se dice que algo es “malo” o que estd “corrom-
pido” lo que se indica es sencillamente que se mueve hacia la multi-
plicidad mas bien que hacia el Uno. El verdadero conocimiento se ob-
tiene mediante la contemplacién de las realidades superiores, y
particularmente del Uno, y su meta es el »éxtasis, en que el alma con-
templa al Uno y se pierde en él.
Aunque los neoplaténicos rechazaron el cristianismo, que para ellos
era rival de la verdadera filosofia, a la postre muchas de sus ensefan-
zas fueron absorbidas e incorporadas al cristianismo. Agustin (354-
430) encontré en el neoplatonismo ayuda para tratar con las dificul-
tades que tenia con doctrinas cristianas tales como la incorporeidad
de Dios y del —~alma, y para enfrentarse al problema de cémo el mal
puede existir en un mundo creado por un Dios bueno (~Teodicea).
Por ello, Agustin fue uno de los principales canales por los cuales el
neoplatonismo entré a la teologia cristiana occidental. Poco des-
pués, alrededor del afio 500, un autor anénimo que pretendia ser
Dionisio el Areopagita, pero quien en realidad era un pensador ne-
oplaténico cristiano, escribié una serie de tratados sobre la teologia
—mistica que fueron muy influyentes durante la Edad Media. Asi, una
forma de neoplatonismo sin sus elementos anticristianos dominé en
la filosofia y teologia cristianas de Occidente hasta la reintroduccién
de Aristételes (—»Aristotelismo; ~Tomismo) en el siglo trece, y, ain
después de eso, buena parte de la teologia mistica lleva el sello del
neoplatonismo.
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Nestorianismo. La doctrina de Nestorio, patriarca de Constantinopla,
declarada herética por el Tercer Concilio Ecuménico (Efeso, 431). La
~cristologia de Nestorio era del tipo ~antioquefio, y por lo tanto bus-
caba conservar la plena humanidad de Jesus haciendo una distincién
clara y radical entre esa humanidad y su divinidad. El debate surgi6
en el 428, cuando Nestorio defendié los ataques de su capellan con-
tra el titulo de - Theotokos—madre o paridora de Dios—que se le apli-
caba a ~Maria. Aunque ciertamente la devocién a Maria tuvo un lu-
gar en la controversia, de hecho el debate no era sobre ella, sino sobre
la unién de la divinidad y la humanidad en Cristo. Los oponentes de -
Nestorio, dirigidos por el patriarca Cirilo de Alejandria (murié 444),
insistian en que la unién que tiene lugar en Cristo es tal que permite
la ~communicatio idiomatum—es decir, la transferencia de las propie-
dades o predicados de una naturaleza a la otra. Es en virtud de este
principio que se puede decir que Dios hablé en Jesds, que Dios ca-
mind en Galilea, o que Dios naci6 de la Virgen Marfa. Segun Cirilo,
sin tal communicatio, no hay verdadera encarnacién.

Contra Cirilo y su bando, Nestorio y sus defensores argumentaban que
no puede haber verdadera unién sino entre “naturalezas incomple-
tas”. El alma y el cuerpo son ambos naturalezas incompletas, y cuan-
do se juntan forman la naturaleza completa del ser humano. En Jesus,
empero, tanto la divinidad como la humanidad son naturalezas com-
pletas, y por lo tanto no pueden unirse de igual manera en que el
cuerpo y el alma se unen. Esto quiere decir que la unién no es “natu-
ral” ni “—hipostatica”, sino mds bien “moral”. En Cristo hay dos natu-
ralezas completas y dos personas, unidas por su voluntad y propési-
to comunes.

Veinte afios después de su condenacién por el Concilio de Efeso,
Nestorio se enteré de las decisiones del Cuarto Concilio Ecuménico
(Calcedonia, 451), y pensé que esas decisiones revindicaban su po-
sicién. El libro que entonces escribié en defensa de su cristologia, tra-
tando de mostrar que concordaba con la Definicién de Fe de Calce-
donia, fue descubierto hacia fines del siglo diecinueve, y ha planteado
dudas acerca del contenido exacto de la cristologia de Nestorio, que
hasta entonces se conocia casi exclusivamente por los escritos de sus
contrincantes.

Muchos de los seguidores de Nestorio, asi como otros te6logos de la
tradicion antioquefia que se sintieron amenazados o excluidos por las
decisiones tomadas en el Concilio de Efeso, fueron al exilio allende
las fronteras del Imperio Romano, donde hicieron de la ciudad de Ni-
sibis el centro de una floreciente escuela de teologfa. El resultado fue
que la iglesia dentro del Imperio Persa se volvié nestoriana. Hasta el
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dia de hoy quedan remanentes de esta iglesia nestoriana, no sélo
dentro de las fronteras del antiguo Imperio Persa, sino también en el
Hemisferio Occidental, donde algunos nestorianos encontraron refu-
gio contra las persecuciones en sus tierras nativas.

Niceno. Como sustantivo, es una forma abreviada para referirse al
-~Credo Niceno—que en realidad no es exactamente el credo origi-
nalmente promulgado por el Primer Concilio Ecuménico (Nicea, 325),
sino ese credo con algunas adiciones posteriores. (- Filioque). Como
adjetivo, lo que se refiere o concuerda con las decisiones de Nicea.
En este sentido, se usa frecuentemente para referirse al partido que,
bajo la direccién, primero de Atanasio y luego de los Capadocios, de-
fendi6 el ~homousios.

Nominalismo. En el debate acerca de la naturaleza de los ~universales,

la posicién que sostiene que en realidad no existen, sino que son s6-
lo nombres—nomina—que se le dan a las cosas. El nominalismo ex-
tremo no fue comun, puesto que aun si los universales son meros
nombres resulta claro que no son completamente arbitrarios. (Hay al-
go en comun entre todos los caballos que nos permite agruparlos a to-
dos bajo un mismo nombre, y saber al mismo tiempo que una mesa
no pertenece a la misma categoria.) Empero el nominalismo, aun en
sus formas mds moderadas, hacia dificil explicar el »pecado original
o defender una visién estrictamente —~jerdrquica de la iglesia. Si la hu-
manidad no es tan real como son los seres humanos individuales, ;co-
mo puede decirse que en el pecado de uno todos han pecado? Y, si
la realidad del cristianismo no estd en la iglesia como entidad eterna
(—Eclesiologia), sino mas bien en los creyentes mismos, ;no implica
esto que la autoridad deberia residir en los fieles, mds bien que en la
jerarquia que pretende representar a la iglesia eterna?
Hacia fines de la Edad Media hubo un fuerte movimiento de critica al
—realismo como modo de entender los universales, y esto frecuente-
mente recibié el nombre de ~nominalismo—aun cuando la posicién
de los dirigentes de este movimiento respecto a los universales era
mucho mas moderada que la del verdadero y extremo nominalismo
que habia existido anteriormente. Esta postura se relacionaba estre-
chamente con los esfuerzos de reformar la iglesia mediante el ~con-
ciliarismo, y con una aguda critica al modo en que el ~escolasticis-
mo tradicional habia entendido la relacién entre la fe y la —razén.
(= Potentia Dei absoluta)

Notas de la iglesia. ~Marcas de la iglesia.
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Novacianismo

Novacianismo. Movimiento rigorista que recibe su nombre de Novacia-
no, quien en el siglo tercero chocé con las autoridades eclesiasticas
en Roma sobre la cuestién de la restauracién de los ~caidos durante
tiempos de persecucion. El resultado fue un cisma que duré varias ge-
neraciones después de la muerte del propio Novaciano. Novaciano
también escribié un tratado Sobre la Trinidad en el que se oponia al
~modalismo, y que vino a ser un paso importante en el proceso ha-
cia la definiciéon de la doctrina de la »Trinidad.

Nunc Dimitis. Las primeras dos palabras del canto de Simeén en la ver-
sion latina de Lucas 2:29-32, y por lo tanto el nombre que tradicio-
nalmente se le da a ese canto.

O

Obra de Cristo. ~Reconciliacién.

Obras. Todos los cristianos concuerdan en que Dios les llama a hacer

buenas obras—es decir, obras de misericordia asi como de devocién.
Desde tiempds de la controversia de Agustin con el ~pelagianismo, la
mayoria de los telogos cristianos también han concordado en que en
un estado de pecado es imposible hacer obras que no sean pecami-
nosas {(como diria Agustin, el pecador esta en un estado de no poder
no pecar). La cuestién entonces que se ha debatido entre los cristia-
nos, en particular entre los catélicos y los protestantes desde tiempos
de la Reforma, es qué papel ocupan las buenas obras en el proceso
de salvacion. En la tradicién medieval catélica, asi como en su con-
tinuacién en el catolicismo —tridentino, se sostiene que la »salvacién
se logra mediante los ~méritos de las buenas obras, asi como por los
méritos de Cristo (~Reconciliacién). Siguiendo a Agustin en este pun-
to, se dice entonces que la —gracia de Dios, una vez que ha iniciado
la fe, colabora con el creyente para realizar buenas obras dignas de
salvacion.
Lutero sostenia que la salvacion es accién de la gracia de Dios, com-
pletamente aparte de nuestros méritos. Segtin él, ain después de ser
justificado, el pecador sigue siéndolo (~Simul justus et peccaton, y por
lo tanto todas las obras de tal persona siguen siendo pecaminosas y
nada merecen. Las buenas obras han de llevarse a cabo, ciertamen-
te. Empero, no como medio de salvacién, sino mas bien como resul-
tado y sefial de ella. Nada que podamos hacer—ni las obras de mise-
ricordia, ni las obras de devocién, ni la “obra”de creer—nos gana la
salvacién, que queda completamente en manos de Dios.
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Omnipotencia

Ocasionalismo. La teoria del cardenal francés Nicolds de Malebranche

(1638-1715), mediante la cual intentaba responder a la cuestién que
quedaba pendiente en el —~cartesianismo respecto a la “comunicacién
de las substancias”. Sf, como Descartes habfa sugerido, el ser huma-
no se compone de una realidad pensante—res cogitans—y otra que es
extensa o fisica—res extensa,—;como se relacionan estas dos entre si?
;C6émo puede la mente percibir lo que le sucede al cuerpo, y c6mo
le comunica sus decisiones al cuerpo? La respuesta de Malebranche
fue que estas dos realidades, asi como toda otra substancia, en reali-
dad no se afectan una a la otra. Es Dios quien interviene para hacer
que el cuerpo haga lo que la mente decida, o para hacer que una bo-
la de billar se mueva cuando otra la golpea. Luego, lo que comin-
mente llamamos “causas” no lo son en realidad, sino que son mas
bien “ocasiones” de la actividad divina. De ahi el nombre de “ocasio-
nalismo” que se le da a esta teoria.

Omnipotencia. Uno de los —atributos de —~Dios, por el cual se indica

que Dios tiene todo poder en su grado maximo. Aunque esto se dice
cominmente, su sentido exacto no es del todo claro, sencillamente
porque una mente finita no puede concebir ni entender el sentido del
“todo” ue se ex resa en la raiz omni. Esta limitacién del entendi-
miento humano se ha sefialado repetidamente planteando preguntas
tales como: “;Puede Dios hacer que dos y dos sean cinco?” O, “;Pue-
de Dios hacer una piedra tan grande que Dios mismo no pueda mo-
verla?” La primera de estas dos preguntas sefiala al problema de la re-
lacién entre la omnipotencia divina y el orden légico. ;Significa la
omnipotencia que hasta la l6gica misma estda sujeta a las decisiones
divinas? ;O estd limitada esa omnipotencia por la légica, de tal mo-
do que Dios no es verdaderamente omnipotente? La segunda pregun-
ta plantea las dificultades légicas implicitas en la idea misma de la
omnipotencia.

A través de las edades, los tedlogos de inclinaciones filosdficas han
debatido estas cuestiones—aunque normalmente con ejemplos mas
dificiles. Algunos han argumentado que la omnipotencia significa
que Dios puede hacer todo lo que es posible, y otros han respondido
que la verdadera omnipotencia requiere que nada sea imposible pa-
ra Dios. Algunos sostienen que Dios s6lo puede hacer lo que es bue-
no, y otros responden que cualquier cosa que Dios haga es buena,
puesto que es Dios quien determina lo bueno y lo malo (~Potentia Dei
absoluta).

Por otra parte, también es posible de entender la omnipotencia de otro
modo, no ya como una idea filoséfica que se deriva de la naturaleza
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Omnipresencia

del Ser Supremo, sino mas bien como expresién de la experiencia del
creyente y de la fe en el poder de Dios. La palabra griega que en el
~Credo de los Apdstoles se traduce como “omnipotente” en realidad
no significa “que todo lo puede” sino mas bien “que todo lo gobier-
na”. Lo que el Credo afirma no es que Dios tenga poderes ilimitados,
sino que todas las cosas estdn bajo el gobierno de Dios. En tal caso,
la omnipotencia se entiende y se explica, no en términos de una in-
finitud de poder ideal o racional, sino mas bien en términos del go-
bierno de Dios sobre todas las cosas y de la victoria final de Dios so-
bre el mal.

Omnipresencia. Uno de los —atributos de Dios, que significa que ~Dios
estd completamente presente en todos los lugares. En tal definicién,
la palabra “completamente” es fundamental, puesto que la presencia
de Dios no es como la del aire, que puede darse en varios lugares, pe-
ro que siempre es parcial en cualquier lugar, pues no todo el aire es-
ta alli. Es a esto que comUnmente se refiere la ~inmensidad de Dios.
En las Escrituras, la omnipresencia divina se ve a la vez como un don
y como una realidad sobrecogedora. Significa que Dios esta disponi-
ble en cualquier lugar, pero también implica que es imposible escon-
derse de la presencia divina. Este atributo de Dios ha causado mucho
menos debate que sus contrapartes ~omnipotencia y ~omnisciencia.

Omnisciencia. Uno de los —atributos tradicionales de ~Dios, que sig-

nifica que Dios lo sabe todo. Como en el caso de la ~omnipotencia,
este aseveracién aparentemente sencilla da lugar a muchas dificulta-
des y debates. Puede debatirse, por ejemplo, si en Dios el querer y el
saber son lo mismo, en cuyo caso todo lo que Dios sabe resulta ser.
Empero, en tal caso, Dios no conoce lo imposible, y resulta entonces
que todos los acontecimientos asi como todo cuanto existe es nece-
sario, pues nada es contingente (-»Contingencia). También puede de-
batirse si la presciencia de Dios afecta su ~impasibilidad, puesto que
en el conocimiento lo que es conocido hace un impacto sobre quien
lo conoce. Por Gltimo, la idea misma de omnisciencia ha llevado a
muchos debates acerca del »predeterminismo, la —predestinacién, y
el libre ~albedrio. Si Dios conoce el futuro, ;c6mo sera posible que
ese conocimiento no haya ya determinado el futuro? Si Dios conoce
nuestras decisiones futuras, ;cémo somos todavia libres para tomar ta-
les decisiones?

Tales dificultades han llevado a muchos tedlogos—particularmente a
los de la escuela ~neoortodoxa—a declarar que atributos tales como
la omnisciencia y la omnipresencia no han de entenderse como el re-



Ontolégico, argumento

sultado de la especulacién filoséfica, o como consecuencias que se
siguen de la idea misma de Dios como Ser Supremo. Desde esta pers-
pectiva, la omnisciencia y la omnipresencia se entienden mejor en tér-
minos del —juicio y la »gracia de Dios. No son atributos que descu-
brimos tomando en cuenta {as caracteristicas que le parecen
necesarias en el Ser Supremo a la mente humana, sino que son mds
bien afirmaciones de nuestra conviccién, fundada sobre la —revela-
cién, de que Dios ama y juzga a toda la creacién, que no podemos
escondernos de Dios, y que nada quedara permanentemente escon-
dido de Dios.

Ontolégico, argumento. Argumento que busca demostrar la existencia de
' Dios partiendo, no de la existencia del mundo (~cosmolégico, argu-
mento), sino mds bien de la idea misma de Dios. Su expresién clasica
se encuentra en el Proslogion de Anselmo de Canterbury (1033-1109),
quien se pregunté por qué el Salmo 53 declara que negar la existencia
de Dios es necedad. Seguin Anselmo, Dios es “lo mds grande que pue-
' da pensarse”, o el ser perfecto. Sobre la base de esa definicién, pensar
que tal ser no existe es una contradiccion, puesto que cualquier ser exis-
tente seria mayor y mds perfecto que el Dios que no existe. En otras pa-
labras, ta idea misma de la perfeccién y grandeza absoluta requiere la
existencia, y por lo tanto el ser perfecto ha de existir.
Aunque el argumento de Anselmo puede resumirse en esas pocas pa-
labras, se ha debatido muchisimo a través de las edades. Casi inme-
diatamente tras su publicacién, un monje de nombre Gaunilo escri-
bié un tratado En defensa del necio, donde arguye que, aunque es
posible concebir una isla perfecta, ello no implica que tal isla deba
existir, puesto que en tal caso seria menos perfecta que una que si
existe. Anselmo respondid insistiendo que su argumento es valido so-
lamente para aquel ser que tiene el grado supremo de perfeccién, en
cuyo caso la existencia es corolario necesario de la esencia. Es preci-
samente en este punto que el argumento de Anselmo ha sido mas cri-
ticado. Kant (1724-1804) insisti6 en que la existencia nunca es coro-
lario ni predicado necesario de una esencia, y que por tanto la falacia
de Anselmo estd en no ver esto. Mds tarde, otros te6logos y fil6sofos
han propuesto modificaciones del argumento ontoldgico en las que
‘ tratan de responder a la critica de Kant. Se destaca entre ellos Char-
les Hartshorne (1897-2000), filésofo del —~proceso quien creia que,
dentro de los pardmetros de la filosofia de proceso, las objeciones de
Kant carecen de valor.
En todo caso, hay muchos tedlogos que sefialan que, no importa si

+ el argumento ontoldgico es vélido o no, todo lo que en el mejor de
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los casos puede probar seria la existencia de un —Ser Supremo, pe-
ro ese ser no es necesariamente el Dios de las Escrituras y de la fe
cristiana.

Ontologismo. Movimiento surgido dentro de la teologia catélica roma-

na en el siglo diecinueve, como reaccién a la critica de Kant contra
la especulacion ontolégica, y al escepticismo metafisico de varios fi-
I6sofos en consecuencia de esa critica. Los ontologistas, guiados por
el tedlogo italiano Vincenzo Gioberti (1801-52), sostenian que en
cierto sentido todo conocimiento es conocimiento de Dios, y que por
tanto toda verdad implica una percepcién inmediata e intuitiva de la
verdad divina. Tales opiniones, que parecerian llevar al ~panteismo,
fueron rechazadas por la Inquisicién en el 1861.

Ordo salutis. Frase latina que significa “el orden de salvacién”. Se em-

plea tradicionalmente para referirse a varios elementos en el proceso
mediante el cual el pecador es salvo y llega a su redencién final. Aun-
que ha caido en desuso general, muchas controversias en siglos pa-
sados giraban en torno al ordo salutis. Esto es cierto de la controver-
sia entre Agustin (354-430), por una parte, y el —»pelagianismo y
-semipelagianismo por otra, donde lo que se debatia era la primacia
de la gracia en la salvacion, y si el ~initium fidei se encuentra en la
gracia o en la libertad humana. La teologia medieval desarrollé un sis-
tema bastante estructurado del ordo salutis, el cual incluia no sélo el
-arrepentimiento, la —»regeneracion, la —penitencia, la —santifica-
cion y la vision ~beatifica, sino también el ~purgatorio y el ~limbo.
Las luchas internas de Lutero durante sus afios de monje pueden ver-
se como una bdsqueda de un ordo salutis que respondiese a su pro-
fundo sentido de pecado y de falta. Los debates entre los luteranos y
calvinistas, y después entre los calvinistas y Wesley en torno a la san-
tificacién, también se refieren al ordo salutis.

Aunque estos debates son importantes, es preciso sefialar que la gran
variedad de experiencias cristianas parecerfa indicar que cualquier
descripcién o definicién del ordo salutis debe ser flexible y provisio-
nal. Ademads, ha de notarse que los viejos debates acerca de este or-
dotienden a considerar la —salvacién como una cuestién privada e in-
dividual, y a desentenderse de las dimensiones césmicas del plan
divino de -redencién.

Ortodoxia. En el sentido estricto, la “ortodoxia” significa “doctrina co-
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rrecta”, y por lo tanto todas las iglesias se consideran ortodoxas. El tér-
mino a veces se usa con tonos algo despectivos, para referirse a la cla-



Oxford, movimiento de

se de teologia que busca definir todo posible punto de doctrina, pre-
tendiendo que quienes no concuerdan con ella son herejes. Es en ese
sentido que los historiadores se refieren al siglo diecisiete como la
época de la “ortodoxia protestante”. En un tercer sentido, el término
se usa para referirse a aquellos puntos esenciales de la doctrina cris-
tiana en los que toda la iglesia—o casi toda—ha estado de acuerdo
por largo tiempo, y por ello muchas iglesias protestantes tradiciona-
les definen la ortodoxia como estar de acuerdo con las decisiones de
los primeros cuatro—o a veces siete—concilios ecuménicos.

Por dltimo, la “Ortodoxia”, escrita con mayusculas, por lo general se re-
fiere a las iglesias orientales que han surgido de las antiguas iglesias de
habla griega y de sus misiones, tales como la Iglesia Ortodoxa Griega,
la Iglesia Ortodoxa Rusa, la Iglesia Ortodoxa Bllgara y otras. Estas igle-
sias concuerdan con la validez de las decisiones de los primeros siete
concilios ecuménicos y sostienen vinculos de comunién entre sf, aun-
que son “autocefdlicas”—lo cual quiere decir que cada una de ellas tie-
ne su propia jerarquia y su propia cabeza—y por lo tanto son estructu-
ralmente independientes. Todas estas iglesias le dan al Patriarca
Ecuménico de Constantinopla la prioridad, pero se trata s6lo de una
prioridad de honor, y no de jurisdiccién. (Hay ademds varias iglesias
que no estdn en comunién con el resto de la Ortodoxia, porque no
aceptan algunos de los decretos de los primeros concilios, pero que
también se llaman a si mismas ortodoxas, y que a veces se incluyen en
la ortodoxia oriental, porque tienen muchas practicas y tradiciones co-
munes con la Ortodoxia. Tal es el caso de la Iglesia Copta y de la Igle-
sia de Etiopia.)

Ortopraxis. Palabra frecuentemente empleada, especialmente por los
tedlogos de la —liberacion, para indicar que la ~praxis correcta es tan
importante como la doctrina correcta—o mas bien, que una doctrina,
no importa cudn correcta sea en teoria, si no surge y lleva a la praxis
del amor es fallida.

Ousia. ~Hipdstasis

Oxford, movimiento de. Movimiento que surgid en la Iglesia de Ingla-
terra durante el siglo diecinueve, y que buscaba contrarrestar la in-
fluencia tanto del ~liberalismo como de los ~evangélicos dentro de
esa iglesia, y volver a los elementos mds “catélicos” del cristianismo.
Encontré expresion en una serie de “Tratados para los tiempos”—
Tracts for the Times—por lo cual el movimiento se conoce también co-
mo “tractarianismo”. El primero de esos tratados fue publicado en el
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Pacifismo

1833 por el tedlogo de Oxford John Henry Newman (1801-90), quien
a la postre se convirtié al catolicismo romano vy llegé a ser cardenal.
Empero muchos de los miembros del movimento continuaron siendo
anglicanos leales, y dentro de esa iglesia desarrollaron y fomentaron
una forma de piedad religiosa que encontraba profundo valor en las
tradiciones doctrinales, rituales y devocionales de la iglesia, al tiem-
po que continuaba siendo protestante en su perspectiva fundamental.

P

Pacifismo. La postura de los cristianos que sostienen que la violencia,
y en particular la guerra, se oponen a las ensefianzas de Jests y a la
voluntad de Dios, y que por lo tanto los creyentes deberian abstener-
se de toda forma de violencia. No cabe duda de que |a primera igle-
sia fue pacifista, y que en ella se prohibia que los cristianos fuesen sol-
dados. Ya para fines del siglo segundo habia algunos cristianos dentro
del ejército romano, y varios tedlogos—particularmente Tertuliano
(c.155-c.220)—escribieron contra tal practica. Por la misma época el
filésofo pagano Celso criticé al cristianismo argumentando que si to-
dos los romanos se volviesen cristianos nadie defenderia al Impe-
rio—a lo que Origenes (c.185-c.254) contestd que en tal caso los ene-
migos del Imperio también serian cristianos, y no habria necesidad de
defensa militar. Para la fecha en que el Imperio comenz6 a apoyar el
cristianismo, a principios del siglo cuarto, ya habia numerosos cristia-
nos en el ejército. Y en el siglo quinto, bajo el emperador Teodosio I,
s6lo los cristianos podian ser soldados. Luego, la actitud de la iglesia
hacia la guerra y el servicio militar habfa hecho un giro de 180 gra-
dos, de tal modo que ahora se justificaba la actividad militar acudien-
do a los principios de la “~guerra justa”.

Durante la Edad Media, quienes mds frecuentemente intentaron retor-
nar a las doctrinas y practicas pacifistas fueron grupos disidentes ta-
les como los ~albigenses, los »valdenses y los —husitas. En los casos
de los albigenses y de los husitas, sendas cruzadas contra ellos lleva-
ron a muchos de sus seguidores a abandonar su anterior pacifismo.

En tiempos de la Reforma, algunos —~anabaptistas adoptaron posturas
pacifistas, mientras otros acudieron a la violencia para promover y de-
fender sus opiniones. Desde el principio, Menno Simons (1496-1561)
y sus seguidores, ahora conocidos como ~menonitas, fueron pacifis-
tas. Las guerras de religion del siglo diecisiete llevaron a muchos a
adoptar posturas pacifistas—entre ellos, los »cudqueros y los herma-
nos. El pacifismo también fue adoptado por Martin Luther King (1929-
68) en la lucha por los derechos civiles, y en el movimiento en bus-



Palabra de Dios

ca de la independencia de la [ndia por Mahatma Gandhi, quien de-
claré que en este punto habfa aprendido mucho de Jesus.

Aunque algunos grupos pacifistas rechazan toda participacion en la
sociedad civil en general, temiendo que tal participacién inevitable-
mente les llevard a la actividad violenta, otros han hecho de la no vio-
lencia una prdctica de resistencia como instrumento activo para el
cambio social. Quienes practican y defienden tal resistencia sostienen
que, atrayendo la violencia sobre si mismos, la desenmascaran y con
ello comienzan a deshacer las dimensiones malignas y ocultas de la
violencia.

Pacto. ~Alianza.
Pacto, teologia del. ~Federal, teologfa.

Palabra de Dios. Aunque en su uso comdn en el dia de hoy la frase “Pa-
labra de Dios™ es practicamente sinénima con las ~Escrituras, su sen-
tido en realidad es mucho mds amplio. En la Biblia misma, tanto en
los primeros versiculos del Cuarto Evangelio como en el Apocalipsis
(19:13), la Palabra o »Logos de Dios no es otra que la Segunda Per-
sona de la »Trinidad, quien se ha »encarnado en Jesucristo. La Bi-
blia no se refiere a si misma como “la Palabra de Dios"—aunque al-
gunos profetas declaran que lo que han hablado es “la Palabra del
Sefior"—pero si dice que la Palabra o Verbo es el que existia en el
principio con Dios. Por ello y por varias otras razones, en buena par-
te del debate trinitario temprano muchos preferfan hablar de la Se-
gunda Persona como el Verbo, Logos o Palabra de Dios, mas bien que
como el Hijo.

En el Cuarto Evangelio, y en la doctrina ortodoxa cristiana, la Pala-
bra o Verbo de Dios esta eternamente presente con Dios, y partici-
pa en la ~creacién de todas las cosas. Literalmente, se nos dice que
“por él todo cuanto ha sido hecho fue hecho, y sin él nada de lo que
ha sido hecho fue hecho”. Esto corresponde a la historia de la cre-
acién en Génesis, donde Dios crea mediante su habla: “Sea .... y fue
...". Luego, la funcién de la Palabra de Dios no se limita a comuni-
car ideas, principios o0 mandamientos. La Palabra de Dios es Dios
mismo en accién, creando y efectuando lo que Dios pronuncia. Es-
to implica que, aunque en el sentido estricto la Palabra de Dios no
es otra que Dios mismo, hay cierto sentido en que se le puede apli-
car también a los instrumentos o medios que Dios crea para hablar
y para producir lo que Dios pronuncia. El primero de estos es las Es-
crituras mismas, y es por esa razén que se ha vuelto comdn referir-
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se a ellas como la Palabra de Dios. En las Escrituras, la Palabra de
Dios se llega a nosotros—Ila misma Palabra o Verbo por quien todas
las cosas fueron hechas, y por quien todas las cosas siguen siendo
hechas. Resulta claro que sobre este punto no todos los cristianos
concuerdan, puesto que algunos piensan que las Escrituras dan tes-
timonio del Verbo o Palabra, es decir, de Jesucristo, mientras que
otros las ven como una coleccién —infalible de proposiciones y
aseveraciones, no solo acerca de Jesls, sino también acerca del
mundo, su origen y funcionamiento, etc. (-Fundamentalismo). Por
Gltimo, es necesario afadir que para muchos de los primeros escri-
tores cristianos, asi como para Lutero y la mayoria de los reforma-
dores y para muchos te6logos hoy, la Palabra de Dios actia también
en los —»sacramentos y hasta en el acto mismo de la predicacion—
lo que no quiere decir que el predicador sea infalible, sino que es
un instrumento mediante el cual la Palabra de Dios cumple aquelio
para lo cual fue enviada.

Panenteismo. Término acuhado por el filésofo K.C.F. Krause (1781-
1832), derivado de las palabras griegas que significan “Dios en todas
las cosas” para diferenciar su posicion del ~panteismo. Mientras en
este Gltimo el universo es Dios, segin el panenteismo, aunque todas
las cosas participan de la naturaleza divina, esta naturaleza no se li-
mita a la totalidad de las cosas. Luego, Dios es inmanente al univer-
so, que es divino; pero Dios es también trascendente, pues existe
mas alla del universo en su totalidad. El mismo término se ha emple-
ado también para describir las posiciones de los fildsofos de ~proce-
so Alfred N. Whitehead (1861-1947) y Charles Hartshorne (1897-
2000). Este Gltimo empled la relacién entre una persona y su cuerpo
como ejemplo de la relacién entre Dios y el universo: asi como el
cuerpo es parte de la persona, pero no es la persona toda, asf también
el universo se relaciona con Dios.

Pansiquismo. La idea segiin la cual todas las cosas en el universo tienen
cierto grado de conciencia. Tales opiniones eran comunes en el mun-
do antiguo, cuando era comin pensar que los planetas y otros cuer-
pos celestiales tenian almas, y que los fenémenos naturales—por
ejemplo, el que una roca cayese—se explicaban en términos de la
conciencia de las cosas involucradas en esos fenémenos—en el caso
del ejemplo dado anteriormente, la conciencia de la piedra que bus-
ca caer. Tales ideas han aparecido repetidamente en la historia del
pensamiento occidental, y Tomas de Aquino (1225-1274) explicita-
mente las rechazé y refutd. Fueron reafirmadas por algunos en el si-
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glo diecinueve, y pueden verse tendencias semejantes en la afirma-
cién de Teilhard de Chardin (1881-1955), en el sentido de que todas
las cosas se mueven hacia un nivel superior de conciencia.

Panteismo. La teoria que sostiene que Dios es el universo en su totali-
dad. Difiere del »pantenteismo por cuanto este Gltimo no piensa que
el universo agote el ser de Dios, sino mas bien que, al tiempo que to-
do cuando existe es divino, Dios mismo va mas alla del universo. Va-
rios te6logos y misticos cristianos han adoptado posturas panteistas,
o0 al menos se han acercado a ellas. Esto ha sido particularmente cier-
to de aquellos tedlogos que han aceptado la teoria »neoplaténica,
que todo cuanto existe es emanacion de lo divino. Un ejemplo de ello
es Juan Escoto Erigena (c. §10-770). Entre los misticos, algunos como
Meister Eckhart (¢.1260-1327) han sido acusados de panteismo, aun-
que en realidad parecen haberse acercado mds al pantenteismo. En la
filosofia moderna, el sistema panteista clasico es el de Baruch Spino-
za (1632-77), quien afirmé que todo cuanto existe es una sola subs-
tancia, y que el pensamiento y la materia no son sino atributos de esa
substancia divina—substancia que bien puede tener otros atributos
que no somos capaces de percibir.

Paracleto. ~Espiritu Santo.

Paraiso. Palabra al parecer de origen persa que se introdujo en la lite-
ratura de Israel y mas tarde en el griego de la Septuaginta y del Nue-
vo Testamento. En su uso persa original, se referia a un jardin cerca-
do y Heno de placeres, y es en ese sentido que la Septuaginta lo
emplea para hablar del huerto de Edén. A partir de ese uso, la litera-
tura rabinica y luego la cristiana comenzaron a referirse al lugar de
bienaventuranza reservado para los fieles como el “Paraiso”. Los te6-
logos medievales creian que el Paraiso o Edén era un lugar en la tie-
rea, y por lo tanto muchos antiguos mapas incluyen su supuesta loca-
lizacién geografica. Por otra parte, la frecuente identificacion del
Paraiso con el ~cielo, y el modo en que se entendia el cielo mismo,
implicaban que el Paraiso final sera superior al Edén original, y no
idéntico a él.

Paradoja. Palabra de origen griego cuyas raices quieren decir “contra

la opinién comin”, y que se usa en la literatura para referirse a ase-

veraciones cuya aparente contradiccién sefiala hacia una realidad

mds profunda—como cuando se habla de “una dulce amargura”, o

de “salvar la vida perdiéndola”. En la filosofia antigua, la misma pa-
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labra se utilizaba para referirse a aquellos puntos en que la légica pa-
rece contradecir los hechos. En la famosa paradoja de Zendn, pues-
to que el espacio es infinitamente divisible, el movimiento parece ser
I6gicamente imposible. En el campo de la teologia, fue empleado por
Seren Kierkegaard (1813-55), y después por la ~neoortodoxia, para
insistir en que todo lenguaje acerca de Dios no es mds que una apro-
ximacién, y nunca alcanza a describir |a naturaleza y actividad di-
vinas. Segun esta opinién, al corazén mismo de la fe cristiana se en-
cuentra lo que Kierkegaard llamé “el escandalo de la particularidad”,
que sefiala que la accién de Dios encarnandose en un ser humano
particular, en un tiempo y lugar particulares, tiene importancia uni-
versal para toda la humanidad, en todos los lugares y tiempos.

Parusia. Palabra de origen griego que significa “llegada” o “presencia”,
y que se utiliza generalmente en |a teologia cristiana para referirse
a la “segunda venida” de Cristo (~Escatologia). Aunque la iglesia mds
temprana esperaba el retorno préximo de Jesus, segiin ese retorno
fue demordndose surgieron diversas posiciones. Algunos pretendfan
explicar la demora declarando que no se habian cumplido todavia
todas las condiciones necesarias para la parusfa. Asi, por ejemplo, al-
gunos sostienen que Cristo no regresara hasta que el Evangelio no
sea predicado a toda nacién, y por lo tanto se han dedicado a tra-
ducir el Nuevo Testamento a toda lengua posible, con la esperanza
de acelerar la parusia. Siguiendo lineas semejantes de pensamiento,
otros piensan que Jesus no volverd hasta que Israel sea restaurado a
sus maximas fronteras biblicas, y por lo tanto apoyan el sionismo ex-
tremo, no porque sientan respecto particular hacia el judaismo, si-
no mas bien porque creen que haciéndolo abren el camino para la
parusia—cuando, segln esperan, los judios verdn cudn errados es-
taban. La demora de la parusia lievé a otros a tratar de determinar
la fecha del regreso de Jesus, desarrollando entonces docenas de es-
quemas cuyo error se ha mostrado repetidamente. Otros han respon-
dido a la demora de Jests declarando que la parusia es sélo un sim-
bolo para la venida del »Reino, que estd siendo establecido
actualmente por la actividad cristiana sobre la tierra. Por Gltimo, la
mayoria de los cristianos a través de todos los tiempos ha sostenido
que, al mismo tiempo que el regreso de Jesds en gloria es parte de
la esperanza cristiana, no nos toca a nosotros descubrir cuando es-
to ha de tener lugar y mucho menos nos toca acelerar esos aconte-
cimientos. Lo que hemos de hacer es mas bien vivir ahora como
quienes de veras esperamos que nuestro Sefior reinard, y que el Rei-
no de paz y de justicia vendrd.



Patronato Real

Patripasionismo. Nombre que sus opositores les dieron al ~modalismo
y al —»sabelianismo, sobre la base de que si no hay distincion real en-
tre el Padre y el Hijo se llega a la conclusién de que el Padre sufri6 en
Cristo. De ahi la palabra “Patripasionismo”.

Patristica. Disciplina que estudia los escritos, vida y teologia de los “pa-
dres de la iglesia”—término que también incluye varias “madres”. A
la teologia de esa época se le da el titulo de “teologia patristica”. No
hay consenso en cuanto a cuando termina la era patristica. Algunos
la extienden hasta el siglo doce, afirmando que termina con el co-
mienzo del »escolasticismo. Otros la limitan a los primeros ochos si-
glos de la historia cristiana. La mayoria de los documentos que la pa-
tristica estudia estdn en griego y en latin, aunque también hay
documentos importantes en siriaco, copto, armenio y otras lenguas
antiguas. Los libros que discuten la fecha, contenido y propésito de
los escritos patristicos responden al nombre de “patrologias”.

Patronato Real. Se refiere a los privilegios y responsabilidades que los pa-
pas le dieron a la corona espafiola respecto a las iglesias que iban sur-
giendo en las “Indias”. El Padroado portugués se refiere a arreglos seme-
jantes respecto a la corona portuguesa y sus colonias. Cuando el
Hemisferio Occidental fue “descubierto” por Europa, los papas estaban
demasiado involucrados en la politica europea y en los ideales del Re-
nacimiento para tomar sobre si la carga de la enorme tarea misionera que
se abria ante sus ojos. Por ello una serie de bulas papales—particular-
mente de Alejandro VI, quien fue papa del 1492 al 1503—colocaron la
responsabilidad de tal obra misionera sobre los hombros de las poten-
cias coloniales, a cuyos soberanos se les dio el “Patronato Real” sobre la
iglesia que irfa surgiendo en sus colonias. Segun estos arreglos, la coro-
na era responsable por todo el trabajo misionero, recibiria los diezmos
y ofrendas, y cubriria todos los gastos de la iglesia. (Cuando estas bulas
se promulgaron, Europa todavia no sabia del oro de México y del Perd.)
Las potencias coloniales tenian el derecho y la obligacién de establecer
di6cesis y parroquias, de fundar conventos y monasterios, de determinar
quién podia entrar a sus colonias como misionero, y hasta de “presen-
tar” al papa aquellos candidatos a quienes el papa entonces nombraria
como obispos para las iglesias en las colonias.

El resultado neto de todo esto fue que las iglesias fundadas en las co-

lonias eran brazo de la politica colonial, y su vida se determinaba por

decisiones en la metrépoli mds bien que en Roma.

En tiempos de la independencia de la mayor parte de la América La-

tina, en el siglo diecinueve, este arreglo le acarred serias dificultades
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a la Iglesia Catdlica Romana, puesto que las naciones recién funda-

das reclamaban para si todos los antiguos derechos y privilegios de la

corona, y Roma no estaba dispuesta a permitirles nombrar sus propios i
obispos. El resultado neto fue que hubo didcesis que permanecieron

vacantes por largo tiempo.

Pecado. La barrera que separa a los humanos de Dios, y que se inter-
pone entre quienes somos y quienes Dios desea que seamos. Aunque
en el lenguaje comdn un “pecado” es cualquier accién contra las
précticas de la sociedad, la mayoria de la tradicién cristiana ha esta-
do consciente de que el pecado es tanto una accién como una con-
dicién. Como accién, el pecado es la violacién consciente de la vo-
luntad de Dios, y por tanto es posible hablar de “pecados” en el
plural, y clasificarlos segtin diversos criterios. Esto es lo que general-
mente se conoce por “pecado actual”—una accién o actitud que se
rebela contra lo que se sabe ser la voluntad de Dios. Empero, en su
sentido mds profundo el pecado no es una accién ni una actitud, si-
no una condicién, un estado en que los humanos se encuentran apar-
tados de Dios'y por tanto entre si y del resto de la creacién. Esto es
parte de lo que se indica por el ~pecado original—una condicién en
la que todos nacemos y de la cual no podemos librarnos por nosotros
mismos. Esta visién del pecado se encuentra en la base misma del
contraste entre el ~agustinianismo y el »pelagianismo. Pelagio tendia
a pensar de los pecados como acciones o decisiones contra la volun-
tad de Dios, y por tanto insistia en que es posible no pecar. Para
Agustin, en contraste, el pecado es un estado, una condicién en la que
los pecadores se encuentran, y de la cual no pueden librarse por sus
propios esfuerzos. En tal condicién, los humanos tienen libertad pa-
ra escoger entre diversas opciones; pero todas ellas son pecado—co-
mo diria Agustin, el humano non posse non peccare.

La -redencion es la accién por la cual Dios en Cristo vence al peca-
do, y por lo tanto cada interpretacién de la obra de Cristo se relacio-
na con un énfasis diferente o con una dimensién particular respecto
al pecado. Si, por ejemplo, el pecado consiste en desobedecer la ley
de Dios, y por tanto deberle satisfaccién a Dios, la obra de Cristo se
vera como el pago de la deuda que resulta del pecado humano. Si el
pecado consiste en la enajenacién psicolégica o emocional de Dios,
entonces la obra de Cristo consistira principalmente en dar un ejem-
plo, mostrar el camino y proveer inspiracién y guia. Si, por dltimo, el
pecado consiste en una forma de esclavitud o sujecién a la muerte y
al poder del pecado mismo, entonces Cristo sera el conquistador que
vence los poderes que oprimian a la humanidad. De manera semejan-
218



Pecado mortal

te, muchos tedlogos de fa ~liberacion hoy ven el pecado como una
realidad inextricablemente relacionada con las diversas formas de
opresién, y por tanto Cristo viene a ser el liberador.

A pesar del consenso, que el pecado es una condicién antes de vol-
verse accion, los telogos no siempre han estado de acuerdo en cuan-
to al grado en que el pecado corrompe la naturaleza humana. En es-
te contexto, la doctrina ~calvinista de la ~depravacion total insiste en
que las consecuencias del pecado son tales que no sélo toda accién
humana lleva el sello del pecado, sino que ni siquiera podemos dis-
cernir correctamente entre una accién buena y una mala. Es s6lo me-
diante la ~gracia—gracia irresistible—que tenemos verdadera con-
ciencia de la profundidad de nuestra condicién pecaminosa. En
contraste con esto, la mayoria de los te6logos medievales—y con
ellos el catolicismo ~tridentino—al tiempo que afirman que el peca-
do es una condicidn, tienden a centrar su atencién sobre el pecado
como accién. Tal accién puede ser externa, en el caso de una accién
fisica, o también interna, en el caso de actitudes de pecado. Dada tal
visién del pecado, estos te6logos le han prestado gran atencién a la
tarea de clasificar los pecados segun su gravedad. Todo esto cobra par-
ticular importancia debido a las necesidades pastorales relacionadas
con la administracién del ~sacramento de la »penitencia, cuando es
necesario sefialar un pago o —satisfaccién adecuada por cada peca-
do. Por ello, los pecados pueden ser ~mortales o veniales, seguin su
gravedad. Otra tradicion o clasificacién de los pecados, que se remon-
ta al menos hasta el siglo séptimo, ofrece una lista de siete “pecados
mortales”, en contraste con las siete »virtudes. Estos siete pecados son
el orgullo, la avaricia, la lujuria, la envidia, la glotoneria, la ira y la de-
sidia. Es importante sefialar que en buena parte de toda esta discusién
el pecado se ve esencialmente como un problema individual, y que
las dimensiones sociales del pecado, que tienen un lugar tan impor-
tante en la Biblia, por largo tiempo han quedado eclipsadas bajo sus
dimensiones mas privadas, particularmente las que tienen que ver con
la -~sexualidad.

Pecado mortal. En la teologia catdlica, un pecado tan grave que apar-
ta al pecador de Dios al punto de que quien muere sin que tales pe-
cados le hayan sido perdonados, es decir, muere en “estado de peca-
do mortal”, resulta irremisiblemente condenado al —infierno. En
contraste, los “pecados veniales” son o bien pecados menores o bien
otros que se han cometido por ignorancia. El pecador que muere en
“estado de pecado venial” va al —purgatorio antes de ser finalmente
admitido al ~cielo.
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Por lo general, los protestantes han rechazado toda clasificacién de
pecado de esta indole, puesto que todo pecado separa al pecador de
Dios, y todo pecado, no importa cudn grande o cudn pequefio, re-
quiere la —gracia de Dios para ser perdonado.

Pecado original. La forma cldsica de referirse al hecho de que el peca-

do es parte de la vida humana desde su nacimiento, y por tanto, mds
que acciones que cometemos, es una condicién en la que vivimos. Se
acostumbra establecer un contraste entre el pecado original y los pe-
cados actuales, que son los que cada individuo comete por su propia
cuenta. Aunque la visién mas comin del pecado original en la teolo-
gia occidental ha sido que se hereda de Addn y Eva, en la iglesia an-
tigua habia varias maneras de entenderlo. En el siglo segundo, Ireneo
crefa que, puesto que Adan era la cabeza de toda la humanidad, en
él literalmente toda la humanidad pecé. Por el mismo tiempo, Cle-
mente de Alejandria sostenia que el pecado original, mas que una he-
rencia, es un simbolo que expresa el hecho de que todos los huma-
nos pecan. Luego, para él el pecado original no era sino una expresion
de la inevitabilidad del pecado actual. Unos afios después de Ireneo
y de Clemente, fue Tertuliano quien primero propuso entender el pe-
cado original como algo que heredamos de nuestros primeros padres.
Doscientos afios mds tarde, Agustin desarroli6 la teoria del pecado ori-
ginal como herencia, y la relacioné con la ~concupiscencia que se-
gun él se encuentra presente en el acto mismo de la concepcién. En
la teologia contempordanea, se tiende a entender el pecado original co-
mo descripcién de la condicién en que todos los humanos nacen, que
hace que el pecado sea inevitable aun antes que lo sepamos, y se re-
laciona frecuentemente con la insistencia en que el pecado, mds bien
que una accién, es la condicién en que los humanos nacemos y mo-
rimos. ~Pecado.

Pecado venial. ~Pecado mortal.

Pelagianismo. La doctrina de Pelagio, monje erudito de vida santa y de

origen britdnico que llegé a Roma hacia fines del siglo cuarto, y alli
objet6 a las doctrinas de Agustin acerca de la ~gracia (-Augustinia-
nismo), que le parecia menoscababan la obediencia cristiana a la
~Ley de Dios, al hacer la »salvacién depender completamente de la
~predestinacién de Dios y del don gratuito de la gracia. Aunque que-
da poco de los escritos de Pelagio, y por lo tanto es necesario recons-
truir sus doctrinas basdndose mayormente en los testimonios de sus
contrincantes, al parecer Pelagio rechazaba la idea del ~pecado ori-
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ginal, afirmando que todos nacen en un estado de inocencia semejan-
te al de Adan antes de la ~caida. Ademas, el pecado no ha corrom-
pido la naturaleza humana de tal modo que el pecador no pueda abs-
tenerse de pecar, como Agustin sostenia. Al contrario, los pecadores
tienen el libre ~albedrio necesario para aceptar la gracia de Dios, y
por lo tanto el ~initium fidei—el inicio de la fe—se encuentra en la
voluntad humana, y no en la gracia de Dios.

! El pelagianismo fue rechazado repetidamente, primero por teélogos

como Agustin y Jerénimo, y luego por el Concilio de Efeso (Tercer
Concilio Ecuménico, 431), y por el Sinodo de Orange en el 529. Em-
pero esto no significé que las opiniones de Agustin sobre la gracia y
la predestinacién fuesen aceptadas sin mas discusién, puesto que los
~semipelagianos todavia objetaban y a la postre, aunque el semipe-
lagianismo también fue rechazado, se encontraron modos de suavizar
las doctrinas de Agustin sobre estos asuntos.
Es por esta Gltima razén que repetidamente quienes han intentado res-
tablecer la doctrina agustiniana de la gracia y la predestinacién han
acusado a sus opositores de pelagianismo. Asi, por ejemplo, Lutero
pensaba que casi todos los ~escoldsticos eran pelagianos, los ~calvi-
nistas ortodoxos reunidos en Dordrecht acusaban a los ~arminianos
de pelagianismo, y los ~jansenistas decfan lo mismo acerca de quie-
nes se les oponian.

Penitencia. Uno de los siete »sacramentos tradicionales de la Iglesia Ca-
télica Romana, generalmente conocido como “confesién”—aunque
en realidad incluye mucho mas que el acto de confesar los pecados—
y, después del Segundo Concilio Vaticano, como la ~“reconciliacién
de los penitentes”. Tradicionalmente, el sacramento de la penitencia
incluye el arrepentimiento sobre el pecado (~Contricién; ~Atricion),
una accién por la cual se reconoce o se confiesa el pecado, y obras
de arrepentimiento que sirven de castigo o pago (~Satisfaccion) por
el pecado que se ha cometido y confesado. Debido a las relaciones
entre el término “penitencia” y la idea de castigo, a veces el término
“penitencia” se refiere, no a la practica sacramental como un todo, si-
no sélo a este Gltimo elemento.

Resulta claro que en la iglesia antigua se acostumbraba confesar los
pecados publicamente ante la congregacién. En ocasiones esto se
hacia detalladamente, confesando pecados especificos, y en otras
ocasiones en términos mds generales. Los pecados mds graves, tales
como la idolatria, la fornicacién y el homicidio, llevaban a la »exco-
munién del pecador, quien entonces venia a formar parte de los “pe-
nitentes” hasta el momento en que hubiese hecho penitencia suficien-
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te por su pecado. Cuando se cumplia este dltimo requisito, se recibia
oficialmente al penitente en la comunidad de fe, y se le volvia a ad-
mitir a la comunion.

Al parecer en la primera iglesia tal arrepentimiento se permitia s6lo
una vez, y el proceso de ofrecer satisfaccién duraba largo tiempo—
en ocasiones toda la vida. Empero, segtin la préctica de la peniten-
cia fue evolucionando, y la confesién de pecados se hizo mas deta-
llada, también se hizo mas comin la confesién en secreto, en la que
se confesaban los pecados ante el sacerdote. Desde el siglo quinto,
y originalmente en la iglesia celta, se comenzaron a producir “libros
penitenciales” que servian de guia para los sacerdotes que ofan con-
fesiones. Estos libros inclufan las preguntas que se debian hacer al
pecador, asi como la penitencia o castigo que cada pecado requeria.
También por razones de conveniencia se cambié el orden original y
l6gico de los elementos del rito, de modo que se hizo costumbre que
el sacerdote declarase la ~absolucién del pecador en el momento de
hacer confesién, y que se considerase que tal absolucién dependia
de que el pecador cumpliese con la penitencia prescrita. Segin fue
avanzando la Edad Media, se hizo comin sustituir una forma de pe-
nitencia por otra. Alguien que no podia ir en una peregrinacién que
se le habia ordenado podia realizar obras especiales de caridad cer-
ca de su casa, o podia proveer los recursos para que otra persona fue-
se en su lugar. Tales conmutaciones de penas a la postre se llamaron
“~indulgencias”. En tiempos de la Primera Cruzada, el papa Urbano
Il proclamé una “indulgencia plenaria” para estimular a las gentes a
unirse a la empresa. Luego se hizo comdn darles indulgencias espe-
ciales a los peregrinos que iban a Roma en ciertos “afios santos”. A
la postre, la venta de indulgencias se volvié importante fuente de in-
gresos para la iglesia, y fue el factor precipitante en la protesta de Lu-
tero.

Pensamiento positivo. La doctrina de Norman Vincent Peale (1898-
1993), popular predicador y autor segtin el cual no debfa uno dejar-
se sobrecoger por los obstdculos y las dificultades, que con la ayuda
de Dios se pueden vencer mediante el “pensamiento positivo”. Desen-
tendiéndose por lo general del poder y universalidad del pecado,
tanto en sus dimensiones individuales como sociales, Peale afirmaba
que mediante sus técnicas del pensamiento positivo, la autoayuda y
el descanso emocional era posible alcanzar la felicidad.

Pentecostalismo. El nombre que cominmente se le da a un amplio
movimiento surgido principalmente de las iglesias de -»santidad v, a
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través de ellas, del avivamiento ~wesleyano o ~metodista. Como es-
tos precursores, la mayor parte de los pentecostales siguen el ~armi-
nianismo y defienden el libre »albedrio. Aunque casi todos aceptan
la doctrina ~trinitaria tradicional, hay una rama del movimiento que
la rechaza, en parte porque la doctrina de la Trinidad no se encuen-
tra en las Escrituras, y por ello insisten en bautizar sélo “en el nom-
bre de Jesuds”.
La marca caracteristica de este movimiento es la creencia en una ex-
periencia posterior a la conversion semejante a la “segunda bendi-
cién” del movimiento de santidad, pero que consiste en el derrama-
miento del ~Espiritu Santo sobre el creyente—Ilo cual, especialmente
al principio del movimiento pentecostal, se consideraba una “tercera
bendicién” mas alla de la conversién y de la santificacién. Tal derra-
mamiento se manifiesta en sefales externas, de las cuales la mas co-
mun es hablar en lenguas (»Glosolalia). Estas lenguas pueden ser
idiomas que el creyente que las habla desconoce, o también lenguas
“misticas” o “angélicas” cuyo sentido es misterioso.
Otros dones extraordinarios del Espiritu incluyen la sanidad y la pro-
fecia. Por esta razén, es comun en la adoracién pentecostal apartar un
tiempo para orar por los enfermos, frecuentemente con imposicién de
manos y uncién con aceite. También es frecuente que en el servicio
pentecostal se le permita hablar a cualquiera que diga haber recibi-
do una “palabra del Sefior” para la congregacién, o también para dar
un testimonio de lo que Dios ha hecho en sus vidas.
Aunque es cierto que los pentecostales tienden a ser literalistas en su
interpretacion de la Biblia, no es exacto llamarles “fundamentalistas”.
El -~fundamentalismo fue una reaccién consciente contra las posturas
—liberales, particularmente en cuanto a la interpretacién de la Biblia.
En contraste con esto, la mayor parte de los pentecostales en diversas
partes del mundo no tienen idea alguna de que ha existido el libera-
lismo, y por tanto no estan reaccionando contra él, sino sencillamen-
te leyendo e interpretando el texto en lo que podria Ilamarse una in-
terpretacién “inmediata” o “inocente”.
También se piensa cominmente que la caracteristica principal del
pentecostalismo es su adoracién emotiva. No hay duda de que el
culto pentecostal permite una expresiéon mds libre de las emociones
de lo que sucede en otros servicios cristianos. Empero lo que consti-
tuye el verdadero pentecostalismo no es tanto su adoracién como su
teologia, al insistir en el bautismo del Espiritu Santo como una expe-
riencia que va mas alld de la conversién.
El movimiento mismo comenzé en los Estados Unidos a principios del
siglo veinte. Aunque hubo antes otros movimientos de glosolalia, el
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avivamiento del 1906 en una iglesia en la calle Azusa en Los Angeles
se considera el comienzo del movimiento. En unos pocos afos, se ha-
bia esparcido por todos los Estados Unidos y mas alld, al punto que
para el fin del mismo siglo el pentecostalismo era la rama del cristia-
nismo que mas crecia en todo el mundo, y en varios paises sus miem-
bros eran mas numerosos que los de las otras iglesias.

Perfeccion. Aunque en la teologia tradicional se llama “perfecto” a lo
que no puede mejorarse ni cambiarse, tal no ha sido siempre el caso .
de los tedlogos cristianos. Asi, por ejemplo, Ireneo y otros tedlogos de
lengua griega en fecha temprana afirmaban que Adan y Eva fueron
creados perfectos, pero también que eran “como nifios”: se esperaba
que creciesen y se desarrollasen en justicia. En tal perspectiva, la per-
feccién es algo mucho mas dindmico que en su entendimiento mas
tradicional, pues permite el crecimiento y el desarrollo.

El lugar de la “perfeccién” en la vida cristiana se ha debatido mucho,
especialmente a partir de juan Wesley (1703-91) y los primeros ~me-
todistas, quienes insistian en la necesidad de predicar la perfeccion o
la “entera —santificacién” como meta de la vida cristiana. Tal perfec-
cién no es algo que uno alcance por si mismo, sino un don de Dios,
de igual modo que la salvacién es don de Dios. El propio Wesley no
crefa que tal santificacion completa fuese cosa comin, y en sus escri-
tos s6lo menciona unos pocos nombres como ejemplos de tal posibi-
lidad. Pero al mismo tiempo insistia en que si se deja de predicar la
perfeccién como meta de la vida cristiana hay el peligro de que los
creyentes dejen de esforzarse por alcanzarla.

Al mismo tiempo, Wesley expresé bien claramente que la perfeccién
no implica completa libertad del pecado y del error, sino sélo del pe-
cado cometido a propésito contra la voluntad de Dios que nos es co-
nocida. Es ademas ante todo “perfeccion en el amor”, mas bien que
en obedecer ciertas reglas o prohibiciones. Aun quienes han recibido
este don sin par han de continuar avanzando hacia la perfeccién—en
lo que se ve el eco de las opiniones de los antiguos tedlogos griegos
que Wesley conocia bastante bien.

Segun el ~wesleyanismo fue desarrollandose tras la muerte de Wes-
ley, hubo algunos que pensaron que la tradicién metodista estaba
abandonando el énfasis de Wesley sobre la santificacidn, y particular-
mente sobre la entera santificacidn. Tal insatisfaccién con la direccién
que el metodismo iba tomando llevé al surgimiento del movimiento
de -santidad.

Pericoresis. -~Circumincesion.
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Perseverancia. En contextos teoldgicos, este término generaimente se re-
fiere a la “perseverancia de los santos”. Tal doctrina, que parece ha-
ber sido propuesta primeramente por Agustin (354-430), sostiene que
quienes han sido predestinados para la salvacién perseveraran hasta
el fin, a pesar de toda tentacién y fracaso. Esto es a la vez corolario
de la doctrina de la -predestinacién y cuestion pastoral, puesto que
la doctrina de la perseverancia les da a los creyentes la ->seguridad de
su salvacion, y les libra de la constante preocupacién por ella. Tanto
Lutero como Calvino concordaban con Agustin en este punto, y asi lo
afirmé el Sinodo de Dordrecht (1818- 19), que definié la perseveran-
cia de los santos como una de las caracteristicas esenciales del —cal-
vinismo ortodoxo. Esta postura fue rechazada por los ~arminianos,
tanto porque se fundamentaba en un entendimiento de la predestina-
cién que no podian aceptar, como también porque tal doctrina pare-
cerfa invitar a los creyentes a la complacencia. Sobre este punto,
Wesley y toda la tradicién surgida de él (~Metodistas; ~Santidad,
movimiento de; ~Pentecostalismo), rechazaron el calvinismo ortodo-
x0, insistiendo que siempre existe la posibilidad de “caer de la gracia”.

Persona. Término cuyo sentido ha cambiado drasticamente en tiempos
modernos, y que por ello frecuentemente dificulta nuestra compren-
sién de algunas de las férmulas teoldgicas antiguas. En el uso de hoy,
una “persona” es un individuo consciente. Luego, cuando los escri-
tores modernos hablan de un Dios “personal”, lo que quieren decir es
que Dios se relaciona con nosotros como de persona a persona, que
Dios ama, tiene misericordia, etc. Por la misma razén, cuando leemos
de “Dios en tres personas” (~Trinidad), tendemos a pensar en térmi-
nos de tres centros individuales de conciencia, y por tanto de tres dio-
ses.

En la teologia antigua empero el término “persona” tenfa un sentido
distinto. Fue introducido en el lenguaje trinitario y ~cristolégico por
Tertuliano, quien al parecer lo entendia de manera semejante al mo-
do en que hoy los abogados se refieren a una “persona juridica”. Va-
rios individuos unidos en una corporacién se vuelven una sola perso-
na juridica, y un individuo con varias corporaciones es mds de una
persona. Al traducir este término en griego, habia dos opciones: pro-
sopon e hipdstasis. La primera se referia a la méscara que un actor lle-
vaba en el teatro, y por tanto seria semejante a lo que hoy llamamos
un “papel”. En una misma comedia, un solo actor podia ocupar diver-
sos papeles, y por tanto tener varios prosopa. La otra posible traduc-
cion, hipdstasis, es un término filoséfico que literalmente quiere de-
cir subsistencia, o lo que hace que algo exista. La mayoria de la
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iglesia de habla griega pronto rechazé el término prosopon a favor de
hipdstasis. Luego, en los contextos trinitario y cristolégico una “per-
sona” no es un centro de conciencia, como en el uso de hoy, sino que
es mds bien un principio eterno de subsistencia dentro de la divinidad.

Personalismo. Nombre que se le da en filosofia a cualquier sistema que
centre su atencion sobre el valor de las personas como modo de en-
tender e interpretar la realidad. En el campo de |a teologia, el perso-
nalismo es la tendencia teoldgica que prevalecié en la Universidad de
Boston hacia fines del siglo diecinueve bajo la direccion del teélogo
-metodista Borden Parker Bowne (1847-1910), y continuada luego
por Edgar S. Brightman (1884-1953). Logré gran popularidad en los
circulos teoldgicos norteamericanos durante la primera mitad del si-
glo veinte, y bien podria decirse que es la forma tipica que el ~libe-
ralismo tomo en Norteamérica. Como toda otra teologia de tendencias
liberales, el personalismo subrayaba la creatividad humana y su capa-
cidad para el bien, y tendia a prestarle menos atencién al poder del
—pecado como estado de corrupcién de la naturaleza humana.

Pietismo. Movimiento que surgié en Alemania bajo la direccién de
Philipp Jakob Spener (1635-1705), mayormente como reaccién con-
tra el —escolasticismo protestante, y que buscaba despertar y desa-
rrollar la fe personal de los creyentes. Por lo general se sefiala el 1625
como el inicio del movimiento, puesto que fue en esa fecha que Spe-
ner publicé su importante libro Pia desideria. Alli expresaba seis
“deseos pios” que se volvieron el programa del pietismo. El primero
de ellos era que los cristianos debian organizarse en pequefios gru-

. pos para estudiar las Escrituras en un espiritu de devocién. Puesto

h que Spener les dio a estos grupos el nombre de “colegios de piedad”

este primer punto del programa, junto al titulo mismo del libro, le

dieron al movimiento el nombre de “pietismo”. En segundo lugar,

Spener expresaba el deseo de que la doctrina comun del ~sacerdo-

L O cio universal de los creyentes se hiciese efectiva confidndole ai -lai-

cado la direccién de los pequefios grupos de piedad. Tercero, espe-

raba que los creyentes fuesen allende su visién del cristianismo como

] un conjunto de doctrinas, y llegasen a experimentarlo como fe vi-

; viente. Como consecuencia de este tercer punto, el cuarto era que las

controversias entre cristianos siempre tuviesen lugar en un espiritu de

amor. Los puntos cinco y seis tenian que ver con el pastorado de la
iglesia: el primero era que los pastores recibiesen educacién en cuan-
to a las tradiciones devocionales del cristianismo y en la préctica de
dirigir a su rebafo, ademds de la teologia y otras cuestiones acadé-
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micas que para entonces se estudiaban; y el sexto, que el pulpito de-
jase de ser un lugar para disquisiciones teoldgicas sobre puntos os-
curos y detallados, y recuperase su funcion de inspirar, instruir y ali-
mentar a los discipulos.

Aunque los seis puntos de Spener no incluian la labor misionera,
pronto el pietismo fue conocido por su deseo de compartir su fe con
otros, y fue por tanto una de las principales fuentes del movimiento
misionero moderno entre protestantes.

Platonismo. En el sentido estricto, la filosofia de Platén, quien vivié en

Atenas en el siglo cuarto antes de Jesucristo. Empero, mas cominmen-
te se emplea el término para referirse a toda una larga tradicién filo-
séfica que ha impactado profundamente a la teologia cristiana. En el
periodo patristico, el platonismo tomé la forma del ~neoplatonismo,
y como tal impacté profundamente a la escuela -alejandrina de teo-
logia, y a la postre se hizo sentir en toda |a tradicion teoldgica. En el
siglo diecisiete, un grupo conocido como los “platonistas de Cam-
bridge” intent6 utilizar la filosofia platénica para mediar entre el -»pu-
ritanismo y los elementos mas tradicionales de la Iglesia de Inglaterra.
Semejantes impactos pueden verse a través de toda la historia.

Al tiempo del advenimiento del cristianismo, Platén y su maestro S6-
crates eran altamente respetados por la élite intelectual grecorroma-
na, y su filosofia habia penetrado buena parte de la cultura popular de
la cuenca del Mediterrdneo. Por ello, cuando se criticd a los cristia-
nos como gente inculta que ensefiaba una doctrina extrafia e irracio-
nal, muchos respondieron intentando construir puentes entre el cris-
tianismo y el platonismo, para asi hacer ver que buena parte de las
ensenanzas del cristianismo eran semejantes a lo que habian dicho
antes Platén y otros sabios (—Apologética). Al tiempo que esto sirvié
para presentar el cristianismo de una manera mdas aceptable, también
resultd en una reinterpretacion platénica de varias doctrinas cristianas,
particularmente en lo que se refiere a Dios, la esperanza cristiana, y
el modo en que el conocimiento se adquiere. En cuanto a la doctri-
na de -Dios, algunos cristianos pronto se percataron de que buena
parte de lo que Platén habia dicho acerca de la Idea Suprema del Bien
y del origen del mundo podia emplearse para defender tanto el ~mo-
noteismo como la doctrina de la —creacion. En el didlogo Timeo,
Platén se habia referido a una Idea Suprema del Bien, absolutamen-
te impasible, y a un ser intermedio o demiurgo que creé el mundo ins-
pirado por la Idea Suprema. Usando estos temas, los cristianos comen-
zaron a identificar a Dios con esa ldea Suprema, y también a hablar
de la creacién como Platén lo habia hecho. Esto llevé a una visién de
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Dios como impasible, impersonal y distante, y de quien creé al mun-
do como un ser que, aunque existia antes y aparte del mundo mismo,
es menos que el Ser Supremo. Tales opiniones se encuentran tras los
debates que tuvieron lugar bastante después durante la controversia
—arriana.

En segundo lugar, respecto a la esperanza cristiana, la idea de Platén
segun la cual habia un mundo superior de realidades eternas por en-
cima de este mundo de sombras pronto se unié a la doctrina cristia-
na del —»cielo o del ~Reino de Dios, y la doctrina platénica de la »in- .
mortalidad del alma vino a ocupar el lugar de—o a afirmarse junto
a—Ila doctrina cristiana de la -resurreccién del cuerpo. Luego, lo
que antes habia sido esencialmente la esperanza de una victoria de
Dios en el futuro se fue transmutando a la esperanza de dejar el mun-
do presente y pasar al de la eternidad.

Por dltimo, la doctrina platénica del conocimiento (~Epistemologia),
con su desconfianza de los datos de los sentidos, dominé en la teo-
logia cristiana desde el siglo cuarto hasta el trece. Puesto que Platén
explicaba la posibilidad del conocimiento sobre la base de la »pree-
xistencia de las almas, y los cristianos pronto rechazaron tal preexis-
tencia, la alternativa que result6 fue la teoria ~augustiniana de la —i-
luminacién.

Pneumatologia. Con un nombre que se deriva del griego pneuma (es-

piritu, viento, aliento) y logos (discurso, estudio, palabra, tratado), la
pneumatologia es {a parte de la teologia que se dedica a la doctrina
del ~Espiritu Santo. (Esto puede producir alguna confusién, porque a
veces en la antropologia filosdfica se habla de la “pneumatologia” co-
mo lo que se refiere al espiritu o alma humana.)
La pneumatologia ha sido descuidada en buena parte de la teologia
tradicional, y recibe especial atencién en el siglo veintiuno, en parte
como resultado del enorme crecimiento e impacto del —~pentecosta-
lismo.

Pneumatomacos. --Macedonios.

Pobreza. El tema de la pobreza y los pobres surgio a la superficie de la
teologia cristiana durante la segunda mitad del siglo veinte, cuando
diversas teologias de la ~liberacién, asi como el desarrollo de ciertas
formas extremas del capitalismo liberal, atrajeron la atencidn hacia la
desigualdad en los niveles de vida en todo el mundo. La tradicién cris-
tiana siempre ha sostenido que la pobreza, en el sentido literal de ca-
recer de los recursos necesarios para la vida tales como el alimento,
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el abrigo, el vestido, etc. no es resultado de la voluntad de Dios, sino
del pecado—aunque no necesaria ni exclusivamente el pecado de los
pobres. En la literatura ~patristica, por lo general se habla de la po-
breza como el resultado de la riqueza extrema y el uso egoista del po-
der por parte de algunos, y se exhorta repetidamente a los cristianos
a compartir de sus bienes con los necesitados. Durante la Edad Me-
dia, tales exhortaciones no eran tan radicales como lo fueron antes,
y por lo tanto se limitaban a invitar a los ricos a darles limosnas a los
pobres. Después de la Reforma, segln el capitalismo se fue desarro-
llando, se popularizé la idea segiin la cual los pobres lo son como re-
sultado de sus propias decisiones, de su desidia, y de su falta de cre-
atividad, mientras que los ricos lo son gracias a sus propias buenas
cualidades. La visién antigua segtin la cual la riqueza y la pobreza ex-
tremas son dos caras de la misma moneda fue abandonada a favor de
una interpretacion diferente, seglin la cual los pobres sencillamente
se han quedado rezagados mientras los ricos han avanzado hacia el
progreso y sus beneficios. La desigualdad entre las naciones se expre-
saba de manera semejante, diciendo que algunas eran “desarrolladas”
y otras “subdesarrolladas”. Fue en reaccién contra tales opiniones, y
contra la desigualdad creciente en el mundo, que las teologias de la
liberacion, asi como la critica ~postcolonial se desarrollaron, con lo
cual hicieron de la pobreza y de la dependencia desigual temas im-
portantes para la discusion teoldgica.

Aunque a través de la historia el cristianismo ha deplorado y tratado
de mitigar la pobreza en ese sentido, hay otro sentido en que la po-
breza ha sido alabada y recomendada. Esto es lo que se llama frecuen-
temente la “pobreza voluntaria” del ->monasticismo. En la teologia
medieval tal pobreza voluntaria es uno de los -consejos de perfec-
cidn, pues no tiene el caracter obligatorio de los mandamientos, pe-
ro es sin embargo un camino hacia un nivel mas elevado del discipu-
lado. Una de las caracteristicas del monasticismo que ha permanecido
relativamente constante a través de sus diversas variantes es la centra-
lidad de la pobreza voluntaria. Tal pobreza voluntaria frecuentemen-
te se ha inspirado en la idea de que es mds facil para los cristianos de-
dicar sus vidas a Dios si no estdn demasiado sobrecargados de
posesiones. Muchos mondsticos han visto las posesiones como obs-
taculo a la contemplacion, y han escogido una vida de extrema sen-
cillez como conducente a la contemplacién. Otra razén para la po-
breza voluntaria ha sido lo que muchos reformadores a través de los
tiempos han Hlamado “la libertad de la iglesia”: si la iglesia y sus diri-
gentes tienen pocas posesiones, y no se preocupan por ellas, esto les
hard mas dificil a los gobernantes seculares imponerle su voluntad a
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la iglesia. La historia del monaquismo incluye una larga serie de in-
tentos de reformar esa institucién volviendo a una regla de pobreza
estricta, pues una y otra vez el éxito y el prestigio mismo de los mo-
vimientos mondsticos los han enriquecido.

Una de las invitaciones mas radicales a la pobreza voluntaria surgié
en el siglo trece, cuando la economia monetaria estaba volviendo a
cobrar auge en la Europa occidental, tras largos siglos de una econo-
mia de canje. Figura principal en esto fue San Francisco de Asis
(c.1182-1226), y a él se unen los fundadores de otras 6rdenes men- .
dicantes. Francisco mismo insistié siempre en que ni los frailes como
individuos ni la orden como tal debian poseer nada. Cuando tal regla
fue suavizada por decreto pontificio, el resultado fue una aguda divi-
sién entre los franciscanos moderados y los mds radicales.

El movimiento mendicante también llevé a fuertes debates teolégicos,
particularmente en la Universidad de Paris, donde aquellos maestros que
no tenian votos de pobreza se sentian amenazados por los recién llega-
dos franciscanos y dominicos. Como resultado de esos debates, se de-
cidié a la postre que la imitacion de la “pobreza de Cristo”, aunque es
recomendable, no ha de esperarse de todos los cristianos, y tampoco de
todos los clérigos y otros dirigentes de la iglesia. Tal ha sido la postura de
la Iglesia Catélica Romana desde entonces. Por su parte, los protestan-
tes, al rechazar la distincién entre los mandamientos y los consejos de
perfeccién, frecuentemente han olvidado los antiguos llamados a la po-
breza voluntaria y al compartimiento de bienes, con el resultado de que
a veces la riqueza se ve como sefal clara del favor divino.

Polisemia. Derivado del griego poly (muchos) y semeion (sefal o senti-
do), la polisemia se refiere por lo tanto a la variedad de sentidos que
pueden encontrarse en un simbolo o texto—en particular, en el cam-
po de la teologia, en los pasajes biblicos. Desde fecha relativamente
temprana te6logos tales como Origenes (c.185-c.254) han afirmado
que los textos biblicos tienen una variedad de sentidos. En el caso de
Origenes, se trataba de una jerarquia de sentidos, de modo que mien-
tras mas se asciende en espiritualidad, mejor se entiende el texto.
Aparte de tales opiniones, tradicionalmente se ha pensado que la po-
lisemia es un defecto, semejante a la ambigiiedad. Empero en tiem-
pos mas recientes, segln los eruditos se han percatado del impacto
del lector y de su localizacién social y experiencia sobre la lectura de
un texto (~lector, critica de la respuesta del), y especialmente bajo el
impacto de la »postmodernidad, la polisemia se ve, no sélo como ine-
vitable, sino también como el resultado positivo de leer el texto des-
de una variedad de perspectivas, de tal modo que en lugar de hablar
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de una variedad de sentidos mutuamente excluyentes se habla de una
“agregacion” al sentido de un texto gracias a la polisemia.

Positiva, teologia. El nombre que cominmente se le daba, a mediados
del siglo veinte, a la teologia basada en la ~revelacién y las declara-
ciones autorizadas de la iglesia, mas bien que en la »razén y la ex-
periencia comin. Contrasta entonces con la teologia —natural.

Positivismo. El pensamiento de Auguste Compte (1798-1857) y de sus
seguidores, quienes sostenian que en la interpretacién del mundo la
humanidad ha progresado de una fase “teoldgica”, en la que las ex-
plicaciones se basaban en los dioses y su voluntad, a una etapa “me-
tafisica”, en la que las explicaciones se basaban en la supuesta natu-
raleza de las cosas, y de alli a una etapa final o “positiva”, en la que
se dejan a un lado las conjeturas a favor de la observacién empirica
estricta. Por extensién, a veces el término “positivismo” se le aplica a

| cualquier sistema que, sobre la base de un ~empirismo radical, recha-
ce la »metafisica, la teologia y toda otra suerte de pensamiento que
no se construya sobre |a observacion demostrable. Por algin tiempo,
el “positivismo l6gico” dominé buena parte de la escena filoséfica,
afirmando que las proposiciones a priori tales como las de las mate-
maticas y la légica no proveen informacién alguna acerca del mun-
do actual, y que s6lo las proposiciones a posteriori, basadas en la ob-
servacién y verificacién empiricas, proveen tal informacién. En
consecuencia, disciplinas tales como la teologfa, la ética y la metafi-
sica se descontaban, no como estrictamente falsas, sino sencillamen-
te como carentes de pertinencia y de sentido. Empero hacia fines del
siglo veinte el positivismo légico fue criticado severamente por no
aplicarse a sf mismo y a sus propios principios los mismos criterios es-
cépticos que les aplicaba a otras disciplinas y sistemas teolégicos.

Postvaticano. Término frecuentemente aplicado, a menudo como frase
adjetival, a las practicas y teologias del catolicismo romano después
del Segundo Concilio Vaticano (1962-65). Se le contrasta frecuente-
mente con el catolicismo romano ~tridentino, que cubre el periodo
desde el Concilio de Trento (1545-63) al Segundo Concilio Vaticano.
El catolicismo postvaticano tiende a mostrarse mds abierto al papel del
~laicado, con lo cual el -sacerdocio de todos fos creyentes se torna
mds efectivo, y ve la iglesia, no tanto como una —jerarquia de prela-
dos y sacerdotes, sino mds bien como el pueblo peregrino de Dios
(—Eclesiologia). Esto se refleja en la ~adoracion de la iglesia, que se
celebra ahora en el lenguaje verndculo, con mayor participacién lai-
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ca, y en el acto de la consagracion de la Eucaristia en el que el sacer-
dote mira de cara al pueblo. El catolicismo romano postvaticano tam-
bién se muestra mucho mds abierto hacia otras iglesias cristianas (—E-
cumenismo), asi como hacia otras religiones, y provee mas espacio
para la libertad religiosa, incluso en aquellos paises que son mayor-
mente catélicos. Por dltimo, su teologia es mucho mds misionera,
pues intenta responder a las necesidades del mundo, y no se limita ya
a las cuestiones mas técnicas y ~apologéticas que antes dominaban
la teologia catélica romana.

Postcolonial, critica. Una forma de critica cultural que frecuentemen-
te analiza textos literarios producidos en el contexto colonial, tanto
por los colonizadores como por los colonizados. En los estudios bi-
blicos, el término se usa con una connotacién a veces ligeramente di-
ferente, pues se refiere al estudio del modo en que las relaciones co-
loniales han reforzado vy justificado ciertas interpretaciones de la
Biblia, asi como el modo en que ésta ha de leerse ahora desde una
nueva perspectiva postcolonial. En algunos casos, todo esto va unido
a una discusion de los textos en el contexto de los antiguos imperios
en que fueron producidos y canonizados (-~Canon).

Postmilenialismo. La opinidn de quienes piensan que el -~milenio ha de

venir antes de la ~parusia, como preparacién para ella. Por lo gene-
ral, los postmilenialistas rechazan la idea de que el milenio vendra s6-
lo tras un gran mal, y que por lo tanto la maldad presente y crecien-
te puede verse como el modo en que Dios prepara el camino para el
milenio.
Aunque el ~liberalismo clasico no se ocupd mucho del milenio, y ra-
ra vez hablé de él (por lo que algunos le dieron el titulo de “amilenia-
lista”), los ~premilenialistas frecuentemente han dicho que los libe-
rales son “postmilenialistas” porque muchos de ellos buscaban
mejorar la sociedad y el mundo como si con ello esperasen traer el
milenjo. Ciertamente, dentro del liberalismo cldsico se hablaba fre-
cuentemente de “construir el -+Reino”, y hasta de “traer el Reino”.

Postmodernidad. La nueva edad que segdn algunos ha surgido o estd
surgiendo segtin va pasando la ~modernidad. Desde esta perspecti-
va, segin el mundo se vuelve mas pluralista la “metanarracion” (es de-
cir, el »~mito bdsico que le da forma a una cosmovisién) de la moder-
nidad estd perdiendo poder. Mientras la modernidad se caracterizaba
por un “optimismo epistemoldgico”, creyendo que el conocimiento
era una realidad objetiva y siempre creciente, que llevarfa hacia la
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aceptacion universal de sus descubrimientos, la postmodernidad se
muestra escéptica ante toda metanarracion, toda pretensién de obje-
tividad o universalidad, y especialmente todo discurso politico, lite-
rario o religioso que pretenda representar toda la realidad, o estar Ii-
bre de toda perspectiva.

En el campo de la teologia, la postmodernidad le ha abierto el camino
a una cosmovisién que ya no ve el universo como un sistema cerrado de
causa y efecto, sin lugar alguno para la actividad divina, como en el ca-
so de la metanarracién moderna. Por otra parte, al negar el valor de to-
da metanarrativa, la postmodernidad puede debilitar los intentos de co-
rregir la injusticia o de promover la igualdad, puesto que tanto la justicia
como la igualdad y otras ideas semejantes tienen poder solamente en
cuanto forman parte de una metanarracién generalmente aceptada.

Potencia. ~Acto.

Potentia Dei absoluta. Parte de la distincidn, que se originé en el siglo on-
ce, pero surgi6 a la superficie de la discusién teoldgica vy filoséfica ha-
cia fines de la Edad Media, entre dos modos o niveles del poder de Dios:
la potentia Dei absoluta'y la potentia Dei ordinata—el poder de Dios
absoluto y su poder ordenado. Este era un modo de escapar de las di-
ficultades causadas por la idea de la ~omnipotencia divina. Si Dios es
omnipotente, ;puede Dios actuar de modo contrario a la logica? ;Pue-
de Dios cambiar los principios de la i6gica? Segin el poder absoluto de
Dios, ciertamente puede. Pero Dios ha determinado que [a divina om-
nipotencia funcionard sélo dentro de ciertos pardmetros, y por lo tanto
dentro de ellos, dentro del poder ordenado de Dios, Dios no puede
cambiar los principios de la légica. Juan Duns Escoto (c.1265-1308),
por ejemplo, declaré que, bajo su potentia absoluta Dios no tiene que
aceptar los ~méritos de Cristo como infinitos, ni tiene que aplicarselos
a la humanidad pecadora; pero, dentro de los pardmetros de su poten-
tia ordinata, Dios libremente ha determinado aceptar los méritos de
Cristo como pago infinito por todo el pecado humano. Otros telogos
posteriores llevaron la distincién mds lejos, afirmando que los argumen-
tos acerca de la racionalidad de la encarmnacion de Dios en un ser hu-
mano eran vélidos solamente segin la potentia ordinata y no son por
tanto absolutamente ciertos, pues Dios pudo igualmente decidir encar-
narse en una bestia 0 en una roca.

Pragmatismo. Escuela filoséfica que aparecié en los Estados Unidos
hacia fines del siglo diecinueve y principios del veinte, bajo la direc-
cién, primero, de Charles Sanders Peirce (1839-1914), y después de
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William James (1842-1910) y John Dewey (1859-1952). En reaccién
contra el idealismo de buena parte de la teologia anterior, el pragma-
tismo afirmaba que el valor de una doctrina depende no tanto de su
verdad como de su uso para la vida. Aunque tal no era el propdsito
de sus fundadores, en algunos circulos el pragmatismo a la larga se
volvié la teoria que afirmaba que cualquier cosa que funcione y pro-
duzca los resultados apetecidos es aceptable, y que cualquier cosa
que no produzca resultados tangibles carece de importancia. Es en
este sentido que el término se usa generalmente hoy.

Praxis. Palabra griega que significa accién, actividad, hecho, esfuerzo,
empresa, etc. En la teologia contemporanea se usa cominmente por
los tedlogos de la ~liberacién al insistir que no basta con hablar o cre-
er la verdad, puesto que la verdad cristiana es siempre verdad en ac-
cién, verdad en hechos. Luego, la praxis es accién liberadora. Empe-
ro la praxis no ha de confundirse con el activismo, puesto que no toda
accién es liberadora, y la praxis misma puede tomar la forma de re-
sistencia o de reflexién liberadora. ~Ortopraxis.

Presciencia. En |a teologia cldsica, el aspecto de la ~omnisciencia di-
vina por el cual Dios conoce los acontecimientos que todavia no han
tenido lugar y las cosas que todavia no existen. El concepto mismo ha
sido muy debatido entre teélogos y filésofos, puesto que si Dios co-
noce todos los futuros contingentes (--Contingencia), no parecen ya
ser contingentes, sino necesarios, y la libertad (—~Albedrio) parece no
ser mds que una ilusién. Tomds de Aquino (c.1225-74) y otros entre
los ~escolasticos discutieron repetidamente cémo Dios puede cono-
cer los futuros contingentes sin hacerlos necesarios. Algunos te6logos
-reformados (en particular Beza, Zanchi, y mas tarde algunos dentro
del »escolasticismo reformado) utilizaron la presciencia divina como
argumento para probar la doctrina de la —>predestinacién—con la
consecuencia de que la predestinacién se volvié —predeterminismo.

Predestinacion. La doctrina segtn la cual Dios ha determinado de an-
temano quiénes han de recibir la vida eterna—en otras palabras,
quiénes son los “elegidos” (»Eleccién). Aunque muchos teélogos que
defienden la doctrina de la predestinacién se niegan a decidir en
cuanto a ello, otros afirman que la contraparte légica también es cier-
ta: que Dios ha determinado quién se condenara eternamente—en
otras palabras, quién es “réprobo”. Esta Gltima posicién se llama “pre-
destinacién doble”, puesto que existe tanto una predestinacion para
la salvacién, como otra para la condenacién.



Predestinacion

No cabe duda que el término “predestinacién” y muchos de sus deri-
vados aparecen repetidamente en la Biblia, particularmente en la lite-
ratura paulina. Empero, fue San Agustin (354-430), en sus controversias
con Pelagio y sus seguidores, quien primero desarroll6 extensamente la
doctrina de la predestinacién (~Agustinianismo; —~Pelagianismo; —Se-
mipelagianismo). Agustin habia quedado convencido a través de su
propia experiencia que su justificacién no se debia a su propia inicia-
tiva (~Albedrio), sino mds bien a la ~gracia de Dios obrando en él. Es-
taba convencido de que las consecuencias del —pecado son tan gran-
des, que los pecadores no pueden por si mismos hacer nada que no sea
pecado. Si tienen libertad, pero todas sus opciones son pecaminosas. Se
requiere una intervencién divina para capacitar al pecador a aceptar la
oferta de salvacién y vida nueva. Esta intervencién no se puede deber
a algo que el pecador haga o desee, sino dnica y sencillamente a la ini-
ciativa divina. Sin la gracia de Dios, la humanidad no es mas que una
“masa de condenacion”. Si por nosotros fuese, en nuestro estado peca-
minoso solamerite podriamos rechazar la gracia de Dios. Pero la gracia
de Dios es irresistible, y obra en el pecador para producir la conversién.
Segln Agustin dirfa, antes de que creamos la gracia Dios “opera” en no-
sotros para que podamos creer, y después “coopera” con nosotros pa-
ra que podamos producir frutos dignos de Dios. Si la gracia es irresisti-
ble, y no todos creen, ello se debe a que Dios les concede gracia a unos,
y no a otros. Esto lo hace Dios segtn su secreto consejo, sin razén par-
ticular alguna que tenga que ver con las acciones del pecador. De ahi
la doctrina de la predestinacion. En cuanto al ndmero de los predesti-
nados, Agustin llegd a especular que seria el mismo nimero de los dn-
geles caidos, y que el propdsito de predestinar a algunos pecadores pa-
ra la salvacion fue llenar el nimero de los ejércitos angélicos, diezmado
por el pecado.

Dejando a un lado esta Gltima especulacién, resulta claro que la doc-
trina de Agustin de la predestinacién no es, como en otros casos, una
deduccién légica de la ~omnisciencia y la ~omnipotencia divinas, ni
de otras especulaciones sobre la naturaleza de Dios. Es mas bien el re-
sultado del ardiente deseo de Agustin de atribuirle la salvacién sélo a
Dios y a su gracia, y de asegurarse de que los creyentes no puedan re-
clamar que han creido porque son de algin modo mejores o mds sa-
bios que quienes no creyeron.

Aungue en teoria la doctrina de Agustin fue generalmente aceptada, en
realidad se mitigd u oculté lo suficiente para no crear demasiadas di-
ficultades o reacciones. Si fue tema de amargas controversias en tiem-
pos carolingios, cuando el monje Gotescalco salié en defensa de la
doctrina de Agustin en su forma mds extrema, insistiendo en la predes-
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tinacién doble. La oposicion fue tal que Gotescalco pasé el resto de sus
dias prisionero. Mas tarde, la mayoria de los ~escoldsticos—incluso To-
més de Aquino (c.1225-74)—afirmaron la doctrina de la predestina-
cién, pero siempre suavizandola, o colocdndola en el trasfondo de mo-
do que no afectase el modo en que se entendia el -»ordo salutis.

Casi todos los reformadores, y ciertamente Lutero y Calvino, reafirma-
ron los puntos esenciales de la doctrina agustiniana de la predestina-
cién. Para Lutero y para Calvino, como antes para Agustin, tal doctri-
na no es el resultado de la especulacién sobre la naturaleza y el
poder de Dios, sino mas bien una expresién de la experiencia de sal-
vacién por la gracia de Dios, y solamente por la gracia. Este fue uno
de los principales puntos de conflicto entre Lutero y Erasmo, quien ar-
gumentaba que la predestinacion destruye la libertad y la responsa-
bilidad. Empero, con el correr del tiempo la tradicion —luterana, aun-
que continud afirmando la predestinacién, no la subray6 tanto como
la ~reformada. En el siglo diecisiete, la ortodoxia calvinista insisti6 a
tal punto en la predestinacién y sus doctrinas paralelas de la gracia
irresistible, de la —perseverancia de los santos y la ~expiacién limi-
tada (particularmente en su controversia contra el »arminianismo),
que tales doctrinas vinieron a ser marca esencial del ~calvinismo.
Por Gltimo, en el siglo veinte el teélogo reformado Karl Barth (1886-
1968) expresé su desacuerdo tanto con Agustin como con Calvino so-
bre este punto, al mismo tiempo que sostenia cierta versién de la pre-
destinacion. Segin Barth, la gran falla de las doctrinas tradicionales
de fa predestinacién es que centran su atencién sobre la salvacién in-
dividual, y no en Jesus, quien es el centro de la teologia y el Elegido.
La doctrina de la predestinacion significa que Jesucristo es tanto el Ele-
gido como el Réprobo de Dios, por cuanto lleva los pecados de todos,
y en él todos resultan electos. Aunque la doctrina de Barth sobre es-
te punto no estd completamente clara, se le ha acusado por ello de in-
clinarse hacia el —universalismo.

Predeterminismo. La doctrina segun la cual todo cuanto sucede ha si-
do determinado de antemano. Ha de distinguirse claramente de la
»predestinacion, que se refiere sélo al destino final de las personas, y
no a otros asuntos. El predeterninismo tiene una larga historia, puesto
que lo sostuvieron muchos >estoicos, y en tiempos mds recientes ha
habido quienes han insistido en que, puesto que el universo es como
una vasta maquinaria, en la que todo cuanto sucede es resultado de lo
que sucedié anteriormente, todos sus movimientos y acontecimientos
estan predeterminados. Sin lugar a dudas, tal predeterminismo niega
el libre ~albedrio asi como la responsabilidad humana.



Premilenialismo

A pesar de la importante diferencia entre el predeterminismo y la
predestinacién, en el fragor del debate algunos han tratado de defen-
der esta dltima con argumentos que en realidad son predeterministas.
Asi, por ejemplo, el argumento que afirma que puesto que Dios es
—omnisciente el futuro ya estd determinado tiende a demostrar, no s6-
lo la predestinacién, sino también el predeterminismo. La mayoria de
los tedlogos que han defendido la doctrina de la predestinacién han
cuidado de no caer en el predeterminismo.

Preexistencia de Cristo. La ~cristologia ortodoxa por largo tiempo ha
sostenido que el que se encarnd en Jesis existia antes de su nacimien-
to fisico y terrenal. Quienes se oponen a tal ensefianza reciben co-

: mdnmente el nombre de “adopcionistas”, lo cual indica que sostienen
que Jests fue un ser humano como cualquiera otro que fue adoptado
como hijo de Dios. (Técnicamente, empero, el término “~adopcionis-
mo” se reserva para [a posicién de ciertos tedlogos espaitoles del si-
glo octavo que si creian en la preexistencia de la Segunda Persona de

‘ la Trinidad, pero se negaban a llamarle “Hijo".)

En los grandes debates del siglo cuarto entre entre el ~arrianismo y la
fe —nicena, lo que estaba en juego no era la preexistencia de Cristo,
en cuyo punto todos concordaban, sino su preexistencia eterna, y por
lo tanto su plena divinidad, que los arrianos no aceptaban.

Preexistencia de las almas. La opinién segtn la cual las almas existen an-
tes de nacer en el cuerpo que ahora tienen. Tales teorias aparecen en di-
versas religiones y frecuentemente se relacionan con la —transmigracién
de las almas, segtn la cual las almas pasan por un ciclo de encarnacio-
nes sucesivas. En sus didlogos, Platén presenta a Sécrates explicando el
conocimiento (~Epistemologia) como el resultado de lo que el alma
aprendi6 antes de nacer mediante la contemplacién de las ideas del
mundo puramente inteligible. Entre los cristianos, Origenes (c.185-c.254)
sugirié que al principio todas las almas eran “intelectos puros”, y que el
mundo fisico fue creado como residencia provisional para las almas ca-
idas. Las que cayeron mds drdsticamente son los demonios, y a la pos-
tre todas serdn restauradas a su naturaleza primigenia como puros inte-
lectos. Agustin coqueted con la idea de la preexistencia de las almas por

' algdn tiempo, pero a la postre la rechazd, como lo ha hecho la mayoria

de la tradicién cristiana a partir de entonces.

Premilenialismo. La posicién que espera que el ->milenio venga después
de la »parusia, por lo general después de un tiempo de gran corrup-
cién que se conoce como la “gran tribulacién”. Aunque el premilenia-
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lismo tiene antecedentes medievales, las posturas premileniales presen-
tes comenzaron a desarrollarse a principios del siglo diecisiete, y au-
mentaron en popularidad, primero en Inglaterra y luego en los Estados
Unidos, en el siglo diecinueve. Su sentido de que el milenio vendra tras
una gran tribulacién frecuentemente fleva a fos premilenialistas a de-
sentenderse de las estructuras sociales y politicas del mal, o al menos
a no resistirlas, sobre la base de que tal mal es inevitable como prepa-
racion para la venida del Sefor. A fines del siglo veinte, habia en los
Estados Unidos dirigentes politicos que argumentaban que, puesto
que el retorno de Cristo lo pondrd todo en orden, los cristianos no de-
ben preocuparse mucho por la destruccién del medio ambiente, y de-
ben sentirse libres para explotarlo en beneficio propio.

Presbiterianismo. El nombre que se les da a aquellas ramas de la tradi-
cidn ~reformada que se caracterizan por un gobierno “presbiteriano”,
es decir, un gobierno en el que los “ancianos” o “presbiteros”, unidos
en un cuerpo que frecuentemente se llama “presbiterio”, ejercen las
funciones de ~obispo. El presbiterianismo se originé en Escocia, y allf
se expandié hacia Norteamérica, Australia, Nueva Zelandia y otras tie-
rras colonizadas por los britanicos.

Presencia real. Afirmacién de la presencia de Cristo en la ~Eucaristia.
Tal presencia real puede ser fisica, como el caso de la »transubstan-
ciacién o la ~consubstanciacién, o puede ser espiritual, como en el
~virtualismo de Calvino. El término se usa comtnmente para excluir
la postura de quienes sostienen que la presencia de Cristo es mera-
mente simbdlica, de modo que Cristo estd presente porque los simbo-
los eucaristicos nos lo recuerdan. Empero, en algunos circulos que
afirman la presencia real y fisica del cuerpo de Cristo en el pan y el
vino consagrados, todo lo que no sea tal presencia fisica es conside-
rado una negacién de la presencia real.

Principio protestante. Frase acufiada por Paul Tillich (1886-1965) con
la que se referia a la resistencia tradicional del protestantismo a dar-
le autoridad final y absoluta a cualquier criatura, ya sea la iglesia, ya
la jerarquia, o hasta la Biblia. La razén de esto es que Dios y su gra-
cia exceden los limites de toda autoridad creada, y por lo tanto la fe
es siempre —paraddjica, pues sabe que su propio contenido no es re-
almente su objeto. Segun Tillich, el “principio protestante” no se limi-
ta al protestantismo, ni siquiera al cristianismo, sino que es basico en
toda fe auténtica. Obviamente, al asi expresarse Tillich estaba descri-
biendo su propio entendimiento del cristianismo, y descontando la
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fuerte tendencia en muchos circulos protestantes de darle a la Escri-
tura precisamente la suerte de autoridad Gltima que el “principio pro-
testante” no deberia permitir.

Probabilismo. Teoria propuesta por Bartolomé Medina (1528-80) al co-

mentar sobre la Summa theologica de Santo Tomas en la Universidad
de Salamanca. Medina le aplicé a la accién moral un principio que
por largo tiempo habia sido comin en cuestiones teoldgicas. De
igual modo que es licito sostener una opinién probable aunque no
se haya probado, también es licito seguir una conducta probable-
mente correcta, aungue no se esté seguro de ello. Lo que es proba-
ble no es mandatorio, puesto que no se ha probado; pero el hecho
mismo de que es probable quiere decir que es razonable, y por lo
tanto aceptable.
Algunos moralistas posteriores extendieron el argumento de Medina
afirmando que siempre que no se esté seguro de que una accién es
pecaminosa es licita, y por lo tanto el “probabilismo” se volvié siné-
nimo de la laxitud moral.

Procesion. Aparte de su uso littdrgico, en el que se refiere a una marcha,
unas veces de celebracién y otras de penitencia, hacia el altar o ha-
cia alg(in centro de peregrinacién, el término “procesién” se usa en
la teologia para referirse a la relacién del ~Espiritu Santo con las
otras dos personas de la ~Trinidad: segln el Credo ~Niceno, mientras
el Hijo es “engendrado” por el Padre en lo que normalmente se {la-
ma “~filiacién”, el Espiritu “procede” del Padre. Fueron los grandes
capadocios—Basilio de Cesarea, Gregorio de Nacianzo y Gregorio de
Nisa—quienes primero intentaron establecer esta distincién, declaran-
do que, mientras el Hijo es engendrado directamente por el Padre, el
Espiritu procede “del Padre a través del Hijo”, por —inspiracién. En el
Occidente, empero, Agustin y otros entendian de modo diferente la
procesién del Espiritu Santo. Segin esta postura, el Espiritu es el vin-
culo de amor que une al Padre y al Hijo. Esta diferencia se encuentra
a la raiz de la controversia en torno al »Filioque, cuando la Iglesia Oc-
cidental alter6 el Credo, afadiéndole {a frase segin la cual el Espiri-
tu procede “del Padre y del Hijo".

Proceso, teologia del. Escuela teolégica del siglo veinte construida so-
bre los fundamentos de la filosoffa del proceso desarrollada por Alfred
North Whitehead (1861-1947). Dos de sus figuras prominentes fueron,
en la primera generacién, Charles Hartshorne (1897-2000) y en la pro-
xima generacion, John Cobb (1925-). La filosofia del proceso ve la re-
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alidad, no como una serie de objetos dados, sino como una serie de
acontecimientos continuados. La realidad estd constantemente vi-
niendo a ser, y de ahi el nombre de “proceso”. Los elementos funda-
mentales que producen la realidad son acontecimientos o, usando tér-
minos mas técnicos, “ocasiones actuales”. Estas ocasiones actuales
son dirigidas por el principio mas alto de toda la realidad, que es ia
creatividad.

Construyendo sobre tales cimientos, Hartshorne, Cobb y otros han de-
sarrollado una teologia que no ve a Dios como un ser estatico, sino
mds bien como la ocasién actual que incluye todas las demads. Esto
quiere decir que el mismo Dios también estd viniendo a ser, que to-
davia no estd completo o términado. Dios es parte del proceso. Tam-
bién quiere decir que todas las otras ocasiones anteriores son parte de
Dios. Empero, puesto que Dios trasciende la totalidad de las ocasio-
nes del universo, este sistema no resulta ser ~panteista, sino mas bien
~panenteista.

La teologia del proceso considera que Dios es parte del universo, pe-
ro lo trasciende, continuando siempre su propio proceso. Esto impli-
ca que el futuro es desconocido e impredecible, hasta para Dios, quien
va tomando forma segin el futuro acontece. Es por esto que muchos
tedlogos han criticado a la teologia del proceso. Por otra parte, esta te-
ologia ha ganado tierra fértil en otros circulos, particularmente porque
implica que Dios puede verdaderamente responder a los aconteci-
mientos, que Dios es libre, y que por tanto es posible hablar de Dios
empleando la metafora de una persona que responde a otra. Puesto
que Dios se revela en todas las ocasiones actuales, todo es parte de la
—revelacién divina, y por tanto la teologia del proceso frecuentemen-
te tiene dificultades con la idea de una revelacién especial. Por la
misma razén, los tedlogos del proceso tienden a ver a Jesus, no como
Dios encarnado ( »Encarnacion), sino mdas bien como la mas clara de
las muitiples encarnaciones de Dios en todas las ocasiones actuales.

Profecia. Término griego que aparece en el Nuevo Testamento, asi co-
mo en la antigua traduccién griega del Antiguo Testamento—la Sep-
tuaginta. Por lo general se refiere a hablar en el nombre de Dios, ba-
jo inspiracién y mandato divino. En el Antiguo Testamento, los
profetas pronuncian palabras de juicio, direccidn y consuelo. En la
iglesia antigua, hablaban en medio de la congregacidn, proclamando
la palabra que Dios les habia dado. Luego, la “profecia” en muchos
casos era lo que hoy llamamos “predicacién”.

Aungue a veces el contenido de la profecia se refiere al futuro, tal no
es siempre el caso. Los profetas pueden hablar del futuro en el senti-
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do de prevenir a su audiencia del juicio inminente de Dios si no co-
rrigen sus caminos, o de prometerles restauracién después de un pe-
riodo de sufrimiento y castigo. También se refieren los profetas a la es-
peranza final de un tiempo de paz y justicia perfectas, de una nueva
tierra y un nuevo cielo. Luego, sin descontar la dimensién de la pro-
fecia que se dirige en ocasiones hacia el futuro, es necesario corregir
la idea comun, segtn la cual la profecia en el sentido biblico consis-
te en predecir el futuro, o en determinar un programa para los Gltimos
acontecimientos (~Escatologia).

La iglesia antigua, ante la necesidad de interpretar las Escrituras He-
breas en base a su experiencia de Jesucristo, hizo uso de la interpre-
tacion ~alegdrica y ~tipolégica, pero también interpreté algunos tex-
tos del Antiguo Testamento como anuncios proféticos de la venida de
Jests. Esto, y el influjo de un ambiente en el que los oraculos y adivi-
nos eran comunes, le dio a la profecia un sentido cada vez mas pare-
cido al de esos ordculos y adivinos, al punto que hay cristianos que
creen que todo |0 que sea “profecia”—desde Isaias en el Antiguo Tes-
tamento hasta el Apocalipsis en el Nuevo—es un anuncio detallado
de los acontecimientos futuros.

Propiciacién. Una ofrenda o sacrificio que se le ofrece a la Deidad pa-
ra evitar la ira divina, normalmente en expiacién por algin pecado.
En la tradicién cristiana es comn referirse a la muerte de Cristo co-
mo propiciacién por los pecados de la humanidad. En la teologia —tri-
dentina, la ~Eucaristia es un sacrificio propiciatorio que se ofrece an-
te Dios. El lenguaje de propiciaciéon también se emplea
frecuentemente en relacién a la ~penitencia. Empero en todos estos
casos es importante recordar que, aunque se hable de [a muerte de
Cristo en términos de propiciacidn, es Dios quien ofrece el sacrificio,
y por tanto la ira de Dios que ha de ser satisfecha es la contraparte del
amor de Dios.

Prosopon. Palabra griega que originalmente se referia al rostro, o a ve-
ces a la mdscara que los actores llevaban en el teatro. Puesto que en
latin la palabra persona puede tener un sentido semejante, el uso de
persona en la teologia —~trinitaria llevé a algunos teélogos de lengua
griega a sospechar que los de lengua latina eran ~modalistas, como
si el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo fuesen sélo tres mascaras o ros-
tros de Dios. Una confusion semejante resultaba cuando los griegos
usaban el término prosopon en el contexto ~cristolégico. A la postre,
se decidié que la mejor manera de traducir la palabra latina persona
al griego era —hipdstasis, y la palabra prosopon dejé de usarse.
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Providencia

Providencia. Aunque por io general se entiende en el sentido de que

Dios provee, la providencia implica mucho mds. La palabra se deri-
va del latin providere, que significa ver de antemano. Por ello, en su
uso cldsico se refiere a veces al conocimiento previo que Dios tiene
de las cosas. Empero en la mayor parte de los sistemas teolégicos im-
plica que Dios ve de antemano y por lo tanto mueve los aconteci-
mientos hacia el propdsito de la ~creacién. Es en este sentido que Cal-
vino subraya la importancia de [a providencia—énfasis que ha sido
caracteristico de toda la teologia —~reformada.
En algunos casos, la providencia se entiende de tal modo que impli-
ca que todo estd predeterminado, de modo que no hay libertad (-Pre-
determinismo). Empero tal no es necesariamente el caso, puesto que
es posible entender la divina providencia como el modo en que Dios
cumple sus prop6sitos divinos, aun a pesar de y a través de las accio-
nes de los pecadores.

Pruebas de la existencia de Dios. ~Dios

Purgatorio. En [a doctrina catdlica romana y ~ortodoxa oriental, el lu-
gar donde las almas de los difuntos van para ser purificadas y prepa-
rarse para ser admitidas al »cielo. En la literatura —patristica aparece
con relativa frecuencia la idea de que los creyentes que al morir no
estan listos para la presencia divina han de pasar por un proceso de
purificacién antes de ser admitidos a esa presencia. Origenes (c.185-
€.254) y otros se refieren a una purificacion por la que el alma ha de
pasar “como por fuego”. Agustin (354-430) sugiere la posibilidad de
que exista un lugar para quienes mueren en estado de —gracia, pero
no estan listos para ir al cielo. Pronto lo que Agustin propuso como
posibilidad se volvié la doctrina comtn de la iglesia y sus dirigentes,
quienes entonces comenzaron a sistematizar la idea del purgatorio, y
su fugar preciso en el orden de salvacién (-~Ordo salutis). Segin la
doctrina proclamada en los Concilios de Lyon (1274) y Florencia
(1439), el purgatorio es un lugar de castigo temporal (es decir, no eter-
no) y purificacion, de tal modo que las almas en el purgatorio a la pos-
tre serdn admitidas al cielo. £n el Occidente, pero no en el Oriente,
la doctrina fue definida con mas claridad en el Concilio de Trento
(1545-63), que siguiendo a Tomds de Aquino (c.1225-1274) distinguié
entre la culpa y la pena por el pecado. Aunque la culpa queda borra-
da por la gracia de Dios, la pena permanece, y es esto lo que se pa-
ga en el purgatorio.

La idea del purgatorio se relaciona estrechamente con las misas y ora-
ciones por los difuntos, para que sean librados del purgatorio y se les
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admita al cielo. Las ~indulgencias que se vendian en tiempos de la Re-
forma también se suponia que librasen al alma del purgatorio.

Los reformadores rechazaron la idea misma del purgatorio, principal-
mente porque se fundamenta en la ~salvacién por las ~obras y no por
la gracia. Esto les llevé entonces a rechazar también las oraciones por
los muertos, puesto que quienes ya estan en el cielo no necesitan ora-
ciones, y quienes estdn en el —infierno no recibiran provecho alguno
por ellas—aunque en alguna literatura patristica temprana se habla de
oraciones por los muertos.

Puritanismo. Aunque en el lenguaje corriente la palabra “puritano” tie-
ne connotaciones de rigorismo moral, en su sentido estricto el puri-
tanismo fue un movimiento que surgié en Inglaterra durante la segun-
da mitad del siglo dieciséis y la primera del diecisiete. Su propdsito
era “purificar” de todas las pricticas papistas, particularmente en lo
que se refiere al culto y al gobierno de la iglesia, y de este modo res-
taurar el cristianismo “puro” del Nuevo Testamento—de donde se de-
riva el nombre de “puritanismo”. El movimiento llevé a la revolucion
armada, a la reorganizacidn de la Iglesia de Inglaterra bajo un gobier-
no de tipo —presbiteriano, a la Asamblea de Westminster, y a la eje-
cucién del rey Carlos | en 1649. Tras la restauracién de la monarquia,
el Acto de Uniformidad del 1662 result6 en la deposicién de aproxi-
madamente dos mil ministros puritanos. Desde largo tiempo antes,
muchos puritanos habian huido del pafs, y algunos a la postre se es-

tablecieron en Nueva Inglaterra. )
Aunque la mayoria de los puritanos preferia el sistema presbiteriano

de gobierno, abia entre ellos también congregacionalistas, aut stas
e independientes, asi como grupos mds radicales en lo social como
los “niveladores”, los »misticos “buscadores” (Seekers), que buscaban
la inspiracién directa del »Espiritu, y los apasionadamente —~escato-
I6gicos “Hombres de la quinta monarquia”.

Q

Quietismo. En el sentido general, cualquier doctrina que sugiera que el
papel de los humanos en su relacién con Dios es de absoluta pasivi-
dad—pasividad que se refleja en una actitud semejante respecto a la
vida en la sociedad. Empero, en el sentido estricto, el término “quie-
tismo” se refiere a un movimiento iniciado por el mistico espafiol Mi-
guel de Molinos (c.1640-97), cuya Guia espiritual propugnaba la pa-
sividad total ante Dios. Todo lo que alma ha de hacer es esperar que
Dios actde. Las acciones morales o aun devocionales nada pueden
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hacer para acercar al alma a Dios. La oracién ha de ser una actitud de
silencio més bien que de habla o expresién, una actitud de paciente
espera mds bien que de peticién. El quietismo—a veces ilamado tam-
bién “molinismo”—se esparcié por toda ltalia, donde Molinos habia
vivido, y particularmente en Francia, donde Madame de Guyon
(1648-1717), en su Breve y fdcil método de oracion popularizd las
doctrinas de Molinos. Como parte de su devocién pasiva, los quietis-
tas frecuentemente se desentendian de los »sacramentos de Ia iglesia,
y por esta y otras razones fueron fuertemente criticados por los jesui-
tas y otros dirigentes eclesiasticos. El movimiento fue declarado heré-
tico por el papa Inocente IX en el 1687.

R

Racionalismo. Término cuyo sentido exacto depende casi completa-
mente de su contexto. Por lo general, se refiere a cualquier sistema
de pensamiento o metodologia de investigacién que emplee la —»ra-
zén como la medida final de la verdad. Empero esto puede entender-
se de muchas maneras diferentes. Los —escoldsticos de la Edad Me-
dia, y en el siglo diecisiete los escolasticos protestantes, desarrollaron
sistemas altamente sistematicos y racionales, pero tales sistemas se
fundamentaban en dltima instancia sobre las doctrinas aceptadas de
la iglesia y sobre la autoridad de la »revelacién, y no exclusivamen-
te sobre argumentos racionales. El ~deismo es una clase distinta de
racionalismo, pues rechaza todo intento de apelar a la autoridad re-
velada y trata de desarrollar una “religién natural” que sea comple-
tamente racional y evidente a cualquier persona que piense. La cri-
tica de Kant a la razén, que socavé los argumentos de los deistas asi
como de otros, puede considerarse una forma de racionalismo, aun-
que el propio Kant queria en buena medida mostrar los limites de la
razén. Muchos tedlogos —liberales del siglo diecinueve fueron tam-
bién racionalistas por cuanto buscaban desarrollar una interpretacién
del cristianismo que pudiese expresarse y defenderse en términos ra-
cionales.

Rapto. Tema comdn en la ~escatologia ~premilenialista. Se fundamen-
ta en Primera de Tesaloniscenses 4:15-17, y afirma que la iglesia se-
rd “raptada” para unirse a Cristo cuando venga la —parusia. Entre
quienes se preocupan por el rapto y el orden de los acontecimientos
finales, hay tres opiniones divergentes en cuanto al orden cronolégi-
co entre el rapto y la “gran tribulacién”. Los “postribulacionistas”
sostienen que la iglesia serd parte de la gran tribulacién, y que sola-
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mente tras esa tribulacién serd llevada a unirse con Cristo. Los “pre-
tribulacionistas” creen que el rapto vendrd antes de la gran tribula-
cién, y que la iglesia por tanto no pasara por las pruebas y dolores de
esa tribulacidn. Por (ltimo, los “mesotribulacionistas” creen que el
rapto vendrd durante la gran tribulacién, después que surja el ~Anti-
cristo, pero antes de las grandes pruebas y castigos.

Razodn y fe. La cuestién del papel de la razén en la fe se ha debatido a
través de toda la historia cristiana. A principios del periodo —patristi-
€0, ya encontramos quienes pensaban que la ~revelacién cristiana no
tiene nada que ver con la razén—por lo menos con la razén filosofi-
ca—y otros que sostenfan que hay una conexién o continuidad entre
ambas.

Ejemplo tipico de la primera de esas tendencias fue Tertuliano (c.155-
€.220), algunos de cuyos dichos al respecto se han hecho famosos:
“3Qué tiene que ver Atenas con Jerusalén? ;Qué tiene que ver la aca-
demia con la iglesia?” Y, “ha de creerse, porque es absurdo”. (Esta dl-
tima frase no queria decir que la irracionalidad sea la razén para
aceptar algo, sino mds bien que algunas cosas que los cristianos sa-
ben no pueden comprenderse, y por tanto no dejan otra alternativa
que creer en ellas.) Aun antes de Tertuliano, Taciano habia sostenido
posiciones semejantes. Tales posturas podian hasta reclamar para sf la
posicién de San Pablo en sus famosas palabras de que la locura divi-
na es mayor que la sabiduria humana. Esta actitud ha persistido a tra-
vés de los tiempos, tomando diferentes formas. A veces aparece, por
sj-m=l=, =~l~=i~=~d~ ~~= ~| »misti~i"-m~, ~'e e~ ~ca~i~~e~ ~fir—~

que sus experiencias y visiones sobrepasan la razén y la I6gica. En el m

sl uicCinave, Surc. Kicrkeouard (1813-55) .dopt6 ... po.tu.a se-
mejante contra la influencia predominante del ~racionalismo ~hege-
liano.
La segunda tendencia puede ilustrarse con Justino Martir (2-c.165),
, Clemente de Alejandria (c.150-c.215) y Origenes (c.185-c.254), quie-
nes concordaban entre si en que la ~Palabra o Verbo que se encarné
en Cristo fue la misma Palabra que ilumina a todos los que vienen a
este mundo, y cuya sabiduria por tanto reflejan los filésofos de anta-
fio (~Alejandrina, teologfa; ~Logos). Para ellos, la estructura racional
tanto del universo como de la mente es parte de la creacién de Dios,
y por tanto sirve de preparacion para el Evangelio. Luego, hay una
continuidad esencial entre la fe y la razon, y entre la filosofia y la te-
ologia.
Aunque el impacto de la segunda de estas tendencias fue tal que bue-
na parte de la doctrina cristiana vino a entenderse en términos filoso-
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ficos (~Neoplatonismo), especialmente a través de la influencia de
Agustin (354-430) y del falso Dionisio el Areopagita (c.500), por lo ge-
neral la temprana Edad Media siguié la tendencia de Tertuliano, dén-
dole prioridad a la fe y dedicandole poco esfuerzo a la especulacién
racional y filoséfica—con la importante diferencia de que, mientras
Tertuliano crefa que habia un conflicto entre la filosofia y la teologia,
la Edad Media por lo general estaba poco consciente de tales posibles
conflictos, pues se estudiaba poco la filosofia. La excepcién mas no-
table fue Juan Escoto Erigena (c.810-877), cuyas especulaciones extre-
madamente neoplaténicas le llevaron a un ~panteismo ~monista que
la mayoria de sus contemporaneos rechazaron.

Fue en el renacimiento intelectual que tuvo lugar en el siglo doce que
la cuestién de la fe y la razén surgié de nuevo a la superficie, cuan-
do un ndmero de eruditos comenzaron a aplicarle la “~dialéctica”—
esencialmente, la |6gica ~aristotélica—a cuestiones teolégicas. Figu-
ra prominente en esa empresa fue Pedro Abelardo (1079-1142), y la
enemistad de Bernardo de Claraval (1090-1153) contra él se debié
principalmente al uso que Abelardo hacia de la razén a fin de explo-
rar cuestiones en las que Bernardo estaba convencido que la fe bas-
taba. Como parte del mismo renacimiento intelectual, y poco antes de
los conflictos entre Bernardo y Abelardo, Anselmo de Canterbury
(1033-1109) combiné la fe con la razén de una manera que serfa ti-
pica de los grandes tiempos de la Edad Media. El propésito de Ansel-
mo era aplicarles la raz6n a las cuestiones de la fe, no porque pensa-
se que sin la razén no podia creer, sino mas bien porque estaba
convencido de que pensar acerca de lo que se ama es expresién de
ese mismo amor. Como él mismo lo expresé en una oracién, “No bus-
co, Senor, penetrar tus profundidades, con las cuales no puedo com-
parar mi mente; pero si deseo en alguna medida entender tu verdad,
que mi corazén cree y ama.” Y entonces concluye: “No busco enten-
der para creer, sino que creo para entender.” Luego, el famoso argu-
mento —ontoldgico de la existencia de Dios, y la discusién de Ansel-
mo sobre la razén para la ~encarnacién y sobre la racionalidad de la
—expiacién de Cristo no son realmente intentos de probar estas doc-
trinas, sino mas bien intentos de entenderlas mejor con la razén.

En el siglo trece, estas cuestiones se complicaron debido a la introduc-
cién a Europa occidental de varios de los escritos de Aristételes que
habian quedado olvidados por largo tiempo, y que ilegaron frecuen-
temente unidos a las obras de sus comentaristas musulmanes, en par-
ticular Averroes (1126-98) (~Averroismo). Pronto la postura filoséfica
de esos escritos vino a ser vista en muchos circulos como el punto cul-
minante de la filosofia y la razén. La antigua —~epistemologia, funda-
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mentada sobre presuposiciones —platénicas y —neoplaténicas, fue
fuertemente cuestionada. La nueva filosofia retaba muchas de las
doctrinas cristianas, tales como la de la —»creacion —ex nihilo, hacién-
dolas aparecer como contrarias a la razén. Algunos argumentaban que
la filosoffa y la razén han de tener primacia por encima de la teolo-
gia y la fe. A fa postre algunos buscaron evitar conflictos con las au-
toridades eclesidsticas declarando lo que segun ellos era la doctrina
de Averroes de una “doble verdad”, de tal modo que lo que es cierto
en el campo de la filosofia puede no serlo en la teologia. Otros reac-
cionaron rechazando la mayor parte de la nueva filosoffa.
Fue entonces que Tomds de Aquino (c.1225-74) produjo su imponente
sintesis en la que empleaba la Iégica y la metafisica aristotélicas, y sin em-
bargo afirmaba también la libertad de la teologfa para fundamentar su tra-
bajo, no sobre la metafisica, sino sobre la revelacion. Segtn Tomas, todo
lo que es necesario para la salvacién, Dios lo ha revelado. Tales verdades
estan igualmente disponibles tanto a los mds sabios como a los mas ig-
norantes, y esto ‘por revelacion divina. De otro modo, la salvacién serfa
a través del conocimiento filoséfico. Empero, algunas de esas verdades
que Dios ha revelado también son alcanzables mediante la razén (por
ejemplo, la existencia de Dios), mientras otras, tales como la - Trinidad y
la ~encarnacion, s6lo pueden conocerse a través de la revelacién y la fe.
Estas verdades no son racionales en el sentido de que la razén pueda de-
mostrarlas. Pero tampoco son contrarias a la razén. Si en algunos casos
parece que la razén las contradice, ello se debe a que la razén ha sido
mal empleada. Tal es el caso, por ejemplo, de la negacién por parte de
algunos filésofos de la creacion ex nihilo. En tales casos, la fe nos advier-
te que los fildsofos han errado, y de ese modo invita a los filésofos a es-
tudiar de nuevo sus argumentos, para encontrar los errores o las falacias
que les hayan descarriado.
Aunque para Tomds las verdades que sélo pueden conocerse me-
diante la fe son sélo unas pocas, el nimero de tales verdades fue cre-
ciendo segin la Edad Media fue avanzando. A la postre, Guillermo de
Ockham (c.1280-c.1349) declaré que la razén natural no puede sa-
ber cosa alguna acerca de Dios. En tales cuestiones, la razén y a te-
ologia no pueden mostrar mds que una posibilidad o probabilidad.
Lutero estudié bajo filésofos que concordaban con Ockham en este
punto. Por ello, no ha de sorprendernos que hablase de la “cochina
raz6n” como la causa de muchos errores en teologia, y que insistie-
se en la prioridad de la revelacién por encima de la razén. Por otra
parte, Calvino, Melanchthon y varios otros reformadores habian sido
adiestrados en el --humanismo que habia surgido como parte de un
intento de sobreponerse a algunas de las caracteristicas negativas de
247



248

Razén y fe

los tiempos finales de la Edad Media, y por lo tanto se mostraban mds
positivos hacia la razén, no como fuente de verdad religiosa, pero si
ciertamente como instrumento para entender, organizar y aplicar la
verdad revelada.

Los adelantos cientificos que han tenido lugar desde la Reforma, uni-
dos a la Guerra de los Treinta Afios y otras atrocidades cometidas en
nombre de la religién, llevaron a muchos intelectuales europeos a una
postura cada vez mas racionalista. René Descartes (1596-1650) esta-
ba dispuesto a negar cualquier cosa que no pudiese demostrar por
medios indubitables, y por lo tanto construyd un sistema que preten-
dia ser puramente racional y no depender de la revelacién o de cual-
quier otra autoridad externa. En la Gran Bretaa, la tradicién -~empi-
ricista siguié un camino paralelo, aunque fundamentaba sus
conclusiones, no sobre la razén pura pensando sobre si misma, como
lo hacia Descartes, sino mas bien sobre la observacion de los fenéme-
nos y las experiencias. El resultado fue una serie de sistemas que afir-
maban ocuparse de los temas tradicionalmente religiosos sobre bases
puramente racionales (~-Racionalismo). De estos diversos sistemas, el
que logré mayor auge fue el ~deismo, que frecuentemente se presen-
taba a si mismo ‘como una defensa del cristianismo, pero estaba dis-
puesto a defender solamente aquellos elementos de la fe cristiana que
se pudiesen demostrar mediante la razén, y que por tanto pudieran re-
ducirse a una “religién natural” que seria aceptable para cualquier
persona pensante en cualquier cultura o fe.

Todo este proceso se detuvo por la obra de Emmanuel Kant (1724-
1804) y su Critica de la razén pura, donde mostré que la razén, en lu-
gar de sencillamente reflejar lo que las cosas son, en realidad es par-
ticipe activo del conocimiento, pues obliga a todo cuanto percibe a
ajustarse a sus propios moldes y categorias. Esto hizo imposible preten-
der que la “razén pura” pudiera dirigirse con sentido alguno a temas
tales como Dios y otras cuestiones tradicionales de la teologfia.

Una vez que la razén habia quedado destronada como medio para
demostrar la religién y sus doctrinas, quedaban en esencia tres alter-
nativas. La primera de esas alternativas—que fue la que Kant mismo
siguié—fue fundamentar la religién en algo que no fuese la razén.
Kant sostenfa que ciertos principios religiosos, tales como la existen-
cia de ~Dios y la ~inmortalidad del alma, han de fundamentarse, no
en la “razén pura”, sino mds bien en la “razén practica” que es el
fundamento mismo de la ética con que se vive. Més tarde, Schleier-
macher (1768-1834) sostuvo que la sede de la religion no es el co-
nocimiento o la razén, ni tampoco la accién o la ética, sino el “sen-
timiento de dependencia absoluta”.
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La segunda alternativa tras la critica de Kant era fundamentar la reli-
gion en la revelacion, y dejar a un lado todo intento de justificarla o
de probarla sobre la base de la razén o la filosofia. Tal fue el camino
generalmente seguido en el siglo diecinueve por Kierkegaard, y en el
veinte por Karl Barth (1886-1968).

La tercera alternativa era concordar con Kant en cuanto al papel ac-
tivo de la mente en el conocimiento, y argumentar entonces que tal
es la naturaleza misma de todas las cosas y acontecimientos, que no
son mas que el desenvolvimiento de la mente o razén césmica. Tal fue
el camino propuesto por Hegel (1770-1831) y sus seguidores.

Mds recientemente, los trabajos de Karl Marx (1818-83) y Sigmund
Freud (1856-1939) han mostrado que la mente no es tan objetiva co-
mo la ~modernidad pretendio, pues los factores sociales y psicologi-
cos, a veces sin que el pensador mismo lo sepa, impactan y le dan for-
ma a la razén y sus procedimientos.

El resultado ha sido una tendencia creciente hacia el escepticismo res-
pecto a toda pretensién de la razén de ser “universal” u “objetiva”, y
esto a su vez ha llevado a la postura mas critica respecto a la razén
moderna que es caracterfstica de la ~posmodernidad.

Realismo. En lo que se refiere a la naturaleza de los »universales, la po-
sicién que afirma que son reales. Esta postura en filosoffa tiene con-
secuencias teolégicas. Por ejemplo, si la realidad de todos los indivi-
duos humanos estd en su naturaleza comin mds bien que en su
individualidad, la doctrina del »pecado original y su impacto sobre
toda la humanidad no presenta dificultad alguna, y también resuita
mds facil comprender cémo la muerte y resurreccion de una sola
persona, Jesus, pueden servir para todas. De igual modo, el realismo
tiende a ver la iglesia como una realidad celestial, representada en la
tierra por una —jerarquia, mientras que la posicién contraria, el -no-
minalismo, tiende a ver la iglesia como la comunidad de los creyen-
tes (~Eclesiologia).

El realismo extremo cree que lo universal es mds real que lo particu-
lar, y que por tanto los universales mas inclusivos son los mds reales.
La consecuencia inevitable es el ~monismo y el ~panteismo.

Recapitulacion. También anakephalaiosis. Literalmente, colocar algo
bajo una nueva cabeza. Por ello, en la teologia —patristica “recapitu-
lar” no significa, como hoy, resumir, o repetir brevemente. Se refiere
mas bien a la obra de Cristo al venir a ser la cabeza de una nueva hu-
manidad. El término, que aparece en Efesios, fue ampliamente usado
por Ireneo (murié ¢.202) y otros. Dentro de su marco de referencia te-
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oldgico, Addn es la cabeza de la vieja humanidad, y en éi todos he-
mos pecado. Para deshacer esa obra de Addn, Jesis se ofrece como
nueva cabeza. La idea de la ~iglesia como el “cuerpo de Cristo” ha
de entenderse literalmente. Puesto que Cristo ha conquistado el pe-
cado, y puesto que vive, los creyentes, como miembros de su cuerpo,
también conquistaran el pecado, y también viviran.

Puesto que la recapitulacién involucra crear de nuevo a la humanidad ba-
jo una nueva cabeza, buena parte de la obra de ~redencién consiste en
deshacer la -caida de la primera creacién, y por lo tanto Ireneo y toda
la tradicién que subraya la recapitulacién ven muchos puntos paralelos
entre |a historia de Adén y la de Jests. Adan fue tentado a través de una
mujer, quien era todavia virgen; JesGs fue traido al mundo por una virgen
madre. Adan fue derrotado a través de un arbol; Jesds gané su victoria por
el 4rbol de la cruz. La recapitulacién viene a ser entonces el proceso de
deshacer la historia de la condenacién a través de una nueva historia de
la salvacion.

Reconciliacidén. El dejar a un lado la —enajenacién y los conflictos, res-

taurando asi los lazos rotos del amor. En ese sentido se usa frecuen-
temente en el habla comiin, como cuando decimos por ejemplo que
una pareja se ha reconciliado. En la tradicién cristiana se refiere fre-
cuentemente a la restauracién de los vinculos de amor y de obedien-
cia entre la humanidad y Dios. El término se usa también para refe-
rirse a la restauracion de los vinculos de amor y respeto que han de
unir a los humanos, y que el pecado ha roto. En ese contexto, se afir-
ma repetidamente que la reconciliacién con Dios implica y requiere
la reconciliacién entre los creyentes.

Redencidén. Concepto que aparece en muchas religiones, entre ellas el

cristianismo y el judaismo. En el Antiguo Testamento, hay frecuentes
referencias a la redencién de un prisionero mediante el pago de un
rescate, o la redencidn de un terreno pagando la deuda sobre él. Es
en base a ese sentido que en el dia de hoy se habla por ejemplo de
“redimir un bono”. Normalmente, la redencién implica un pago, un
rescate por lo que se redime. Empero, en el Antiguo Testamento fre-
cuentemente Yahweh redime a Israel, y no siempre se sefala clara-
mente que se ha pagado un precio por tal redencién. En el Nuevo Tes-
tamento, la obra de Cristo en nuestro beneficio también recibe el
nombre de redencidn, y es en ese sentido que el término se usa mas
cominmente en la teologia cristiana, donde frecuentemente resume
la obra de Cristo como salvador. Al usar ese término, empero, es im-
portante recordar que, aunque ciertamente tiene connotaciones de
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rescate y pago, lo que Cristo ha hecho por los pecadores—su obra re-
dentora—es mucho mds que pagar por el pecado, y que por lo tanto
en este caso la redencién incluye mucho mas que comprar o pagar un
rescate.

En las discusiones acerca de la redencién y de la obra en Cristo en ge-
neral, los dos puntos que més se han discutido son, primero, cémo es
que Cristo nos salva, y segundo, el alcance de su obra redentora.

En cuanto a la primera de estas cuestiones, la teorfa que ha domina-
do la teologia occidental ha sido la de la muerte expiatoria, que al-
gunos llaman también |a teorfa “juridica” de la obra de Cristo. Segtn
esta opinién, Cristo nos salva porque en su muerte llevé el castigo que
debié ser nuestro, y asi pagé lo que le debiamos a Dios. Aunque apa-
recen elementos de esa teoria desde muchisimo antes, fue Anselmo de
Canterbury, en el siglo once, quien desarrollé su expresion clasica en
el libro Cur Deus homo?—;Por qué Dios se hizo humano? Anselmo ar-
gumenta alli que todo lo que los humanos son y pueden hacer ya se
lo deben a Dios, y que por tanto una vez que se ha cometido un pe-
cado la humanidad no tiene con qué pagar por él, puesto que cual-
quier cosa que pudiera ofrecer ya se lo debe a Dios. Lo que es mas,
puesto que Dios es infinito, una afrenta contra Dios es una deuda in-
finita, que ningun ser finito puede pagar. Y sin embargo, si ha de pa-
garse, esto debe hacerlo un ser humano, puesto que son los humanos
quienes han pecado. Luego, Dios se hizo hombre en Jesucristo para
de ese modo por sus sufrimientos y su muerte hacer un pago infinito—
la palabra tradicional es “—satisfacciéon”—por los pecados de toda la
humanidad.

No es necesario sefialar que esta teoria centra la -~obra de Cristo sobre
sus sufrimientos, y particularmente sobre la cruz. La--encarnacién vie-
ne a ser entonces el medio mediante el cual Jesis llega a la cruz, y su
resurreccién no es mas que la prueba del favor de Dios. En este caso,
Cristo es la victima en un sacrificio césmico. A veces esta teoria ha lle-
vado a algunos creyentes a establecer un contraste entre un Padre jus-
to y vengativo, y un Hijo amante, como si de alguna manera el Padre
hubiese obligado al Hijo a pagar lo que requeria.

En contraste con esta teoria sustitucionaria, otros han propuesto la de
la “influencia moral” o teoria “subjetiva” de la redencién. Segin es-
ta opinion, Jesuts nos salva ofreciendo un ejemplo tal de amor que si-
guiéndole nos reconciliamos con Dios. Dentro de este contexto, aun-
que la cruz y la actitud de Jesds hacia quienes lo crucificaron son el
punto culminante de la obra redentora, esa obra tiene lugar a través
de toda su vida, en sus ensefianzas y en sus relaciones con las gentes
en derredor suyo. Aunque muchos habfan sugerido tales opiniones
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antes, fue Abelardo, a principios del siglo doce, quien la propuso co-
mo alternativa a la teorfa sustitucionaria—y en particular a la opinién
de algunos de que era Satands quien tenfa un derecho de propiedad
sobre la humanidad, y que por tanto Jesds vino para pagar lo que se
le debia a Satands. Seglin el -racionalismo se fue haciendo cada vez
mds comdn a partir del siglo dieciocho, se emplearon varias teorfas de
la redencién semejantes a la de Abelardo como un modo de explicar
c6émo es que Jests nos salva, pero sin tener que apelar a la metéfora
de la deuda y el pago. Por ello, la mayor parte de los te6logos —libe-
rales del siglo diecinueve sostenfan esta teoria de una manera u otra.
El principal problema con esta teoria es que se acerca mucho al »pe-
lagianismo, porque parece implicar que, si tuviésemos el ejemplo e
inspiraciéon adecuados, somos capaces de alcanzar nuestra propia
salvacién—que el ->pecado es sélo algo que hacemos, y que podemos
dejarlo detrds con sencillamente decidirlo.

Una tercera interpretacion habla de la redencion como la victoria de
Cristo sobre el pecado y el mal. Aunque esta parece haber sido la te-
orfa mas comdn en la literatura cristiana antigua, fue el teélogo sue-
co Gustav Aulén (1879-1977) quien llamo al resto de la iglesia a vol-
ver a ella en su famoso libra Christus Victor—Cristo el Vencedor.
Segtin Aulén, en la era patristica la postura mas comun ante la cues-
tién de la redencidn era lo que él llama la “teorfa dramatica” porque
ve |a historia como un drama en el que Dios y el mal contienden. Esa
teoria no era ni la de Anselmo, ni la de Abelardo, no subrayaba la
muerte de Cristo como pago, ni su vida como ejemplo. Era una ter-
cera opinién segin la cual Cristo es sobre todo el conquistador de los
poderes del mal que habian tenido sujeta a la humanidad. Al optar por
el pecado, la humanidad se hizo esclava de Satands; lo que Jesus ha-
ce entonces es conquistar a Satandas entrando en sus dominios, y de
ellos saliendo como conquistador. Esto quiere decir que la obra de re-
dencién comienza con la ~encarnacién, y que todo cuanto sucede
desde entonces, incluso la crucifixién, la resurreccién, y la ~ascen-
sion de Cristo, sirve para romper el poder del pecado y los lazos que
nos esclavizaban.

En una variante de fa misma teorfa, se dice que la humanidad le per-
tenecia a Satands, quien tenia el derecho de propiedad sobre ella, y
la autoridad para usar de ese derecho torturando a los pecadores. En
sus sufrimientos, JesUs se ofrecié a Satands como rescate por la huma-
nidad, y en su resurreccion salié vencedor del que parecia haberse he-
cho su amo en la crucifixién. Como se ve, esta teoria es una versién
algo distinta tanto de la primera, la “juridica” como de la “dramdtica”.
Aun aparte de estas teorfas, otras han aparecido en la historia del cris-
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tianismo. Por ejemplo, algunos han pensado que Jesds era un mensa-
jero del mds alld que vino para llamarnos a una vida diferente. Otros
le han [lamado el “ejemplar” en el sentido —platénico, de modo que
toda una nueva creacion se forma siguiéndole a él, y muchos (-reca-
pitulacién) le ven como “el Nuevo Adédn”, la cabeza de una nueva hu-
manidad, cuyo cuerpo es la iglesia, de modo que en su resurreccion
y ascension todos los que estdn unidos a él como miembros de su
cuerpo tienen promesa y participacion en su vida y victoria. Esta dl-
tima postura se acerca mucho y frecuentemente se une a la “teoria
dramatica” de Aulén.

En cuanto al alcance de la redencién, la opinién mas comin a través
de toda la historia del cristianismo ha sido que Cristo murié por todos.
Sin embargo, como resultado de los debates entre el —arminianismo y
el »calvinismo estricto, la ortodoxia calvinista llegé a la conclusion de
que Cristo murié sélo por los electos (--Expiacidn, limitada).

Reformada, tradicién. Una de las principales tradiciones teolégicas
surgidas de la Reforma del siglo dieciséis. Las otras son el catolicismo
—tridentino, el ~luteranismo, el ~anabaptismo, y el —anglicanismo. La
tradicion reformada se deriva principalmente de la reforma suiza, y en
particular de Ulrico Zwinglio (1484-1531) y Juan Calvino (1509-64),
aunque pronto se expandié y llegé a incluir otras iglesias reformadas
en Holanda, la Iglesia Presbiteriana en Escocia y las que se derivan de
ella en varias partes del mundo, los hugonotes franceses, la Iglesia Re-
formada de Hungria, varias iglesias regionales en Alemania y muchas
otras.

La tradicién reformada concuerda con la luterana en la mayoria de los
puntos que las separan del catolicismo tridentino: la autoridad de las—Es-
crituras, la ~justificacion por la fe, el »sacerdocio de todos los creyentes,
etc. Concuerda con el luteranismo, el catolicismo y el anglicanismo (y
contrasta con algunos elementos dentro del anabaptismo) en reconocer
la autoridad de los antiguos credos y concilios, especialmente en cues-
tiones tales como la - Trinidad, la -»encarnacién, el ~bautismo de parvu-
los, etc. Difiere del luteranismo en su modo de entender la-presencia re-
al de Cristo en la ~Eucaristia, y también por el énfasis que hace sobre
cuestiones tales como la soberania y -»providencia de Dios, el proceso de
la -santificacién, el uso de la ~Ley entre los creyentes, el impacto del
-»pecado sobre la humanidad y sobre toda la creacién, y la obligacién de
los cristianos de participar activamente en la construccion de la sociedad
civil. Aunque en fecha posterior la tradicién reformada se conocié sobre
todo por su énfasis en la »predestinacién, en este punto Calvino concor-
daba con Lutero, y fue s6lo una serie de controversias entre los reforma-
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dos mismos lo que llevé al énfasis particular del ~calvinismo ortodoxo so-
bre la predestinacién y sus corolarios.

Durante el siglo dieciséis, el principal punto de desacuerdo entre los lu-
teranos y los reformados era el modo en que se entendia la presencia
de Cristo en la comunién. Lutero creia que esa presencia era fisica, de
tal modo que el cuerpo de Cristo estd presente en, en torno, y con el
pan, que sin embargo sigue siendo pan (~Consubstanciacién). Esto
quiere decir que quien recibe el sacramento recibe a Cristo, aunque al-
gunos lo hacen para su propia condenacién. Zwinglio se inclinaba
mds a pensar que la comunién tiene un significado simbélico que
apunta hacia Cristo y hacia su muerte, y rechazaba cualquier nocién de
que hay una presencia particular de Cristo en el servicio eucaristico.
Mientras Calvino no concordaba con Lutero, también diferia de Zwin-
glio, puesto que sostenia que Cristo estd realmente presente en la Eu-
caristia, pero que esa presencia es espiritual, revelada a los creyentes
por la fe. El cuerpo fisico de Cristo estd en el cielo, y es sélo en virtud
del Espiritu Santo (~Virtualismo) que el creyente se une a ese cuerpo y
recibe sus beneficios—por asi decir, es llevado al cielo, donde esta
Cristo. Luego, siempre ha habido dentro de la tradicién reformada dos
tendencias opuestas en cuanto a la presencia eucaristica de Cristo, y esa
situacion continda hasta el dia de hoy.

El énfasis reformado en la soberania y providencia de Dios implica
que dentro de esa tradicién se confia en que Dios esté llevando a ca-
bo sus prop6sitos aun cuando el pecado parece prevalecer, que el mal
sera derrotado, y que los creyentes han de confiar en Dios en lo que
a esto se refiere.

El énfasis reformado sobre la santificacién viene principalmente de
Calvino, quien estaba convencido de que el cristianismo es mucho
mds que un camino hacia la salvacién. Al tiempo que concordaba con
Lutero en que la salvacién se recibe por la gracia inmerecida de Dios,
y no requiere justicia u obras por parte del pecador, también estaba
convencido de que la justificacién es sélo el principio de un proceso
por el cual Dios va llevando a la humanidad hacia sus divinos propé-
sitos. La meta final no es sélo salvar las almas de los pecadores, sino
santificarlos. Por esa razén, mientras el principal peligro en que los lu-
teranos tienden a caer es el —antinomianismo, el peligro paralelo
dentro de la tradicién reformada siempre ha sido el legalismo.

En relacidn estrecha con este Gltimo énfasis, la tradicidn reformada
también subraya el valor positivo de la Ley para la vida del creyente.
Tanto Lutero como Calvino, siguiendo a Pablo y a muchos otros, ve-
ian la Ley como un modo de mostrar el pecado, de hacer ver la insu-
ficiencia humana, y asi de apuntar hacia su contraparte, el Evangelio.
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Ambos crefan que la Ley tiene lugar en el proceso de darle forma a
la sociedad civil. Empero Calvino, mucho mas que Lutero, subrayaba
también la necesidad de que los cristianos estudien la Ley de Dios co-
mo guia en el proceso de santificacién (~Ley, tercer uso de la).

Por dltimo, en cuanto a la cuestion del impacto del ~pecado, Lutero
y Calvino tendian a estar de acuerdo, pero al tiempo que buena par-
te de la tradicion luterana posterior no subrayé demasiado este pun-
to, el mismo vino a ser una de las caracteristicas principales de la tra-
dicién reformada, junto a un énfasis semejante sobre la
predestinacion. Esto fue el resultado de una serie de controversias que
llevaron en Holanda al Sinodo de Dodrecht (1618-19) y en Inglaterra
a la Asamblea de Westminster (1643). Alli se determiné que el ->cal-
vinismo ortodoxo ha de afirmar, no sélo la doctrina de la predestina-
cién absolutamente incondicional, sino también que la —gracia es
irresistible, que la humanidad ha quedado totalmente depravada por
el pecado (~Depravacién, total), que Cristo murié sélo por los elegi-
dos (—~Expiacién limitada) y que, puesto que su fe se fundamenta en
el decreto divino de la predestinacion, los santos perseveraran y no
caeran de la gracia (-Perseverancia).

En cuanto a la sociedad, la tradicién reformada tiende a adoptar una
postura mas radical que la luterana. Lutero sostenia que hay “dos rei-
nos”, el uno civil y el otro religioso, y que aunque los cristianos per-
tenecen a ambos es necesario mantener siempre esa distincién. Por
esto y por otras razones, el luteranismo ha tendido a ser politicamen-
te mds conservador que la tradicién reformada. En contraste, Zwinglio
murié en el campo de batalla, y a partir de entonces la tradicion re-
formada se ha visto involucrada en movimientos de rebelién en luga-
res tales como Escocia, Inglaterra, los Paises Bajos y aun las colonias
britanicas de Norteamérica. Frecuentemente, estos movimientos de re-
belion se han establecido la meta de reformar la sociedad para hacer-
la concordar mas con la voluntad de Dios—lo que bien puede verse
como la faceta sociopolitica de la doctrina de la santificacion.

Reformata semper reformanda. Lema de la tradicién —reformada, que
indica que la iglesia siempre ha de estar en proceso de ser reformada
por la ~Palabra de Dios. La reforma no es jamds algo que se ha alcan-
zado, y que la iglesia entonces pueda dejar atrds para dedicarse a
otros asuntos. La reforma es la accién continua de la Palabra dentro
de la iglesia. La iglesia, como cada uno de sus miembros, estd siem-
pre en proceso de -santificacién. Al igual que en el caso de los indi-
viduos la santificacién no es obra de ellos, |a reforma de la iglesia tam-
poco es obra de la iglesia misma, sino de Dios quien actda en ella.
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Regeneracién. Literalmente, “nuevo nacimiento”. Los cristianos siem-
pre han afirmado que es necesario nacer de nuevo, como Jesds le di-
jo a Nicodemo. Sin embargo, la forma que ese nuevo nacimiento to-
ma, y en particular su relacién con el --bautismo, han sido puntos de
amplia divergencia. Resulta claro que en los primeros tiempos ->pa-
tristicos el bautismo estaba fuertemente unido a la regeneracion, pues-
to que en él se sefalaba la muerte a la vida vieja y el nacimiento a la
nueva. Empero, segin la sociedad civil se fue volviendo coextensiva

mismo que nacer a la iglesia, y seglin esto se fue reflejando en la prac-
tica de bautizar a todo parvulo poco después de su nacimiento, y se-
gun la eficacia del bautismo lleg6 a entenderse en términos casi me-
canicos, se fue perdiendo la necesidad de subrayar la regeneracion,
que en teoria tenia lugar cuando el parvulo era bautizado. Fue en
tiempos de la Reforma que surgié una amplia variedad de opiniones
respecto a la regeneracion. El catolicismo ~tridentino insistia en la efi-
cacia del bautismo como regeneracion. Al otro extremo, la mayoria de
los anabaptistas pensaba que el bautismo era una sefial que debia se-
guir al nuevo nacimiento, y que no lo efectuaba, puesto que ese nue-
vo nacimiento es accién del Espiritu Santo en el creyente. La mayo-
ria de quienes siguen las tradiciones —anglicana, —~luterana y
—reformada, al tiempo que insisten en la iniciativa del Espiritu en la
regeneracion, retienen el bautismo de parvulos, por lo general inter-
pretandolo como una promesa efectiva de regeneracién. Sin embar-
go, con el correr del tiempo, estas tradiciones comenzaron a hablar
menos de la necesidad del nuevo nacimiento, dando asi lugar a una
serie de movimientos dentro de ellas que insistian en tal necesidad, y
que frecuentemente eran vistas con sospechas por los elementos mds
conservadores en cada una de esas tradiciones. Algunos movimientos
de esta indole, que subrayaron la regeneracién, son el »pietismo, los
moravos, los avivamientos ~metodistas, y el Gran Despertar en los Es-
tados Unidos. Es mayormente como resultado de estos movimientos
que el tema del nuevo nacimiento o la regeneraci6n ha vuelto a sur-
gir como tema de discusién hacia fines del siglo veinte y principios del
veintiuno.

Regla de fe. Literalmente, el ~canon de la fe. La regla de fe era un re-
sumen de las principales doctrinas del cristianismo que circulaba en
la iglesia antigua, por lo menos para el siglo segundo, y del cual va-
rios escritores antiguos dan testimonio. Parece haber sido disenado co-
mo un método breve de determinar qué doctrinas debian ser recha-
zadas, de modo que los creyentes que no tenfan las Escrituras a la

con la iglesia, de tal modo que nacer al mundo era prcticamente lo .
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mano, y que no eran duchos en materias teoldgicas, pudieran reco-
nocer y rechazar las falsas ensefianzas. No parece que haya sido un
texto fijo, sino mas bien una lista de temas, con cierta flexibilidad,
puesto que los antiguos escritores cristianos la citan de diversas ma-
neras. Algunos de estos resimenes de la regla de fe se parecen tanto
al »Credo de los Apdstoles, que es muy posible que el antiguo credo
bautismal de la iglesia de Roma, del cual surgié a la postre el Credo
de los Apéstoles, fuese una expresién o resumen de la regla de fe.

Reino de Dios. Los evangelios afirman repetidamente que al menos bue-
na parte, y posiblemente el meollo, de la predicacién y ensenanzas
de Jesus se refieren al Reino de Dios. La idea del Reino tiene profun-
das raices en la religion de Israel, aunque las palabras mismas no apa-
recen sino bastante tarde en la literatura hebrea. Donde aparecen, a
veces se refieren al gobierno eterno y el poder de Dios sobre todas las
cosas, a veces a la aceptacidn del gobierno de Dios por parte de Is-
rael, y a veces a una dimensién escatologica, refiriéndose entonces a
la consumacién final y a la sujecién de todas las cosas a la voluntad
de Dios. Aunque todas estas corrientes de pensamiento se encuentran
en sus ensefianzas, resulta claro que Jests subrayé la dimensién esca-
tolégica del Reino. Ef Reino esta por venir—o ya ha venido en su pro-
pia persona, y estd a punto de manifestarse. Este es el tema de muchas
de las parabolas en que Jesis habla del regreso del dueno, del rey, etc.
En las ensefianzas de Jesis [a dimensidn escatoldgica del Reino estd
estrechamente relacionada con un cambio radical del orden presen-
te, como puede verse en su declaracion de que los postreros seran pri-
meros, que los pecadores y las prostitutas van al Reino de Dios antes
que los religiosos, que el hijo prodigo se recibe con festividades,
mientras el hermano obediente queda fuera de la fiesta, etc.

En el evangelio de Mateo, la frase “Reino de los cielos” se usa frecuen-
temente en lugar de “Reino de Dios”. Esto se debe probablemente a
la costumbre de los judios mds religiosos de evitar hablar acerca de
Dios, y por tanto utilizar la palabra “cielos” como modo de hablar de
Dios sin mencionar su nombre. La frase de Mateo no significa enton-
ces, como algunos la entendieron después, que el Reino de Dios se
encuentra “all arriba”, en un lugar diferente llamado “cielo”, y que
no tiene nada que ver con la tierra. Para Mateo, asi como para Mar-
cos y Lucas, la plenitud del Reino estd, no en una esfera celestial, si-
no en el futuro.

Segun el cristianismo se fue abriendo camino en el mundo helenista,
la idea de un Reino de Dios por venir era a la vez extrana y subversi-
va. Era subversiva, porque su propia proclamacién implicaba una
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critica del orden existente, del reino del César. Era extrafia, porque la
mayor parte del pensamiento helenista concebia la edad de oro y de
felicidad, no como algo en el futuro, sino mds bien en el pasado le-
jano, y también porque contradecia la visién ciclica de la historia del
—estoicismo y otras filosofias prevalecientes.

En esas condiciones, los ~apologistas cristianos encontraron cierto
apoyo en la idea —platénica de un mundo de puras ideas, superior y
perfecto, del cual el mundo presente no es sino un reflejo imperfec-
to, y comenzaron entonces a referirse al Reino de Dios como si fue-
se semejante a lo que Platén habia dicho acerca de tal mundo espiri-
tual. Puesto que en Mateo jesus proclamaba el “Reino de los cielos”,
resultaba relativamente facil interpretar esas palabras como referentes
a una esfera de realidad distinta y por encima de este mundo fisico
presente. Asi la dimensién escatoldgica de la predicacion del Reino
fue quedando eclipsada, y el énfasis cambid hacia el lugar donde las
almas van tras la muerte (»inmortalidad).

En tiempos mds recientes, los estudios biblicos del siglo diecinueve,
particularmente sobre el tema de la—~escatologia del Nuevo Testamen-
to, y las varias teologias de ~liberacién del siglo veinte, han buscado
restaurar tanto la dimensién escatélogica como la radicalidad de las
ensefnanzas de Jesis acerca del Reino.

Religionsgeshcichtliche Schule. Literalmente, “escuela de la historia de
la religion”. Este fue un movimiento que florecié hacia fines del siglo
diecinueve y principios del veinte, cuyo propésito era aplicarle a la
primerisima historia del cristianismo los mismos criterios histéricos
que se aplican al estudio de cualquier otro movimiento o aconteci-
miento antiguo. Ademas, el contacto creciente con otras religiones,
como resultado de la obra misionera y del colonialismo, llevé a mu-
chos a explorar los paralelismos y diferencias entre diversas religiones.
Aunque muchas de las conclusiones de sus primeros proponentes
(Wilhelm Bousset, 1865-1920; johannes Weiss, 1863-1914; Hermann
Gunkel, 1862-1932; Ernst Troeltsch, 1865-1923) han sido criticadas
por eruditos posteriores, sus principios metodolégicos generales im-
pactaron los estudios histéricos hasta bien avanzado el siglo veinte.

Remonstrantes. Otro nombre que se les da a los holandeses ~arminianos
originales. El nombre se deriva de la Remonstrancia, un documento fir-
mado por los arminianos holandeses en el 1610. Aunque en muchos pun-
tos sus desacuerdos con los »calvinistas mas tradicionales eran sutiles, in-
sistian en que Jess murié por todos (~Expiacién limitada) y que la gracia
no es irresistible. Estos vinieron a ser dos de los puntos principales en los
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que las ensefianzas de los remonstrantes fueron rechazadas por el Sino-
do de Dordrecht.

Reprobacion. —Predestinacidn.

Resurreccién. La idea de que los muertos han de levantarse de nuevo

no aparece en la literatura hebrea sino en fecha bastante tardia—no
antes del siglo tercero a. de C.—y ain entonces fue fuertemente ata-
cada por los elementos mds tradicionales dentro del judaismo. Duran-
te los tiempos del Nuevo Testamento, mientras los fariseos crefan en
ella, los saduceos la rechazaban, y en este punto Jesus y la iglesia pri-
mitiva tomaron el partido de los fariseos. Desde sus mismos inicios,
habia una falta de claridad en cuanto a la relacién entre la resurrec-
cién fisica de los muertos y la vida continuada del alma después de
la muerte (~Inmortalidad del alma). La misma ambigtiedad ha conti-
nuado existiendo a través de toda la historia cristiana, de modo que
mientras quienes mas han sido impactados por el pensamiento y la fi-
losofia helenistas subrayan la vida continuada del alma, otros les re-
cuerdan que en el Nuevo Testamento la esperanza cristiana se expre-
sa con mayor frecuencia en términos de la resurreccién de los muertos
que en términos de la vida continuada—y mucho menos la inmorta-
lidad—del alma.
Para los cristianos, la resurreccién de Jesds es mucho mas que una pa-
labra de victoria. Es el principio de la resurreccién final. Al levantarse
de entre los muertos, Jests no s6lo demostré quién él era, sino que ade-
mas cumplié parte de aquello para lo cual fue enviado. Su resurreccién
es el amanecer del ~Reino de Dios en medio de |a historia. Es por ello
que los cristianos se reunfan el primer dia de la semana, el “dia del Se-
fior” o de su resurreccion, a fin de unirse a él en una comida santa (~Eu-
caristia). En ese sentido, cada domingo era dia de resurreccién. Cuan-
do a la postre se desarrollg el -afio litlrgico, se aparté un domingo en
particular para que fuese el gran dia de resurreccién, uno de los dos fo-
cos en torno a los cuales el aio litlrgico se construye.

Revelacién. La accién por la cual Dios se da a conocer a si mismo. El
principio segin el cual Dios sélo puede ser conocido por su propia re-
velacién es comin a través de toda la historia de la teologia cristiana.
Empero también resulta claro que a través de las edades y en diversos
contextos culturales e histéricos hay quienes nunca han oido de la tra-
dicién judaico-cristiana, y sin embargo tienen cierta idea de la existen-
cia de Dios o de dioses. Esto ha llevado a algunos teélogos cristianos
a distinguir entre una revelacién “general” y otra “especial”, de modo
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que la primera estd disponible para todos los seres humanos a través
de su propia experiencia, y la Gltima es la que estd disponible especi-
ficamente a través de las Escrituras y en la persona de Jesucristo.

El que pueda saberse algo acerca de Dios mediante la contemplacién
de las maravillas de la creacion es tema comdin en la tradicién judai-
co-cristiana, como se expresa en el Salmo 91:1: “Los cielos cuentan
la gloria de Dios, y el firmamento anuncia su grandeza.” De igual mo-
do Pablo (Romanos 1:19-20) dice que hay ciertas cosas acerca de Dios
que resultan evidentes desde el principio a través de las cosas que
Dios ha hecho; y afiade que los gentiles tienen una ley escrita en sus
corazones (Romanos 2:15). Luego, es posible declarar que se puede
saber algo acerca de Dios contemplando tanto la naturaleza como la
vida interna de la persona.

Por otra parte, también resulta claro que al mirar las maravillas de la na-
turaleza, se ve también la ley del colmillo y del tal6n, la supervivencia
del més apto, la destruccion de los débiles, y otras cosas semejantes que
podrian interpretarse como sefiales de un Dios muy diferente del crea-
dor amante que nos presentan las Escrituras. De igual modo, resulta cla-
ro que la conciencia humana puede torcerse y manipularse de tal ma-
nera que justifique lo que deseemos (->Depravacién total).

Por estas razones, muchos teélogos cristianos afirman que tal “reve-
lacién general” puede descarriarnos, que el salmista habla como per-
sona de fe, como parte de un pueblo que ha recibido una “revelacion
especial”, y que en el mejor de los casos cualquier conocimiento “na-
tural” de Dios s6lo basta para condenar al pecador, y nunca para sal-
varle. Lutero, por ejemplo, se refiere a tal conocimiento de Dios co-
mo conocer su “mano izquierda”, su palabra de condenacién, sin
recibir la palabra de amor y salvacién. Otros han sostenido que todo
lo bueno o bello que se conozca aparte de las Escrituras o de la pre-
dicacién del Evangelio se sabe porque se revela en ellos el ~Logos o
>Palabra eterna de Dios que estaba en Jesucristo, y que por lo tanto
en ese sentido toda revelacién y todo conocimiento resultan “especia-
les”, y hasta cristocéntricos.

Para la mayoria de los cristianos, la revelacién “especial” de Dios es
la que podemos conocer sélo porque hemos escuchado y aceptado el
Evangelio. Su centro y contenido esencial es Jesucristo. Las ~Escritu-
ras dan testimonio de ella. Es la obra del Espiritu Santo.

Empero fa cuestion no es tan sencilla. En su revelacién, Dios a la vez
se da a conocer y se esconde. Resulta claro que Dios se encuentra
muy por encima del conocimiento humano, de tal modo que, “nadie
puede ver a Dios y vivir”. Por lo tanto la revelacién de Dios siempre
en cierto sentido le oculta, porque la revelacion de lo divino se -»a-
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comoda a la capacidad humana para ver y entender. Se corre el velo
del misterio, y empero el misterio permanece. Lutero expres6 esto
contrastando la “teologia de gloria”, que se equivoca porque trata de
ver a Dios en su gloria y poder, y la “teologia de la cruz”, que acier-
ta al ver a Dios en el sufrimiento, en la debilidad, y hasta en lo que
parece ser su ausencia.

S

Sébado. El séptimo dia de la semana, que la Ley ordena que se guarde co-
mo dia de descanso. Aunque era también dia de adoracién y medita-
cion, el énfasis caia sobre el descanso. Por la misma razén, se suponia
que la tierra descansase uno de cada siete afios, en su afio sabdtico.
Mientras que el Nuevo Testamento afirma repetidamente que los cris-
tianos se reunian en el primer dia de la semana, no hay indicacién al-
guna de que rechazaran la prictica de guardar el sabado. Al parecer, los
cristianos de origen judio, como todos los judios, continuaron guardan-
do el sdbado; pero ademas se reunian el domingo, que frecuentemen-
te se llama “el dia del Sefior”, para celebrar la -resurreccién del Sefior
partiendo el pan (~Eucaristia). Segtin la iglesia se fue volviendo cada
vez mas gentil, la practica de guardar el sabado se fue olvidando, y el
domingo vino a ser tanto dfa de adoracién como—en el caso de los cris-
tianos que podian hacerlo—dia de descanso. Mucho mas tarde, en su
intento de restaurar las antiguas practicas biblicas y de rechazar todo lo
que se le habia afadido a través de la tradicién, los ~puritanos y otros
comenzaron a aplicarle las leyes del Antiguo Testamento acerca del sa-
bado al dia cristiano de adoracion, el domingo, que se volvié entonces
dia en que cier as ac'ivi ‘a ‘es es aban prohibi ‘as. Alin mas “ar ‘e, algu-
nos de entre los  uritanos, si_uiendo el mismo esfuerzo de restaurar las
practicas biblicas, comenzaron a insistir en que el dia de adoracién y
descanso para los cristianos no debia ser el domingo, sino el sdbado, el
séptimo dia de la semana. En este punto les siguieron varios otros gru-
pos insistiendo en guardar el séptimo dia como el dia apartado para la
adoracion, y por lo tanto se les [lamé “Sabatistas”. El mayor de esos gru-
pos son los Adventistas del Séptimo Dia.

Sabelianismo. El nombre que mas comdnmente se le daba en la anti-
giiedad al ~monarquianismo ~modalista. Es imposible saber exacta-
mente qué fue lo que ensefd Sabelio en los siglos segundo y tercero.
Ciertamente crefa que el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo no son si-
no tres maneras en las que Dios se manifiesta. Aparentemente parte
de lo que hizo fue incluir al Espiritu Santo en una discusién que has-
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ta entonces se habia centrado casi exclusivamente en el Padre y el Hi-
jo. Posiblemente veia la »Trinidad como tres modos sucesivos en los
que Dios se manifiesta.

Sabiduria. En los libros mas recientes del Antiguo Testamento, asi como
durante el periodo intertestamentario, se escribié frecuentemente
acerca de la Sabiduria de Dios, y esos escritos tendian a referirse a la
sabiduria como Dios o como un ser junto a Dios—o quiza como una
manifestacién de Dios mismo. (Véase, por ejemplo, Proverbios 8, pa-
saje sobre el que se inspir6 buena parte de la literatura posterior so-
bre este tema.) En el Nuevo Testamento, el prélogo al Cuarto Evange-
lio se refiere al Verbo o ~logos que se ~encarné en Jesds, y la mayoria
de lo que alli se dice habia sido afirmado anteriormente acerca de la
Sabiduria de Dios—excepto cuando se afirma que “el Verbo se hizo
carne”. Luego, en buena parte de la literatura cristiana antigua se di-
ce que Jesus es la sabiduria de Dios encarnada. Esto puede verse en
el nombre mismo de la catedral de Constantinopla, dedicada a “San-
ta Soffa” o la sabiduria santa—no a una santa llamada Sofia, sino a Je-
sis mismo.

Hacia fines del siglo veinte se hablé mucho de “Sofia” como el nom-
bre femenino de Dios, y de un despertar en la adoracién de Sofia co-
mo regreso a la femineidad de Dios—o de “la Diosa”. Aunque es cier-
to que el término “Sofia” es femenino, lo mismo puede decirse de
otras palabras abstractas en griego, y por lo tanto no sélo la sabidu-
ria, sino la verdad, la necedad, el poder, la debilidad, y muchas otras
palabras son sustantivos gramaticalmente femeninos.

En contextos completamente diferentes, la teologia tradicional ha dis-
tinguido entre la sabiduria—sapientia—y el conocimiento—scientia.
Hacia fines del siglo veinte, hubo repetidos llamados a recuperar
aquellos aspectos de la empresa teoldgica que se describen mejor co-
mo sabiduria, y que frecuentemente han sido eclipsados por el cono-
cimiento intelectual.

Sacerdocio. Un sacerdote es una persona que intercede ante Dios en
pro del pueblo, frecuentemente ofreciendo sacrificios. En el Nuevo
Testamento, y en la antigua literatura —patristica, quienes dirigen la
adoracién de la iglesia nunca se llaman “sacerdotes” en este sentido.
Pero ya para mediados del siglo tercero algunos cristianos empezaron
a referirse a tal persona como el “sacerdote”.

En la mayor parte de la tradicién cristiana, las principales 6rdenes mi-
nisteriales son ~obispos, presbiteros (o ancianos) y didconos. Aunque
los dos primeros de esos titulos al principio parecen haber sido sin6-
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nimos, ya para el siglo segundo quedd establecida la jerarquia tripar-
tita que fa mayor parte de la iglesias han conservado hasta hoy: obis-
pos, presbiteros (ancianos) y didconos. Por lo general, aquellas tradi-
ciones que afirman que la —Eucaristia es un sacrificio se refieren
normalmente a quien preside sobre ella como “sacerdote”, mientras
las tradiciones, mayormente protestantes, que no le dan ese caracter
a la eucaristia prefieren hablar de “ancianos” o “presbiteros”.

Sacerdocio de los creyentes. El principio segin el cual todos los cris-
tianos son sacerdotes en virtud de su ~bautismo. Esto tiene su trasfon-
do histérico en el Antiguo Testamento, donde se habla del pueblo de
Dios como “un reino de sacerdotes”, y continda en el Nuevo Testa-
mento. Empero el sacerdocio universal fue quedando olvidado segtin
el ministerio ordenado vino a ocupar el lugar predominante en la je-
rarquia de la iglesia. Fueron Lutero y la Reforma Protestante quienes
primero volvieron a recalcar este principio de la doctrina cristiana—
aunque el propio Lutero, como la mayoria de los reformadores, no en-
contré modos eficientes para que tal sacerdocio universal fuese una
realidad experimentada en la vida de la iglesia. El catolicismo roma-
no -postvaticano también reconoce el sacerdocio de todos los cre-
yentes aunque insiste todavia en la diferencia entre ese sacerdocio y
el del clero ordenado.

Sacramental. Aparte de su uso obvio como adjetivo para o que se re-
fiere a los »sacramentos—como cuando se habla, por ejemplo, del
“vino sacramental”—, el término “sacramental” como sustantivo se re-
fiere a los ritos, practicas y objetos que fortalecen o expresan la fe de
la iglesia, pero no son considerados sacramentos. Tales son, por ejem-
plo, la sefial de la cruz, la bendicién, las vestimentas litdrgicas, las vi-
gilias de oracién, el rosario y muchos mas. Algunos protestantes tam-
bién le aplican el término a ritos que el catolicismo romano considera
sacramentos, pero los protestantes no, tales como el matrimonio y la
uncién de los enfermos.

Sacramento. Término que se deriva del latin sacramentum, que se refie-
re a un voto de lealtad, y se empled en la iglesia de habla latina para
traducir el griego mysterion, que el mundo de habla griega utilizaba pa-
ra referirse normalmente a la ~Eucaristia, pero también al ~bautismo y
otros ritos. Agustin (354-430) definié un sacramento como “la forma vi-
sible de una —gracia invisible”, y la mayor parte de las definiciones mas
tradicionales usan términos semejantes hablando del sacramento como
“una sefal externa y visible de una gracia interna y espiritual”.
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Durante siglos, el término “sacramento” se usé con gran flexibilidad.
Agustin, por ejemplo, se refiere al Padrenuestro, al Credo y a varios
otros elementos del culto cristiano como sacramentos. Hugo de San
Victor (¢.1095-1141), en su tratado De los sacramentos de la fe cris-
tiana, hace un listado de no menos de treinta, puesto que incluye to-
do lo que “por semejanza representa, por institucion significa, y por
santificacion contiene una gracia cierta, invisible y espiritual”. Empe-
ro el mismo Hugo les presta especial atencidn a siete de ellos: el bau-
tismo, la confirmacién, la comunién, la penitencia, la extremaun-
cién, el matrimonio y la ordenacién, con lo cual muestra que ya iba
avanzando el proceso por el cual se llegé a determinar la lista oficial
de los sacramentos como siete. Poco mds tarde, Pedro Lombardo
{murié 1160) hace un lista de los mismos siete. Puesto que sus cua-
tro libros de Sentencias llegaron a ser el texto de teologia mas amplia-
mente usado durante |a Edad Media, este nlimero prevalecid, y por fin
la lista se hizo oficial en el Concilio de Florencia en el 1439. Las Igle-
sias Orientales también estaban presentes en aquel concilio, y ellas
también cuentan los sacramentos como estos siete. La Reforma Pro-
testante en general reservé el titulo de sacramento para la ~Eucaris-
tia y el ~bautismo, porque se puede mostrar que estos dos fueron ins-
tituidos por Cristo. Los otros fueron generalmente conservados como
ritos de la iglesia. La Iglesia de Inglaterra ofrece la lista tradicional de
siete, pero declara al mismo tiempo que el bautismo y la Fucaristia
son los dos sacramentos “principales”. Algunos de los elementos mds
radicales dentro del protestantismo rechazaron el término mismo de
“sacramento”, que les parecia “papista”, y prefirieron referirse a las
“ordenanzas de Cristo”. Otros anadieron el lavacro de pies como sa-
cramento instituido par Cristo. Mas tarde algunos grupos, particular-
mente los cudqueros, rechazaron del todo los sacramentos fisicos.

En cuanto a la eficacia de los sacramentos, la doctrina catdlica tradicio-
nal declara que es ~ex opere operato, es decir, que su eficacia no de-
pende de la virtud de la persona que los administra. En cuanto a quien
recibe el sacramento, si no hay fe y arrepentimiento, el sacramento to-
davia es vélido, pero no eficaz—y hasta puede servir para condenacion.
La teologia medieval, comenzando en el siglo trece, también declar
que un sacramento consiste de materia y forma. En la eucaristia, por
ejemplo, la materia es el pan y el vino, y la forma son las palabras de
institucién. En el bautismo, la materia es el agua, y la forma es la {6r-
mula trinitaria. Es necesario que ambas materia y forma estén presen-
tes para que el sacramento sea verdaderamente tal. Siempre hubo am-
bigiiedades, empero, al determinar la “materia” de sacramentos tales
como el matrimonio y la -penitencia. Entre los protestantes, hay am-
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plios desacuerdos en cuanto a la eficacia de los sacramentos. Algunos
creen que verdaderamente producen lo que representan—asi, por ejem-
plo, el bautismo produce el nuevo nacimiento. Algunos los ven como
signos efectivos de las promesas de Dios, que llevan a los creyentes a
esas promesas. Otros los ven como meros simbolos o representaciones.

Salvacion. -»Soteriologia.

Santidad, movimiento de. Movimiento que surgié del énfasis de Juan

Wesley sobre “la santidad esparcida por toda la tierra”, y sobre la
“santidad biblica”. Wesley (1703-91), al igual que Calvino, subrayaba
la importancia de la »santificacién; pero, en contraste con Calvino, in-
sistia en que la “completa santificacion” es posible en esta vida—aun-
que rara vez se alcanza—y ha de ser predicada como la meta de la vi-
da cristiana. Hacia fines del siglo diecinueve y principios del veinte,
varios grupos dentro del movimiento metodista llegaron a la conclu-
sién de que las iglesias metodistas tradicionales habian perdido u ol-
vidado ese énfasis en la vida santa, y esto les dio origen dentro de la
tradicion wesleyana a iglesias que subrayaban la santidad como la me-
ta de la vida comun. Frecuentemente se hacia un listado de las carac-
teristicas de tal santidad como abstencién de las actividades “munda-
nas” tales como los juegos de azar, el uso del alcohol, el asistir a
entretenimientos frivolos, etc. Entre las nuevas denominaciones asi
surgidas del metodismo tradicional se cuentan el Ejército de Salvacién,
la Iglesia del Nazareno, la Iglesia Wesleyana, y varias otras. Muchos de
estos movimientos llegaron a referirse a la santificacién como una “se-
gunda bendicién” tras la conversién—aunque no siempre estaban de
acuerdo en cuanto a si tal segunda bendicién es instantdnea o no, cuan
comin es, o cudles son las sefiales por las que se conoce.
A principios del siglo veinte, fue dentro de esas comunidades de san-
tidad que comenzaron a aparecer experiencias de >glosolalia, y se
llegé entonces a asociar la “segunda bendicion” con el bautismo del
Espiritu, y ese bautismo con la glosolalia, con lo cual se le dio origen
al movimiento -~pentecostal moderno.

Santificacién. El proceso por el cual el creyente se ajusta mas a la vo-
luntad de Dios. En el catolicismo —tridentino, la santificacién se rela-
ciona estrechamente con la -»justificacién, de tal modo que ésta Glti-
ma depende de la primera. La santificacién es el proceso mediante el
cual Dios, cooperando con el creyente mediante la -gracia, hace que
el pecador sea justo y por lo tanto capaz de morar en la presencia de
Dios. Tal fue la doctrina medieval generalmente aceptada contra la que
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Lutero protestd, declarando que los pecadores son justificados, no por
su propia justicia, sino porque les son atribuidos los méritos de Cristo
y que por lo tanto un pecador justificado sigue siendo tan pecador co-
mo antes de la justificacién (- Simul justus et peccator, —)usticia, im-
putada). Aunque Lutero crefa que Dios obra en el pecador justificado
para moldear su vida y cardcter, temfa que demasiado énfasis en la san-
tificacién conllevaria un regreso a la justificacién mediante las ~obras,
como si la justificacién dependiese de la santidad del creyente. Calvi-
no, al tiempo que concordaba con Lutero en su entendimiento de la
justificacidn, sostenfa que al acto de justificacidn, en el que la justicia
de Cristo le es imputada al pecador, ha de seguir un proceso de santi-
ficacion, por el cual el ~Espiritu Santo hace al creyente conformarse
cada vez mds a la voluntad de Dios. Aun entonces, cualquier santidad
que los creyentes alcancen no les hace dignos de la —gracia de Dios.
Para Calvino, la santificacién total era la meta de la vida cristiana, aun-
que al mismo tiempo insistia en que la perfeccién no es alcanzable en
esta vida. En este punto, Juan Wesley (1703-91) estaba en desacuerdo
con Calvino. También él creia en la justificacion como un aconteci-
miento que tenia lugar por la gracia de Dios, y en la santificacién co-
mo un proceso que sigue a la justificacién. Empero Wesley insistia en
la necesidad de predicar y ensefiar la —~perfeccién cristiana, o la “en-
tera santificacién” para evitar que el [lamado a la santificacién fuese
hueco e inaccesible. No crefa que fuesen muchos los que son “perfec-
cionados en esta vida”, y cuando se le presionaba podia mencionar s6-
lo unos pocos nombres, pero si insistia en la necesidad de presentar y
sostener la santificacion completa como la meta de la vida cristiana.
Fue de este énfasis ~wesleyano que surgié el movimiento de —santi-
dad, una parte del cual afirma que la “segunda bendicién” o comple-
ta santificacién es mucho mds comin de lo que Wesley mismo pensé.

Santo. Lo santo es dificil de definir. En la Biblia se afirma repetidamen-

te que Dios es santo, y también en un sentido derivado se habla de los
objetos y aun de las personas que se encuentran cerca de Dios como
“santos”—el templo, el arca, el sdbado, el pueblo santo de Dios—o,
si no, se les invita a ser santos. En algunas tradiciones cristianas, se le
da el titulo de “santo” a un buen nimero de personas a través de las
edades. En casi todas, se les da este titulo a ciertos personajes impor-
tantes del Nuevo Testamento, como San Pablo.

Para algunos, la santidad es uno de los “~atributos morales” de Dios.
Empero esto tiende a limitar lo santo al campo de la moral y la con-
ducta, mientras resulta claro que la santidad de Dios involucra tam-
bién un sentido de misterio impenetrable. Esto lo expresé muy clara-
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mente el influyente libro de Rudolf Otto (1869-1937), La idea de lo
santo (1917), en el que Otto exploré el sentido de lo “santo”, no s6-
lo en la tradicién judaico-cristiana, sino también en la experiencia re-
ligiosa en general, y llegé a la conclusién de que la idea de lo santo
es comUn a todas las religiones, y que expresa la reaccién humana an-
te el “misterio tremendo y fascinante” del “totalmente Otro” que no
puede conocerse completamente ni tampoco verse cara a cara. Lue-
go, mientras no cabe duda de que la santidad de Dios conlleva pure-
za moral, y a su vez requiere una pureza moral por parte de los segui-
dores de Dios (»Santidad, movimiento de), la santidad es también la
otridad misteriosa de Dios, a quien es imposible ver y vivir.

Satands. El sentido original de la palabra en hebreo es sencillamente

el “adversario”, y como tal aparece en varios lugares en el Antiguo
Testamento, refiriéndose normalmente a individuos. Empero, en al-
gunos de los libros mds tardios del Antiguo Testamento este “adver-
sario” es el enemigo de Dios, o al menos quien plantea preguntas y
prueba la fidelidad de los creyentes. Al llegar el periodo intertesta-
mentario, particularmente en la literatura ~apocaliptica, Satanas y
sus dngeles alcanzan mayor prominencia, y lo mismo sucede en el
Nuevo Testamento. Aunque las Escrituras no dicen explicitamente
que Satands es un angel caido (los diversos textos que se han inter-
pretado en ese sentido pueden también entenderse de otra manera),
tal idea es realmente comdn tanto en el cristianismo antiguo como
en los escritos rabinicos.
Al discutir a Satanas y su poder, la tradicion cristiana generalmente ha
tratado de evitar los extremos. Por una parte, esa tradicién siempre ha
dejado bien claro que la existencia de Satands no ha de entenderse en
términos —~dualistas, como si hubiese dos principios eternos, uno bue-
no y otro malo. Satands es criatura de Dios; y a la postre quedara su-
jeto al poder de Dios. Por otra parte, la misma tradicién también ha
insistido en que la oposicién de Satands contra Dios es real, que el
~mal verdaderamente se opone a Dios, y no es mera apariencia (->Te-
odicea).

Satisfaccion. Pago que se hace para expiar una culpa. Ya para el siglo
tercero era comdn hablar de presentarle satisfaccién a Dios median-
te el ayuno, el cuidado de los necesitados y otras buenas obras. A la
postre esa idea se le aplicé también a la obra expiatoria de Cristo
(~Redencidn, ~Expiacién), y todo esto llevé a la formulacién clasica
en el tratado de Anselmo (1033-1109), ;Por qué Dios se hizo huma-
no? De esto result6 la predominancia durante toda la Edad Media pos-
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terior, y hasta nuestros dias, de la teoria “sustitucionaria” o “juridica”
de la expiacién.

La idea de satisfaccién también ocupa un lugar importante en la teo-
ria y préctica de la »penitencia, puesto que al ~arrepentimiento y a
la -~confesion debe seguir la satisfaccion por los pecados cometidos.

Segunda venida de Cristo. —~Parusia.

Semidtica. Del griego semeion, que significa sefal. La semidtica es la dis-
ciplina, surgida en la segunda mitad del siglo veinte, que estudia los sig-
nos, sus interrelacion, y las leyes que gobiernan su sentido. En este con-
texto, “signo” es todo lo que puede presentarse en lugar de otro, o
representar un sentido mas alla de si mismo. Luego, los signos incluyen
palabras, simbolos, gestos, etc. Aunque la semidtica es de interés en di-
versos campos de estudio, incluso la critica literaria, la linglistica, la fi-
losoffa, la educacidn, la antropologia y hasta el disefio y los medios de
comunicacion, es de interés particular para los tedlogos como instrumen-
to para analizar textos, especialmente textos de las —~Escrituras. A un ni-
vel diferente, también se ha utilizado la semiética para discutir el senti-
do e importancia de ciertas acciones y acontecimientos—en especial los
-»milagros de Jesus, que en el Cuarto Evangelio reciben el nombre de “sig-
nos” o “seales”. (~Polisemia)

Semipelagianismo. Doctrina que también podria llamarse “semiagusti-
nianismo”, puesto que lo que los semipelagianos buscaban era recha-
zar el —»pelagianismo sin seguir a Agustin en sus posiciones extremas
respecto a la »gracia y la ~predestinacién. A fin de evitar las conse-
cuencias Ultimas del énfasis de Agustin sobre la prioridad de la gra-
cia, los semipelagianos sostenian que el comienzo de la fe, el primer
acto de creer——initium fidei—esta en manos del pecador, y no de
Dios. Estas opiniones alcanzaron gran auge en el sur de Francia, so-
bre todo en los alrededores de Marsella, donde maestros mondsticos
tales como juan Casiano (c.360-c.435) escribieron tratados en los
que proponian una posicién intermedia entre Pelagio y Agustin. Este
Gltimo escribid varios tratados tratando de refutar al semipelagianis-
mo. A la postre, la mayor parte de la iglesia medieval, al tiempo que
se declaraba agustiniana, era en realidad semipelagiana, puesto que
se negaba a seguir a Agustin en cuestiones tales como la ~gracia irre-
sistible y la predestinacién.

Sempiternidad. La cualidad de existir sin tener fin alguno en el futuro,
pero si teniendo un comienzo. Segln esta distincion, que era relati-
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vamente comUn durante la Edad Media, sélo Dios es eterno, puesto
que Dios no tiene principio ni fin. La vida de los creyentes en la pre-
sencia de Dios, aunque cominmente se llama “eterna”, es en reali-
dad “sempiterna”. Lo mismo ha de decirse del —~cielo y del infierno.
(~Eternidad)

Senales de la iglesia. También se les [lama “notas” o0 “marcas” de la igle-
sia. Son aquellas caracteristicas por las cuales se puede conocer y des-
cribir la iglesia verdadera. Aunque hay referencias a tales sefiales en
tiempos anteriores, el tema vino a ser cuestion de debate en tiempos
de la Reforma, cuando se le utilizé originalmente en |a polémica an-
tiprotestante. La exposicion clasica de las sefiales de la iglesia como
muestra de la falsedad de las iglesias protestantes es la del cardenal
Roberto Belarmino (1542-1621), quien ofrecié quince caracteristicas
de la iglesia que segiin él las iglesias protestantes no tienen. A pesar
de esa lista tan extensa, a la postre la discusion sobre las sefiales de
la iglesia se centrd sobre las cuatro que se mencionan en el »Credo
-Niceno: una, santa, catélica y apostdlica. Por lo general, los protes-
tantes que aceptan el Credo Niceno concuerdan en que estas cuatro
sefales de la iglesia son esenciales, pero las interpretan de manera di-
ferente al catolicismo romano (-Unidad de la iglesia; ~Santidad;
-Catolicidad; ~Apostolicidad). Por otra parte, en cierta medida como
respuesta a la polémica catélica romana, algunos de los reformado-
res declararon que las dos sefiales esenciales de la iglesia son la pre-
dicacién de la Palabra de Dios y la correcta administracién de los »sa-
cramentos.

Sexo. Término que se refiere no sélo a la actividad sexual, sino también
al modo en que el género contribuye a las diferencias e inclinaciones,
metas, actividades y relaciones entre el género humano. En las Escri-
turas, tanto la sexualidad como la actividad sexual son parte de la
buena ~creacién de Dios. El género aparece como caracteristica cen-
tral de la cultura humana en ambas historias de la creacién en los dos
primeros capitulos de Génesis. La relacién entre Yahweh e [srael se
describe frecuentemente como la que existe entre esposo y esposa; y
lo mismo es cierto acerca de la relacién entre Cristo y la iglesia.

Por otra parte, puesto que la sexualidad es una caracteristica central
de la naturaleza humana, y puesto que se encuentra involucrada en
todas las relaciones humanas, las Escrituras y toda la tradicion cristia-
na han considerado necesario proveer cierta direccion en cuanto a su
expresion, particularmente en los actos y prdcticas sexuales. El adul-
terio y varias formas de fornicacién se condenan repetidamente en las
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Escrituras, no porque el sexo en si mismo sea malo, sino mas bien por-
que es tan poderoso que su mal uso puede minar y destruir toda re-
lacién humana y social. Por esa razén, la Gnica cuestién moral que la
Biblia discute con mayor frecuencia que la sexualidad es |a justicia
econdmica y el uso y distribucién de los recursos fisicos. Ni el sexo
ni los recursos econémicos son en si mismos malos, pero tanto el uno
como los otros pueden usarse facilmente en maneras opresivas y des-
tructoras.

Cuando el cristianismo primero se abrié paso en el mundo grecorro-
mano, ya habia en él, asi como en el judaismo mismo, varias religio-
nes y tradiciones filoséficas que pensaban que el sexo es malo, o que
es un obstaculo en el camino a la sabiduria. Algunas de esas tradicio-
nes sostenfan que la pasién es contraria a la razén, y que por lo tan-
to mientras mds se evite la pasion—y por tanto los deseos y activida-
des sexuales—mds sabio se serd. Resulta interesante notar que, al
mismo tiempo que tales tradiciones filosdficas y religiosas condena-
ban el sexo, afirmaban varios estereotipos supuestamente fundamen-
tados en la sexualidad, y por ello declaraban a las mujeres menos ra-
zonables y mds inclinadas a dejarse llevar por la pasién. El impacto
de tales opiniones en el cristianismo dio lugar a dos perspectivas so-
bre la sexualidad que han aparecido repetidamente en buena parte de
la tradicién cristiana.

La primera de estas perspectivas tiende a ver la actividad sexual co-
mo concesién a la debilidad de la carne, y por lo tanto como algo
que, sin ser intrinsecamente malo o pecaminoso, no es tan bueno co-
mo el —celibato. Fue en parte como resultado de tales opiniones—
aunque también por consideraciones sociales y econémicas—que el
celibato clerical vino a ser norma, puesto que era inconcebible que
una persona “contaminada” por el sexo pudiese ministrar en el altar.
(—=Consejos de perfeccién; »Ascetismo; ~Monaquismo)

La segunda perspectiva ve al varén como superior a la mujer, y por lo
tanto como el dnico capaz de dirigir la vida de la iglesia. Desde esta
perspectiva, las mujeres, supuestamente porque se inclinan menos ha-
cia larazén y mas hacia la pasién, son menos capaces de dirigir a otros
hacia la sabidurfa. La excepcién mds notable son las mujeres célibes de
gran sabiduria, a quienes se considera entonces “casi como varones”.
Ademas, al ver a las mujeres como tentadoras hacia la pasién, esta se-
gunda perspectiva tiende a reforzar la primera.

En tiempos mds recientes, debido en parte a los cambios culturales y
en parte a una mejor comprension del proceso reproductivo y de la
psicologia de la sexualidad, varias cuestiones relacionadas con la se-
xualidad y su uso han venido a ocupar lugar central en el discurso éti-
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co y teolégico. Esto es cierto de cuestiones tales como el control de
la natalidad, el aborto, la inseminacién artificial, la fertilizacion in vi-
tro, la clonacién y la homosexualidad.

Sheol. En el Antiguo Testamento, el lugar donde van los —espiritus de
los muertos. En la mayoria de los pasajes en que se usa ese término,
no parece ser un lugar de recompensas o de castigo, sino mas bien un
lugar de una existencia penumbrosa. En algunos otros pasajes, es un
lugar apartado de Dios. Con el advenimiento del cristianismo, se le
identificé cada vez mds con el ~hades o ~infierno.

Simbolo. Aquello que representa u ocupa el lugar de otra cosa, trayén-

dola a la mente. En el sentido estricto, todas las palabras son simbo-
los, puesto que un sonido o un grupo de caracteres traen a la mente
lo que significan. Empero algunos prefieren limitar el uso del térmi-
no “simbolo” para una sefial que estd de tal manera compenetrada
con lo que significa que de hecho lo hace presente. Tal es el caso de
una bandera nacional, o en el caso del cristianismo, la cruz.
En la teologia cristiana tradicional, el término “simbolo” aparece con
mayor frecuencia en dos contextos diversos. El primero de estos es la
teologia -~eucarfstica, en la que algunos declaran que la presencia de
Cristo en la comunién es “simbélica” mds bien que fisica o corpérea.
El segundo contexto es el de los »credos, que originalmente en grie-
go recibian el nombre de “simbolos”. Asi, por ejemplo, el “Antiguo
Simbolo Romano” es el viejo credo del cual evolucioné el presente
Credo Apostdlico.

Simonia. La practica medieval de comprar y vender puestos eclesidsti-
cos. Recibe su nombre de Simén Mago, quien segtn el libro de He-
chos quiso comprar de Pedro y de Juan el poder de impartir el Espiri-
tu. Una larga serie de movimientos de reforma buscaron extirpar la
simonia y castigar a quienes la practicaban. Durante el siglo dieciséis,
todos los reformadores, tanto catélicos como protestantes, la declara-
ron ilicita. Por extensién de significado, a veces quienes han recibi-
do cargos en la iglesia como pago por servicios prestados o por ser-
vicios que se esperan reciben el nombre de “simoniacos”.

Simul justus et peccator. Frase que significa “a la vez justo y pecador”,
y que vino a ser una de las caracteristicas del ~luteranismo. Lo que
Lutero querfa decir con esa frase es que la —justificacion no es una
accioén objetiva mediante la cual Dios hace que el pecador sea jus-
to, sino que es mas bien la absolucién del pecador, quien es decla-
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rado justo, no sobre la base de sus ~méritos o acciones, sino sobre
la base de la justicia de Cristo, que le es imputada al pecador. (-)us-
ticia, imputada)

Sincretismo. El combinar elementos al parecer contradictorios de dife-
rentes religiones o sistemas filoséficos. Asi se dice cominmente, por
ejemplo, que las practicas religiosas del Imperio Romano eran sincre-
tistas. El término se usa generalmente con connotaciones peyorativas,
implicando que al aceptar una influencia extrana se ha negado algo .
fundamental en el cristianismo. Algunos tedlogos contempordneos
del Tercer Mundo debaten si la idea misma del sincretismo, y la acu-
sacion de practicarlo, no es un modo en que los viejos centros misio-
neros procuran retener el control haciendo aparecer el fantasma del
sincretismo cada vez que una iglesia joven pretende encarnar el Evan-
gelio en su propia cultura (+Enculturacién) en modos que amenazan
la hegemonia de los centros tradicionales.

El mismo término se aplicéd durante el siglo diecisiete a la propuesta
de Jorge Calixto (1586-1656), que todas las iglesias se uniesen en lo
que €l llamaba el “consenso de los primeros cinco siglos”.

Sinergismo. Derivado de raices griegas que significan “trabajar juntos”,
este término se le aplica en teologia a cualquier explicacién de la par-
ticipacién de los humanos en su propia salvacién que haga aparecer
que el —initium fidei no esta s6lo en manos de Dios. Fue usado pri-
mero por los luteranos estrictos en contra de Melanchthon (1497-
1560), quien procuraba construir puentes de didlogo con los catdli-
cos romanos mds moderados proponiendo una colaboracién entre lo
divino y lo humano en el acto de la conversion. Tendencias semejan-
tes aparecieron dentro del catolicismo romano en el Concilio de Tren-
to (1545-63), y recibieron mayor impulso segun fue cobrando auge el
—molinismo y se rechazé el ~jansenismo. Entre los calvinistas, mu-
chos acusaron a los ~arminianos de ser sinergistas.

Sinépticos. Término que se usa para describir los primeros tres evange-
lios, cuyo bosquejo y visién generales son comunes—de ahi la pala-
bra “sindpticos”, es decir, que tienen una visiéon comdn——y que en
cierto modo contrastan con el Cuarto Evangelio. El “problema sin6p-
tico” se refiere a la necesidad de explicar tanto los puntos comunes
como las diferencias entre los tres evangelios sindpticos. La opinién
més comlnmente aceptada es que Marcos es el primero de los tres,
que Mateo y Lucas usaron a Marcos como su bosquejo basico, pero
también utilizaron una fuerte comun, ahora perdida—a la que los eru-
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ditos [laman “Q"—, y que ademds cada uno de ellos tenia sus propias
fuentes fragmentarias. Aunque existe consenso general en estos pun-
tos, todavia son debatidos.

Sinteresis. (También “sinderesis”). Término empleado en la psicologia
moral medieval, refiriéndose normalmente al conocimiento que el al-
ma tiene de los principios de la accién ética. Segln algunos »misti-
cos, es el corazén mismo del alma, donde el alma se encuentra con
lo divino.

Socinianismo. Forma antitrinitaria del ~anabaptismo que recibe su
nombre del italiano Fausto Socinio (1539-1604), quien se refugié en
Polonia y alli alcanzé muchos seguidores. El socinianismo sostiene
que la doctrina de la —»Trinidad, asi como la de la generacién eterna
del Hijo, no son biblicas, y han de rechazarse. También rechaza la te-
oria que ve la obra redentora (~Redencién) de Cristo como una —sa-
tisfaccion por l6s pecados, declarando que no es biblica y que en to-
do caso contradice la gracia de Dios y el perdén gratuito de los
pecados. Durante el siglo diecisiete varios escritos socinianos—entre
ellos el Catecismo Racoviano, escrito por Socinio en la ciudad pola-
ca de Racow—fueron introducidos en Inglaterra, y después en los Es-
tados Unidos. Por esa via contribuyeron al surgimiento del ~unitaria-
nismo en el mundo de habla inglesa.

Sociologia de la religion. La sociologia como disciplina fue desarrolla-
da inicialmente por Auguste Compte (1798-1857) y sus contempora-
neos. Era parte de las tendencias —positivistas de la época, y por lo
tanto intentaba explicar la religién como una fase pasajera en el de-
sarrollo de las sociedades. Tal fue el tono prevaleciente en los estudios
sociolégicos de la religion hasta bien avanzado el siglo veinte. Por esa
razon, muchos tedlogos reaccionaron con una negativa general a uti-
lizar los métodos del analisis social en sus investigaciones. Excepcion
notable fue Ernst Troeltsch (1865-1923), cuya distincién entre las que
llamaba “iglesias” y “sectas”, aunque muy criticada y corregida, se
emplea todavia. A principios del siglo veinte, un estudiante de
Troeltsch, H. Richard Niebuhr (1894-1962), al estudiar Las fuentes so-
ciales del denominacionalismo, mostré como los factores sociolégicos
afectan las posturas teol6gicas y eclesidsticas. A partir de entonces, los
tedlogos se han estado moviendo cada vez mds hacia el uso del ané-
lisis sociolégico como material para su reflexién. Esto fue recomen-
dado por el Segundo Concilio Vaticano (1962-65) en su documento
Gaudium et spes, y entusiastamente endosado en la reunién de los
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obispos catdlicos de América Latina en Medellin (1968). A partir de
entonces, el uso del andlisis sociolégico, no sélo para entender la re-
ligion como fenémeno, sino también para desenmascarar las agendas
escondidas (~ldeologia) de las posturas y précticas religiosas, se ha
vuelto practica comun en las teologias de ~liberacién y ~contextua-
les. Como resultado de todo esto, se debate mucho si debe conservar-
se todavia la antigua idea de que la filosofia es la mejor preparacién
para el estudio de la teologia, pues algunos sugieren que el andlisis
econémico y social son al menos tan importantes como la filosofia.
Al mismo tiempo, en parte como resultado de la critica »postmoder-
na de la ~modernidad, los sociélogos se han visto obligados a reco-
nocer que ellos también son parte del fenémeno que estudian, y que
por lo tanto una sociologfa de |a religion objetiva y positivista tal co-
mo Compte proponia es una expectativa falsa.

Solipcismo. La aseveracién de que todo cuanto existe—o al menos to-

do cuya existencia puede demostrarse—es el yo, y que el mundo ex-
terno es o puede ser ilusién creada por el yo.

Soteriologia. Del griego soteria, salvacién, y logos, tratado, razén. Lue-

go, la soteriologia es el estudio de la doctrina de la salvacién. En el
Antiguo Testamento, las acciones de Dios al librar al pueblo del ham-
bre, de la esclavitud y de otras dificultades frecuentemente se llaman
acciones de salvacién, y a Yahweh repetidamente se le alaba como el
Salvador de Israel. En el Nuevo Testamento, “salvacién” puede refe-
rirse tanto a la cura de una enfermedad como a ser librado del peca-
do—y a veces a ambas. Luego, la salvacion tiene que ver, no sélo con
el destino eterno de la persona, sino con todo lo que sirva de obsta-
culo en el camino hacia el cumplimiento de los propésitos de Dios
para la creacion—y especificamente para la criatura humana. Por
ello la salvacién incluye tanto la —justificacién como la —santifica-
cion.

En el mundo grecorromano, donde el cristianismo tomé forma, habia
muchas religiones que ofrecian “salvacién”. La mayoria de ellas en-
tendia la salvacion principal o exclusivamente como vida tras la muer-
te, y frecuentemente combinaba esas ideas de la salvacién con el ide-
al de escapar del mundo material. Dado tal contexto, no ha de
sorprendernos el que con bastante frecuencia los cristianos perdiesen
su visién mds plena de la salvacién segin aparecia en las Escrituras,
y llegasen a pensar de la salvacién Gnicamente como una entrada al
~cielo—a veces hasta llegando a pensar que tal entrada era un esca-
pe del mundo fisico. Quiza lo mas importante que ha sucedido en el
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campo de la soteriologia en décadas recientes ha sido el redescubri-
miento de la nocién mds amplia de la salvacién como algo que inclu-
ye, no sélo la salvacion de la muerte y la condenacién eterna, sino
también la libertad de toda clase de opresién e injusticia (-Liberacién,
teologias de). En su sentido pleno, [a salvacién ciertamente incluye la
vida —»eterna en presencia de Dios; pero también incluye el proceso
de santificacion, que nos lleva a mayor comunién con Dios; e inclu-
ye asimismo la destruccién de todos los poderes del mal que se inter-
ponen entre el presente orden de la creacién y los propésitos de Dios
(»Caida; —»Pecado).

Los cristianos siempre han insistido en que la salvacién viene a través
de Jests, cuyo nombre mismo significa “Yahweh salva”, y quien reci-
be correctamente el titulo de Salvador. Cémo es que Jesis logra esto
se ha explicado mediante una serie de metaforas, todas ellas utiles, pe-
ro ninguna suficiente por si misma (~Redencién). Luego, Jesis es el
Salvador como quien paga rescate por nuestro pecado, como quien
nos ofrece un ejemplo y muestra el camino hacia Dios, como el con-
quistador de los poderes de Satands y de la muerte, etc.

Uno de los temas mas debatidos en el campo de la soteriologia ha si-
do la cuestién de la participacion humana en nuestra propia salva-
cién. ;Tomamos nosotros el primer paso hacia la salvacién, o es mas
bien la »gracia de Dios actuando en nosotros lo que nos lleva a ese
paso inicial? (- Initium fidei; ~Pelagianismo; ~Agustinianismo) ;Estan
algunos —predestinados a creer y ser salvos, y otros no? ;Somos jus-
tificados por las —obras, o por la fe? ;Cual es la relacién entre la jus-
tificacién y la santificacién? (—-Simul justus et peccator). ;Cémo par-
ticipamos en ese proceso? (-»Sinergismo)

Subordinacionismo. Cualquier doctrina que declara que el Hijo (y/o el
Espiritu Santo) es subordinado o secundario, o menos divino que el
Padre. La forma de subordinacionismo que le presenté mayor reto a
la iglesia antigua fue el »arrianismo.

Substancia. Término derivado de la ~metafisica -aristotélica que se re-
fiere normalmente a la realidad que subyace una cosa, en contraste
con sus —~accidentes. Se le ha usado frecuentemente en la discusién
teoldgica, particularmente en lo referente a la »Trinidad y a la ~Eu-
caristia.

En la formulacidn de la doctrina trinitaria, el término “substancia” se

usé para referirse a la divinidad comun a las tres divinas personas. Es-

to se deriva de la propuesta de Tertuliano (c.155-c.220), que en Dios

hay tres personas y una sola substancia. En el mundo de habla grie-
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ga, empero, “substancia” podria traducirse como —"hipéstasis” o
también como usia. Etimolégicamente, la primera de estas dos tra-
ducciones parecia ser la mejor, puesto que tanto substantia como hy-
postasis se refieren a lo que subyace una realidad. Empero los grie-
gos preferian hablar de “una usia (o0 esencia) y tres hipéstasis”,
empleando el término usia como el equivalente del latin substantia,
e hypostasis como el equivalente del latin persona. Estas diferencias
tuvieron que ser clarificadas antes de que el Oriente y el Occidente
pudiesen llegar a un acuerdo en cuanto a la formulacién de la doc-
trina trinitaria.

En la teologia eucaristica, el término “substancia” ha tenido un papel
importante gracias a la explicacion de la presencia de Cristo en la Eu-
caristia, segn la teologfa catélica romana tradicional, en términos de
~transubstanciacion.

Por dltimo, a partir de Descartes (1596-1650), los fil6sofos que le si-
guieron debatieron la cuestién de la “comunicacién de las substan-
cias”"—lo cual se refiere esencialmente a cémo el cuerpo se comuni-
ca con la mente o el —alma. Kant (1724-1804) cuestioné toda
discusion de tal indole afirmando que la idea misma de substancia no
tiene fundamento empirico alguno, sino es mds bien una categorfa
que la mente utiliza para clasificar y entender lo que percibe.

Sucesion apostélica. Un argumento empleado originalmente para refu-
tar a los ~gndsticos y otros maestros que pretendian haber recibido
ensefianzas secretas de JesUs o de sus apdstoles. El argumento era sen-
cillamente que, de haber existido tales ensefianzas secretas, Jesls se
las hubiera comunicado a sus apdstoles, y estos a aquellos a quienes
entregaron las iglesias. Lo mismo hubieran hechos sus sucesores, y asi
sucesivamente. Por tanto, puesto que hay ahora—en el siglo segundo,
cuando este argumento se empleaba—varias iglesias que pueden
mostrar una linea ininterrumpida de sucesién que les conecta con los
apdstoles, son ellas las que han de establecer qué es lo que Jesus en-
sefd. Todas ellas concuerdan en que no existe tradicion secreta. Por
lo tanto, quienes pretenden tener tal tradicién no han de ser creidos.
En aquel entonces, esto no queria decir que aquellos obispos y otros
dirigentes de la iglesia que no pudiesen reclamar para si una sucesion
apostélica directa no eran vélidos obispos o dirigentes. Si sencilla-
mente concordaban en su doctrina con los obispos que podian mos-
trar tal sucesién, con ello bastaba.

Empero progresivamente el argumento se fue expandiendo hasta lle-
gar a significar que a fin de ser verdadero obispo tenia uno que ser
parte de esa [inea de sucesién, consagrado por otro obispo u obispos
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quienes ellos mismos hubiesen sido consagrados por otro dentro de
la sucesién, y asi sucesivamente, hasta llegar a los apéstoles.

Tal ha sido la manera més comin de entender la sucesién apostélica
a través de toda la Edad Media y hasta el dia de hoy. Tal es la postu-
ra, no solo de la iglesia Catélica Romana, sino también de las diver-
sas iglesias ortodoxas, de la comunién -»anglicana y de muchos pro-
testantes.

En el siglo dieciocho Juan Wesley se convencié de que en la iglesia
antigua un presbitero y un obispo eran lo mismo, y por lo tanto cuan-
do la Iglesia de Inglaterra se negé a ordenar ministros para los meto-
distas en América, Wesley decidi6 que, puesto que él mismo era pres-
bitero, podia transmitirles la sucesién a otros, y ordené a dos de sus
seguidores. Esto fue parte de un proceso que comenzé en tiempos de
la Reforma y en el que la sucesién apostdlica, aunque siempre se con-
sideraba importante, se redefinié de diversos modos. Empero todavia,
en su uso mds comun, conserva su sentido tradicional de una linea
ininterrumpida de obispos que se remonta hasta los apéstoles mismos.

Supererogacién. El ganar ~méritos extra |llevando a cabo »obras que no
solo “buenas”, sino “mejores”. Segin los ~consejos de perfeccion,
hay obras, tales como el —celibato y la ~pobreza voluntaria, que no
se requieren de todos los cristianos, pero que son mejores que lo que
de hecho se requiere. Tales obras de supererogacién, no necesarias
para la salvacién, ganan méritos que se afiaden entonces al ~tesoro
de méritos de la iglesia.

Supralapsarianismo. Opinién de algunos —calvinistas ortodoxos du-
rante la época del ~escolasticismo protestante, cuando los teélogos
debatian sobre el orden de los -»decretos eternos de Dios. Segin los
supralapsarios, el decreto de eleccién (»Predestinacidn) es anterior al
decreto acerca de la ~caida. Ese es el origen del nombre que se le da
a su postura, puesto que lapsus significa caida. Nétese que el debate
no es acerca de si la predestinacién fue antes o después de la caida.
En esto todos los calvinistas ortodoxos estaban de acuerdo: la eleccion
y la condenacién no son la respuesta de Dios a la caida, sino parte de
los decretos eternos de Dios. El debate tenia que ver mas bien con la
cuestion del orden de los decretos que determinan esos acontecimien-
tos (~Infralapsarianismo).

Sursum corda. Palabras latinas que el celebrante de la —-Eucaristia le di-
rige a la congregacion, y que puede traducirse como “levantad vues-
tros corazones”. La congregacion a su vez responde “Los elevamos al
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Senor”. El uso de esta férmula aparece ya en documentos de media-
dos del siglo tercero.

T

Teandrico. Palabra de origen griego que une los términos “Dios” y
“hombre”. Se usa a veces para referirse a la presencia en Cristo de lo
divino y de lo humano. —cristologia.

Teismo. Palabra acufiada en el siglo diecisiete como contraria al ateis-
mo, y que por tanto originalmente queria decir sencillamente creen-
cia en Dios. Con el correr del tiempo, vino a significar también el re-
chazo del ~deismo y del —»panteismo, y por lo tanto significa la
creencia en un solo ~Dios, trascendente y personal, quien creé y con-
serva todas las cosas. Como tal, es doctrina comtin del judaismo, el
cristianismo y el islam.

Teleologia. La opinidn segtin la cual todas las cosas se mueven hacia su
fin propuesto. Esta idea aparece en la filosofia por lo menos desde
tiempos de Platdn y Aristételes, y fue incorporada en la teologfa cris-
tiana, particularmente por el »escolasticismo, que distinguia entre la
“causa eficiente” y la “causa final” de una cosa o acontecimiento. La
“causa eficiente” era lo que normalmente hoy llamamos “causa”: una
bola de billar se mueve porque otra la golped. La “causa final” es la
meta hacia la cual un acontecimiento o una cosa se mueve. Luego,
como causa eficiente de todas las cosas, Dios las hizo al principio; pe-
ro como su causa final, Dios es también el propésito para el cual fue-
ron creadas, y todas se mueven hacia ese propésito. La idea de la te-
leologia y de causas teleolégicas o finales cay6 en desuso durante la
-modernidad, principalmente debido al éxito de las ciencias fisicas,
que se dedican precisamente a estudiar las causas eficientes. Ya en el
siglo veinte hubo algunos teélogos que subrayaron el movimiento de
la creacién hacia su fin propuesto. Entre ellos se destaca Theilhard de
Chardin (1881-1955). Mds recientemente, uno de los resultados de la
critica ~postmoderna de las presuposiciones de la modernidad ha si-
do un nuevo interés en el pensamiento teleolégico.

Teodicea. Palabra empleada por primera vez por Leibnitz en el 1710,
como parte del titulo de un ensayo en el que buscaba refutar a quie-
nes afirmaban que la existencia del mal prueba que no existe un Dios
bueno y amante. La palabra misma se deriva de dos raices griegas que
significan Dios (theos) y justicia (dike).
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El problema del mal, que es |la preocupacién principal de la teodicea,
por largo tiempo ha preocupado a los filésofos y tedlogos de persua-
sion —teista. Resulta claro que si no hay Dios, no es necesario expli-
car el mal; y si hay varios dioses o varios principios eternos, el mal
puede explicarse como resultado del conflicto entre ellos. Pero el te-
fsmo tiene que enfrentarse a la cuestién de si Dios es bueno y omni-
potente, ;cémo es que el mal existe? En Gltimo andlisis, las diversas
soluciones propuestas tienden a negar al menos uno de tres puntos
que parecen ser fundamentales: primero, la bondad divina; segundo,
la omnipotencia divina; tercero, la realidad del mal. Puesto que los
cristianos no niegan jamds la bondad de Dios, la mayor parte de los
tedlogos y filésofos cristianos han buscado respuesta intentando rede-
finir o bien el mal, o bien la omnipotencia divina. El propio Leibnitz
pensaba que el mal era el trasfondo necesario para el bien, puesto que
el tinico modo en que conocemos el bien es contrastandolo con el
mal. Esto implica que lo que parece ser malo desde nuestra perspec-
tiva no lo es desde la perspectiva divina, y por tanto esta supuesta “so-
lucién” sencillamente niega la realidad del mal. Otros, en particular
algunos te6logos del ~proceso, han argumentado que hemos enten-
dido mal la omnipotencia divina, puesto que Dios estd en medio de
su propio proceso, y esta por tanto luchando con el mal. En esta su-
puesta solucién, Dios es bueno y el mal es real; pero cabe preguntar-
se si Dios es verdaderamente omnipotente.

La teologia cristiana consistentemente le ha atribuido el ~pecado y el
mal al mal uso de la libertad, y esto se sugiere frecuentemente como
solucién al problema de la existencia del mal: el mal se origina en la
libertad libre de las criaturas—humanas y angélicas—y no en la vo-
luntad de Dios. Empero esto sencillamente pospone el problema,
_uesto uesiem reha ue re_untarse, ; or uéun Dios omni o-
tente y amante les darfa existencia a unas criaturas dandoles al mis-
mo tiempo l. oportunida. .. pecar?

Quiza la mejor solucién es declarar que no hay solucién, que lo que
hace que el mal sea tal, lo que le da al mal su enorme poder, es el mis-
terio mismo de su existencia, el hecho de que no puede explicarse, y
sin embargo esta ahi.

Teofania. Término derivado del griego theos, Dios, y phaino, manifes-
tarse o aparecer, que por lo tanto se refiere a la manifestacién de Dios.
Se usa para referirse a cualquier acontecimiento revelatorio en el que
se ve la presencia de Dios, como la zarza ardiente de Moisés, la pa-
loma en el bautismo de Jesas, y el propio Jesis—a quien la teologia
cristiana frecuentemente llama la suprema teofania. (-Revelacién)
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Teologia. La etimologia de la palabra misma implica que se refiere al es-

280

tudio o tratado acerca de Dios (o de los dioses). En la Grecia clasica,
los poetas recibian el titulo de “te6logos”, puesto que cantaban acer-
ca de los dioses. En la iglesia antigua, a veces cuando se hablaba de
Dios esto recibia el nombre de “teologia”. Empero en la mayoria de
los escritos de los primeros cinco siglos del cristianismo la “teologia”
es la disciplina que Ileva al -~alma a la contemplacién de lo divino.
En ese sentido, un tedlogo es un —mistico. Sin embargo, ya en tiem-
pos de Agustin (354-430) encontramos el uso del término como refi-
riéndose a la disciplina que trata acerca de Dios. Para Agustin, y pa-
ra la mayoria de los escritores en los siglos que le siguieron
inmediatamente, la teologia no se ocupaba de todo el cuerpo de doc-
trina cristiana, sino sélo de la doctrina de Dios. Era reflexién y ense-
fianza acerca de Dios, de igual modo que la eclesiologia es reflexion
y ensefianza acerca de la iglesia y la cristologia es reflexion y ense-
fianza acerca de Cristo.

Fue principalmente el ~escolasticismo el que comenzé a darle al tér-
mino “teologia” el uso que tiene ahora, refiriéndose a todo el cuerpo
de la doctrina cristiana, y a la postre a la reflexién acerca de ese cuer-
po de doctrina. Es en ese sentido que se emplea el término “teologia”
durante la Edad Media tardia y hasta el dia de hoy.

En cuanto al propésito y métodos de la teologia se ha debatido mucho.
Para algunos, el propésito de la teologia es descubrir verdades acerca
de Dios y de la vida que se pueden alcanzar mediante el solo uso de
la razén (»Razdn y fe)—y a veces también de la experiencia. Para
otros, |a teologia tiene un propdsito apologético, pues trata de conven-
cer a quienes no creen o, en otros casos, trata al menos de derribar los
obstdculos que se interponen a la fe. Otra postura sostiene que la teo-
logia es un ejercicio intelectual a través del cual los fieles llegan a en-
tender mejor lo que ya creen por fe, y que por lo tanto la teologia, mas
bien que buscar nuevas verdades, se regocija al descubrir las profun-
didades de las verdades que ya se creen. Para otros, la teologia es la sis-
tematizacién de la doctrina cristiana sobre la base de las Escrituras, o
de las Escrituras y la tradicion. Muchos tedlogos contempordneos sos-
tienen que por lo menos una de las funciones de la teologia es relacio-
nar el mensaje cristiano con las situaciones histdricas en que se vive,
ocupdandose asi, por ejemplo, de la opresién de sexo, raza, o clase. Por
dltimo, algunos sostienen que la tarea de la teologia es criticar y co-
rregir la vida y proclamacién de la iglesia a la luz del Evangelio.
Naturalmente, cada una de estas opiniones acerca del propdsito de la
teologia tiene consecuencias importantes para el método que esta dis-
ciplina ha de seguir. Asi, algunos sostienen que la mejor preparacion
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para la tarea teolégica es el estudio de la filosofia, mientras otros pre-
fieren las ciencias sociales como disciplinas al menos tan importan-
tes como la filosoffa para servir de trasfondo a la teologia. De igual
modo, algunos afirman que la teologia es una disciplina intelectual
que se puede llevar a cabo aun aparte de la iglesia, mientras otros sos-
tienen que la teologia es tarea de la comunidad de los creyentes, y que
los tedlogos son tales s6lo en cuanto estan inmersos en esa comuni-
dad y reflejan su vida.

Teologia de la cruz. -Theologia crucis.

Teonomia. Lo que Paul Tillich (1886-1965) propone como fundamento de
la existencia auténtica. Tal existencia, en contraste con la—~heteronomia
y la ~autonomia, se construye sobre el fundamento de todo ser, Dios.
Empero {a plenitud de la teonomia no se alcanza durante nuestra exis-
tencia histérica, sino que sirve de esperanza que resiste nuestras tenden-
cias hacia la heteronomia y la autonomia.

Teopasquismo. Version de la —cristologia —alejandrina que surgié a
principios del siglo sexto, durante el reinado de justiniano. Un grupo
de monijes, particularmente de Escitia, propuso que la férmula “uno de
la Trinidad ha sufrido” fuese proclamada como doctrina oficial de la
iglesia. Debido a su origen, a veces la controversia teopasquita se |la-
ma también “controversia de los monjes escitas”. En todo caso, lo que
la férmula propuesta pretendia hacer era restaurar la afirmacién alejan-
drina tradicional de una cristologia en la que la unién entre lo divino
y lo humano fuese tal que lo que se dijese de lo uno se dijese también
de lo otro (lo que se conoce como el principio de la ~communicatio
idiomatum). Justiniano, cuyas metas politicas le llevaban a construir
puentes entre la ortodoxia y los ~monofisitas de Siria y de Egipto, le
prest6 su apoyo a la propuesta de estos monjes, y presiond al papa Juan
Il para que la afirmase, aun cuando antes la habia rechazado el papa
Hormisdas. Otras controversias pronto eclipsaron la cuestién del teo-
pasquismo, y cuando un siglo mds tarde las tierras donde el monofi-
sismo habia sido popular fueron conquistadas por los musulmanes, el
gobierno bizantino perdié interés en una férmula cuyo principal atrac-
tivo estaba en servir de puente hacia el monofisismo.

Teopoiesis. El proceso de volverse mds semejante a Dios, también lla-
mado a veces ~divinizacién. La mayoria de los te6logos occidentales
han rechazado tal idea, 0 al menos no la han subrayado, por temor de
que lleve a pensar que la meta del alma es perderse y ser absorbida
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en la divinidad—lo cual sucedié en algunas tradiciones misticas. Se
trata, sin embargo, de una idea bastante comun en varios de los anti-
guos escritores cristianos, tales como lreneo (murié c. 202) y Atana-
sio (c.295-373), y que siempre ha seguido siendo parte de la espiri-
tualidad de las iglesias orientales, donde tiene un lugar semejante al
de la —santificacién en el Occidente. Su meta no es que desaparez-
ca la distancia entre Dios y el creyente, sino capacitar al creyente pa-
ra estar en presencia de Dios.

Teosis. ~Teopoiesis.

Teotokos. Titulo que frecuentemente se le da a Maria, y que significa
“madre [0, mas exactamente, ‘paridora’] de Dios”. Fue el centro del de-
bate en torno al ~nestorianismo, y el Concilio de Efeso en el 431 (Ter-
cer Concilio Ecuménico), lo afirmé como expresion vélida de la-~com-
municatio idiomatum. Aunque en tiempos del debate original lo que
se discutia eran mayormente cuestiones de —cristologia, muchos pro-
testantes han rechazado tal titulo como expresién de lo que les pare-
ce ser un énfasis excesivo sobre ~Maria y su papel en la salvacién.

Tesoro de los méritos. Seg(in la teologia penitencial de la Edad Media
(—=Penitencia; -Satisfaccién), la totalidad de los ~méritos de Cristo y
de los méritos que los santos han ganado por sus obras de —»supere-
rogacion. Es este tesoro el que la iglesia ahora administra a través de
su sistema —sacramental. Tal doctrina se encuentra en el trasfondo de
la controversia sobre las ~indulgencias y su venta.

Theologia crucis. Literalmente, teologia de la cruz. Aunque la frase a ve-
ces se refiere al énfasis sobre la contemplacién de la cruz que carac-
teriz6 la devocidn hacia fines de la Edad Media, con mayor frecuen-
cia se utiliza para referirse a la insistencia de Lutero en que a Dios se
le conoce, no en su gloria o a través de la especulacién metafisica o
filosdfica, sino alli donde Dios decide revelarse, es decir, en la debi-
lidad y locura de la cruz. Lutero establece un contraste entre esta te-
ologia de la cruz y la falsa “teologia de la gloria”, y sobre esa base re-
chaza todo intento por parte de los tedlogos y fildsofos de determinar
o describir la naturaleza y actividad de Dios sobre fundamentos pu-
ramente racionales. (-Razén y fe)

Tipologia. Un modo de interpretar las Escrituras que ve en los aconte-
cimientos pasados “tipos” o “figuras” de los que suceden después, y
particularmente de la vida y obra de Cristo. Mientras la—profecia cen-
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tra su atencién sobre las palabras de un texto y cémo anuncian los
acontecimientos futuros, y la —~alegoria trata de descubrir sentidos
ocultos en esas palabras, la tipologia mira a los acontecimientos mis-
mos como parte de un patrén de la accién de Dios que culmina en
Jesucristo, pero que después continda en la vida de la iglesia. Asi, por
ejemplo, los pasajes sobre el Siervo Sufriente en Isafas se ven como
refiriéndose a acontecimientos en tiempos de Isaias, pero también al
Siervo Sufriente por excelencia, Jesds, y por extension a la vida de la
iglesia y de los cristianos, que también han de sufrir.

Tomismo. La escuela filoséfica y teoldgica que surge de Santo Tomas de
Aquino (c.1225-74). En tiempos de Tomds muchos de los escritos de
Aristételes se reintroducian a la Europa Occidental, y esto llevé a al-
gunos filosofos a afirmar que la razén filoséfica conduce a conclusio-
nes contrarias a las doctrinas establecidas de la iglesia (~Averroismo).
La mayoria de los teélogos reaccioné rechazando el —aristotelismo, o
aceptando algunas de sus tesis e incorporandolas dentro del marco
tradicional —agustiniano. Empero algunos se convencieron de que la
nueva filosofia presentaba un reto y una oportunidad que los tedlogos
debian tomar en cuenta mas seriamente. Los mas notables entre ellos
fueron Tomas de Aquino y su maestro, Alberto el Grande (1206-1280).
Uno de los principales puntos en los que la nueva filosofia de apar-
taba del —platonismo tradicionalmente preponderante era su ~episte-
mologia. Mientras los teGlogos tradicionales creian que el mejor co-
nocimiento es el que no depende de la experiencia, Tomas sigui6 a
Aristételes al afirmar que todo conocimiento comienza en la experien-
cia, con lo cual le dio a la percepcién sensoria un lugar importante en
el proceso de alcanzar el conocimiento, y al cuerpo un papel central
en la vida de la fe. Como resultado de todo esto, se puede decir que
Santo Tomds abri6 el camino para [a investigacién empirica moderna,
y por lo tanto para el desarrollo tecnolégico de la ~modernidad.

Al tiempo que aceptaba la metafisica aristotélica, Tomas rechazaba al-
gunas de las conclusiones de la filosofia recientemente reintroducida
en Europa occidental, tales como la eternidad de la »materia, |a idea
de que todas las ~almas son solamente una, y la afirmacion que la ra-
zbn, propiamente usada, puede alcanzar conclusiones contrarias a la
fe. Si crefa que habia algunas verdades, tales como la -+Trinidad y la
—encarnacion, que se encuentran allende el alcance de la razén; pe-
ro esto quiere decir que estan por encima de la razén, mas no son
contrarias a ella. (-Razén y fe)

Sobre la base de la filosofia aristotélica y de la doctrina cristiana re-
cibida de la tradicién, Tomas construyé un impresionante sistema te-
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olégico cuyo principal monumento es su magna obra, Summa theo-
logica.

El tomismo no fue generalmente aceptado de inmediato. En el 1277
el Arzobispo de Parfs condené 219 tesis que consideraba heréticas, y
de las cuales varias eran tomadas de los escritos de Tomds. En Oxford
se dieron pasos semejantes. Varios teélogos distinguidos, muchos de
ellos franciscanos, escribieron contra el tomismo. Los dominicos sa-
lieron en defensa de su difunto maestro, prohibiéndoles a los miem-
bros de la orden atacar sus ideas, y en 1309 declararon que las ense-
fianzas de Tomds eran la ensefianza oficial de la orden. Unos pocos
afios mds tarde, en el 1323, el papa Juan XXit -»canoniz6 a Tomas. En
el siglo dieciséis, los jesuitas adoptaron su teologia, aunque siempre
hubo diferencias entre el modo en que ellos y los dominicos interpre-
taban el tomismo. Muchos de los presentes en el Concilio de Trento
(1545-63) eran tomistas, y por lo tanto, el Concilio adopté buena
parte de sus ensefianzas y de su fraseologia.

En el 1879 Ledn Xlll, en su bula Aeterni Patris, recomendd el estudio
de Tomds a toda la iglesia, y establecié un programa para producir una
edicion critica de todas sus obras. Para entonces, el tomismo sufria las
consecuencias de [a actitud general del catolicismo romano durante
el siglo diecinueve de rechazar todo o que fuese moderno. Por ello,
aparte de los circulos eclesiasticos, el tomismo era considerado cues-
tién del pasado y carente de pertinencia. Sin embargo, en parte gra-
cias a la bula de Ledn, en el siglo veinte hubo un despertar del tomis-
mo, dirigido primero por los neotomistas franceses tales como Jacques
Martain (1882-1973) y Etienne Gilson (1884-1978), y mds tarde por
los jesuitas Karl Rahner (1904-1984) y Bernard Lonergan (1904-1984),
quien intentd responder a la critica kantiana de la epistemologia tra-
dicional desarrollando o que él llamé un método -»trascendental.

Tradicién. El sentido original de esta palabra tiene poco que ver con la
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repeticion de una accién, como se usa hoy. Una “tradicion”—traditio,
o en griego, paradosis—era cualquier cosa que se pasase de una per-
sona a otra. Por ello se usa esa palabra cuando Pablo se refiere a lo
que ha recibido de otros respecto a la comunidn, y también al hablar
acerca de la traicion de judas, que fue una “entrega”. En tal sentido,
toda ensefianza es tradicién, como lo es también la comunicacién de
cualquier noticia. De igual modo, el pasar las Escrituras de una a otra
generacion, o el copiar su texto, es también traditio.

Durante el siglo segundo, algunos maestros -~gndsticos comenzaron
a reclamar que habian recibido una tradicién secreta, supuestamen-
te pasada por Jesds a algin discipulo favorito, y por él a otros, hasta
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llegar al maestro que ahora la ensefiaba. Contra tales ideas, la iglesia
proclamé la autoridad de la tradicién recibida de todos los apéstoles,
tal como se proclamaba abiertamente en todas las iglesias que podi-
an reclamar origen apostélico (~Sucesién apostélica). Si alguien pro-
ponia una interpretacién del Evangelio, o de algln pasaje en las Es-
crituras, de modo que negase alguno de los elementos fundamentales
de la fe~——como por ejemplo, la »encarnacién—Ia tradicién de la
iglesia, el consenso que se expresaba en las Escrituras asi como en las
ensenanzas de las iglesias apostdlicas, se empleaba para refutarle. Asi
surgié un método teolégico en el que las Escrituras vy la tradicién co-
laboraban para conservar y defender la ortodoxia. Con el correr de los
siglos, varias practicas, creencias y perspectivas teoldgicas fueron
apareciendo que se consideraban generalmente parte de la tradicién,
y por tanto completamente de acuerdo con las Escrituras. Fue la Re-
forma Protestante la que, en su esfuerzo por retornar a la doctrina y
practica biblicas, sefialé que muchas de esas afadiduras no eran par-
te de la tradicién correcta de la iglesia. Con ello comenz6 un debate
amargo y prolongado sobre la autoridad de la tradicién en compara-
cién con la de las Escrituras. Aun entre los protestantes no hubo un
acuerdo completo en cuanto al significado de la prioridad de |a Biblia.
sQuiere decir esa prioridad, como afirmaban los -~anabaptistas, que
todo lo que no se encuentre en la Biblia ha de rechazarse? ;O quie-
re decir mds bien, como pensaban los —luteranos y —+anglicanos, que
todo lo que es tradicional ha de continuar, excepto en aquellos casos
en los que claramente contradice a las Escrituras? Por su parte, la igle-
sia Catdlica Romana, en el Concilio de Trento (1545-63) tomé la po-
sicién opuesta, equiparando la autoridad de la tradicién con la de las
Escrituras.

Fue en el siglo diecinueve que este conflicto entre protestantes y ca-
télicos llegd a su punto culminante. Buena parte del —liberalismo
protestante no sélo rechazé la autoridad de la tradicién, sino que
también llegé a interpretar las Escrituras de una manera no tradicio-
nal, dudando de su autoridad, su veracidad y a veces de su pertinen-
cia. Por su parte, el catolicismo romano se dedicé a la defensa de la
tradicion, no ya sélo contra quienes decian que contradecia las Es-
crituras, sino también y mds particularmente contra los reclamos de
la ~modernidad.

Durante la segunda mitad del siglo veinte este debate amaind, segin
ambas partes comenzaron a reconocer que las Escrituras y un senti-
do adecuado de la tradicién son inseparables, y también que la tradi-
cién por si misma, sin la correccion de las Escrituras, tiene la tenden-
cia de apartarse de su sentido y contenido originales.
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Traducianismo. Uno de ios modos en que los tedlogos de la antigliedad

explicaban el origen de las ~almas individuales: de igual modo que
el cuerpo y sus caracteristicas se heredan de los padres, asi también
se heredan el alma y sus caracteristicas. Contra tal teoria, otros insis-
tian en el “—creacionismo”—segun el cual cada nueva alma es una
creacién individual por parte de Dios. Aunque a la postre la mayoria
de los tedlogos rechazé el traducianismo porque implicaba una visién
materialista del alma, con todo y eso tal teoria tuvo un papel impor-
tante en las discusiones tempranas sobre el ~pecado original. Resul-
taba sencillo reclamar que, de igual modo que se heredan las faccio-
nes, se hereda también el pecado.

Transignificacién. Término sugerido por algunos te6logos catélicos tras

el Segundo Concilio Vaticano (1962-65), como un modo contempo-
raneo de expresar la doctrina tradicional de la ~transubstanciacion.
Estos tedlogos, particularmente Karl Rahner (1904-84) y Edward Schi-
llebeeckx (1914-), sugirieron que, puesto que la ~modernidad ya no
piensa en términos de —»substancia y »accidente, era mejor hablar de
la —presencia real de Cristo en la ~Eucaristia en términos de una
“transignificacion” (Rahner también sugiri6 el término “transfinaliza-
cién”), por la cual los elementos eucaristicos ya no significan pan y
vino, sino el cuerpo y sangre de Jests. Aunque estos te6logos no ne-
gaban la presencia real de Cristo en la Eucaristia, y ofrecian estos tér-
minos, no como substitutos, sino como complementos a la transubs-
tanciacién y como un intento de mostrar que lo que el Concilio de
Trento (1545-63) habia canonizado no era la metafisica —»aristotélica,
muchos les acusaron de ensefiar que la presencia de Cristo en la Eu-
caristia es puramente “simbdlica”. En el 1965, en su enciclica Myste-
rium Fidei, Pablo Vi, aunque sin declarar que la transignificacion era
doctrina herética, advirti6 contra algunos de sus peligros.

Transmigracion de las almas. ~Preexistencia de las almas.

Transubstanciacién. La doctrina oficial de la Iglesia Catdlica Romana
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acerca de la presencia de Cristo en la ~Eucaristia. Segtn esta doctrina,
la ~substancia del pan y del vino es reemplazada por la substancia del
cuerpo y sangre de Cristo, mientras que los ~accidentes del pan y del
vino permanecen. Desde fecha muy temprana, los cristianos han sos-
tenido que Cristo se encuentra presente en la Eucaristia de algin mo-
do especial. Al menos hacia fines del siglo cuarto, ya era comdn afir-
mar que o que estaba presente era el cuerpo fisico de Cristo. En el siglo
nueve, Pascasio Radbeto declar6 que tras la consagracién eucaristica el
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pan y el vino ya no son tales, sino que se transforman en el cuerpo y
sangre de Cristo—el mismo cuerpo y sangre en que JesGs nacié de la vir-
gen Maria y sufri6 bajo Poncio Pilato. Esto fue negado por Ratramno de
Corbie y otros, lo cual muestra que al menos en ese tiempo todavia tal
entendimiento de la presencia real no era universal. Empero mas tarde
en ese mismo siglo Haimon de Halberstadt insistié en que en la Euca-
ristia, por accién milagrosa de Dios, “esta substancia de pan y vino se
convierte sustancialmente en otra, es decir, en carne y sangre”. En el si-
glo once, la controversia volvié a surgir, ahora en torno a la persona de
Berengario de Tours, quien defendié la posicién de Ratramno y se vio
obligado a retractarse repetidamente. Esto practicamente le puso fin al
debate sobre la cuestién. En el 1215, el Cuarto Concilio Laterano pro-
clamé la doctrina de la transubstanciacién como ensefianza oficial de
la Iglesia Catdlica Romana. Poco después las iglesias orientales hicie-
ron una proclamacion semejante. Mds tarde en el mismo siglo la rein-
troduccién del —aristotelismo a Europa Occidental le hizo posible a
Santo Tomas de Aquino (c.1225-74) apoyar esta doctrina sobre consi-
deraciones y clarificaciones metafisicas mds cuidadosas. En el siglo
dieciséis, el Concilio de Trento (1545-63) reafirmd la doctrina de la tran-
substanciacidn, por entonces atacada por los protestantes.

Trascendencia. Palabra derivada del latin, que significa sobrepasar. Se usa
en teologia para afirmar que, aunque Dios esta presente en el mundo
(=Inmanencia), Dios no es parte del mundo, ni tampoco el mundo es di-
vino (~Panteismo). Dios existe aparte y allende la creacién.

Trascendental, método. El método teoldgico desarrollado por el jesui-
ta Bernard Lonergan (1904-84). Aunque originalmente fue neotomis-
ta, Lonergan llegé al convencimiento de que la critica kantiana al co-
nocimiento, que segiin algunos hacia al ~tomismo obsoleto, requeria
una reformulacién del tomismo tradicional. Por ello centré su traba-
jo, como lo habia hecho Kant, sobre el proceso mismo del conoci-
miento—o, para usar su propia frase, “una investigacién de la inves-
tigacién”. Segun Lonergan, hay cuatro operaciones en el
conocimiento: la experiencia, el entendimiento, el juicio y la deci-
sién. Aungue la Gltima no es estrictamente una fase en el proceso de
conocer, es lo que hace que el conocimiento impacte la vida. Sobre
esa base, Lonergan reconstruyd la -epistemologia y la ~metafisica to-
mistas, ahora en una nueva versién post-kantiana.

En cuanto al conocimiento teoldgico mismo, Lonergan se mueve una

vez mds de la visién tradicional del conocimiento y hacia una nueva

visién, que incluye el modo en que el conocimiento afecta la vida
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contemporanea. De igual modo que la plenitud del conocimiento
conlleva decisién, asi también el conocimiento teolégico lleva a su in-
terpretacién contemporanea y de alli a la decisién. Cada uno de es-
tos dos pasos incluye cuatro “especialidades”. El primero incluye la
investigacidn, la interpretacion, la historia y la dialéctica. El segundo,
los fundamentos, las doctrinas, la sistematica y la comunicacién. Lue-
go, cada “especialidad” al primer nivel tiene un paralelo en el segun-
do, como sigue: investigacién/fundamentos, interpretacién/doctrinas,
historia/sistemdtica y dialéctica/comunicacién. El paso de la dltima es-
pecialidad de la primera etapa, dialéctica, a la préxima fase es para-
lelo al paso del conocimiento en el sentido tradicional a la decisién,
y por lo tanto involucra una especie de “conversién intelectual” que
sirve como punto de partida para el resto de la tarea teoldgica.

Trascendentalismo. Un movimiento que se asocia normalmente con el

nombre de Ralph Waldo Emerson (1803-82) como su principal funda-
dor, y que surge del »unitarismo, pero va mas alld de él en cuanto a
su valoracion positiva de la potencialidad humana. En términos filo-
séficos, el trascendentalismo fue una combinacién del —idealismo
con el »misticismo panteista, pues sostenfa que todo el universo es
la expresion de la “Superalma” o mente de Dios, y que lo que consi-
deramos malo, pecado, dolor, y todas las otras realidades negativas no
son mas que momentos pasajeros en el pensamiento de la Superalma.
Mary Baker Eddy (1821-1910), fundadora de la Ciencia Cristiana, fue
impactada por el trascendentalismo.

Tridentino. Referente al Concilio de Trento (1545-63)—en latin, Conci-
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lium Tridentinum. Este concilio, convocado a fin de responder al reto
protestante y al mismo tiempo de reformar el catolicismo romano, re-
chazé practicamente todas las ensefianzas de los protestantes y decre-
t6 una serie de reformas. En esto reflejaba la actitud fundamental de
la reforma catélica, que al tiempo que rechazaba las doctrinas protes-
tantes buscaba reformar la vida préctica de la iglesia, y producir eru-
ditos capaces de refutar al protestantismo y otras herejias, asi como de
centralizar la administracién eclesiastica bajo una serie de papas que
estaban igualmente comprometidos con la teologia tradicional y con
la reforma de la moral.

Puesto que esa actitud prevalecié en el catolicismo romano desde
tiempos del Concilio de Trento hasta el Segundo Concilio Vaticano
(1962-65), es comdn referirse al Catolicismo durante ese periodo co-
mo “tridentino”, y distinguirlo asi tanto del catolicismo anterior como
del catolicismo “postconciliar” (o post-Vaticano Il).



Trinidad

Trinidad. La doctrina segin la cual Dios, al tiempo que es uno, existe
eternamente en tres “—personas”, que cominmente reciben los nom-
bres de Padre, Hijo y Espiritu Santo. La palabra “Trinidad” misma no
aparece en las Escrituras. En griego, parece haber sido utilizada pri-
meramente por el obispo Tedfilo de Antioquia en el siglo segundo. Em-
pero, los ingredientes fundamentales de la doctrina si se encuentran
en las Escrituras, donde se considera que Jesus es digno de adoracién,
y sin embargo no es el mismo a quien él se refiere como “Padre”, y
donde el propio Jests promete al Espiritu como “otro Consolador”.
Luego, puede decirse que el desarrollo de la doctrina trinitaria es
sencillamente la clarificacién y definicién de lo que ya estaba impli-
cito en las Escrituras.

Por otra parte, es importante recordar que normalmente las doctrinas no
son sélo el desarrollo de consideraciones puramente intelectuales, sino
también un intento de expresar la fe que la iglesia experimenta en la—a-
doracién. Sabemos que desde fecha muy temprana los cristianos se reu-
nian en el primér dia de la semana-—el dia de la resurreccion del Sefior—
“para cantarle himnos a Cristo como Dios”. También sabemos que los
cristianos estaban convencidos de que el Espiritu que moraba en ellos era
Dios. Luego, no ha de sorprendernos el que la reflexion teolégica pron-
to se moviese en la direccién de tratar de aclarar la relacién entre estos
tres a quienes la iglesia experimentaba en la adoracién, y cémo sin em-
bargo esa adoracién y la fe que se expresaba en ella seguian siendo
—~monoteistas.

Algunos de los primeros intentos de expresar la relacién entre estos
tres tomaron el camino de lo que mads tarde se conocié como moda-
lismo o -»sabelianismo, posicién que sostenia que el Padre Creador se
habia convertido en el Hijo Redentor en tiempos de la encarnacion,
y luego en el Espiritu Inspirador en Pentecostés. Estos tres son por tan-
to solamente tres rostros o tres “modos” en los que Dios se manifies-
ta a los creyentes. Tales doctrinas pronto fueron rechazadas, porque
tanto en su adoracién como en las Escrituras |a iglesia sabia de un Hi-
jo de Dios que es distinto del Padre y quien también prometio y en-
vié al Espiritu. Cuando Jesds caminaba sobre la tierra, no se agotaba
allf toda la divinidad. Lo que es mds, los cristianos le rogaban al Pa-
dre en nombre del Hijo, y bajo la direccién del Espiritu. Un tratado
muy influyente fue el escrito de Tertuliano (c.155-¢.220) Contra Pra-
xeas, donde empled terminologia legal y metafisica para llegar a la
conclusion de que Dios es “tres personas en una substancia”. Aunque
tomé algln tiempo, a la postre esto vino a ser la doctrina oficial de |a
iglesia, de modo que la férmula de Tertuliano se adopté como la ex-
presion clasica de la Trinidad.
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Lo que llevo a los debates mas serios acerca de la Trinidad, y a la pos-
tre a la formulacién de la doctrina misma, fue el surgimiento del —a-
rrianismo, que sostenia que, aunque al Hijo se le pueda declarar divi-
no, no es Dios en el sentido estricto, porque no es eterno, sino que es
en realidad una criatura. A esto el Concilio de Nicea (Primer Concilio
Ecuménico, 325) respondié con un ~credo que establecia claramen-
te que el Hijo es “Dios verdadero de Dios verdadero; engendrado, no
hecho; de la misma substancia [~homousios] que el Padre”. Aunque
a esto siguieron amplios debates en los que se propusieron otras fér-
mulas (-»homoiusios) y también se debatié la divinidad del Espiritu
(—~Macedonios), al llegar el Concilio de Constantinopla (Segundo Ecu-
ménico, 381), la controversia practicamente habia terminado. La f6r-
mula final que a partir de entonces se usé en la iglesia de habla latina
era la que antes habia propuesto Tertuliano: “una substancia, tres per-
sonas”. La Iglesia Griega hablaba de “una usia, tres —hipdstasis”. Mas
tarde habria un renacer del arrianismo cuando los godos y otras tribus
germanicas que se habian convertido al cristianismo gracias a la obra
de misioneros arrianos invadieron la Europa Occidental.

Un principio importante que surgié durante la controversia es el de la
~circumincesién o pericoresis, que significa que las tres personas de
tal manera se interpenetran que en la accién de cada una de ellas las
otras estan presentes. Luego, aunque gracias a lo que los teélogos lla-
man las “~apropiaciones”, es correcto hablar de la ~encarnacién de
la Segunda Persona de la Trinidad, también hay un sentido en el que
toda la Trinidad esta presente en Jesus; y, al tiempo que es el Espiritu
quien desciende en Pentecostés, es la divinidad, en la persona del Es-
piritu, quien mora en los creyentes.

En el siglo noveno surgié una controversia en torno al término - Filio-
que, que significa “y del Hijo”. Esto le habia sido afiadido al Credo Ni-
ceno en el Occidente, de modo que ahora se declaraba que el ~Es-
piritu Santo procede “del Padre y del Hijo". Los griegos protestaron
contra esta interpolacién en el Credo, que también reflejaba una vi-
sién algo diferente del lugar del Espiritu en la Trinidad, y esto a la pos-
tre fue una de las cuestiones que llevaron al cisma final entre el Oc-
cidente y el Oriente que ain perdura.

Comenzando en el siglo dieciséis, y llegando a su culminacién en el
diecinueve, hubo toda una serie de criticas contra la doctrina de la Tri-
nidad, que se decia ser irracional y carente de pertinencia para la vi-
da de los creyentes. En tiempos mas recientes ha habido un desper-
tar en el interés sobre la Trinidad, que varios tedlogos ven como
paradigma para la vida en comunidad, y también como principio
que requiere la redefinicién de la unicidad de Dios de modos que se
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evite la tendencia del monoteismo no trinitario a posturas jerdrquicas
de extrema autoridad y hasta tirania.

Trinidad econémica. El nombre que generalmente se le da a |a idea se-

gun la cual las distinciones dentro de la ~Trinidad tienen que ver s6-
lo con la actividad de Dios en {a creacién (opera ad extra), y no son
intrinsecas a la divinidad (no existen ad intra). Tal opinién es general-
mente rechazada por los te6logos ortodoxos, quienes insisten en que
Dios es trino en si mismo, y no sé6lo en sus relaciones externas—en
otras palabras, que hay en Dios una “Trinidad inmanente”. Dentro de
este contexto, el término “econémico” se entiende en su sentido eti-
moldgico de “administracién” o “manejo”, y por tanto la frase “Trini-
dad econdémica” es aquella que existe s6lo en el modo en que Dios
maneja o administra la creacién, y no en Dios mismo.
Para complicar la cuestion, en los escritos de algunos telogos antiguos,
al tiempo que se defiende la Trinidad inmanente, se dice que Dios exis-
te segdn cierta “economia” divina, y por tanto parece estarse proponien-
do una visién econémica o externa de la Trinidad, cuando en realidad lo
que estos autores quieren decir es que la administracién o manejo inter-
no de Dios es trino—que Dios es trino porque la “economia” de Dios,
tanto interna como externa, es trina.

Trisagion. Antiguo himno, que data al menos del siglo quinto, y se can-
ta tanto en la liturgia oriental como en la galicana: “Santo Dios, San-
to y poderoso, Santo e inmortal, ten piedad de nosotros.” Este himno
vino a ser tema de controversia hacia fines del siglo quinto, cuando
el obispo ~monofisita de Antioquia, Pedro el Batanero (murié 488) le
afiadio la frase “que fuiste crucificado por nosotros”, que segin algu-
nos era una expresion extrema e inaceptable de la —cristologia -»ale-
jandrina. Mds tarde, la controversia en torno a esta férmula se reavi-
v6 en el »teopasquismo.

U

Ubicuidad. La habilidad de estar presente en distintos lugares al mismo
tiempo. Generalmente se incluye entre los —atributos tradicionales de
Dios, donde es semejante a la ~omnipresencia. En los debates des-
pués de la Reforma, este término vino a ser parte fundamental del mo-
do en que los —luteranos entendian la presencia fisica de Cristo en la
—Eucaristia. Lutero argumentaba que, debido a su unién con la divi-
nidad, el cuerpo resucitado de Cristo ha recibido el poder de estar en
mds de un lugar al mismo tiempo, y que esta ubicuidad le hace po-
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sible a Cristo estar fisicamente presente en varios servicios eucaristi-
cos al mismo tiempo.

Ultramontanismo. Palabra de origen latino cuya raiz significa “allende
los montes” y que por lo tanto se empled, particularmente en Francia,
pero también en Alemania y otras regiones del norte de Europa, para
referirse al movimiento dentro del catolicismo romano que buscaba
centralizar la autoridad en la ciudad de Roma y la persona del papa.
Su principal opositor fue el »galicanismo, cuya defensa de “las anti-
guas libertades de la iglesia galicana” se oponia a los intereses ultra-
montanistas. Aunque el conflicto comenzé en el siglo diecisiete, fue
en el diecinueve que el ultramontanismo logré prevalecer, en parte
como resultado de la Revolucién Francesa, en la que muchos de los
dirigentes del galicanismo parecieron doblegarse ante la presién del
estado, y en parte como reaccién contra las amenazas del ~liberalis-
mo, el estado secular, y otras ideas modernas. La promulgacién de la
~infalibilidad papal por el Primer Concilio Vaticano (1870) marca la
cima del ultramontanismo. Aunque esto fue un triunfo para ese parti-
do, no alcanzé su meta de declarar al papa infalible, no sélo en cues-
tiones de fe y moral, como el Concilio decidid, sino también en cues-
tiones de administracion eclesiastica.

Unidad de la iglesia. Una de las principales —sefiales de la iglesia, y te-
ma de debate teoldgico a través de los siglos. Aunque casi todos los
cristianos concuerdan en afirmar que en algin sentido la iglesia es
una—si es el cuerpo y la esposa de Cristo, Cristo no tiene mds que un
cuerpo y una esposa—hay gran desacuerdo en cuanto a la naturale-
za precisa de esa unidad. En la teologia patristica, en las discusiones
acerca de la unidad el énfasis recaia sobre la ~Eucaristia, de tal mo-
do que mientras las iglesias locales se aceptasen unas a otras en la me-
sa eucaristica eran parte de una sola iglesia. Por ello la unién entre las
iglesias en diversas ciudades se expresaba mediante la oracién por el
resto de la iglesia, y en particular por los obispos de otras ciudades,
durante la Eucaristia. Los nombres de esas personas por quienes se
oraba se inscribian en los “dipticos”—una lista de dos hojas es las que
se inscribian los nombres de aquellos por quienes se oraba en la co-
munién. El excluir a alguna persona de los dipticos era considerado
una accién de romper la comunién, y declaracion de que la persona
cuyo nombre se eliminaba no era ya parte de la iglesia. Por ello,
cuando existia una ruptura entre obispos, esto se daba a conocer bo-
rrando de los dipticos los nombres de aquellos con quienes no se es-
taba de acuerdo.



Unién hipostatica

Durante la Edad Media, la aceptacién de la autoridad pontificia en el
Occidente, o de alguno de los patriarcas en el Oriente, vino a ser la
marca de unidad. Empero la importancia de la unidad eucaristica era
tal que, aunque hubo tensiones y grandes desacuerdos entre Roma y
Constantinopla por largo tiempo, la divisién no se hizo oficial y defi-
nitiva sino en el afio 1054, cuando los legados del papa rompieron co-
munién con el patriarcado de Constantinopla.

Durante la Reforma el énfasis cambié hacia la unidad de doctrina.
Mientras el catolicismo romano continuaba insistiendo en una iglesia
transnacional, la mayoria de los cuerpos protestantes se organizaron
en iglesias nacionales o hasta regionales, cuya union estaba en la con-
cordancia de doctrina, o en aceptar alguna declaracién de fe—para
la tradicion ~luterana, por ejemplo, esa unidad estaba en la Confesién
de Augsburgo. Mientras esto significé que la unidad ya no se enten-
dia en términos puramente administrativos, es decir, en tener un solo
jefe o autoridad, también implicé que cualquier detalle de doctrina
podia facilmente llevar a la division. El resultado de ello fue la proli-
feracién de las denominaciones protestantes, algunas de las cuales re-
claman que sus puntos de doctrina particulares son suficientemente
importantes como para romper los vinculos con las demas, y a veces
llegan a afirmar que sélo ellas son la verdadera iglesia.

En los siglos diecinueve y veinte la cuestion de la unidad de la igle-
sia se volvié nuevamente urgente, particularmente en lo que entonces
se llamaba el “campo misionero”, pero también entre [os eruditos bi-
blicos. El resultado fue el movimiento ecuménico moderno. Aun en-
tonces, empero, mientras todos los participantes estdn de acuerdo en
que la iglesia es una, y que su vida debe de manifestar esa unidad,
existe gran variedad de opiniones en cuanto a lo que constituye la uni-
dad externa que los cristianos han de buscar.

Unién hipostitica. Término al parecer acufnado por Cirilo de Alejandria
(muri6 444) en sus debates contra el »nestorianismo. Nestorio afirma-
ba que hay en Cristo dos naturalezas, cada una con su propia subsis-
tencia o hipéstasis. De no ser asi, decia él, los dos elementos unidos
en Cristo, su divinidad y su humanidad, hubiesen resultado en una ter-
cera realidad, que no seria humana ni divina, y por tanto no podria
hablarse ya de una “unién”, sino sélo del resultado de la union. Fue
por esta razén que Nestorio insistia que en Cristo hay dos naturalezas,
la divina y la humana, y dos hipéstasis en las que cada una de estas
naturalezas subsisten. Fue por la misma razdn que rechazd el princi-
pio de la »communicatio idiomatum, puesto que los predicados siem-
pre se le aplican a la substancia, a la hipdstasis.
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En respuesta a Nestorio y sus seguidores, Cirilo declar6 que la unién en
Cristo es tal que tanto su divinidad como su humanidad subsisten en la
sola hipostasis, que es la Segunda Persona de la Trinidad. Luego, la hu-
manidad de Cristo no tiene hipdstasis propia (~Anhipdstasis). Al tiempo
que Jests es divino y humano, es una sola persona. Por lo tanto, todo lo
que se diga de Cristo se dice de su persona, y de ahf la insistencia de Ci-
rilo sobre la communicatio idiomatum.

Esta opinién fue adoptada por el Concilio de Calcedonia (451), que
declaré que Cristo es divino y humano, y que estas dos naturalezas
subsisten “en una persona y una hipdstasis”.

Unitarismo. Movimiento moderno de tendencias —racionalistas que al-

canz6 gran impetu en Nueva Inglaterra en el siglo diecinueve. Se le lla-
mé unitarismo o unitarianismo porque negaba la doctrina de la Trini-
dad; pero también negaba la divinidad de Cristo, y tendia a considerar
el »pecado como una imperfeccién pasajera de la naturaleza humana,
que es esencialmente buena. Luego, en su uso mas comin, el término
“unitarismo” se refiere a mucho mas que la negacion de la~Trinidad.
Por otra parte, en ciertos contextos se utiliza el mismo término para
referirse a cualquier postura que niegue la Trinidad. Asi, por ejemplo,
puesto que hay mucha discusién acerca de la Trinidad dentro del
movimiento ~pentecostal, existe un pentecostalismo “unitario”—aun-
que esto tiene poco que ver con el unitarismo racionalista de Nueva
Inglaterra.

Universales. En la filosoffa medieval, las ideas que unen a los miembros

de un género o especie—como por ejemplo, todos los caballos partici-
pan de la misma “caballidad” que les hace ser miembros de esa espe-
cie. La cuestion que entonces se debatia era si tales universales son re-
ales, o si existen s6lo en la mente. A un extremo, el ~nominalismo
sostenia que los universales son meros nombres, cuestién de convenien-
cia—como algunos dirian, “el viento de la voz”. Al otro extremo, el -re-
alismo sostenia que los universales no son sélo reales, sino hasta més
reales que sus instancias particulares, puesto que estas Gtimas derivan
su existencia y su naturaleza de ellos.
Cada uno de estos dos extremos planteaba dificultades serias tanto pa-
ra la teologia como para la filosofia. Si los universales no son mas que
nombres, modos arbitrarios en los que la mente junta las cosas, ;qué
es lo que nos previene de unir las cosas arbitraria y erraticamente?
3Cémo es posible saber algo, si todo lo que conocemos son instancias
particulares, y los vinculos que usamos para generalizar no tienen re-
alidad alguna?



Utraquistas

En el campo de la teologia, el nominalismo extremo también acarre-
aba problemas. Si no existe tal cosa como la humanidad, sino sélo los
individuos humanos, ;c6mo hemos de entender el ~pecado original?
3Cémo puede el sufrimiento de un solo hombre, Jesus, expiar por los
demas? ;En qué consiste la unidad de la iglesia?

Por otra parte, el realismo extremo lleva al ~monismo. Si la realidad
Gltima de los individuos se encuentra en el universal que los une, la
realidad de cada universal se encuentra en los universales mas eleva-
dos—por ejemplo, |a realidad del caballo esta en su “caballidad”, pe-
ro la realidad de la “caballidad” esta en la “animalidad”, y asi suce-
sivamente. A la postre, |a realidad de todos los seres ha de encontrarse
en un ser supremo universal, el “ser”.

En el campo de la teologia, tal doctrina llevaria al —panteismo, y al-
gunos utilizaron el realismo extremo para afirmar que todas las almas
humanas son sélo una, y a la postre se funden en Dios.

Habia muchas posiciones intermedias, como por ejemplo el “concep-
tualismo” de Pedro Abelardo (1079-1142), y el llamado “nominalis-
mo” de Ockham (c.1280-c.1349) y otros te6logos de fines de la Edad
Media, quienes en realidad se acercaban mas al conceptualismo que
al verdadero nominalismo de siglos anteriores. Pero en general a tra-
vés de toda la Edad Media la cuestién de los universales pareci6 ser
un enigma insoluble en el que tanto los teélogos como los fildsofos
se veian atrapados.

|u

Universalismo. La doctrina segln la cual a la postre todos seran salvos,
no hay condenacién final, y el —~infierno es sélo un estado pasajero
cuya funcién es purificar las almas antes de que puedan estar en pre-
sencia de Dios. Su descripcién de la consumacion final frecuentemen-
te toma la forma de una -~apocatastasis—aunque una postura univer-
salista no involucra necesariamente un regreso al estado original de
todas las cosas, como en la verdadera apocatdstasis. En los Estados
Unidos y en las tierras donde han llegado los misioneros norteameri-
canos, el universalismo tiene relaciones historicas con las formas mas
racionalistas del ~unitarismo.

Usia. (También Ousia). »Hipdstasis.

Utraquistas. Aquellos entre los husitas que sostenian que en la ~Euca-
ristia todos, tanto el clero como los laicos, debian participar de am-
bos el pan y el vino (sub utraque specie). Aunque su posicién fue con-
denada por el Concilio de Constanza en el 1415, a la postre los
catélicos romanos tuvieron que ceder en ese punto, y permitirles a los
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husitas que se reconciliaban con Roma recibir la comunién en ambas
especies—concesion esta que fue repetidamente negada y reafirma-
da, pero que a la postre, en el siglo veinte, se volvid practica comin
para toda la Iglesia Cat6lica Romana.

\%

Valdenses. (También waldenses). Conocidos originalmente como los
“Pobres de Lyon”. Son los seguidores de Pedro Waldo, Valdés o Val-
do (murié 1217), quien se dedicé a una vida de pobreza, pero a
quien las autoridades romanas le prohibieron predicar. En respuesta,
el movimiento se separé de la iglesia. Perseguidos, sus miembros se
escondieron en los valles de Suiza y del norte de Italia, donde logra-
ron sobrevivir. En tiempos de la Reforma, aceptaron la teologia -»re-
formada, y con ello vinieron a ser la més antigua de todas las iglesias
reformadas—Ila Chiesa Evangelica Valdese.

Vestigia trinitatis. Principio desarrollado por San Agustin (354-430), se-

gln el cual hay vestigios o sefiales de la -~ Trinidad en todas las criatu-
ras. No se trata solamente de que sea posible usar a las criaturas como
ilustraciones o ejemplos de la Trinidad, sino mds bien de que, precisa-
mente porque han sido creadas por la Trinidad, todas las cosas llevan
el sello del Dios Trino. El ejemplo favorito de Agustin es el de la men-
te, que muestra el sello de la Trinidad al ser memoria, entendimiento y
voluntad. Cada uno de estos tres es distinto; pero en cada uno de ellos
se encuentra toda la mente; y sin embargo, hay sélo una mente.
Los te6logos medievales desarrollaron este principio llevandolo mu-
cho mas lejos. Por ejemplo, Buenaventura (1221-74) distingue los
vestigios de la imagen y de la semejanza de la Trinidad. Todas las co-
sas son vestigios de la Trinidad, por cuanto todas tienen ser, verdad y
bondad. Todas las cosas racionales Ilevan la imagen en su memoria,
intelecto y voluntad. La semejanza de la Trinidad se encuentra en
aquellos seres racionales que tienen fe, esperanza y amor, es decir, en-
tre los creyentes.

Victorinos. Escuela teolégica centrada en el monasterio de San Victor,
en las afueras de Paris. Su fundador fue Guillermo de Campeaux
(1070-1122), pero sus mas famosos maestros fueron Hugo (c.1095-
1141) y Ricardo (murié c.1173) de San Victor. Todos estos se caracte-
rizaron por combinar la piedad —mistica con la investigacién racio-
nal, y por ello se les cuenta entre los mas importantes precursores del
-escolasticismo.



Virginal, nacimiento

Vida eterna. Frase que aparece repetidamente en el Nuevo Testamen-
to, y que se refiere a una de las promesas de la fe cristiana. Estricta-
mente, podria decirse que la vida tras la muerte, mds bien que “eter-
na” es -sempiterna, porque la ~eternidad le pertenece sélo a Dios.
Por otra parte, puede interpretarse la frase “vida eterna” como refe-
rente no sélo a la vida que continta por siempre, sino también a la
vida en Dios, a un compartir en la vida del Eterno. En todo caso, re-
sulta claro que desde sus propios inicios y a través de toda su histo-
ria el cristianismo ha sostenido que existe vida tras la muerte, y que
esta vida perdura por siempre. Por otra parte, tal vida eterna y perdu-
rable en comunién con Dios no tiene que esperar necesariamente
hasta la muerte, puesto que en el Nuevo Testamento se habla repeti-
damente de una “vida eterna” que comienza en la presente. Por ul-
timo, es importante sefialar que en la primera —escatologia cristiana
la vida tras la muerte se relaciona estrechamente con la expectativa
de una —resurreccién final del cuerpo y que, en contraste con la
idea griega de la »inmortalidad del alma, esa vida tras la muerte no
es algo que nos corresponda por naturaleza, sino que es mas bien don
de la gracia divina.

Virgen Maria. --Marfa.

Virginal, nacimiento. La condicién virginal de Maria al concebir a Je-
sUs se encuentra en los evangelios de Mateo y Lucas, pero no en
Marcos ni Juan, que no se ocupan del nacimiento de Jesds. En el si-
glo segundo, algunos polemistas anticristianos afirmaron que Jesds no
habfa nacido de una virgen—parthenos—sino de un soldado romano
llamado Pantheros. Empero la mayoria de los eruditos, incluso aque-
llos que niegan al nacimiento virginal, consideran que esto no es
mds que un poco de maledicencia inventada por los enemigos del
cristianismo, puesto que no hay fundamento alguno para creerlo. En
todo caso, no cabe duda de ue aenelsi lose undo— al menos
en algunos circulos durante el siglo primero, como lo indican los
voego i oMoyl — __ _ili.____ general creian que Je-
sds nacié de una virgen. El nacimiento virginal se entendia frecuen-
temente de manera tipoldgica, como el cumplimiento del tema que
aparece repetidamente en el Antiguo Testamento en el cual las muje-
res estériles les dan nacimiento a quienes han de ser instrumentos es-
cogidos por Dios.

Es importante notar que la mayor parte de la oposicién durante el si-
glo segundo a la idea del nacimiento virginal no se debia a que se ob-
jetara el que JesUs naciese de una virgen, sino mas bien a que se pen-
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saba que Jesus no habia nacido. Lo que escandalizaba a tales perso-
nas no era que se les hiciese dificil creer que una virgen habifa con-
cebido a Jests, sino mas bien que Dios se dignase entrar en la matriz
de una mujer y nacer de ella. Luego, la referencia al nacimiento vir-
ginal en el Antiguo Simbolo Romano—el precursor del ~Credo Apos-
télico—no se dirige contra quienes pensaban que Jesus tenfa un pa-
dre terreno, sino mas bien contra quienes pensaban que nunca nacig,
sino que mas bien aparecié.

Ya hacia fines del siglo segundo, y cada vez mas a través de los siglos,
el nacimiento virginal de Jesus llevé a centrar la atencién sobre ~Ma-
ria. Ademds, al irse introduciendo en la iglesia nociones segtin las cua-
les el contacto sexual contamina, se hizo cada vez mds comun afir-
mar que Maria habfa sido virgen, no sélo al concebir a Jesus, sino a
través de toda de su vida. La “virginidad perpetua de Maria” fue de-
fendida por Ambrosio y por Hilario de Poitiers ya en el siglo cuarto.
Para el noveno, se daba por sentado, no s6lo que Maria nunca habia
tenido contacto sexual alguno, y que por lo tanto Jesus no tenia her-
manos, sino que en su propio nacimiento Jesds no destruyé la virgi-
nidad fisica de.su madre. A la postre, esto llevé a otras ensefianzas
acerca de Marfa, tales como su ~inmaculada concepcién y su -»asun-
cién, asi como a la practica de pedirle intercesién y hasta de llamar-
la “corredentora”.

Virtualismo. Término que se emplea frecuentemente para referirse al
modo en que Calvino entiende la presencia de Cristo en la ~Eucaris-
tia, que tiene lugar por el poder, es decir, en virtud, del Espiritu San-
to. Aunque el cuerpo resucitado de Cristo esta en el cielo, y alli per-
manece, en la comunién Cristo alimenta a los creyentes “en virtud del
Espiritu”. Ese poder es tal, que mas bien que hablar de cémo Cristo
desciende del cielo a la mesa eucaristica, es posible hablar de cémo
el Espiritu lleva a la comunidad que adora a la presencia de Cristo en
el cielo, como anticipo del banquete final.

Virtudes. —Aristételes define la virtud como “una disposicién que le
hace a uno bueno”. En la ética clasica griega, habfa cuatro virtudes
principales, frecuentemente llamadas virtudes “cardinales”. Estas
son la prudencia, la justicia, la temperancia y la fortitud. La pruden-
cia es la disposicion que le permite a quien la tiene hacer juicios co-
rrectos respecto a los valores y conducta. La justicia es la practica
de darle a cada cual lo que le corresponde. La temperancia es la vir-
tud que le permite a quien la tiene gobernar sus propios deseos, y
en particular el deseo de abusar de lo que en si mismo es bueno. Por



Voluntarismo

Gltimo, la fortitud capacita para practicar todas las virtudes a pesar
de las dificultades, oposicion o posibles consecuencias. A estas cua-
tro “virtudes cardinales”, la tradicién cristiana ha anadido las tres
“virtudes teologales” que la -gracia le infunde al creyente. Estas son
la fe, la esperanza y el amor. Juntas, estas siete virtudes son la con-
traparte de los siete pecados cardinales que son la raiz de todo pe-
cado: el orgullo, la avaricia, la lujuria, la envidia, la glotoneria, la
ira 'y la desidia.

Vision beatifica. Literalmente, la “visién gozosa”. Es la vision de Dios
que segun buena parte de la tradicién cristiana constituye la meta de
la vida humana. A través de la historia, se ha debatido tanto su natu-
raleza como su contenido y la posibilidad de alcanzarla en esta vida.
Algunos han sostenido que una visién completa de Dios no le es po-
sible al intelecto humano, aun en el paraiso, porque lo finito no pue-
de comprender lo infinito. Algunos han contestado refiriéndose a una
visién “en exceso”—Ilo cual significa una visién en la que mas bien
que el intelecto comprender lo divino, es lo divino lo que envuelve
al intelecto humano. En cuanto al contenido de la visién beatifica, lo
que se ha debatido es si en el cielo el intelecto ve todas las cosas en
Dios, o las ve directamente. En cuanto al tiempo en que se puede lo-
grar, lo que se debate es si es posible, al menos en algunos casos ex-
cepcionales, alcanzar tal vision durante la vida presente.

Voluntarismo. Palabra que tiene dos sentidos muy diferentes. En bue-
na parte de la discusién contemporanea sobre la naturaleza de la
iglesia, particularmente en los Estados Unidos, el voluntarismo es la
postura segun la cual la iglesia es una asociacién voluntaria, forma-
da por quienes por su propio albedrio deciden unirse a ella, y soste-
nida por quienes libremente deciden darle sus ofrendas y otros recur-
sos. Frecuentemente tal voluntarismo va unido a una -eclesiologia
que ve la iglesia, no como parte del Evangelio, sino sencillamente co-
mo una asociacién de cristianos que se unen para apoyarse mutua-
mente en la fe.

En su uso mds tradicional, el voluntarismo es la postura que sostie-
ne que la voluntad se encuentra por encima de la razén. Tal ha sido
la posicion de muchos dentro de la tradicién ~agustiniana, con lo
cual reflejan la experiencia del propio Agustin de saber lo que era
verdadero y bueno antes de estar listo a creerlo y a hacerlo. El volun-
tarismo recibié su expresién clasica en la teologia de Juan Duns Es-
coto (c.1265-1308), quien sostenia que en Dios no hay diferencia en-
tre la voluntad y la razén, pero también que desde nuestro punto de
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vista es mejor entender a Dios como voluntad soberana que como ra-
z6n. Escoto también sostenia que lo mismo es cierto del ser huma-
no, puesto que la razén no gobierna a la voluntad, sino que frecuen-
temente lo contrario es lo que sucede. Estas ideas fueron llevadas a
un extremo por los tedlogos medievales tardios, quienes llegaron a
decir que, dada la primacia y la libertad de la voluntad divina, resul-
ta més correcto decir que cualquier cosa que Dios haga es buena que
decir que Dios siempre hace lo que es bueno—en otras palabras, que
la libre voluntad de Dios es tal que se encuentra por encima de la
bondad misma. (- Potentia Dei absoluta).

W

Waldenses. —Valdenses.

Wesleyanos. Los herederos y seguidores del avivamiento que tuvo lu-
gar en Inglaterra en el siglo dieciocho bajo la direccién de Juan Wes-
fey (1703-91) y su hermano Carlos (1707-88). Esto incluye las diver-
sas iglesias ~metodistas, asi como buena parte del movimiento de
-santidad y del »pentecostalismo. Luego, existe gran variedad entre
los wesleyanos, aunque por lo general son —~arminianos, y subrayan
la experiencia religiosa y la santidad de vida (-Santificacién; —Per-
feccion).

Womanista, teologia. Del inglés “woman”, mujer. La forma de teologia
—~contextual y de ~liberacién hecha por las mujeres norteamericanas
de origen africano. Tal teologia estd profundamente consciente del
modo en que la teologia y el cristianismo se han usado para justificar
la opresion de los afroamericanos en general y de las mujeres afroa-
mericanas en particular. Luego, al mismo tiempo que participa en la
lucha de los negros (~Negra, teologfa), la teologia womanista insiste
en la importancia de la perspectiva femenina; y, al mismo tiempo que
participa de buena parte de la lucha feminista (—~Feminista, teologia),
insiste en mantener siempre presente la cuestion del racismo y de sus
consecuencias en la esclavitud y otras formas de opresién. Por ello, la
teologia womanista incluye andlisis de género, asi como de raza y de
clase. Desde tal perspectiva busca entonces reinterpretar la fe cristia-
na y releer las Escrituras de tal modo que reflejen las experiencias de
las mujeres afroamericanas y las lleven a la liberacidn, asi como a la
liberacién de otros oprimidos. Entre las principales dirigentes de este
movimiento se cuentan Jacquelyn Grant (1948- ) y Delores Williams
(1929-).
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