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INTRODUCCION

El presente trabajo permitird comprender la dinamica social que ocurre al interior de las
iglesias evangélicas de la ciudad de Quito. Tratar4 de explicar en qué medida dichas
congregaciones se comprometen con las problematicas sociales y politicas mas alla de
sus comunidades religiosas, tratando de exponer lo que ocurre con la religiosidad
evangélica en relacion a la sociedad. Por lo tanto, se buscara conocer el nivel de
compromiso que tienen estas confesiones religiosas con la sociedad y determinar si de
esa forma estdn cambiando la concepcion social que posee la poblacién que asiste con

regularidad a estos servicios religiosos.

La sociedad ecuatoriana y la quitefia especificamente, poseen una afinidad y un sentir
religioso importante, el cual esta presente en todas las areas de la vida cotidiana de gran
parte de las familias®. La religiosidad mencionada ha sido tomada por las iglesias
evangélicas, las cuales han obtenido provecho de esta condicién social magnificando el
sentir religioso que ya existia en la poblacion; de esa manera han logrado incrementar el
namero de sus feligreses, teniendo en cuenta que las personas que asisten a las iglesias
evangélicas no han cambiado de religion, es decir, continGan denominandose cristianos.
Lo que han hecho las personas que se autodenominan cristianas evangélicas es cambiar
la forma como adorar o exaltar al mismo Dios que veneran los catélicos, es decir, lo que

ha cambiado es la ritualidad para adorar a la misma divinidad.

La sociologia como ciencia se ha encargado de estudiar, en parte, como la religion ha sido
constitutiva en la construccion social, sobre todo en las primeras formas de organizacion
de las diferentes culturas. En la actualidad es conocido que la religion forma parte
fundamental de las sociedades, y Ecuador no es la excepcién, donde el 91.95% (INEC,
2012) de la poblacion se autodenomina religiosa o creyente de algun tipo de confesion de
fe o doctrinaria. Por lo tanto, es importante determinar de qué manera las iglesias
evangélicas estan influyendo en la concepcion que sus feligreses tienen del entramado
social?, permitiendo al mismo tiempo conocer en qué medida las congregaciones
evangélicas se estan vinculando con la sociedad, o por el contrario, permitira determinar

si dichas confesiones religiosas no se comprometen con el acontecer social de sus

1 Lo mencionado se lo puede observar en la cotidianidad diaria, cuando varias personas mencionan “Dios
le pague” como muestra de agradecimiento, o al despedirse de un ser querido a amigo, frecuentemente se
escucha un “Dios te bendiga”, lo cual muestra lo presente que se encuentra la divinidad en el diario vivir.
2 Por entramado social, se entiende, todo aquello que forma la estructura fundamental de una sociedad, es
decir, creencias, formas y modos de vida, mismos que se reproducen al interior de una sociedad.



comunidades, sino que ven como suficiente la reproduccion social que se lleva a cabo al
interior de las iglesias y solo con quienes asisten regularmente a las diferentes ceremonias
confesionales. Se buscaré conocer de qué manera y como las iglesias evangélicas estan
influyendo en la forma que se enfrentan a la vida cotidiana las personas que asisten
regularmente a sus ceremonias religiosas. Es importante mencionar que el grado de
compromiso adoptado por los creyentes evangelicos con sus comunidades religiosas es
muy importante y significativo, sin embargo, lo que nos interesa conocer es si ese mismo
compromiso se traslada hacia los sectores no religiosos o hacia las problematicas sociales

y politicas de la ciudad de Quito.

Planteamiento y delimitacion del tema

Las iglesias evangélicas han ido ganando adeptos en los ultimos afios, sobre todo en las
ultimas dos décadas. Sin embargo, el mensaje que se promueve desde la mencionada
religiosidad pareceria ser apolitico®, es decir, se habla desde los pulpitos un discurso que
podria instar al no involucramiento de la feligresia con el quehacer social y politico
nacional, teniendo en cuenta que todos los seres humanos, independientemente de su
creencia religiosa, deben interactuar en la esfera social no religiosa para poder satisfacer
sus necesidades basicas y asi lograr reproducir la vida material de la mejor manera

posible.

La creencia y aceptacion de una divinidad en absoluto control de la existencia humana y
del mundo en general, supone que todo el devenir social y politico sigue un plan
determinado por un ser superior. Estas comunidades religiosas tienden a pensar que todo
ha sido planificado por un ser supremo, en consecuencia, no habria la necesidad de una
intervencion humana. En el presente trabajo se tratara de esbozar ciertas problematicas
sociales y politicas, asi como el grado de compromiso de la comunidad evangélica con
las mencionadas problematicas, sobre todo, porque al tener la certeza de una intervencion
divina en todo momento, se podria incurrir en una suerte de pasividad entre la poblacién
religiosa, por lo tanto, se buscara conocer ¢En qué medida las iglesias evangeélicas de la

ciudad de Quito se comprometen con los problemas sociales y politicos més alla de sus

3 En el presente trabajo se entiende apolitico como antitesis de “la politica”, es decir apolitico seria aquella
persona que se abstiene de interactuar en la construccion de la esfera social, sus representaciones y
simbolismos, incluso podria llegar a repudiar las costumbres y sus usos por considerar que las mismas
representan una suerte de antivalor.



comunidades religiosas? El dar respuesta a esta pregunta sera el objetivo principal de la

presente investigacion.

El pensamiento religioso cambia con mucha dificultad, es decir, en la actualidad se
mantiene una linea de pensamiento basicamente homogénea, principalmente porque la
religion cree en verdades inmutables y absolutas. Este hecho permite que la esencia de
pensamiento de las confesiones religiosas evangeélicas se mantenga con cierta estabilidad
y homogeneidad, lo cual permitird concentrar la atencion en como dicho pensamiento
religioso podria influenciar en el entorno social de la poblacion religiosa, especificamente
en el aspecto socio-politico, y como dicha creencia les permite enfrentarse a la vida
cotidiana.

La investigacion permitird conocer cudl es la relacion que construyen las comunidades
religiosas con sus feligreses, sobre todo a nivel de adoctrinamiento, teniendo en cuenta
que las personas que asisten a dichas congregaciones tienen que interactuar en el mundo
social, por lo tanto, seria interesante conocer si la religion podria llegar a modificar las
concepciones y percepciones que tienen de la sociedad en general las personas que
profesan determinada fe, es decir, se buscard conocer En qué medida las confesiones
religiosas, en este caso las iglesias evangélicas de la ciudad de Quito, influyen en la
percepcion que tienen los feligreses de la sociedad en la que viven, pues se entenderia
que debido a la creencia que profesan tienen un acercamiento particular a los
acontecimientos concretos que ocurren en el devenir social. Sin embargo, dichos
acontecimientos determinan de forma particular su existencia y percepcion de los hechos
mencionados, radicando ahi la forma como la religiosidad les permite enfrentarse a la

realidad concreta.

El objeto de estudio sera la iglesia evangélica como tal y la relacién que estas construyen
con sus feligreses, entendiendo que dicha relacion en muchos de los casos es muy fuerte,
basicamente porque la relacion iglesia-feligrés crea lazos muy intimos y sélidos. Es
caracteristico que las confesiones religiosas evangélicas creen una cohesion social muy
estrecha entre sus asistentes. Este hecho permite a los creyentes hacer frente a las
problematicas cotidianas y a la existencia humana, siendo tan fuerte los lazos creados
entre los asistentes que entre ellos se Illaman hermanos, lo cual denota el grado de

intimidad que buscan desarrollar.



Para analizar este fendmeno se utilizara como objeto de estudio un grupo de 3 iglesias
evangélicas representativas de la ciudad de Quito, se las elegira por su ubicacién
geogréfica y por el nimero de personas que ahi se congregan, estas iglesias son
importantes por: sus dimensiones, organizacion, infraestructura y liturgia, lo cual las ha
convertido en referentes para el resto de congregaciones de menor tamafio que se
encuentran ubicadas en la capital del Ecuador. Estas iglesias proporcionaran un
conocimiento general de la religiosidad evangélica en la ciudad de Quito, las iglesias
mencionadas son: lglesia Evangélica de Ifaquito, Iglesia Comunidad de Fe* e Iglesia
Alianza la Republica; congregaciones que en la actualidad poseen el mayor nimero de
feligreses, y al mismo tiempo, son las que experimentan un mayor, rapido y sostenido
crecimiento. Se debe mencionar que las iglesias seleccionadas poseen una
profesionalizacion del acto religioso y litdrgico, adicionalmente han invertido
considerables sumas de dinero en la construccion de imponentes infraestructuras, las
cuales sirven para albergar cada semana a miles de creyentes en diferentes horarios y
servicios religiosos. Este hecho parece ser la tendencia en Ecuador y América Latina,
donde la espectacularizacion de la liturgia religiosa va ganando cada vez mayores
adeptos, radicando ahi el por qué han sido consideradas las iglesias que formar parte del

presente trabajo.

Temporalmente la investigacion se centrara en la confesion religiosa evangélica actual y
su feligresia. No es objetivo de la presente investigacion realizar un recorrido historico
sobre el pensamiento religioso evangélico en el Ecuador o especificamente en la ciudad
de Quito, aunque se debe mencionar, que en determinados casos se trataran hechos
historicos relevantes solo con la finalidad de facilitar la comprensién del panorama actual.
Tampoco es objetivo de la presente investigacion el centrarse especificamente en la
doctrina o linea de pensamiento particular de cada una de las iglesias tomadas como
referencia, por lo que no buscaremos especificidades en cuanto a doctrina o confesion de
fe, en consecuencia, se dirigiran los esfuerzos a encontrar lazos o lineas comunes entre
las congregaciones mencionadas Yy a partir de ahi tratar de esbozar un pensamiento general
sobre la doctrina que dichas iglesias evangélicas comparten y ensefian a su feligresia, por

lo tanto, no es objeto del presente estudio el elaborar una especificidad y a la vez una

4 La Iglesia Comunidad de Fe funciona a nivel nacional, sin embargo, en la ciudad de Quito se encuentra
ubicada en varios sectores de la ciudad, en el sector de San Carlos, Av. los Granados, la Roldos y al Sur de
Quito, hecho por el cual fue seleccionada, pues reproduce su doctrina en diferentes sectores de la misma
ciudad y sin duda es un referente importante para el resto de iglesias evangélicas.



diferenciacion entre las iglesias evangélicas tomadas como muestra para la presente

investigacion.

OBJETIVOS

Objetivo general

e Conocer en qué medida las iglesias evangélicas de la ciudad de Quito se
comprometen con los problemas sociales y politicos mas alla de sus comunidades

religiosas.

Obijetivos especificos

e Sistematizar los principales aspectos tedricos que plantea Jirgen Habermas, desde
la Teoria de la accion comunicativa y el mundo de la vida, entorno al debate de
convivencia social y sus principales caracteristicas para una sociedad mas
democrética.

e Determinar en qué medida las iglesias evangélicas de la ciudad de Quito, desde la
creencia religiosa y expresiones litdrgicas que poseen, influyen en la percepcién
que tienen los feligreses de la sociedad en la que viven.

e Conocer si las iglesias evangélicas de la ciudad de Quito y su feligresia conciben
una sociedad incluyente o excluyente hacia la poblacion que no comulga con la

religiosidad evangélica.

Metodologia y técnicas de investigacion

La metodologia que se utilizara en la presente investigacion es el Método Cualitativo,
mismo que nos permitira tener una mayor aproximacion y profundizacion de los hechos
concretos.

Las principales técnicas a utilizar son:

Observacion participante

Se asistié regularmente, por un lapso de 6 meses aproximadamente, a los diferentes

servicios religiosos que tienen las iglesias que forman parte de la presente investigacion,



es decir: Iglesia Evangélica de Ifiaquito, Iglesia Alianza Republica e Iglesia Comunidad
de Fe. Se debe mencionar que la iglesia que més visitas recibio fue la iglesia Comunidad
de Fe de San Carlos, principalmente porque es la congragacion que mayor numero de
personas alberga, alrededor de 9000 creyentes distribuidos en los 3 cultos que realiza cada
domingo. Se destind un domingo de cada mes para visitar las tres iglesias, por la tanto, la
iglesia Comunidad de Fe fue visitada dos domingos al mes. Se debe mencionar que todas
éstas iglesias poseen entre dos y tres cultos dominicales y en todos se repite el mismo

acto litargico, es decir, la misma alabanza y predicacion.

Adicional a lo mencionado, se ha asistido con frecuencia, desde octubre del 2015 hasta la
actualidad a una célula de la misma iglesia Comunidad de Fe. Esto es un grupo pequefio
de alrededor de 8 a 10 personas, la cual se lleva a cabo en la casa de uno de los creyentes
quien ejerce la funcion de lider de célula, en este lugar lo que ocurre es una suerte de
reforzamiento del mensaje que ha sido predicado el domingo previo, generalmente se
lleva a cabo un dia entre semana. En este lugar existe una suerte de culto, con mucha
alabanza y oracion, asi como una repeticion, a manera de refuerzo, del mensaje predicado
el domingo anterior en el culto general por el pastor principal de cada una de las iglesias.
Las tres iglesias poseen este tipo de grupos de discipulado y funcionan de manera

relativamente similar.

También se asistid y particip6 activamente, como un feligrés mas, en todas las actividades
de lo que estas iglesias denominan encuentro. Esto es un retiro de un fin de semana a un
lugar apartado de la ciudad, generalmente una hosteria o un sitio de convenciones que
tenga un auditorio con capacidad para albergar alrededor de 150 personas durante todo el
fin de semana; estos encuentros se realizan de manera independiente y por separado para
hombres y mujeres, realizando una distincion entre jovenes y adultos. Es una suerte de
terapia psicoldgica grupal donde se abordan diferentes problemas personales o “traumas”
que pueda poseer el individuo, se lo hace desde la perspectiva de la fe y religiosidad
evangélica. Las tematicas van desde problemas de caracter como: la ira, el rencor o la
falta de perdon hacia padres, amigos, hijos o conyugue. También se topan temas de
adulterio, fornicacion, homosexualidad y promiscuidad sexual, teniendo en cuenta que
para el pensamiento religioso evangélico, el sexo y todo lo relacionado con el erotismo,
es licito unicamente dentro del matrimonio heterosexual, fuera de éste es considerado
pecado. También se insta al creyente a llevar una vida espiritual y de santidad sin

cuestionamientos, siendo esto lo més relevante y el objetivo principal del encuentro, pues
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todo lo mencionado sirve para que el nuevo creyente deje atras su pasado pecaminoso y
se convierta en una “nueva criatura” libre de pecados. Estos encuentros o retiros son
realizados con ciertas variantes en las tres iglesias, aunque en esencia buscan lo mismo,

es decir, que el creyente tenga una vida espiritual y de intima relacion con la divinidad.

Entrevistas en profundidad

Se realizaron entrevistas a un pastor o lider importante de cada una de las iglesias,
principalmente para conocer el funcionamiento de la congregacion y el pensamiento que
estos, como lideres religiosos, tienen de la sociedad. Se debe aclarar que no se pudo
entrevistar a los pastores principales de las iglesias que forman parte de la presente
investigacion, basicamente porque son inaccesibles a personas desconocidas o las citas
son otorgadas para mucho tiempo después y debido a la premura del tiempo se optd por
conversar con personas que tienen algun liderazgo o pastoral de menor rango en la iglesia.
Eso no significa que sea cualquier tipo de persona, sino que se trata de creyentes que han
asistido durante muchos afos a estas iglesias y que tienen funciones directivas dentro de

las congregaciones.

Sondeos de opinion

Por sondeo de opinidn se entiende un conocimiento general de las diversas opiniones que
tienen los creyentes de estas iglesias. Esto sirvi6 para tener una idea general de cuél es el
sentir de las personas que asisten a estas congregaciones y que no se encuentran en los
circulos de liderazgo y toma de decisiones, en otras palabras, se tratan de creyentes con

una asistencia regular pero nada mas.

En primer lugar se siguid por el lapso de 6 meses las redes sociales oficiales,
especificamente Facebook, de las iglesias que forman parte de la presente investigacion,
en estas paginas se pudo encontrar los comentarios que dejan los diferentes feligreses con
respecto a las actividades que realiza la congregacion, esto fue muy interesante porque se

evidencio el sentir, a favor y en contra, con respecto al quehacer religioso.

En segundo lugar, quien escribe el presente trabajo estudido Teologia en un seminario
evangélico pentecostal SEMISUD y actualmente funge como profesor en la misma
institucién educativa, la cual tiene por finalidad formar a los futuros lideres y pastores de

varias iglesias evangélicas de Ecuador y América Latina, pues existen estudiantes de
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diferentes paises de la region. En las clases dictadas se pudo conversar con diferentes
estudiantes, sobre las principales probleméticas que enfrentan las iglesias evangélicas,
sobre todo al momento de interactuar con la comunidad en la cual se encuentran asentadas
las diferentes congregaciones evangélicas. Se debe mencionar que algunos estudiantes ya
son lideres en sus iglesias, entre los cuales se encuentran estudiantes de las iglesias que

forman parte de esta investigacion,

Sumario
CAPITULO |

Principales aspectos Teoricos de la accion comunicativa y el mundo de la vida en

Jirgen Habermas

En el primer capitulo se realizara un breve recorrido por las principales tesis de los
conceptos de accion comunicativa y mundo de la vida planteado por Jirgen Habermas.
Se buscara poner énfasis en como los conceptos mencionados son importantes para el
planteamiento que Habermas tiene sobre la religidn y las practicas religiosas no seculares

en una a sociedad democratica racionalmente organizada.

CAPITULO 11

Historia, creencias y préacticas de las Iglesias Evangélicas de Quito

En este capitulo se pretende dar una contextualizacion general acerca de las creencias y
practicas religiosas que poseen las iglesias evangélicas que han sido tomadas como parte
del presente estudios. Se comenzara realizando una breve resefia histérica sobre la
llegada, asentamiento y expansion de las iglesias evangélicas en general. Luego
buscaremos adentrarnos en los aspectos litdrgicos, asi como en la confesion de fe que

profesan estas congregaciones y la espiritualidad que buscan desarrollar en los creyentes.

CAPITULO 11l

Hacia una sociedad incluyente o excluyente

En este capitulo se esbozaran algunas ideas y caracteristicas que permitiran determinar si
las iglesias evangélicas contribuyen a tener una sociedad incluyente o excluyente hacia la
poblacién que no comulga con la religiosidad evangélica. Se realizaran esfuerzos para
determinar el grado de compromiso que estas comunidades religiosas tienen hacia las

problematicas politicas y sociales mas alla de sus comunidades religiosas.
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CAPITULO I

Principales aspectos Teoricos de la accion comunicativa y el mundo de

la vida en Jirgen Habermas

Jurgen Habermas nacié en Dusseldorf-Alemania el 18 de junio de 1929, es filésofo y
socidlogo: conocido por formular la Teoria de la accién comunicativa, sistematizar y crear
un pensamiento en torno a la ética, el derecho y la filosofia politica. Acufié el concepto
de mundo de la vida para referirse a la realidad en la que se vive cotidianamente, lo que
es percibido y experimentado por los seres humanos. Es considerado el miembro mas

importante de la segunda generacion de la escuela de Frankfurt.

La escuela de Frankfurt fue fundada en 1923 por un grupo de pensadores agrupados en el
Instituto de Investigacion Social liderado por Max Horkheimer, quien junto con Theodor
W. Adorno y Herbert Marcuse, son los integrantes mas representativos de la primera
generacion de frankfurtianos. Estos se adherian a las teorias de Hegel, Marx y Freud para
explicar la sociedad en su conjunto, fundando de esa forma la Teoria Critica, la cual
consistia en formular un pensamiento que se articule con el entorno social en donde se ha
desarrollado. Para ellos la ciencia debia necesariamente estar vinculada a la sociedad y a
objetivos préacticos, es decir, lo que buscaban crear era una teoria que explicara la
sociedad en la que vivian. A la vez pretendian dar respuesta, a manera de réplica, a las
explicaciones planteadas desde el positivismo en su afan de objetividad y neutralidad.

1.5. Sistematizacion de la Teoria de la accion comunicativa a través de

aspectos racionales

La Teoria de la accion comunicativa es concebida como una teoria critica de la
modernidad, estd basada en la racionalidad, pero no de cualquier tipo, sino en la razén
discursiva, la cual es presentada como alternativa superadora a los reduccionismos
filosoficos y a la interaccion social basada en ritos; “Siempre que hacemos uso de la
expresion «racional» suponemos una estrecha relacion entre racionalidad y saber...la
racionalidad tiene menos que ver con el conocimiento o con la adquisicion de
conocimiento que con la forma en que los sujetos capaces de lenguaje y de accion hacen
uso del conocimiento” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa, Tomo I.

Racionalidad de la accion y racionalizacion social, 2010, pag. 31). Lo fundamental del
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planteamiento de Habermas es la relacion que van a construir los sujetos por medio de la
comunicacion, interaccién linglistica entre iguales, donde dicha interaccion es la que
permitird la construccion social por medio del sometimiento a critica de todo tipo de

pensamiento o concepto preestablecido.

La accion comunicativa estd basada en el intercambio de enunciados o pretensiones de
validez entre dos sujetos, quienes parten del presupuesto valido de su argumento o estado
argumental, sin embargo, el hecho que los interlocutores consideren que su argumento
sea valido no implica que lo sea, por lo tanto, ambos deberan fundamentar racionalmente
su postura, la cual sera eficaz siempre y cuando guarde relacion interna con la verdad,
teniendo en cuenta que los enunciados pueden ser criticados o defendidos por sus
enunciantes. “Una manifestacion cumple los presupuestos de la racionalidad si y solo si
encarna un saber falible guardando asi una relacion con el mundo objetivo, esto es, con
los hechos, y resultando accesible a un enjuiciamiento objetivo” (Habermas, Teoria de la
accion comunicativa, Tomo |. Racionalidad de la accion y racionalizacion social, 2010,
pag. 32), es decir, para que pueda existir una accion comunicativa debe haber: en primer
lugar dos interlocutores que estén dispuestos a someter a juicio racional y objetivo sus
argumentos. En segundo lugar, dichos argumentos deben estar disponibles al mencionado
sometimiento a juicio, partiendo de la premisa que todo enunciado es falible, en otras
palabras, no se aceptan verdades preestablecidas e incuestionables, porque el hecho de
creer que un enunciado es infalible e incuestionable impide que pueda existir una accién

comunicativa entre iguales, la cual debe ser racional.

El tipo de empleo gue se le da a un saber proposicional es lo que determina dicho saber,
existiendo, segin Habermas, dos tipos de racionalidad: por un lado se encuentra la
racionalidad cognitivo-instrumental; la cual estd impregnada de una profunda auto
comprension de la modernidad, basada en la idea del éxito de una accion y la
manipulacion informada que pueda realizar el sujeto a las condiciones de su entorno, con
la finalidad de adaptarse inteligentemente a ellas. En este punto, se busca conocer de
manera inteligente el mundo con la finalidad de llegar a adaptarse al entorno de una
manera eficaz. La segunda es la racionalidad comunicativa; que estd guiada por la
capacidad de generar consensos por medio del habla argumentativa, donde los
participantes se encuentran en la capacidad de llegar a superar la subjetividad inicial de
sus particulares puntos de vista. En este punto se pretende, o se busca, que los

interlocutores lleguen a realizar afirmaciones o aseveraciones del mundo objetivo que
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sean verdaderas y a la vez sujetas de cuestionamiento. Lo importante de la racionalidad
comunicativa es que permite a los interlocutores poder entenderse sobre un mismo tema
que esté sucediendo en el mundo, aun cuando el punto de partida haya sido diferente en

cada caso.

La accidon comunicativa esta guida por la racionalidad, por lo tanto, “las afirmaciones
fundadas y las acciones eficientes son, sin duda, un signo de racionalidad, y a los sujetos
capaces de lenguaje y de accion que, en la medida de lo que les es posible, no se equivocan
sobre los hechos ni sobre las relaciones fin/medio los llamamaos, desde luego, racionales”
(Habermas, Teoria de la accion comunicativa, Tomo |. Racionalidad de la accion y
racionalizacion social, 2010, pag. 39). Sin embargo, el autor menciona que existen otros
tipos de manifestaciones, que aunque no estén vinculadas a las denominadas pretensiones
de verdad o de éxito, no pueden dejar de ser consideradas como buenas razones. Se
menciona que en el contexto de comunicacion también se llama racional a aquel sujeto
que es capaz de seguir una norma vigente justificando su accién como un comportamiento
legitimo. Habermas considera racional a quien es capaz de llegar a expresar con veracidad
un deseo, un sentimiento o un estado de animo, ratificando frente a sus interlocutores la
veracidad y autenticidad del sentimiento expresado. Todo este marco implica la
posibilidad de comunicar efectivamente frente a otra persona las précticas y sentimientos

vividos o evidenciados.

Habermas también menciona que existen otras expresiones que son consideradas
caracteristicas de la racionalidad y que a la vez sirven para configurar la practica
comunicativa, y son: las acciones reguladas por normas, donde el comportamiento esta
regulado por la norma vigente, el hecho de cumplir con la norma establecida es lo que
denota la racionalidad. En segundo lugar estan las autopresentaciones expresivas, las
cuales son racionales porque estan provistas de sentido y expresan un deseo. Estas dos
normas, de acuerdo al autor, estan vinculadas a una pretensién de validez susceptible de
critica, donde lo caracteristico es que no se refieren a hechos sino que estan relacionadas
con normas Yy vivencias. En tercer lugar se encuentran las manifestaciones evaluativas,
las cuales son racionales siempre y cuando se justifique racionalmente el motivo de la
accion, esta ultima no tiene relacién con las dos primeras, sin embargo, se instaura como
racional por la justificacion racionalmente argumentada de la accién. Estas tres normas
configuran una practica comunicativa y se evidencia cuando existe un acuerdo alcanzado

comunicativamente.
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Todo lo mencionado hasta el momento, es decir, la racionalidad expresada
comunicativamente a través de las diferentes pretensiones de validez, no seria posible sin
una correcta argumentacion. “Llamamos argumentacion al tipo de habla en que los
participantes tematizan las pretensiones de validez que se han vuelto controvertidas y
tratan de desemperiarlas o de recusarlas mediante argumentos. Un argumento contiene
razones que estan conectadas de forma sistematica con la pretension de validez de la
manifestacion problematizada. La fuerza de una argumentacion se mide en un contexto
dado por la pertinencia de las razones” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa,
Tomo |. Racionalidad de la accion y racionalizacion social, 2010, pag. 42). La fuerza
argumentativa es indispensable en la accién comunicativa, donde las pretensiones de
validez controvertidas necesariamente deben ser expresadas a través de argumentos
racionalmente validos. “Todo examen explicito de pretensiones de validez controvertidas
requiere una forma mas exigente de comunicacién, que satisfaga a los presupuestos
propios de la argumentacion. Las argumentaciones hacen posible un comportamiento que
puede considerarse racional en un sentido especial” (Habermas, Teoria de la accion
comunicativa, Tomo I. Racionalidad de la accion y racionalizacion social, 2010, pag. 47).
Para el autor todos los procesos mediante los cuales se adquiere conocimiento tedrico,
moral, renovacién del lenguaje y dificultades de comprension, necesariamente deben ser
argumentados, radicando ahi la importancia que tiene en el marco de la accion

comunicativa la argumentacion racional de las diferentes pretensiones de validez.

Con la finalidad de aclarar de mejor manera la racionalidad implicita en la accion
comunicativa, Habermas menciona algunas caracteristicas de la comprension mitica y la
comprension moderna del mundo. Este punto esta relacionado con el concepto de mundo
de la vida, sin embargo, el autor aclara que lo que hard por el momento, es referirse
Unicamente a los sistemas de interpretacion y de imagenes del mundo, los cuales reflejan

en el fondo el saber de los grupos sociales en las diferentes acciones que realizan.

En primer lugar, Habermas realiza una caracterizacion en términos generales de la
comprension mitica del mundo desde las premisas resaltadas por Godelier a la
investigacion estructuralista de C. Lévi-Strauss: Primero resalta la fuerza totalizadora que
posee la mentalidad primitiva, basicamente porque los mitos poseen informacion
abundante y detallada sobre el entorno social y natural. Desde el mito se explican los
diferentes fendmenos naturales, asi como las relaciones econdmicas, sociales y de

parentesco “El mito «construye un gigantesco juego de espejos en el cual la reciproca
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imagen del hombre y del mundo se refleja hasta el infinito que continuamente se compone
y recompone en el prisma de las relaciones entre naturaleza y cultura...mediante la
analogia el mundo entero adquiere sentido. Todo se vuelve significante y todo puede ser
significado dentro de un orden simbdlico en que todos los conocimientos positivos
encajan unos con otros en toda la plétora de sus detalles»” (Habermas, Teoria de la accion
comunicativa, Tomo |. Racionalidad de la accién y racionalizacion social, 2010, pag. 74)
El mundo mitico tiene la fuerza de abarcar y explicar todo y gracias a éste el mundo cobra

sentido.

En segundo lugar, Habermas menciona que la mentalidad primitiva no logra realizar una
distinciéon entre naturaleza y cultura, enfocada en una correcta comprension de su
entorno, hecho que el ser humano moderno podria encontrar irritante. “El mito no permite
una clara distincién categorial entre cosas y personas, entre objetos que pueden
manipularse, y agentes, sujetos capaces de lenguaje y accién, a los que imputamos
acciones y manifestaciones linglisticas” (Habermas, Teoria de la accién comunicativa,
Tomo I. Racionalidad de la accion y racionalizacion social, 2010, pag. 77). Lo que resalta
el autor, es que esta concepcién mitica no afecta Unicamente al mundo objetivo, la
naturaleza externa, sino que también influye en la naturaleza interna 0 mundo subjetivo
de los individuos, el cual solo se verd afectado cuando exista un concepto formal del
mundo objetivo, en otras palabras, si el mundo exterior es concebido miticamente, el
mundo interior o subjetivo también sera mitico y este hecho no permitira la elaboracion
racional de pretensiones de validez, pues se considera al mundo mitico carente de

reflexibilidad racional.

En tercer lugar, Habermas busca demostrar que la presunta racionalidad en la
comprension del mundo no esté cargada, o refleje, rasgos particulares de una cultura
marcada por la ciencia, enmarcando la discusién en un problema metodolégico.
Menciona que las culturas racionales a partir del periodo del florecimiento, por medio de
las ciencias del espiritu, transmitieron sus testimonios de manera elaborada y por escrito,
esto en contraste con las tradiciones miticas basadas en ritos y magia, donde predomina
la oralidad. Esta diferenciacion es importante porque es determinante al momento de
tomar una postura radical la cual generalmente es tomada o asumida por las tradiciones

miticas.

Todo lo mencionado hasta el momento corresponde a una primera seccién denominada

la comprension mitica del mundo. En una segunda seccion Habermas plantea entender la
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evolucion de las imagenes religiosas del mundo desde una perspectiva tedrica basada en
el desarrollo de conceptos formales del mundo, mencionando que una categoria de
comprension de mundo queda devaluada inmediatamente cuando surge una nueva
categoria que la supera en contenido, quedando de esa manera categorialmente
devaluados los conocimientos previos.
Una devaluacion de potenciales de explicacion y justificacion de tradiciones enteras es la
que se produce en las culturas superiores con la disolucion de las figuras mitico-narrativas
de pensamiento, y en el mundo moderno con la disolucién de las figuras de pensamiento
religiosas, cosmoldgicas o metafisicas. Estos empujones devaluadores parecen guardar
relacion con las transiciones a nuevos niveles de aprendizaje; con ellos se transforman las
condiciones de aprendizaje en las dimensiones, tanto del pensamiento objetivante, como
de las ideas practico-morales, como de la capacidad de expresion practico-estética

(Habermas, Teoria de la accion comunicativa, Tomo I. Racionalidad de la accion y
racionalizacion social, 2010, pag. 98).

Lo que se busca resaltar en este punto es que el pensamiento occidental ha buscado
racionalizar el mundo de la vida con la finalidad de comprenderlo, explicarlo y dominarlo.
Para Habermas la racionalidad a través del conocimiento cognitivo-instrumental se sitGa
por encima del contexto de una cultura particular. Sin embargo, se debe mencionar que
la postura de Habermas, inclusive en la actualidad, es cuestionada por varios sectores
académicos racionales, quienes consideran que la racionalidad y la apropiacion cognitivo-
instrumental del mundo no es la Gnica véalida para la apropiacion del mundo de la vida,

principalmente porque limita gozar de la vida sin complicaciones.

Es importante resaltar que para Habermas solo puede existir accion comunicativa desde
las categorias racionales que se acaban de esbozar, el hecho que este pensamiento haya
sido criticado desde varios frentes, especialmente desde la antropologia cultural, no
implica la invalidez de la conceptualizacion, principalmente porque Habermas no
desconoce la existencia de otras formas de comunicacién. Lo que hace es mencionar que
la accion comunicativa, expresada con pretensiones de validez racionales, es superior a
otras formas de socializacion, basicamente porque las ha superado por medio de la
argumentacion racional que posee.
El concepto de racionalidad comunicativa remite, por el primer lado, a las diversas formas
de desempefio discursivo de pretensiones de validez (de ahi que Wellmer hable también
de racionalidad discursiva); y por el otro, a las relaciones que en su acciéon comunicativa
los participantes entablan con el mundo al reclamar validez para sus manifestaciones o
emisiones; de ahi que, como hemos visto, la descentracion de la comprension del mundo
haya resultado ser la dimension mas importante de la evolucidn de las imagenes del

mundo (Habermas, Teoria de la accion comunicativa, Tomo I. Racionalidad de la accion
y racionalizacion social, 2010, pags. 106-107).
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Para el autor, la accion comunicativa racionalmente emitida por medio de un discurso
argumentado, es la que permite a los manifestantes reclamar la validez de sus
manifestaciones. Siendo lo mas representativo, que no se impide a nadie participar
activamente con sus manifestaciones o enunciados, siempre y cuando las mismas estén
dispuestas a ser increpadas racionalmente. Es por eso que se debe partir de un presupuesto
de falibilidad, radicando ahi por qué no puede existir accion comunicativa con aquellas
manifestaciones que pretenden establecerse como Unicas e infalibles y que buscan erigirse
como la verdad absoluta en cuanto a las representaciones del mundo. Es importante
sefialar que la accion comunicativa se instaura como la capacidad racional que tienen los
manifestantes para solventar sus divergencias en torno a la insercion, actuacion o

pertenencia en el mundo de la vida.

1.2. El concepto de mundo de la vida

El concepto de mundo de la vida constituye un concepto complementario al de accion
comunicativa, por lo tanto, es fundamental en el pensamiento de Habermas, basicamente
porque en caso de no llegar a haber un acuerdo a través de la accion comunicativa lo que
se pone en riesgo es el entorno social. Habermas aclara que el concepto de mundo de la
vida, al igual que en Husserl y Wittgenstein, busca aprehender estructuras frente a las
concepciones histéricas de mundo de la vida que se presentan como invariables. “El
mundo de la vida acumula el trabajo de interpretacion realizado por las generaciones
pasadas; es el contrapeso conservador contra el riesgo de disentimiento que comporta
todo proceso de entendimiento que esté en curso” (Habermas, Teoria de la accion
comunicativa, Tomo |. Racionalidad de la accion y racionalizacién social, 2010, pég.
101). Cuando en un proceso comunicativo de entendimiento existe discrepancia o
inconformidad con las pretensiones de validez expuestas, la idea de conservar e influir en
el mundo de la vida es la que sostendra el proceso comunicativo hasta que la pretension
de validez que racionalmente haya sido expuesta se imponga. “Los sujetos, cuando actdan
comunicativamente, se entienden siempre en el horizonte de un mundo de la vida. Su
mundo de la vida esta hecho de convicciones de fondo, mas o menos difusas, de las que
ellos no se hacen cuestion. EI mundo de la vida, en cuanto trasfondo, es la fuente de donde
se obtienen las definiciones de la situacion que los implicados presuponen como

aproblematicas” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa, Tomo I. Racionalidad de
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la accion y racionalizacion social, 2010, pag. 100). El autor plantea explicar el mundo de

la vida desde cinco tesis, las cuales seran esbozadas a continuacion:

En primer lugar, Habermas busca realizar una clasificacion de como se relaciona el
mundo de la vida con tres mundos de accion orientada al entendimiento, donde se
establece la base de las definiciones comunes en una situacion y son: relacion sujeto con
mundo objetivo, en este punto el sujeto puede interactuar con todos las entidades sobre
las que son posibles enunciados verdaderos, es decir, aquellas que estan fuera del sujeto.
Relacion sujeto mundo colectivo, el sujeto tiene relacion con algo que es reconocido en
el mundo social y compartido por todos los miembros de un colectivo o las relaciones
interpersonales legitimamente reguladas. Relacion sujeto mundo subjetivo, cuando el
sujeto tiene acceso a algo que los otros actores atribuyen al mundo subjetivo del hablante,
estas son las propias vivencias a que cada sujeto tiene acceso privilegiado porque forman
parte de su experiencia de vida y solo €él puede llegar a manifestarlas en publico ya que
se encuentran interiorizadas por el sujeto. Los tres mundos mencionados se relacionan

con el mundo de la vida y son los que constituyen a los sujetos, sean hablantes u oyentes.
Hablantes y oyentes emplean el sistema de referencia que constituyen los tres mundos
como marco de interpretacion dentro del cual elaboran las definiciones comunes de su
situacion de accion. No hacen referencia sin mas a algo en un mundo, sino que relativizan
su manifestacion contando con la posibilidad que su validez quede puesta en tela de juicio
por otro actor. Entendimiento significa la obtencion de un acuerdo entre los participantes
en la comunicacién acerca de la validez de una emisiéon o manifestacion; y acuerdo
significa el reconocimiento intersubjetivo de la pretension de validez que el hablante

vincula con ella (Habermas, Teoria de la accién comunicativa. Tomo Il. Critica de la
razon funcionalista, 2010, pag. 598)

En los tres mundos que menciona Habermas necesariamente debe haber entendimiento o
acuerdo para poder interactuar en el mundo de la vida a través de la accién comunicativa.
“Asi, en la accion comunicativa rige la regla de que un oyente que asiente a la pretensién
de validez que en concreto se tematiza, reconoce también las otras dos pretensiones de
validez que solo se plantean implicitamente; y si no es asi, s necesario que explique su
disentimiento” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo I1. Critica de larazon
funcionalista, 2010, pag. 598). Es necesario aclarar que solo uno de los tres mundos va a
constituir la accién de cada hablante y a través de la cual va a realizar sus enunciados o
pretensiones de validez, aunque eso no significa que las otras dos queden invalidadas,
sino que una de ellas es la que va a primar y en ese caso la accion utilizada se convierte

en el centro de su mundo de la vida. En este punto las acciones pueden ser entendidas

20



como situaciones que pueden ser dominadas desde cualquiera de los tres mundos

expuestos.

En segundo lugar, Habermas busca desarrollar como el concepto de mundo de la vida se
encuentra presente como contexto en la accion comunicativa. Este punto busca superar el
primero, pues va mas alla de la interaccion del sujeto con el mundo objetivo, colectivo o
subjetivo, lo que se busca es un acuerdo, por lo tanto una accion comunicativa entre
interlocutores.
El concepto de accion comunicativa subraya en este habérselas con las situaciones
especialmente dos aspectos: el aspecto teleoldgico de realizacion de fines (o de ejecucion
de un plan de accion) y el aspecto comunicativo de interpretacion de la situacion y de
obtencidn de un acuerdo. En la accion comunicativa los participantes persiguen de comuin
acuerdo sus respectivos planes de accion sobre la base de una definicion comin de la
situacion. Cuando esa definicién comdn de la situacion ha de empezar siendo negociada
o cuando las tentativas de entendimiento fracasan en el marco de las definiciones comunes
de la situacién, la obtencion de un consenso, que normalmente representa una condicion

para la persecucion de un fin, se convierte a su vez en un fin (Habermas, Teoria de la
accion comunicativa. Tomo Il. Critica de la razén funcionalista, 2010, pag. 606).

Cada sujeto en tanto se presenta como interlocutor con una pretension de validez, posee
un plan de accion sobre una misma situacién en relacion a otro sujeto, lo cual permitira,
en caso de no llegar a un acuerdo, que la consecucion del mismo se vuelva en un fin. Es
importante sefialar que el planteamiento de Habermas se presenta como una postura que
busca sobre todo el entendimiento entre los interlocutores, donde la consecucion de un
acuerdo se torna fundamental, basicamente porque el interés prioritario es el mundo de la
vida. “El analisis fenomenoldgico de las estructuras del mundo de la vida se propone ante
todo como meta la clarificacion de la articulacion espacio temporal y social del mundo
de la vida...Parten, lo mismo que Husserl, de la conciencia egologica, a la que las
estructuras generales de la mundo de la vida le estan dadas como condiciones subjetivas
necesarias de la experiencia de un mundo de la vida social, configurado en concreto y
acufiado histéricamente” (Habermas, Teoria de la accién comunicativa. Tomo II. Critica
de la razon funcionalista, 2010, pag. 608). Los interlocutores para buscar el acuerdo
necesario acuden a su experiencia particular del mundo de la vida, la cual ha sido
interiorizada en el mundo subjetivo a lo largo de su historia particular. Por lo tanto, no se
concibe que ninguno de ellos desee destruirlo, lo que se busca es su comprension y
mejoramiento, el problema radica en que cada sujeto, desde su experiencia particular,

concibe el mundo de la vida de forma distinta o, como la llamaria el autor, de manera
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egoldgica, por ese motivo se torna fundamental el acuerdo, el cual debe superar el mundo

objetivo, social o subjetivo.

En tercer lugar, Habermas plantea como el concepto de mundo de la vida parte de
representaciones cotidianas que en principio son Utiles a la narracion de acontecimientos
historicos y de situaciones sociales. Aqui el concepto de mundo de la vida es desarrollado
en téerminos de la teoria de la comunicacion y desde la perspectiva del participante. Sin
embargo, el autor plantea que aunque la perspectiva de quien participa en la comunicacion
es importante, a esta no es posible acceder teéricamente, porque no se la puede objetivar,
ya que es una construccion histdrica de los hechos socio-culturales. El autor elabora el
concepto cotidiano de mundo de la vida, donde “en la practica comunicativa cotidiana las
personas no solo se salen mutuamente al encuentro en la actitud de participantes, sino que
también hacen exposiciones narrativas de lo que pasa en el contexto de su mundo de la
vida” (Habermas, Teoria de la accién comunicativa. Tomo Il. Critica de la razén
funcionalista, 2010, pag. 617). En este punto es importante la narracién porque sirve para
la descripcion de los hechos socio-culturales, sin embargo, en este encuentro los actores
ponen en debate conceptos no tedricos, aquellos que corresponden al sentido cotidiano o

del mundo de la vida.

Habermas aclara que el mundo sociocultural de la vida puede volverse tedricamente muy
importante y representativo, siempre y cuando, a partir de la narracion de los hechos
cotidianos se logre elaborar un sistema de referencia para las descripciones y
explicaciones que sean de utilidad para el mundo de la vida en su totalidad. Es decir, la
narracion cotidiana se torna util cuando trasciende lo anecdético y se torna en referencia
para el mundo de la vida permitiendo la construccion de cultura, sociedad y personalidad,
los cuales son componentes estructurales del mundo de la vida
Llamo cultura al acervo de saber, en el que los participantes en la comunicacion se
abastecen de interpretaciones para entenderse sobre algo en el mundo. Llamo sociedad a
las ordenaciones legitimas, a través de las cuales los participantes en la interaccién
regulan sus pertenencias a grupos sociales, asegurando con ello la solidaridad. Y por
personalidad entiendo las competencias que convierten a un sujeto en capaz de lenguaje
y de accidn, esto es, que lo capacitan para tomar parte en procesos de entendimiento y

para afirmar en ellos su propia identidad (Habermas, Teoria de la accion comunicativa.
Tomo Il. Critica de la razén funcionalista, 2010, pag. 619).

La practica comunicativa cotidiana, asi como el conjunto de sus interacciones, son el
medio que permite la reproduccién de la cultura, sociedad y personalidad. Estas forman

parte de la estructura simbdlica del mundo de la vida, por tal motivo son consideradas por
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Habermas como sus componentes estructurales, debido a que todos aquellos que
interactuamos en el mundo de la vida nos pertenecemos a los tres &mbitos mencionados.
Sin embargo, estos forman parte de la historia socio-cultural y estan condicionados a la
narracion del sujeto. A través de la conceptualizacion es posible extraer aspectos tedricos
que permitan su abstraccién como parte del conocimiento del mundo de la vida por medio

de una diferenciacion estructurada.

En cuarto lugar, Habermas muestra las funciones que la accion comunicativa desempefia
en el mantenimiento de un mundo de la vida estructuralmente diferenciado, y como
analizando esas funciones se puede clasificar las condiciones necesarias para una
racionalizacion del mundo de la vida, asi: La reproduccion cultural del mundo de la vida
se encarga de poner en relacion semantica a ésta con los estados del mundo ya existentes,
permitiendo que las tradiciones se continden desarrollando. La integracién social del
mundo de la vida, permite la asimilacion de situaciones nuevas en el espacio social
conectandolas o entrelazandolas con los mundos ya existentes. La socializacién entre los
miembros de un mundo de la vida, asegura a las generaciones siguientes la adquisicion
de capacidades de accion generalizadas en el desenvolvimiento de los sujetos en el mundo

de la vida, y a la vez cuida que las vidas individuales se articulen con la vida colectiva.

Habermas menciona que las aportaciones en los procesos de reproduccion: reproduccion
cultural, integracidn social y socializacion, aportan al mantenimiento de los componentes
estructurales del mundo de la vida: cultura, sociedad y personalidad. La reproduccién
cultural aporta con esquemas de interpretacion susceptibles de consenso a la cultura. La
integracion social permite relaciones interpersonales legitimamente reguladas en la
sociedad. Por ultimo, la socializacion permite identidad personal (personalidad) en el
proceso de integracion. Sin embargo, estos proceso de reproduccién también presentan
perturbaciones en el mundo de la vida asi: “En el &mbito de la cultura las perturbaciones
en el proceso de reproduccion se manifiestan como pérdida de sentido, en el ambito de la
sociedad como anomia y en el ambito de la persona como enfermedad animica
(psicopatologias)” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo I1l. Critica de la
razon funcionalista, 2010, pag. 625). El autor sefiala que lo mas importante entre los
procesos de reproduccion y los componentes estructurales del mundo de la vida esta dado
por la accion orientada al entendimiento, donde: La cultura permite la formulacion de una
tradicion critica a traves de la adquisicion del saber cultural. La sociedad en cuanto a

integracion social permite el reconocimiento de las pretensiones de validez que formulen
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los diferentes sujetos permitiéndoles interactuar socialmente. La personalidad entendida
como la formacion de identidad individual permite que cada sujeto pueda presentar con

autonomia las pretensiones de validez que considere adecuadas.

La relacion existente entre procesos de reproduccion y componentes estructurales son
fundamentales en el desenvolvimiento del mundo de la vida estructuralmente
diferenciado. En este punto se muestra como los sujetos, que necesariamente se
pertenecen a un mundo de la vida, deben interactuar en los diferentes procesos de

reproduccion perteneciéndose a los tres componentes estructurales antes mencionados.

En quinto lugar, Habermas propone concebir la sociedad simultaneamente como sistema
y como mundo de la vida, mencionando que el mundo la vida se encuentra intimamente
ligado por la confluencia de las diferentes acciones comunicativas que existe en su
interior, mas no por mecanismos sistémicos.
Desde la perspectiva interna del mundo de la vida la sociedad se presenta como una red
de cooperaciones mediadas comunicativamente. Y no es que de esta perspectiva queden
desterradas todas las contingencias, todas las consecuencias no pretendidas, todas las
coordinaciones fallidas y todos los conflictos. Pero lo que liga entre si a los individuos
socializados y lo gque asegura la integracion de la sociedad es un tejido de acciones
comunicativas que solo pueden tener buen suceso a la luz de tradiciones culturales, y no
mecanismos sistémicos que escapen al saber intuitivo de los miembros. (Habermas,

Teoria de la accién comunicativa. Tomo Il. Critica de la razon funcionalista, 2010, pag.
632)

Para Habermas el mundo de la vida esta integrado comunicativamente, donde los
diferentes sujetos estan en la capacidad de formular sus pretensiones de validez con total
libertad, porque a partir de ahi se construyen las diferentes tradiciones culturales, y para
el autor concebir la sociedad como mundo de la vida implica aceptar lo que él denomina
tres ficciones: autonomia de los agentes, independencia de la cultura, transparencia en la

comunicacion.

1.3. Diferenciacion entre sistema y mundo de la vida

Habermas se plantea realizar una diferenciacion entre sistema y mundo de la vida, y lo
hace partiendo desde una diferenciacion entre el concepto de sociedad de Parsons vy el
que €l plantea. Parsons “redefine los componentes estructurales del mundo de la vida, es
decir: la cultura, la personalidad y la sociedad, transformandolos en sistemas de accion
que constituyen entornos los unos para con los otros. De este modo, el concepto de mundo

de la vida obtenido desde la perspectiva conceptual de la teoria de la accion es subsumido
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sin mas por Parsons bajo categorias propias de la teoria de los sistemas” (Habermas,
Teoria de la accion comunicativa. Tomo Il. Critica de la razon funcionalista, 2010, pag.
636). Lo que Habermas plantea mostrar es la diferencia metodoldgica entre la perspectiva
interna y perspectiva externa que las dos estrategias conceptuales plantean, sistema
general de la accion y sistema comportamental, donde queda integrado el mundo de la
vida. “La diferenciacion de sistema y mundo de la vida no podra ser entendida como un
proceso de diferenciacién de segundo orden mientras nos empecinemos, o bien en la
perspectiva sistémica, o bien en la perspectiva mundo de la vida, en vez de buscar las
relaciones de transformacion entre ambas” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa.
Tomo Il. Critica de la razon funcionalista, 2010, pag. 639). Para lograrlo Habermas se
plantea 6 puntos, en los cuales trata de mostrar las conexiones que existen en la

complejidad elaborada por el sistema y la racionalizacién de mundo de la vida.

En primer lugar, Habermas considera a las sociedades primitivas como mundos
socioculturales de la vida. Para el autor las sociedades arcaicas son las que de mejor
manera y en mayor medida permiten apoyar el concepto de mundo de la vida,
principalmente porque las interacciones linguisticas regidas por normas se convierten en
estructuras sociales que sostienen la convivencia. Se debe recordar que este tipo de
sociedades no estaban regidas por instituciones legales de caracter normativo, es por eso
que la interaccion linguistica en el mundo de la vida arcaico era fundamental, porque
determinaba las normas de convivencia, las cuales estaban regidas por el mito y la forma

como este era transmitida sin mayores cuestionamientos.
El mito liga el potencial de la accién orientada al entendimiento, obstruyendo, por asi
decirlo, la fuente de contingencias internas, de las contingencias que tienen su origen en
la propia comunicacion. El espacio para intervenciones innovadoras en la tradicion
cultural es relativamente estrecho; lo cultural se transmite oralmente y es asimilado sin
apenas distanciamiento. Apenas es posible distinguir todavia dentro de la tradicion entre
un nucleo garantizador de la identidad y una periferia susceptible de revision; el mito
funda en casi todos sus contenidos la identidad de la tribu y de sus miembros. (Habermas,

Teoria de la accién comunicativa. Tomo Il. Critica de la razon funcionalista, 2010, pag.
644).

El autor también menciona que las culturas arcaicas, a parte del mito, poseian una serie
de estructuras sociales que les permitian tener un caracter diferenciador, como la edad, el
sexo o el linaje, asi como la division del trabajo que existia en su interior, la cual, vista
desde la perspectiva sistémica, se constituye como un incremento en la complejidad
social, pues a medida que se incrementan las tareas se dan los estimulos necesarios para

gue a cada actividad realizada se le otorgue una especificacién funcional. Este
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mecanismo, asi como las relaciones de poder, son los que permiten que aumente la
complejidad social al interior de un espacio socio-cultural, el cual en su mayor medida

esta direccionado por las relaciones de parentesco.

En segundo lugar, Habermas considera a las sociedades primitivas como sistemas
autorregulados. El punto uno y dos sirven para mostrar el entrelazamiento que para el
autor existe entre integracion social e integracion sistémica. Los ndcleos familiares
pequefios al entrelazarse con otros similares, que de igual manera poseian tecnologias
simples, aumentaban su complejidad en la medida dada por su aumento de tamafio. Lo
mismo ocurria si unidades familiares pequefias se unen a unas de mayor tamafio y con
mejor uso tecnoldgico. Sin embargo, el solo hecho de agruparse a otros grupos familiares
de similares caracteristicas no contribuyo, por si solo, a un mayor intercambio 0 aumento
tecnoldgico, el cual se traduce en una complejizacion del sistema; esto solo ocurrio
cuando el intercambio no solo se realizé con bienes, sino con mujeres en edad casadera
de forma exogamica, basicamente porque al dejar el entorno parental se obligd a los
nucleos familiares a tener que intercambiar productos y costumbres con un nucleo
familiar diferente, creando de esa manera una red de reciprocidades, la cual permitio la
creacion de nuevos servicios, asi como donativos inmateriales y una configuracion de

lealtades.
El trafico econédmico no-monetarizado de las sociedades arcaicas, el mecanismo del
intercambio esta tan escasamente desligado de los contextos normativos, que apenas es
posible una separacion clara entre valores econémicos y no econémicos. Solo alli donde
el mecanismo del intercambio constituye a la vez parte integrante del sistema de
parentesco puede desarrollar de modo pleno su dindmica tendente a aumentar la

complejidad del sistema (Habermas, Teoria de la accién comunicativa. Tomo Il. Critica
de la razon funcionalista, 2010, pag. 649).

Los intercambios realizados més alla de lo econémico permitieron una integracion social
e integracion sistémica, principalmente por la descendencia y la posicion de poder que
dio el intercambio de mujeres en las sociedades arcaicas. Sin embargo, “a medida que
después se diferencian las propias estructuras del mundo de la vida, también se separan
entre si los mecanismos de la integracion sistémica y los de integracion social”
(Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo II. Critica de la razén funcionalista,
2010, pag. 651) Por lo tanto, el mundo de la vida es el que cambia y a la vez se diferencia
sirviendo de soporte a la estructura social, lo cual en un momento determinado llega a
sobrepasar las estructuras sistémicas, sobre todo cuando los acontecimientos del mundo

de la vida en el proceso evolutivo han sido racionalizados.
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En tercer lugar, Habermas se plantea describir cuatro mecanismos sistémicos que han
permitido que existan o se configuren nuevos niveles de integracion, pues a medida que
se dan relaciones de intercambio y estratificacion social, también surgen nuevas

relaciones de poder.

Los mecanismos sistémicos solo pueden permanecer intimamente ensamblados con los
mecanismos de la integracién social mientras permanezcan entrelazados con estructuras
sociales previamente dadas, esto es, con el sistema de parentesco. Pero en cuanto se forma
un poder politico que ya no obtiene su autoridad del prestigio de los grupos de
descendencia dominantes, sino de la capacidad de hacer uso de mecanismos de sancion
juridica, el mecanismo de poder se desliga de las estructuras del parentesco (Habermas,
Teoria de la accion comunicativa. Tomo Il. Critica de la razon funcionalista, 2010, pag.
651).

El autor menciona que los mecanismos de diferenciacion sistémica son cuatro y los
menciona en el orden que han aparecido: diferenciacién segmentaria, estratificacion,
medios de regulacion sistémica y organizacion estatal. De estos cuatro mecanismos los
dos altimos son los que permiten o dan lugar a la formacion de nuevas estructuras
sociales. Sin embargo, las formaciones sociales no pueden distinguirse Gnicamente por
su grado de complejidad sistémica sino que las mismas se encuentran ancladas al mundo
de la vida. “Asi, la diferenciacion segmentaria queda institucionalizada en forma de
relaciones de parentesco, la estratificacion queda institucionalizada en forma de
jerarquias, la organizacion estatal en formas de dominacion politica, y el primer medio de
regulacion sistémica (el dinero), en forma de relaciones entre personas juridicas privadas.
Las correspondientes instituciones son los roles de sexo y edad, el estatus de los grupos
de descendencia, la magistratura o cargo politicos y el derecho privado burgués”
(Habermas, Teoria de la accién comunicativa. Tomo Il. Critica de la razén funcionalista,
2010, pag. 653) El autor menciona que el mundo de la vida est4 intimamente ligado y
relacionado con los mecanismos de relacion sistémica, donde estos Ultimos a pesar de la
complejidad que presentan, son posibles por las relaciones de interdependencia que

albergan.

En cuarto lugar, Habermas muestra como cada nivel de diferenciacion sistémica necesita
de una transformacion institucional, donde la evolucién del derecho y la moral son la
guia. En los puntos anteriores el autor ha tratado la evolucion social desde el punto de
vista del aumento de la complejidad sistémica, sin embargo, la diferenciacion sistémica
es percibida también desde la perspectiva interna del mundo de la vida, el cual se ve
afectado por dicha complejidad, aclarando que solo en el mundo moderno es posible ver

la separacion de sistema y mundo de la vida.
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Cuanto mas complejos se vuelven los sistemas sociales, tanto mas provincianos se tornan
los mundos de la vida. En un sistema social diferenciado, el mundo de la vida se encoge
y se convierte en un subsistema mas. Ciertamente, de este enunciado no se puede hacer
una lectura casual, como si las estructuras del mundo de la vida dependieran en sus
mutaciones de los incrementos en la complejidad del sistema. Al contrario: los aumentos
de complejidad dependen por su parte de la diferenciacion estructural del mundo de la
vida. Y este cambio estructural, cualquiera que sea el modo como se explique su
dindmica, estd a su vez sujeto a la l6gica propia de una racionalizacion que es
racionalizacion comunicativa (Habermas, Teoria de la accién comunicativa. Tomo II.
Critica de la razon funcionalista, 2010, pag. 660).

Para Habermas, la moral y el derecho son las encargadas de constituir una secuencia de
innovaciones evolutivas, siempre y cuando el mundo de la vida haya sido lo
suficientemente racionalizado. “Las normas morales y juridicas son, pues, normas de
accion de segundo orden, que nos permiten estudiar particularmente bien la estructura de
las formas de integracion social” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo I1.
Critica de la razon funcionalista, 2010, pag. 662). Para el autor, la moral en un momento
regia el mundo de la vida, pero segun se complejiza la sociedad, es el derecho aplicado
como norma sancionadora por el Estado de manera sistémica quien buscara ocupar ese
lugar. En ese momento la moral queda relegada al control interno del comportamiento
humano, transformando al derecho en un poder externo que va a tener un caracter
abstracto en cuanto se rige por un sistema de normas externas. Sin embargo, la ley y la
legalidad no consideran que “no pueden establecerse niveles de integracién mas altos
mientras no se formen instituciones juridicas que encarnen una conciencia moral de nivel
convencional o de nivel posconvencional” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa.
Tomo Il. Critica de la razén funcionalista, 2010, pag. 663). En este punto se debe aclarar
que los administradores de justicia no deben ser contados como instituciones superiores
0 que poseen una moral avanzada, pues la legalidad y las normas morales sujetas de
sancion que se establezcan no pueden ser incorporadas en el sistema legal de la
administracion de la justicia sin que la misma no haya sido esbozada en el mundo de la

vida, sea por practica o por deseo.

Segun Habermas, los dos pasos, tanto la moral como el derecho, generan las condiciones
necesarias para el nacimiento del marco institucional de las sociedades guiadas por un
tipo politico y econdmico, entendiendo que este tipo de sociedad solo puede realizarse
cuando el mundo de la vida ha alcanzado la racionalizacion adecuada, permitiendo el

establecimiento de nuevos niveles de diferenciacion sistémica.
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En quinto lugar, Habermas plantea que la racionalizacion del mundo de la vida debe ser
entendida como la liberacién del potencial que tiene la teoria de la accién comunicativa.
Donde lo importante es que la accion que se encuentra orientada al entendimiento cobra
mayor autonomia frente a los contextos normativos, es decir, la sociedad moderna tiende
a la generalizacion de motivos y valores orientados a la accion, pero mientras mas se
generaliza cierto tipos de valores y comportamientos mas desligada queda la accion
comunicativa de lo que el autor llama, patrones normativos de comportamiento concretos
y recibidos. “En este aspecto, la generalizacion de los valores es una condicion necesaria
para que se desate el potencial de racionalidad que la accién comunicativa comporta. Lo
cual es razon bastante para entender la evolucién de la moral y el derecho, de la que la
generalizacion de los valores depende, como un aspecto de la racionalizacién del mundo
de la vida” (Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo Il. Critica de la razén
funcionalista, 2010, pag. 670). Lo interesante de este punto es que con esta desconexién
la carga de la integracion social se va desplazando cada vez y con mayor acentuacion
hacia los procesos linguisticos de formacion de consenso.
La préctica comunicativa cotidiana esté inserta, como hemos visto, en el contexto de un
mundo de la vida que viene definido por tradiciones culturales, 6rdenes legitimos e
individuos socializados. Las operaciones interpretativas que se desarrollan en ese
contexto se nutren del anticipo o adelanto de consenso que el propio mundo de la vida
supone. Ahora bien: a medida que progresa la generalizacién de motivos y valores, el
potencial de racionalidad del entendimiento linguistico se actualizan y se reducen las
zonas de lo aproblematico. La creciente coercion a la racionalidad que el mundo de la
vida, cuando queda problematizado, ejerce sobre el mecanismo de entendimiento, eleva
la necesidad de entendimiento, con el cual aumentan las expensas en interpretacion y el
riesgo de disentimiento (potenciado ahora por el ejercicio de las capacidades criticas).
Estas sobre cargas y peligros son los que los medios de comunicacion se cuidan de

absorber. (Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo Il. Critica de la razon
funcionalista, 2010, pags. 672-673)

Para Habermas los medios de comunicacién en su afan por tratar de no absorber las
capacidades criticas que se generan en los procesos lingiisticos, no toman una postura, a
favor o en contra, frente a pretensiones de validez susceptibles de critica. Sin embargo,
estos medios por la necesidad de descarga que poseen frente a pretensiones de validez
susceptibles de criticas, crean medios o espacios de comunicacion deslinglistizados,
como son el dinero y el poder, con lo cual se quita o resta la capacidad que tiene un sujeto
para responder por sus propias acciones, generando que no se necesiten de participantes
en la accion comunicativa, pues las diferencias van a quedar resultas, o se busca que se
solucionen, a través de los mencionados medios deslinguistizados. Este punto lo que hace

es frenar la accion comunicativa al interior del mundo de la vida, pues lo que se busca es
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liberar el potencial que tienen la comunicacién a traves del entendimiento y de la critica
de las pretensiones de validez, sin embargo el poder y el dinero, ejercido desde los medios
0 espacios de comunicacion, lo que han hecho es frenar dicho entendimiento evitando

entrar en conflictos a favor o en contra.

En sexto lugar, Habermas menciona que la racionalizacion del mundo de la vida es lo que
hace posible que la complejidad sistémica se incremente. Sin embargo, la misma se ve
arruinada una vez que el sistema y toda su complejidad no tiene la capacidad de absorcion
del mundo de la vida en su totalidad. Para el autor existen dos tipos de representacion de
las cosas: En primer lugar, en un marco institucional que busca someter el mantenimiento
del sistema a las restricciones normativas del mundo de la vida, con esto quedan anclados
en el mundo de la vida mecanismos de control como el dinero o el poder. El segundo
punto, busca subordinar el mundo de la vida a las coacciones sistémicas de la
reproduccion material.
Pero un planteamiento teérico, como es el de la teoria de sistemas, que solo concibe el
mundo de la vida como un subsistema mas entre otros subsistemas regulados
anénimamente, se priva de esta distincion. La teoria de sistemas trata la integracion social
y la integracién sistémica como equivalentes funcionales, renunciando asi al criterio de
racionalidad comunicativa. Y sin ese criterio, los aumentos de complejidad obtenidos a
costa del mundo de la vida racionalizado no pueden ser ya identificados como tales costes.
La teoria de sistemas carece de medios analiticos con lo que plantear las cuestiones que
Marx habia incluido también en su metafora de la base y la superestructura y que Weber
replante6 a su modo al preguntarse por la paradoja de la racionalizacion social.

(Habermas, Teoria de la accion comunicativa. Tomo Il. Critica de la razon funcionalista,
2010, pags. 676-677)

Habermas menciona que el mundo de la vida puede verse mediatizado, cuando el sistema
y el mundo de la vida se han diferenciado entre si de tal manera que uno puede buscar
tratar de funcionar sin el otro. Esta separacion puede llegar a darse cuando el sistema
busca que se obre a través de consensos o busca realizar un tipo de coordinacién entre los
participantes. Sin embargo, la accion comunicativa que se genera no esta determinada por
el mundo de la vida, sino que obedece a la complejizacién y a las instancias que se
encuentran inmersas en el sistema como tal. Desde la perspectiva del sistema, que
previamente ha sido complejizado por el mundo de la vida y sus interacciones sociales,
se busca funcionar autobnomamente, lo cual es un error, dado que el sistema por mas
complejo que sea, no puede funcionar por si mismo y autoreproducirse de manera
autonoma dado que esto se logra por el conjunto de relaciones sociales racionalmente

interdependientes.
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Existe un punto en el que se juntan las formas de integracion social y las coacciones
sistémicas de la reproduccion material, y estas son: las formas de integracion social, en
las cuales lo que ocurre es un encuentro de los sujetos con sus pretensiones de validez en
el mundo de la vida. La integracién social no debe ser idealizada como una sociedad en
la que todos viven en armonia y sin conflicto alguno, sino todo lo contrario, es decir, la
integracion social se encuentra cargada de conflictos y discrepancias. Lo que caracteriza
a las sociedades modernas es que la complejizacion que han alcanzado no logra abarcar
toda la gran cantidad de contiendas que pueden existir, por tal motivo el sistema se ve
sobrepasado. Sin embargo, cuando estas problematicas se trasladan al mundo de la vida,
lo que ocurre es que cada sujeto se convierte en duefio de las pretensiones de validez y se
encuentra en libertad de exponerla. Esto no solo configura el mundo de la vida, sino que
hace que el sistema se complejice cada vez mas, pues de otra forma el mismo se veria
ampliamente rebasado por el mundo de la vida, por lo tanto el sistema depende de las

acciones que se den al interior del mundo de la vida.

1.4. El pensamiento religioso en Habermas

En este punto es necesario especificar que las reflexiones que realiza Habermas en torno
al fendmeno religioso lo hace teniendo como principal base de andlisis social las
problematicas que ocurren en Europa en torno a la inclusion de los pueblos inmigrantes
en el mundo de la vida europeo. En las tltimas décadas Europa ha recibido una importante
inmigracion proveniente principalmente de Africa, Medio Oriente y América Latina, lo
que ha generado el arribo de mundos de la vida, asi como creencias y practicas religiosas,
diferentes a una sociedad que se creia secular. El arribo de nuevas expresiones ha
cambiado la cotidianidad en la sociedad tornandose en un debate publico por la magnitud
del impacto que ha tenido, sobre todos en sociedades como la Alemana, Noruega o
Danesa, que son los casos que utiliza Habermas para ejemplificar. Se usara el
razonamiento que Habermas realiza para tratar de hacer aproximaciones al caso que se
plantea estudiar con las iglesias de la ciudad de Quito, teniendo en cuenta el guardar las

distancias del caso entre los tipos de sociedades analizadas.

La religion es un tema que esta presente en todas las culturas hasta ahora conocidas.
Habermas menciona que “cuando en la actualidad hablamos de «religion» como
socidlogos o antropdlogos utilizamos un concepto inclusivo que se extiende a todas las

practicas y representaciones posibles de la fe, siempre y cuando se manifieste en ellas un
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trato extracotidiano con los poderes de la salvacion y de la condenacion” (Habermas,
Mundo de la vida, politica y religion, 2015, pag. 71) Donde lo relevante para la sociologia
es como la religion, a traves de la doble formula de salvacion o condenacion, esta presente
en el entorno social donde se desarrollan los individuos y en las préacticas cotidianas del

mundo de la vida.

La dupla, un tanto arcaica para Habermas, de la unidad mito y rito se ha mantenido a lo
largo de la historia de todas las religiones, la cual se ha ido transformando con el pasar
del tiempo. En la actualidad la misma dupla se mantiene vigente haciéndolas compatibles
con un mayor nivel de reflexion. “Los relatos miticos y las practicas rituales van de la
mano, a pesar de que en el tiempo histdrico ya no aparecen juntos en todos los casos. Para
nosotros, los relatos miticos nos suministran, reiteradamente la clave de la comprension
de los ritos” (Habermas, Mundo de la vida, politica y religiéon, 2015, pag. 73). Las
religiones, de acuerdo al autor, a través de sus practicas rituales otorgan un sentido de
proteccion frente a los peligros, y a la vez, buscan otorgar una superacion a la crisis de la
experiencia existencial de la muerte.
En el medio del lenguaje plenamente formado, los relatos miticos albergan algo de sentido
gue los ritos ya expresan de una manera performativa en las propias formas iconica de
representacion de la musica, de la danza, de la pantomima y de la pintura corporal, es
decir, en gestos e imagenes perceptibles. Especifican entonces el sentido, originalmente
quizés autarquico, de la conducta ritual -la proscripcion de la desgracia y la conjuracion
de la prosperidad- tanto en relacion a la superacion de situaciones criticas (ya sean
catastrofes naturales, hambrunas, epidemias o ataques enemigos) como también en
relacion a la garantia de funciones vitales (la lluvia deseada, una cosecha suficiente, el

restablecimiento de la salud, etc.) (Habermas, Mundo de la vida, politica y religion, 2015,
pags. 73-74)

Habermas se plantea si los ritos y los mitos son parte fundamental de las sociedades y de

gué manera han contribuido en el desarrollo cultural y social.

En su analisis de los mitos, Levi-Strauss destaca con razon la curiosidad intelectual como
motivo para la sistematizacion conceptual del conocimiento adquirido simboélicamente.
Pero aquellos que se cuentan mutuamente sus mitos y los escenifican en coman, verifica
asi, al mismo tiempo, su identidad colectiva. El colectivo se mira a si mismo en su imagen
del mundo, y lo hace mirandose al mismo tiempo en las estructuras de su convivencia
social y como componente integral del entorno natural. Se hace comprensible porque los
relatos miticos reflejan la propia cultura en la imagen de la naturaleza al ir desde la
referencia reflexiva al yo del colectivo narrador (Habermas, Mundo de la vida, politica 'y
religion, 2015, pags. 74-75).

Los mitos y los ritos han configurado la identidad colectiva en las culturas arcaicas,
basicamente porque al expresar la creencia en determinada divinidad por medio de los

rituales, estaban configurando su identidad colectiva y la vision que tienen del mundo en
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relacion a la creencia en la deidad. En la actualidad esta simbolizacion del mundo ha
cambiado, fundamentalmente por la racionalizacién y complejizacion de la ritualidad y
liturgia religiosa, sin embargo, el rito se mantiene presente y continGa configurando la
vision que tiene determinado grupo religiosos del entorno social en el que se encuentra
asentado. “En la evolucion de la especie humana, el origen del lenguaje marca una cesura.
Y como, entretanto, ha cobrado una sorprendente actualidad la antigua concepcién del
origen del lenguaje gramatical a partir de la comunicacion por gestos, se impone una
relacion entre esta temprana forma de la comunicacion cotidiana y de la extracotidiana en
el trato con los poderes de la salvacién y la condenacion del lenguaje especializado del
rito” (Habermas, Mundo de la vida, politica y religion, 2015, pag. 78). En este punto
Habermas entiende el rito como una variante de la comunicacion gestual, a través del

cual, quien lo realiza a la vez que adora a su divinidad crea toda una serie de simbolismos.

Por otro lado, el autor menciona que “los mitos -Sin que importe si descifran meramente
el sentido de los ritos o si se han originado con absoluta independencia de ellos- cumplen
principalmente la funcion cognitiva de la interpretacion del mundo” (Habermas, Mundo
de la vida, politica y religion, 2015, pag. 84). Es a través del mito que se llaga a conocer
la interpretacion que determinado pueblo o cultura tiene del mundo en el que habita, por
lo tanto los mitos, de acuerdo al autor, se tornan en performativos de la realidad a la vez

que configuran las relaciones entre semejantes y con la naturaleza.

Habermas piensa que a partir de la segunda guerra mundial ha habido sociedades como
Canada, Australia o Nueva Zelanda que han dejado sus vinculaciones religiosas y se han
convertido en sociedades seculares. Sin embargo, “las transformaciones globales y los
conflictos extremadamente visibles que se inflaman en la actualidad con las cuestiones
religiosas despiertan dudas sobre la supuesta pérdida de relevancia de la religion. La tesis,
largo tiempo indiscutible, de que existe una estrecha relacion entre la modernizacion de
la sociedad y la secularizacion de la poblacion encuentra cada vez menos partidarios entre
los sociologos” (Habermas, Mundo de la vida, politica y religion, 2015, pdg. 264). En la
sociedad contemporanea, inclusive entre las sociedades racionalmente mas desarrolladas,
la religion esté recobrando fuerza, sobre todo en sociedades europeas que han recibido
una cantidad considerable de inmigrantes provenientes de Africa 0 América Latina. La
revitalizacion que esta teniendo las diferentes religiones en Europa, de acuerdo al autor,

ha llevado a que diferentes corrientes hablen del fin de la secularizacion.
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La vitalidad del fendmeno religioso a escala mundial es analizado por Habermas desde
tres puntos: primero, las grandes religiones del mundo han colocado un énfasis
fundamental en la propagacion misionera, las cuales son en su mayoria grupos ortodoxos
y conservadores donde el éxito de estas misiones depende de la capacidad que tenga el
grupo religiosos para adaptarse a las circunstancias concretas del pais en el que pretende
asentarse. Para el autor, el catolicismo romano y su expresion multicultural es la que
mejor se adapta a las tendencias globalizadoras, mientras que el protestantismo nacional
resulta el gran perdedor. “El desarrollo mas dinamico se produce en las redes
descentralizadas de islam (sobre todo en el Africa subsahariana) y de los evangélicos
(sobre todo de Latinoamérica). Se caracteriza por una religiosidad extatica, encendida por
personajes carismaticos a titulo individual” (Habermas, Mundo de la vida, politica y
religion, 2015, pag. 265).

Segundo, Habermas menciona que los movimientos religiosos que crecen a una mayor
velocidad son el pentecostalismo y los musulmanes radicales, ambas religiones son
catalogadas por poseer un corte o linea fundamentalista. “Combaten contra el mundo
moderno o en todo caso se retiran de €l. En su culto se juntan al espiritualismo y una
esperanza de la cercania del apocalipsis con rigidas concepciones morales y una creencia
literal en la Biblia” (Habermas, Mundo de la vida, politica y religion, 2015, pag. 266).
Por otro lado, esta el caso de Asia. Sobre todo en Japdn y China, donde han surgido una
serie de sectas que mezclan elementos del budismo, con rasgos caracteristicos de la
cultura popular de los mencionados paises, también poseen una linea fundamentalista, y

de acuerdo al autor, sus feligreses alcanzan una cifra de ochenta millones.

Tercero, esta dado por la instrumentalizacion politica de la creencia religiosa y el
potencial de poder que alberga. Habermas menciona que el régimen de los mulas en Iran
y el terrorismo islamico son los ejemplos méas espectaculares de un reconocimiento
politico del potencial religioso. “Con frecuencia, la codificacion religiosa es la primera
en atizar la brasa de conflictos que poseen otro origen profano” (Habermas, Mundo de la
vida, politica y religion, 2015, pag. 266). Siendo esto aplicable a todas las intervenciones
religiosas que se han dado en aspectos politicos, como la movilizacion de derechos

religiosos en los Estados Unidos de América antes y durante la invasion de Irag.

Habermas plantea que las sociedades modernas (europeas) estan atravesando un proceso
postsecular y lo muestra como un cambio de conciencia que se dan por tres fenomenos:
primero, por la percepcién dada a través los medios de comunicacion, quienes en su afan
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de informar han puesto en primer plano el tema religioso de los movimientos
fundamentalistas y el terrorismo. Este hecho ha llevado a pensar que el secularismo y la
modernidad no se encuentran asentadas y por lo tanto no es garantia de seguridad.
Segundo, lareligion ha ido adquiriendo importancia en esferas publicas nacionales, donde
las comunidades religiosas adoptan un rol de interpretacion de la vida politica sobre temas
controversiales y a la vez disputan el derecho a expresar su particular creencia religiosa.
Tercero, se da por un cambio en la conciencia de las poblaciones. “Europa tuvo que
aprender desde el siglo X V1 a tratar con fracturas confesionales dentro de la propia cultura
y de la propia sociedad. Como consecuencia de la inmigracion, las disonancias estridentes
entre las diferentes religiones son vinculadas al desafio de un pluralismo de las formas
de vida, que es algo tipico de las sociedades inmigrantes y que va més all& del desafio de
un pluralismo de las corrientes de fe” (Habermas, Mundo de la vida, politica y religion,
2015, pag. 268). Este tema es vigente en Europa y el desafio es la integracion de las

diversas creencias en el desarrollo social.

Habermas plantea un principio de tolerancia a la libertad religiosa, pues todos los
integrantes de una sociedad tienen derecho a tener sus particulares creencias. Sin
embargo, no deben olvidar que como ciudadanos se pertenecen a un todo, es decir a un

Estado Constitucional.

Este Estado Constitucional puede garantizar a los ciudadanos la misma libertad religiosa
Gnicamente a condicidn de que no se atrincheren por mas tiempo en los mundos de la vida
integrales de sus comunidades religiosas y se aislen unos contra otros. Las subculturas
tienen que liberar a sus miembros individuales de la férrea vinculacién, para que estos
puedan reconocerse en la sociedad civil unos a otros como ciudadanos, es decir, como
portadores y miembros del mismo Estado politico (Habermas, Mundo de la vida, politica
y religion, 2015, pag. 270).

El principio de tolerancia que plantea el autor no es solamente en cuanto a legislacion o
derecho, es decir, no solo debe estar plasmado en la institucionalidad y la legalidad, sino
que debe practicarse y reconocerse en la vida cotidiana.
Este reconocimiento no debe confundirse con aprecio de la cultura y el tipo de vida
foraneos, ni con las convicciones y practicas rechazadas. Solo necesitamos practicar la
tolerancia frente a ideologias que consideramos falsas, y frente a hébitos vitales que no
nos gustan. La base del reconocimiento no es el aprecio de estas cualidades o de aquellos
logros, sino la conciencia de pertenecer a una sociedad inclusiva de ciudadanos con los

mismos derechos, en la que uno rinde cuentas al otro por sus declaraciones y sus acciones
politicas (Habermas, Mundo de la vida, politica y religion, 2015, pag. 271).

Con lo planteado se busca crear una conciencia entre las diferentes creencias que puedan

existir al interior de una misma sociedad, teniendo en cuenta que lo que se pone en riesgo
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al no ser tolerantes frente a la diversidad religiosa y de pensamiento es el propio mundo

de la vida.

La complementariedad entre todos los que conforman el mundo de la vida es determinante
para configurar un entorno social en el que todos se puedan desarrollar como individuos
y ciudadanos articulados a un mismo Estado Constitucional. Habermas menciona que la
sociedad se construye entre todos quienes en ella habitan, seculares y religiosos, donde el
proceso complementario implica un aprendizaje mutuo para cada uno de los sectores
involucrados. Donde las normas que tengan que ser establecidas por la via juridica puedan
ser justificadas publicamente y formularse en un lenguaje cotidiano de tal forma que
pueda ser entendida por todos los ciudadanos.
Los ciudadanos seculares que se toparian con sus conciudadanos con la reserva de que
estos, a causa de su mentalidad religiosa, no pueden ser tomados en serio como coetaneos
modernos, recaerian en un mero modus vivendi y abandonarian, por consiguiente, la base
de reconocimiento de la ciudadania en su conjunto. No deben excluir a fortiori el
descubrir contenidos semanticos también en las declaraciones religiosas, quizas incluso
intuiciones propias silenciadas que pueden traducirse y emplearse en una argumentacién
publica. Asi pues, para que todo funcione bien, las dos partes tienen que comprometerse,
cada una desde su perspectiva, a una interpretacion de la relacion entre ciencia y creencia

gue les haga posible una vida comun, auto reflexivamente ilustrada. (Habermas, Mundo
de la vida, politica y religion, 2015, pag. 278)

Habermas plantea que todos quienes conforman la sociedad pueden aportar en una mejor
constriccion de la misma, inclusive aquellas expresiones linguisticas que pareciera que
no tienen nada que decir. Todos deben aportar y ser escuchados en la medida que cada
uno de ellos contribuye al desarrollo y reproduccion del mundo de la vida. Lo importante
para el autor es que todos deben participar en la construccién social. Los secularizados
no deben considerar su racionamiento como superior y los religiosos no deben buscar
apartarse y encontrar refugio inicamente al interior de sus comunidades.
Pienso en el concepto de libertad subjetiva y en la exigencia de igual respeto para todos
y cada uno, incluso y precisamente para aquel que por su particularidad y su diferencia
nos resulta mas ajeno. Pienso en el concepto de autonomia, de una autovinculacién de la
voluntad en virtud de una inteleccién moral que depende de relaciones de reconocimiento
reciproco. Pienso en el concepto de un sujeto socializado que se individualiza a lo largo
de su vida y que como individuo insustituible es al mismo tiempo miembro de una
comunidad, es decir, sélo puede llevar una auténtica vida propia en convivencia solidaria
con los otros. Pienso en el concepto de la liberacion, tanto en el sentido de emancipacion
de condiciones humillantes como en el sentido de proyecto utdpico de una forma de vida

lograda. (Habermas, Israel o Atenas o ¢a quien pertence la razon anamnética? Sobre la
unidad en la diversidad multicultural, 1994, pag. 110)

El autor parte de la idea que las sociedades multiculturales necesitan, aln mas que otras,

tener un mayor grado de solidaridad entre quienes en ella habitan. No se debe instar a
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nadie a dejar de lado sus creencias particulares, lo que se debe hacer es recordarles que
se pertenecen a un todo, el cual es la sociedad en la que han nacido o se han desarrollado
como individuos. Se debe tener en cuenta que Habermas concibe a la sociedad como la
confluencia de todas aquellas formas linguisticas que reclaman para si la posibilidad de
entablar un dialogo argumentado, es decir, en el que para hacer sociedad deben confluir
todos quienes en ella habitan, independientemente de sus creencias 0 mundos de la vida
particulares, pues solo con la confluencia de todos los actores se podrd superar las
diferencias y entablar un dialogo racionalmente argumentado. Sin embargo, lo que el
autor no pretende dialogar son los avances que ha logrado la sociedad europea, sobre todo
en temas de derechos humanos, mencionando que solo el mantenimiento y
fortalecimiento de los mismos permitira asegurar un verdadero pluralismo en una
sociedad multicultural.
Los derechos fundamentales y los principios del Estado de derecho constituyen, en las
sociedades multiculturales, los puntos de cristalizacion para una cultura politica que
incluya a todos los ciudadanos; esta cultura politica es, a su vez, el fundamento para una
coexistencia igualitaria de diferentes grupos y subculturas, cada uno de ellos con un
origen y una identidad propios. El desacoplamiento de estos dos niveles de integracion
es el presupuesto para que la cultura mayoritaria no ejerza por mas tiempo el poder de
definir la cultura politica comdn, sino que mas bien se someta a ella y se abra a un
intercambio, libre de coacciones, con las culturas minoritarias. (Habermas, Israel o

Atenas o0 ¢a quien pertence la razon anamnética? Sobre la unidad en la diversidad
multicultural, 1994, pag. 114)

El autor busca dejar en claro que la cultura politica, entendida como la participacién de
todos los sectores que se veria afectados o involucrados, es la que permitira la
construccion de sociedades plurales en las cuales la fuerza de las mayorias, en
pensamiento o creencias, no se imponga sobre las minorias. Lo que se pretende es que los
grupos minoritarios sean considerados de forma igualitaria, libre de coacciones que
limiten el desarrollo de sus ideas. Habermas es partidario de lo mencionado, siempre y
cuando todos los individuos estén dispuestos a participar en la construccion de la sociedad
en la que habitan, buscandose crear una sociedad realmente plural sin exclusiones o
autoexclusiones de ninguna de las partes, donde todos los involucrados conciban que se

pertenecen al mismo universo de discurso y en busqueda de una verdad ético-existencial.
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CAPITULO II

Historia, creencias y practicas de las iglesias evangélicas de Quito

En el presente capitulo se intentara plantear, en lineas generales, las practicas y creencias
contemporaneas que posee la iglesia evangélica, teniendo en cuenta que para el presente
estudio se tomaron tres iglesias como referencia. Se comenzara esbozando una pequefia
historia de este movimiento religioso, con lo cual se buscara presentar un panorama claro
y general del movimiento evangélico en el Ecuador. No se buscara realizar una historia
exhaustiva y detallada de los cambios que ha sufrido la iglesia evangélica en el pais sino
que se buscaran lineamientos comunes. Se buscara conocer la importancia que
determinan estas congregaciones en la vida espiritual que debe llevar cada uno de los

creyentes.

2.1. Breve historia de las iglesias evangélicas en Quito

El congreso de Lausana, realizado en la ciudad con el mismo nombre en Suiza por el afio
de 1974, es considerado uno de los méas importantes para las misiones evangélicas
protestantes, sobre todo, porque a partir de ahi se definirian nuevas estrategias
evangelizadoras a diferentes regiones del mundo, siendo una de las mas importantes
América Latina. A la vez, se trataria de dar solucion a las principales problematicas
surgidas fruto de las misiones de finales del siglo XIX y la primera mitad del siglo XX.
“Cuando voy a predicar el evangelio, afirm6 Billy Graham, arrepentido de su pasado, voy
como embajador del Reino de Dios, no de los Estados Unidos. Esto podria parecer una
concesién nada extraordinaria. Pero sugeria, que el evangelio tendria que ser
desoccidentalizado (Stoll, 1990, pag. 95)”. Estas palabras, aparentemente sencillas, estan
dando respuesta a una problematica generalizada, la cual era fruto de inconformidades en
ciertos sectores evangélicos debido a la masiva llegada de misioneros norteamericanos a
Latinoamérica®. Entre las principales problematicas detectadas, se menciona que los
misioneros llegados a la region lo habian hecho con convicciones piadosas, pero con una
mentalidad occidental, la cual trascendia los parametros y cddigos de su cultura hacia el

proceso evangelizador. En otras palabras, para el congreso de Lausana se habia detectado

S Esto no quiere decir que los misioneros evangélicos norteamericanos hayan llegado Unicamente a América
Latina, pues esa afirmacion seria carente de verdad; se conoce la presencia de religiosos evangélicos en
otras regiones del mundo, sobre todo en Asia, sin embargo, a partir de la segunda mitad del siglo XX el
principal destino para las agencias misionales evangélicas era Latinoamérica.
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que con los misioneros que llegaron a América latina en la primera mitad del siglo XX,
en su mayoria norteamericanos, no solamente llegaron las iglesias y denominaciones
evanggélicas, sino que con ellos se instaurd con mucha fuerza una suerte de reproduccion
de la cultura norteamericana al interior de las iglesias evangélicas latinoamericanas,
debido principalmente a la implantacion de una liturgia anglosajona, donde el hecho de
convertirse o0 aceptar la nueva confesion religiosa, implicaba dejar de lado ciertas

caracteristicas culturales propias de cada region.

La finalidad de las misiones evangélicas era convertir a pueblos que profesaban otra
religion, y América Latina, al ser mayoritariamente Cat6lico Romana era el destino
perfecto para promulgar el protestantismo evangélico que comenzo a llegar al Ecuador a
finales del siglo XIX. El hecho latente en este periodo esta marcado por un proceso de
aculturacion® norteamericana hacia las poblaciones convertidas a la religiosidad
evangélica, donde la conversidn tenia de forma implicita la aceptacion de la cultura traida
por los misioneros, basicamente porque la liturgia desarrollada por éstos correspondia a
patrones culturales propios de Norteamérica, lo cual incluia, entre otros aspectos, las
formas de adoracion a la divinidad cristiana.
Las primeras misiones que se establecieron en el Ecuador, la Unidn Misionera Evangélica
(Gospel Missionary Union) y la Alianza Cristiana y Misionera (Christian and Missionary
Alliance), eran producto del énfasis del fundamentalismo en la evangelizacién, y
participaban del concepto individualista de las Iglesias y de la vida cristiana. Con todo,
es necesario advertir que a diferencia del modernismo o liberalismo teoldgico, estas
misiones no compartian el optimismo general del protestantismo norteamericano respecto
a los Estados Unidos, aunque, como veremos posteriormente el individualismo implicito

en su mensaje y su supuesto apoliticismo les llevan a promover muchos de los valores de
la sociedad norteamericana. (Padilla, 1989, pag. 184)

Como evidencia de la conversion a las diferentes religiosidades evangélicas, las
comunidades latinoamericanas que aceptaban la nueva confesion de fe tenia que dejar de
lado ciertos patrones rituales y culturales propios de cada poblado, principalmente porque
dichos rituales eran considerados por los misioneros norteamericanos, que llegaron en la
primera mitad de sigo XX, opuestos a la religiosidad evangélica o simplemente
anticristianos. El hecho trascendente en este punto es que no se tuvo en cuenta la
significancia que tenia dichas ritualidades en la cohesion social y cultural de las

poblaciones evangelizadas, dicho de otra forma, no se prestd mayor atencién a los modos

® Se entiende por aculturacién el proceso mediante el cual, una poblacién adopta de forma voluntaria,
practicas y costumbres de un pueblo extranjero, principalmente por el hecho de considerar a dicha cultura
superior 0 mas avanzada. El término corresponde al anglicismo acculturation.
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de vida’ locales, los cuales tienen que ver con la realizacion social de los individuos, es
decir, con las diferentes formas de reproducir de la vida material; el ocio, la reproduccion,
la sexualidad, las formas de convivencia, el divertimento, el conocimiento, libertad de
expresion, de asociacion, etc. por lo tanto, podemos decir que los modos de vida estan
ligados basicamente a las formas culturales, religiosas, sociales e intelectuales de un
pueblo, y dichos modos fueron alterados o cambiados por la nueva valoracion ética y
moral traida por los misioneros, la cual fue ensefiada en los diferentes procesos de

evangelizacion.

Las iglesias evangélicas®, al igual que la variada oferta religiosa que se conoce en la
actualidad en el Ecuador, y especificamente en la ciudad de Quito, pudieron comenzar a
Ilegar al pais Unicamente a partir de la llegada al poder del gobierno liberal, quienes entre
sus principales promulgaciones, todas de corte liberal obviamente, se encontraba la
libertad de culto, de asociacion y de conciencia, asi como la separacién definitiva entre la
Iglesia Catélica y el Estado nacional, poniendo de esa manera fin al concordato® garciano
firmado el 1 de mayo de 1862. Solo a partir del hecho mencionado, se logra registrar y
conocer por primera vez en el Ecuador un tipo de religiosidad diferente a la catélico-
romana, la cual habia imperado en el pais durante los 300 afios que corresponden al
periodo colonial y cerca de 100 afios correspondientes al periodo republicano. Solamente
luego de los periodos mencionados se permite la llegada al Ecuador de diferentes
confesiones religiosas, entre ellas se encuentran las iglesias protestantes tradicionales y
las de corte evangélico con énfasis en las misiones.
Ecuador: El territorio habia sido recorrido a principios de siglo (X1X) por algunos
repartidores de Biblias protestantes. Sin embargo, la llegada sistematica de sus misioneros
se hace solamente al amparo de las libertades concebidas al protestantismo por la
constitucion de 1892, promulgada por el presidente Eloy Alfaro. La Gospel Missionary
Union se instal6 en el pais en 1896. Con el alborear del nuevo siglo llegaron los
metodistas episcopalianos; en 1904 los adventistas y en 1922 la Christian and Missionary

Alliance... En 1912 no habia mas que 12 sociedades misioneras empleadas en su suelo.
En cambio con la fundacion de la estacién radiofénica de Quito, La Voz de los Andes

" No es tarea del presente trabajo, realizar una valoracion ética o moral de las costumbres de cada pueblo,
lo que se pretende mostrar es que; aceptar la nueva religiosidad implicaba un cambio en los modos de vida
de cada poblacion.

8 Por Iglesia evangélica se debe entender aquellas iglesias que tienen un énfasis especial en la
evangelizacion y las misiones. No se debe confundir con las iglesias protestantes tradicionales como
luteranas o anglicanas.

® Este documento, firmado en Roma, otorgaba a la iglesia Catdlica injerencia en asuntos del Estado
ecuatoriano, especialmente en el area educativa, teniendo en cuenta la importancia del &rea mencionada en
el desarrollo de una sociedad; a la vez, dicho documento otorgaba al presidente la facultad de proponer el
nombramiento de obispos y arzobispos. El concordato fue roto el 27 de junio de 1877 luego de la llegada
al poder de Ignacio de Veintimilla.
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[1930], el ritmo de los recién llegados se acelera. Muchos de ellos vienen a reforzar el
personal de la radiodifusora. Otros se internan por aldeas y caserios instalandose
principalmente en regiones donde no se deja sentir tanto la accion sacerdotal. Después de
la segunda guerra mundial, hacen acto de presencia numerosas sectas pentecostales y
escatolégicas (Damboriena, 1963, pag. 90)

Las organizaciones religiosas mencionadas en el parrafo anterior realizaron una tarea
misional en territorio ecuatoriano durante toda la primera mitad del siglo XX, en este
periodo de tiempo trabajaron en sectores alejados a las grandes ciudades, asi como en los
principales centros poblados del pais. “En Ecuador, los misioneros no eran propiamente
protestantes (histdrico-clasicos), sino mayoritariamente evangélicos (linea evangelical).
No tenian intencion de integrarse al tejido social sino que solo eran visitantes pasajeros
con las mision de evangelizar” (Guaman, 2011, pag. 27). El objetivo que tenian estas
misiones era plantar nuevas congregaciones religiosas, las cuales estuvieron a cargo de
los misioneros norteamericanos temporalmente y hasta que los futuros pastores
ecuatorianos terminen sus procesos educativos en los seminarios fundados por las mismas
organizaciones. La intencién que tenian estas primeras iglesias era que los nativos
pudieran hacerse cargo de las nuevas congregaciones fundadas. Sin embargo, cuando los
misioneros de éstas iglesias comenzaron a dejar el pais, asumiendo que la comunidad
local debia hacerse cargo de las congregaciones, y una vez que los pastores habian
terminado los procesos educativos religiosos, estas iglesias se sumieron en pugnas de
poder y problemas econémicos, experimentando una suerte de vacio de poder, el cual se
agravo por la escases de recursos econdmicos hacia las iglesias nacionales, las cuales
recibian importantes sumas monetarias del extranjero cuando los misioneros trabajaban
en el pais. Sin embargo, una vez que los misioneros norteamericanos salieron de las
iglesias locales los recursos dejaron de llegar, hecho que agravo la crisis de las primeras

iglesias evangélicas asentadas en el Ecuador.

A partir de la segunda mitad del siglo XX se comienza a registrar la llegada de nuevas
organizaciones religiosas al territorio ecuatoriano, las nuevas iglesias que arribaron al
pais llegaron de igual forma a través de misioneros norteamericanos, pero éstas iglesias,
asi como la religiosidad, y sobre todo su liturgia, era diferente a la que trajeron los
primeros misioneros evangélicos que llegaron medio siglo antes, nos referimos
principalmente a la fuerte ola evangelizadora de las iglesias de linea carismética y
pentecostal de corte fundamentalista. La concepcion fundamentalista, basada en el dogma
fijado en 1895, privilegia el proselitismo religioso, promueve conceptos legalistas de

moralidad personal y rechaza a toda “influencia cientifica, escéptica y secular” que
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menoscaben la fe” (Guaman, 2011, pag. 54). Las iglesias con las caracteristicas que se
acaban de detallar comenzarian a hacer sentir su presencia rapidamente y cobraria fuerza

con el pasar de los afios.

Las iglesias pentecostales tuvieron una rapida expansion principalmente en los sectores
suburbanos, gracias a un fuerte mensaje anticatdlico y anticlerical. “Con muy raras
excepciones, desde tiempos inmemoriales, los sacerdotes han sido los méas determinados
opresores de la humanidad, especialmente de las clases desamparadas. En el pasado ellos
no hicieron nada por abolir la pobreza y mejorar las condiciones sociales de las masas; en
el presente es una historia similar”® (Knopf, 1967, pag. 115)”. Este mensaje calaba
fuertemente en los barrios suburbanos de las principales ciudades, fue en estos sectores
empobrecidos donde los grupos carismaticos y pentecostales enfocaron la tarea
evangelizadora a partir de la segunda mitad del siglo XX, creando de esa forma una
conciencia de rechazo hacia la iglesia catlica, de esa manera, las iglesias carismaticas y

pentecostales podian ganar adeptos con mayor facilidad.

Se debe considerar que en Ecuador y en Quito especificamente, las iglesias evangélicas
pentecostales no tenian que convencer a la poblacién para adorar a otro Dios, pues tanto
las iglesias evangélicas como las catdlicas adoran a la misma divinidad. Lo que buscaban
hacer, era atraer a las personas hacia una nueva ritualidad cultual para adorar al mismo
Dios, centrando su atencion en la idea de llevar una vida de santidad. “La via de salvacion
en tres etapas plantea que el Espiritu sélo puede llegar a un alma purificada y asi ésta es
vista como santificada a la perfeccion.. ., la santificacion no concluye con el bautismo del
Espiritu Santo, pues debe recorrer toda la vida y por tanto se requiere de una disciplina
santificadora de los creyentes” (Guaman, 2011, pdg. 74). La nueva religiosidad que
pregonaban las iglesias evangélicas carismaticas y pentecostales promovia una relacion
intima con la divinidad por medio de una vida santa, la cual se conseguia por medio de

mucha oracion y el ayuno principalmente.

Se debe puntualizar que la religiosidad evangélica y la pentecostal tampoco se enfocaba

en solucionar las problematicas sociales de los empobrecidos sectores suburbanos*?, pues

10 Traduccién propia.

11 Se debe recordar que para la segunda mitad del siglo XX América Latina posefa indices alarmantes de
subdesarrollo, fruto de la gran expansioén demogréafica, las migraciones masivas del campo a las ciudades y
la poca inversion estatal en sectores estratégicos como salud, educacidn e infraestructura. En este contexto
se instauran en la region los mencionados grupos religiosos teniendo gran acogida en las poblaciones
vulnerables de los diferentes paises latinoamericanos.
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estos grupos, pregonaban la idea de una mejor vida en el mas alla, es decir, después de la
muerte, enfatizando que la verdadera felicidad no se puede alcanzar en este mundo
pecaminoso, sino que la dicha plena se encuentra Unicamente en la salvacion del alma,
por lo tanto, lo que debe preocupar a la humanidad no es la vida en este mundo, sino la
vida que se tendra luego de la muerte, ya que solo ahi se podra gozar de las bondades del
paraiso, el cielo, que Dios ha preparado para aquellos que obedecen sus mandatos. El
pentecostalismo, asi como las iglesias evangélicas en general, centran su atencién en una
esperanza futura. Sin embargo, se debe mencionar que las iglesias pentecostales, van a
corresponder a un segundo periodo de evangelizacion en América Latina, de la cual,
Ecuador y la ciudad de Quito, formaron parte.
La segunda ola de evangelismo fue la fundamentalista. Consistia en misiones de fe y
denominaciones conservadoras que llegaron con la creencia de que las agencias histéricas
no estaban a la altura de la Gran Comision. Después de la segunda Guerra Mundial, estos
grupos -como la Mision Centroamericana, la Alianza Cristiana y Misionera, la Union
Misionera Evangélica, y la Misidn Latinoamericana- reemplazaron a las denominaciones
histéricas como la columna vertebral de las misiones protestantes. Pero éstas tendian a
ser demasiado rigidas para los latinoamericanos. Por ejemplo, se oponian a las formas
emocionales de cultos y no permitian facilmente que los conversos se encarguen de sus

propias iglesias. Como resultado, incluso estos evangélicos fervientes lograron
relativamente poco.

Para los afios sesenta, las dos clases de protestantismo habian sido superadas por una
tercera, el pentecostalismo. Los dos tercios de protestantes latinoamericanos eran
pentecostales y dicha proporcidn estaba aumentando a tres cuartos para los afios ochenta.
Algunos de los cuerpos pentecostales mas exitosos eran misioneros en su origen -
incluyendo a las Asambleas de Dios (Springfield, Missouri), la Iglesia de Dios
(Cleveland, Tennessee), la Iglesia del Evangelio Cuadrangular (Los Angeles, California).
Pero la mayoria eran desprendimientos de iglesias misioneras lideradas por
latinoamericanos. El protestantismo se estaba convirtiendo en latinoamericano en dos
formas, sefialé Emilio Willems. La primera era organizacional, en la forma de revueltas
contra el control misionero. La segunda era litGrgica y en menor grado doctrinal, en un
cambio hacia las formas entusiastas de culto caracteristicas de los pentecostales, incluso
entre los evangeélicos que decian no serlo (Stoll, 1990, pags. 127-128).

El pentecostalismo comenz6 a ganar adeptos rapidamente, porque se adaptaba mejor a las
condiciones locales de las poblaciones donde se asentaba, superando de esa manera la
aculturacion dada con las primeras misiones evangélicas llegadas en la primera mitad del
siglo XX. El pentecostalismo incluia en su liturgia aspectos de la cultura latinoamericana,
sobre todo aquellos temas ligados con la magia y formas espirituales, asi como la sanidad

sobrenatural por medio de una intervencion divina.

En un primer momento el pentecostalismo comenzd a ganar adeptos en los amplios

sectores suburbanos conocidos como favelas, barriadas, suburbios o villas. La gran
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cantidad poblacional que habitaba los sectores mencionados, junto a la apremiante
necesidad econdmica que existia, hizo que el mensaje pentecostal de sanidad sobrenatural
y liberacion calara hondo, promoviendo de esa manera el crecimiento de dichas
congregaciones sobre todo en los afios sesenta.
La primera indicacion de que el protestantismo iba a experimentar un crecimiento
numérico en el Ecuador se dio en la ciudad de Guayaquil en el afio de 1962, durante el
gobierno de Julio Arosemena Monroy. En ese momento el puerto tenia alrededor de
500.000 habitantes y cerca de la mitad de la ciudad estaba construida en los pantanos de
los suburbios, donde no existia agua potable, canalizacion, ni otros servicios. EI hambre,
el desempleo, el hacinamiento, las enfermedades, la desnutricion, eran la experiencia
diaria del pueblo guayaquilefio. En esas circunstancias la pequefa iglesia [pentecostal]
del Evangelio Cuadrangular realizé “una cruzada de salvacion y sanidad divina”, en el
Estadio Ramon Unamuno, con el evangelista mexicano de las Asambleas de Dios,
Roberto Espinoza. Ninguna de las otras iglesias evangélicas de la ciudad quiso colaborar,

a tal punto que el organizador de la cruzada, Roberto Aguirre, estuvo a punto de
cancelarlo a ultimo momento por temor a fracasar.

El resultado fue completamente inesperado: la primera noche llegaron mas o menos 1.000
personas; el predicador or6 por la sanidad de varios enfermos presentes; los medios de
comunicacioén difundieron la noticia de lo que habia sucedido esa noche; la segunda noche
aparecieron 5.000 personas y en las noches sucesivas las audiencias crecieron hasta
alcanzar un promedio de 20.000 personas que llenaron el estadio todas las noches durante
seis semanas. La campafia culming el 16 de diciembre de ese afio con el bautismo masivo
de mas o menos 1.500 ante una audiencia de 30.000 personas que se agolparon para
presenciar el evento (Padilla, 1989, pags. 399-400).

Hay varios factores que influyeron en la expansién y posterior posicionamiento del
pentecostalismo como la principal fuerza evangélica del Ecuador, sin embargo, una de
las principales causas del crecimiento es explicable desde el mensaje esperanzador que
promulgaban; el cual, incluso en la actualidad, ha generado que dichas iglesias a través
de su liturgia y toda la expresion religiosa pentecostal, promuevan la confianza y entrega
absoluta de la existencia humana a la divinidad. Por lo tanto, quienes asisten a estas
iglesias se ven atraidos por la idea de un Dios que esta a cargo de todas las problematicas
humanas, sean econdmicas, fisicas o espirituales, donde no hay necesidad de preocuparse
por la cotidianidad, porque es Dios quien se encargara de todo y seguramente en medio

de todas las dificultades existe un plan divino sobrenatural.

Este tipo de mensaje calé profundamente en los empobrecidos sectores latinoamericanos
durante toda la segunda mitad del siglo XX, y lo continta haciendo en el siglo XXI,
permitiendo que las iglesias pentecostales se consolidaran a través del gran niamero de
feligreses que comenzaria a asistir con frecuencia a sus reuniones religiosas. Se debe
mencionar que las iglesias evangélicas tradicionales, desde aquellos afios comenzaron a
decaer en el nimero de feligreses “En el caso del protestantismo historico, éste ha
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derivado hacia el evangelismo, una construccién latinoamericana que implica la ruptura
con las iglesias madres -en su mayoria de Estados Unidos y en segundo lugar de Europa-
para construir expresiones nacionales, donde lo determinante ha sido la expansién del
pentecostalismo y el neopentecostalismo, que en muchos casos incluso ha carismatizado
a los historicos” (Campos, 1997). En posteriores afios y en la actualidad se puede
observar que las iglesias evangélicas tradicionales para lograr “sobrevivir” a la crisis
mencionada, tuvieron que adoptar modelos litdrgicos cada vez mas cercanos al
pentecostalismo, tanto asi, que en la actualidad existe una suerte de estandarizacion
liturgica en las iglesias evangélicas, donde el denominador comun esta marcado por una
liturgia carismatica y dependiendo de la congregacion religiosa se continta agregando
ciertas variantes, que en su momento fueron introducidas por el pentecostalismo. Se debe
mencionar que este tipo de iglesias buscan constantemente incrementar su feligresia y
para lograr ese cometido realizan una serie de actividades y eventos.
En poco tiempo, el culto a las tasas de crecimiento comenzé a inspirar peregrinajes hacia
los templos que crecian méas réapidamente en Ameérica Latina, aquellos llenos de
pentecostales. Peter Wagner!? afirmaba que las iglesias pentecostales crecian tan
rapidamente no por su inspiracion religiosa en el Espiritu Santo, sino por otras
caracteristicas que las iglesias no pentecostales podian imitar, como el liderazgo seglar y
la expectativa de que cada miembro evangelice. En este sentido, era verdad que las
iglesias pentecostales funcionaban mas efectivamente que las iglesias misioneras
[evangélicas tradicionales]. A pesar de imitar a las iglesias pentecostales, sin embargo,
los misioneros estaban conscientes de que todavia no lograban comunicarse con las masas
latinoamericanas. Esto era obvio cuando sus propios ned6fitos demostraban temer a los
espiritus del mal y regresaban a los curanderos tradicionales para los saneamientos.
Las iglesias pentecostales trataban directamente con las creencias en la magia, y con las

influyentes estructuras de brujeria y curacién de la sociedad latinoamericana, a través de
formas extéaticas de adoracion (Stoll, 1990, pag. 99).

El pentecostalismo es el movimiento religioso que en la actualidad ha cautivado y
conquistado un amplio sector de la poblacién mundial, precisamente porque ha logrado
articular las diferentes cosmovisiones y creencias locales, algo que no hizo las iglesias
evangélicas tradicionales. El pentecostalismo reconoce poderes sobrenaturales y
extraterrenales, liberacion de demonios y curaciones magicas y milagrosas por medio del
Espiritu Santo. “En América Latina la coexistencia de diferentes tradiciones religiosas
tiene otra perspectiva historica... los latinoamericanos no tenemos mayor problema en
aplicar a distintos aspectos de nuestra vida cotidiana y social mecanismos de interaccion,
practicas y tradiciones religiosas que en términos teoldgicos y origen historico son

contradictorios e incluso conflictivos” (Masferrer, 2009, pag. 40). Presumiblemente este

12 Famoso evangelista y misionero de corte pentecostal.
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punto es uno de los méas importantes para tratar de comprender por qué la amplia
aceptacion social que tienen iglesias evangélicas con liturgia pentecostal en la actualidad,
las cuales, han logrado articular en sus ceremonias regulares una suerte de sincretismo
religioso propio de América Latina, entendiendo que en la actualidad esta poblacion ya
no acuden al shaman, brujo, a la curandera o a un dios pagano, sino que han logrado
cristianizar todos estos rituales y creencias que viven en la conciencia popular, revistiendo
de un lenguaje cristiano y biblico todo su actuar. Sin embargo, y por las observaciones de
campo realizadas, se pudo evidenciar que se ha otorgado al pastor de la iglesia, por medio
del actuar del Espiritu Santo, los atributos y cualidades que en una época determinada
eran propios del curandero o anciano local. Por ejemplo, el hecho de orar por los
enfermos, esperando una intervencion sobrenatural de la divinidad sobre la dolencia
presentada es un acto que realiza constantemente el pastor de la iglesia local. Lo
importante en este punto no es la divinidad o poder sobrenatural que esta actuando o que
se piensa que esta interviniendo, sino que la creencia popular® en un actuar sobrenatural
divino se mantiene vigente, radicando ahi uno de las posibles explicaciones al crecimiento
de las iglesias evangélicas con liturgia pentecostal en la ciudad de Quito y por qué no

decirlo en el resto de América Latina.

El hecho de que las iglesias pentecostales hayan influenciado en précticamente todo el
mundo autodenominado cristiano, sean en un mayor o menor grado dependiendo de la
zona geografica donde se encuentren asentada, es un logro que se le debe reconocer,
aungue es un hecho social dificil de explicar por la cantidad de aristas que se desprenden
del mismo. Como se lo menciond, incluso las iglesias que no se autodenominan
pentecostales, han adoptado en su liturgia elementos que son netamente pentecostales,
como la alabanza y prédica carismatica, la curacion de enfermos y la liberacion de
demonios. “Un aspecto que complica atin mas los intentos de explicar las dimensiones de
las nuevas religiones es el surgimiento de los predicadores profesionales, que si bien
proceden de alguna denominacidn, se independizan de la misma y crean un servicio de
predicacion, requerido por distintas denominaciones” (Cox, 1995). Este hecho es
importante, porque en los Ultimos afios han surgido una serie de predicadores que tienen
la capacidad de movilizar a las masas a sus diferentes eventos, esto junto a todo el

espectaculo que se monta para la intervencion del gran predicador, con musica alegre,

13 De ninguna manera se debe asociar la expresion “creencia popular” de forma peyorativa o inferior al
conocimiento cientifico, lo que se debe entender por esta frase, en el presente trabajo, es un conjunto de
saberes propios e innatos a cada expresion cultural, dejando de lado valoraciones éticas o morales.
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dindmica, muy bien estructurada y ejecutada, ha llamado mucho la atenciéon de la
poblacion. En la actualidad existen iglesias que reproducen este tipo de liturgia las cuales

son llamadas neopentecostales.

Las iglesias neopentecostales no se encuentran ubicadas en los niveles mas bajos de la
sociedad, como fue en sus comienzos con las iglesias evangélicas y pentecostales, sino
que han logrado permear todos los estratos sociales, sin hacer distincion de nivel
econdmico, social, politico o cultural. Estas iglesias han mutado o se han adaptado a
nuevas situaciones sociales. El simple hecho de haber logrado permear en todas las
esferas sociales ha ocasionado que el pensamiento de una intervencion divina
permanente, ya no se encuentre solamente en los estratos sociales bajos, como ocurria en
los afios sesenta o setenta, generando que la forma de pensar mencionada se haya
naturalizado y sea considerada como una regla del acontecer social en todos los estratos
sociales
A la par de las caracteristicas arriba indicadas -clasificado por estudiosos del
protestantismo como pentecostalismo clésico- aparece el movimiento neopentecostal...
Algunos de sus postulados bésicos son: restauracion de la iglesia antes de la venida del
Sefior, el apostolado, la imposicién de manos, la sanidad divina, posteriormente el
exorcismo, guerra espiritual y evangelio de la prosperidad. El neopentecostalismo por su
origen apunta hacia la clase o capa social media alta... Igual que las demas iglesias
pentecostales enfatiza en la segunda venida de Cristo, hablar en lenguas, la curacién
divina; pero el neopentecostalismo se diferencia por desarrollar nuevos métodos de
evangelizacion (como los grupos celulares, encuentros espirituales), el uso de los medios
de comunicacion modernos... El neopentecostalismo ademas ha desarrollado muchos
productos nuevos con gran atraccién para los fieles, tal como las mega-iglesias, el

movimiento apostolico, la liberacion de demonios, la guerra espiritual, entre otros.
(Guamén, 2011, pags. 76-77)

Las tres iglesias que se han seleccionado en la presente investigacion, de acuerdo a la
tipologia hecha por Guaman, se encontrarian clasificadas como neopentecostales y es
sobre estas iglesias, el tipo de liturgia y creencia que manejan, sobre las cuales se va a

trabajar a continuacion.

2.2. Principales fundamentos biblico-teoldgicos de las iglesias
evangelicas

Las tres iglesias que se tomaron como muestra para la presente investigacion
fundamentan su creencia y proceder en la literalidad de la Biblia, la cual consideran que

fue escrita directamente por Dios. Todas ellas parten de la idea, siempre presente, de una

pronta e inminente venida de Jesucristo por su iglesia, es decir, por todos aquellos que
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han confesado publicamente que Jesus es su salvador y el sefior de sus vidas. Este es el
tema central de la predicacion y liturgia de las congregaciones aqui estudiadas, siendo un
tema medular en la confesion de fe de dichas religiones. A continuacion describiremos
brevemente los principales postulados biblico-teologicos de estas iglesias, asi como sus

principales creencias.

Estas iglesias al tener una creencia basada en la literalidad de la biblia citan
constantemente el evangelio segun Mateo 4: 17 y Marcos 1:15 donde se lee que JesUs
comenz6 su ministerio en Galilea, predicando el evangelio del reino, y diciendo: “ya se
cumplio el plazo sefialado, y el reino de Dios esta cerca. Vuélvanse a Dios y acepten con
fe sus buenas noticias"'*. Este evangelio del reino era el centro del mensaje predicado
por Jesus, quien luego seria Ilamado el Cristo, y por lo tanto, la razén de su venida. La
idea del Reino de Dios lo concibe desde dos perspectivas. Primero, que Dios es un Rey y
reina sobre toda la tierra habitada y las naciones que de alguna manera hacen su voluntad.
Segundo, como un gobierno futuro donde el mal sera totalmente erradicado junto con los
enemigos de Dios, siendo los profetas quienes vislumbraron esa era venidera cuando Dios

ejecute juicio sobre la tierra, estableciendo de esa manera paz y justicia eterna.

Los creyentes de las iglesias estudiadas creen y ensefian con absoluta conviccion que Dios
gobierna sobre toda la humanidad y tiene un plan perfecto en todo el acontecer social,
donde el ser humano no tiene voluntad propia, sino que realiza la voluntad divina.
Socialmente, este pensamiento o creencia religiosa le resta el caracter humano a los
creyentes como sujeto individual, con capacidad y voluntad de eleccion, pues le arrebata

la autodeterminacion sobre sus propias vidas, y por lo tanto, sobre su entorno.

El reino de Dios es el tema central del mensaje de Jesucristo pero, ¢Cual es este mensaje?
Los tedlogos afirman que Jesus al ser denominado hijo de Dios vino a instaurar el
gobierno de su padre en la tierra, a través del cual se liberaria de la opresién, angustia y
necesidades a toda la humanidad. Todos esperaban un reino politico y por eso se formaron
varios grupos armados como los zelotes, creados basicamente para hacer frente a la
opresion ejercida por los gobernadores Romanos. Sin embargo, tedlogos como Rudolf
Bultmann afirman que el reino predicando por Jesus, era un reino de amor, paz, consuelo,

pero sobre todo de esperanzal®, y de esa manera JesUs estaba causando una revolucion,

14 Tomado de la Biblia de estudio Dios habla hoy.
15 Esta linea de pensamiento corresponde a la alta critica textual europea y fue elaborada en contra de las
posturas eclesiales conservadoras que creen en un reino venidero y escatoldgico.
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ya que sus discipulos practicaban cabalmente las ensefianzas de su maestro, es decir; amar
al préjimo como a si mismo, si alguien te golpea en la una mejilla ofrécele también la
otra, si alguno te pide el manto ofrécele también la capa, si tu préjimo te pide ayuda por
una milla acompafialo por dos. Lo mencionado es solo para poner un ejemplo de lo que
se esta hablando. Estas ensefianzas, a muchos judios les costaban practicar ya que era irse
en contra del ojo por ojo y diente por diente dicho en la ley de Moises.
Jesus no habla, a diferencia de los antiguos profetas, de la revelacion de Dios en la historia
del pueblo y de los pueblos, y si alude al Dios del juicio venidero, no piensa, como
aquellos, en las catastrofes de la historia del mundo como tampoco se realiza para él el
reino de Dios en la instauracion de un poderoso y esplendente reino de Israel. Su
predicacion, a diferencia de la de los profetas, no se dirige en primer lugar al pueblo como
un todo, sino al individuo. El juicio se realizara no sobre los pueblos, sino sobre cada uno,
gue debe rendir cuentas ante Dios; y la salvacién futura hara dichoso al individuo. Juicio
y salvacién son acontecimientos escatolégicos en sentido estricto, es decir,

acontecimientos que no ponen fin en absoluto al curso del mundo ni de la historia.
(Bultmann, 2001, pag. 63)

El texto mencionado aclara el panorama a través del cual se puede explicar el reino de
Dios, mismo que esté dirigido hacia cada individuo, donde se hace una valoracion ética
de la vida, dado que el verdadero reino traera paz a los corazones de quienes lo practican,
otorgando esperanza a los oprimidos y a los que sufren. Con la practica constante de los
pardmetros establecidos en este reino por todos quienes habitan en una comunidad se
podré tener es una mejor sociedad en la cual todos podrén habitar. Es decir, socialmente
este reino establece estandares éticos en la vida y diario comportamiento de los
individuos, basicamente porque busca humanizar a los individuos bajo una ética de
solidaridad y apoyo entre los seres humanos, especificamente hacia los menos
afortunados de la sociedad. La ética promulgada por este reino busca realizar

transformaciones sociales profundas en el individuo, quien luego afectara a su entorno.

En este sentido el reino de Dios del que hablan constantemente las iglesias evangélicas
contemporaneas, incluidas las que formas parte de la presente investigacion, difiere
mucho con lo gue se acaba de mencionar, pues estas iglesias hablan con frecuencia de un
reino venidero y futuro, es decir, escatologico®®. Este es un tema constante y latente en
los diferentes servicios religiosos que ofertan las iglesias evangélicas actuales, inclusive
el ritual de la santa cena anuncia constantemente la muerte y pronto retorno de Jesucristo,
entendiendo que este acto lo realizan los cristianos desde la muerte de a quien ellos

consideran su salvador, primando de esa forma, la expectativa por el pronto regreso de

16 El término debe ser entendido en referencia a la existencia de una vida después de la muerte.
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Jesus, con lo cual se acabaré el sufrimiento de las personas que le obedecieron y siguieron

en este mundo, castigando y enviando al infierno a quienes no han aceptado sus mandatos.

La creencia religiosa evangeélica divide el mundo social entre buenos y malos, no por sus
actos o comportamiento, sino por su creencia o fe, donde los buenos gozaran de la vida
eterna en un paraiso celestial y lo malos serén enviados a un lugar destinado al sufrimiento
eterno. Esta division, entre quienes gozaran la vida eterna y quienes seran castigados,
trasciende el hecho de los actos o del comportamiento diario de los individuos, sino que
la clasificacion entre buenos y malos estd dada por la creencia 0 no en Jesis como
salvador, donde los buenos son los creyentes y los malos todos aquellos que no comulgan
con la religiosidad evangélica.

Las religiones evangélicas mencionan que los actos son evidencia de la salvacion. Sin
embargo, no es suficiente el actuar correctamente o tener una vida moral y ética elevada
para obtener la gracia eterna. Es decir, los actos benévolos, morales o éticos, no garantizan
la salvacidn, sino que la misma estd condicionada a la creencia en Jesus el Cristo como
salvador de la humanidad. Este punto es conflictivo en las interpretaciones teoldgicas del
quehacer religioso, pues ha sido determinante para que muchas iglesias evangélicas se
centren en creer y adorar a la divinidad que les otorgara salvacion eterna, descuidando el
entorno social en el que habitan, o simplemente relegando a un segundo plano el lugar
donde reproducen la vida material, sin percatarse que si descuidan el espacio fisico y
social donde se reproduce la vida podrian estar atentando contra su propia existencia
corporea.

En los dltimos afios y con el fortalecimiento del pentecostalismo entre la religiosidad
evangélica, ha cobrado fuerza una serie de presupuestos teoldgicos y préacticas religiosas,
de los cuales abordaremos los principales!’ como son: El bautismo en el Espiritu Santo,
el hablar en lenguas, la liberacidn de demonios y la sanidad de los enfermos. Todos estos
puntos tienen un fundamento biblico, sin embargo, es necesario aclarar que muchos temas
son considerados biblicos solamente porque se los menciona en algun lugar de dicho
libro. Las iglesias evangélicas al no tener una fuerte educacion teoldgica'® consideran a

la biblia de forma literal y como texto sagrado, sin realizar los estudios exegéticos y sin

17 No se abordaran todas las doctrinas y creencias religiosas que existen en el mundo evangélico,
simplemente porque no son razon del presente estudio, Gnicamente se utilizaran aquellas que se consideran
Utiles para el presente trabajo.

18 Se debe aclarar que estas iglesias si poseen educacion teolégica, sin embargo, sus doctrinas estan
fundamentadas en una teologia simple y con frecuencia literal del texto presumiblemente sagrado.
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tomar en cuenta el contexto historico en el que fue escrito cada texto, y sobre todo, no se
considera el mensaje religioso de salvacion en forma global, es decir, considerando todos
los textos del libro presumiblemente sagrado.

El tema que con mayor frecuencia se escucha en las iglesias evangélicas y que ha cobrado
fuerza en los Ultimos 50 afios, a partir de todo o mencionado en las paginas anteriores,
es el bautismo en el Espiritu Santo con la evidencia visible del hablar en lenguas?®. “El
creador del movimiento pentecostal Juan Wesley quien fundé la iglesia Metodista. Bajo
la influencia de escritores moralizantes catolicos y anglicanos, establecio una distincion
entre los santificados, es decir, los bautizados en el Espiritu Santo y los cristianos
comunes” (Hollenweger, 1976, pag. 7). La idea que tienen los evangélicos, sobre todo los
de linea pentecostal y neopentecostal, e inclusive los que no se denominan pentecostales
pero aceptan el bautismo en el Espiritu Santo y el hablar en lenguas, es que para poder
realizarlo, es decir, para que una persona pueda hablar en lenguas debe tratarse de alguien
santo, en otras palabras, debe ser una persona piadosa, dedicada completamente a la
practica de disciplinas espirituales como son: la oracion, el ayuno, la lectura diaria de la
biblia y el diezmo. Solo cuando una persona se ha entregado completamente a estas
actividades misticas podra evidenciar y experimentar la llenura del Espiritu Santo con la
evidencia del hablar en lenguas celestiales.

El hablar en lenguas es considerado por los creyentes como una bendicién por parte de
Dios hacia el individuo que ha llevado una vida santa. Es una suerte de recompensa por
la constante busqueda de la divinidad por medio de practicas espirituales, como son: la
oracién y el ayuno. Se cree que ha sido Dios quien ha otorgado al creyente el privilegio
de hablar un lenguaje celestial en la tierra. EI fundamento biblico para lo mencionado se
encuentra en el libro de Hechos de los Apodstoles capitulo 2%, el cual narra, como los
discipulos de Jesus, junto a un grupo de personas que andaban con ellos, recibieron el
bautismo en el Espiritu Santo y hablaron en lenguas que nadie podia entender. Inclusive

el texto menciona que quienes presenciaron el acto pensaban que estas personas estaban

19 El término que se utiliza para este tema es glosolalia, lo cual da cuenta de una lengua angelical, que
solamente aquellos que son santos o han sido santificados pueden hablar y entender.

20 No hay certeza que el acontecimiento narrado en el texto biblico sea un hecho histérico, o se trate de una
construccién teolégica con caracteristicas pedagogicas para explicar que con Jesus existe una reconciliacion
de Dios con la humanidad a través del Espiritu Santo, quien en este acto entrega una lengua comin a la
humanidad. Esto en contraste a lo ocurrido en el libro de Génesis con la narracion del relato de la torre de
Babel donde se dieron a la humanidad diferentes lenguas como castigo hacia el hombre por tratar de
asemejarse o igualarse a Dios.
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borrachas. El texto biblico mencionado ha servido de base para toda una estructura
doctrinaria y teologica que busca desarrollar entre los creyentes evangélicos la busqueda
de la santidad y la constante presencia de Dios en sus vidas. Debido a este acontecimiento
prodigioso se realiza una diferenciacion con respecto a la doctrina de la salvacion anterior
al surgimiento de la glosolalia. Antes del siglo XX, para ser salvo habia que reconocer
que Jesus era el sefior. A partir del periodo mencionado y con la gran expansién del
pentecostalismo y neopentecostalismo, la salvacidn esta condicionada por el Bautismo en
el Espiritu Santo y la evidencia de hablar en lenguas consideradas angelicales. Este hecho
ha causado gran conmocion entre las filas de los creyentes evangélicos, debido a que los
cristianos piadosos se encuentran en una bdsqueda constante de la santidad para que

ocurra el prodigioso acontecimiento.

En la actualidad existen varias iglesias evangélicas pentecostales y neopentecostales,
entre ellas las estudiadas en esta investigacion, que realizan una suerte de retiros llamados
encuentros, donde los creyentes se alejan literalmente de todas sus actividades cotidianas
para buscar el anhelado bautismo y de esa manera poder llegar a hablar en lenguas. Se
evidencid y se pudo conocer que varias iglesias evangeélicas condicionan el servicio en
algin ministerio dentro de la congregacion Unicamente para aquellas personas que han
experimentado este acontecimiento, pues parten de la idea que éstas personas tienen una
relacién intima y cotidiana con la divinidad, por lo tanto, son mas cercanas a los misterios
divinos, en otras palabras, son mas santos que aquellos que aun no experimentan el
mencionado bautismo, ejerciendo de esa manera una fuerte presion social sobre las
personas que no han experimentado dicho acontecimiento, y si alguien, por algin motivo,
no logra experimentar dicho suceso podria verse aislado de las actividades
congregacionales, e inclusive su moralidad, fe y practicas religiosas podrian ser
cuestionadas, experimentado una suerte de muerte simbdlica?* entre las personas que

profesan la misma religiosidad o creencia.

Todo lo mencionado hasta el momento da cuenta de la importancia que ha cobrado en la
actualidad el bautismo en el Espiritu Santo y el hablar en lenguas especificamente. Méas

que el hecho como tal, lo que importa, y lo que se quiere resaltar en este punto, es la

21 Se pudo conversar con un seminarista, quien se prepara para ser ministro y pastor, el cual experimentd
una fuerte presion por parte de sus lideres religiosos porque no lograba hablar en lenguas. Esta persona
tenia fuertes interrogantes al respecto. Sin embargo, fue tanta la presion ejercida que tuvo que fingir hablar
dicha lenguas angelicales, lo cual resulta muy sencillo, pues se trata de pronunciar palabras repetitivas, que
con un poco de atencion facilmente podrian ser emuladas.
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practica y disciplina espiritual que se encuentra detras del mencionado acontecimiento.
Para que este hecho llegue a ocurrir el creyente tuvo primero que pasar por todo un
proceso de educacion y disciplina espiritual, las mismas que son de caracter individual,
como son: el ayuno, la oracion, el diezmo y la lectura de la biblia, dado que la ensefianza
que parte de los lideres eclesiales, es que solo aquellas personas que tienen el tipo de
disciplinas espirituales antes mencionadas podran recibir la gracia del mencionado
bautismo, el cual es fruto o consecuencia de la vida espiritual que lleva el creyente dia a
dia.

La busqueda constante de una espiritualidad, impulsa al creyente a alejarse de su antiguo
entorno social e inclusive familiar, llegando a producirse una suerte de separacion con el
antiguo circulo social, debido a que estas practicas espirituales instan al nuevo creyente a
alejarse de todo aquello que sea considerado pecaminoso. Entre los principales actos que
debe dejar atras se encuentran las fiestas o las celebraciones, las cuales mas alla del
divertimento, lo que ofrecen son espacios de interaccion social con familiares y amigos.
Sin embargo, como la persona religiosa busca alejarse de esos espacios, considerados
pecaminosos, lo que ocurre es una desestructuracion del antiguo espacio de reproduccion
de la vida social. A la vez, los antiguos circulos sociales son reemplazados o suplidos por
las iglesias evangélicas, las cuales ofrecen nuevos espacios de interaccion social donde
los individuos pueden relacionarse. La diferencia es que estos espacios son cerrados y
exclusivos para quienes comparten la misma creencia religiosa, limitando la interaccién
social a un solo tipo de ideologia o creencia, algo que no ocurre en los lugares de
encuentro no religiosos. En los espacios sociales eclesiales todos comparten el mismo
tipo de creencia y practicas por lo que se tornan en espacios de interaccion social bastante

Ilevaderos y amigables que fomentan la fraternidad entre semejantes.

La liberacion de demonios y la sanidad de los enfermos como una accién milagrosa es
un acto que esta muy ligado a la santidad de la persona que realiza el prodigio. Solo las
personas que han sido santificadas por Dios tienen la autoridad espiritual para realizar los
actos anteriormente mencionados. “Pero su atraccion mas importante pudo haber sido la
curacion. Aqui, como en otras partes, los protestantes indigenas parecian estar mas
interesados en el saneamiento por la fe que en la medicina occidental, a pesar de la
importancia de esta ultima para que los misioneros muestren su poder” (Stoll, 1990, pag.
111). Estas actividades gozan de mucha acogida y aprobacion entre los creyentes

evangélicos pentecostales y neopentecostales. Segun Stoll, esto se debe principalmente al
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trasfondo de santeria que existe en la region, y Quito al ser una ciudad que ha recibido
durante muchos afios a inmigrantes de otras provincias del pais, posee una diversidad
cultural importante, por lo tanto, las creencias ancestrales con relacion a los espiritus se
mantienen vigente en la conciencia popular de quienes habitan en esta ciudad. Un ejemplo
de lo mencionado es el mal de ojo, el cual es muy comudn y popular entre la poblacién
ecuatoriana de todos los estratos sociales y culturales. Cuando nace un bebé lo primero
que hacen las abuelas o tias es recomendar a la joven madre que coloque una pulsera roja
en la mufieca del recién nacido con la finalidad de evitar que sea ojeado?’. Esta
sensibilidad hacia los fendmenos espirituales malignos o benignos, ha hecho que las
actividades espirituales de liberacién de demonios y curacion de enfermos gocen de gran
acogida entre la poblacion que acude con frecuencia a los servicios religiosos.

Los ecuatorianos y latinoamericanos en general gozan de un apego importante hacia los
fendmenos espirituales de caracter sobrenatural, razén por la cual, se entiende y acepta
que existan estos rituales, donde lo que importa es la experiencia sobrenatural por medio
de una curacion milagrosa. No cualquier persona esta preparada para ejercer esta suerte
de sacramentos religiosos evangélicos, por llamarlos de alguna manera, sino que los
mismos pueden ser ejercidos solamente por una autoridad espiritual superior, que
frecuentemente es el pastor de la iglesia o algun lider importante. Se entiende que éstos
lideres gozan de la llenura del Espiritu Santo y en consecuencia poseen un nivel espiritual

superior.

Los puntos mencionados son los méas importantes dentro de la doctrina de las iglesias
evangélicas neopentecostales. Sin embargo, ninguno de ellos, segun el pensamiento de
los propios feligreses de las diferentes iglesias analizadas, seria posible si quienes realizan
estos actos no llevan una vida de santidad y comunién con Dios. Este tema es interesante
y contiene muchas aristas, pues no existe una forma tangible, concreta u objetiva para
medir la “santidad” de los individuos religiosos. Sin embargo, los creyentes afirman que
la santidad esta dada por la vida espiritual o piadosa del creyente, es decir, mucha oracion,
lectura de la biblia, ayuno, y ultimamente el diezmo, son las caracteristicas claves y
bésicas para determinar si una persona es santa o no, y por lo tanto, digna de servir al

Dios que ellos profesan y en muchos de los casos con vehemencia y fanatismo.

22 No se pretende hacer una valoracién positiva o negativa del acontecimiento relatado, lo que se intenta es
mostrar la afinidad y aceptacion que existe hacia los fendmenos espirituales que existe en la poblacion
quitefia y porque no decirlo latinoamericana.
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Esta creencia o forma de expresar la religiosidad esta realizando profundos cambios en la
poblacion que asiste regularmente a los diferentes cultos y reuniones que realizan las
diferentes iglesias analizadas. Se entiende que la vida espiritual es individual, por lo tanto,
el individuo religioso debe practicarlas constantemente, esto implica que debe dedicar
tiempo de su dia para ejercitarlas. Adicional a lo mencionado, los individuos religiosos
limitan al maximo la interaccion social con grupos o personas que no comparten su misma
creencia, reservando de esa forma la interaccion social unicamente al entorno eclesial, el
cual suple bastante bien y con mucha solvencia las necesidades humanas de interaccién
y reproduccion social. Lo problematico en este punto es que el sujeto religioso se aparta
del resto de interacciones y précticas sociales que existen en la sociedad, y de acuerdo a
Habermas, si cada grupo se limita o encierra en su propia cultura o practicas cotidianas,
lo que se pone en peligro es la sociedad en general o el mundo de la vida al que todos nos

pertenecemaos.

2.3. Comunidad de los santos

En todas las iglesias que se visitaron como parte de la presente investigacion se pudo
evidenciar que existe un denominador comun, es decir, una idea o pensamiento bastante
difundido entre la comunidad evangélica y es; que los “hijos de Dios deben apartarse de
los pecados y tentaciones del mundo”?. A continuacion trataremos de esclarecer algunos

puntos que se desprenden de la tesis planteada.

Los postulados teoldgicos, biblicos y doctrinarios que se presentaron en el punto anterior,
implican una serie de modificaciones en el diario vivir de las personas que deciden
adherirse voluntariamente a ellos, aceptandolos e integrandolos a su vida cotidiana. Sin
embargo, los mismos son muy complicados de entender y aceptar para quienes no
comparten la experiencia religiosa evangélica. Este hecho ha llevado a que se plantee o
se crea que la iglesia evangélica es la comunidad de los santos, es decir, un grupo de
personas que comparten una misma fe y han aceptado a Jesucristo como el salvador de

sus vidas, y por lo tanto, de toda su existencia. Solo las personas que tienen la forma de

23 Esta es una frase comdn entre los creyentes evangélicos, la cual da cuenta de la vida de santidad que tiene
que ser llevada por toda la feligresia; la idea que se encuentra en el trasfondo es que antes de la conversion
el creyente estaba en un mundo de pecado y por lo tanto de perdicion. Sin embargo, la conversién cambia
a la persona dandole nuevas opciones de vida, convirtiéndolo en una nueva criatura, por tal hecho, el
creyente debe apartarse de todas las posibles tentaciones que le podrian hacer volver al mundo de pecado
en el que vivia antes de acercarse a la religion evangélica.
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pensar antes sefialada gozaran de las bondades que Dios ha preparado para ellos en el

cielo, entendiendo que esto es una recompensa exclusiva para los creyentes.

El tipo de pensamiento mencionado mantiene presente la idea que los hijos de Dios no
deben contaminarse con los pecados del mundo, es decir, no deben mezclarse, ni juntarse,
con quienes no comparten las mismas creencias y practicas religiosas que ellos, a menos
que sea para ganarlos como nuevos creyentes y convertirlos a la religiosidad evangélica.
De esa manera se evita cualquier tipo de tentacion, las cuales son atribuidas a una
encarnacion del mal, entiéndase el diablo, a quien se le atribuye la caracteristica de utilizar
a otros individuos para alejar al convertido de los caminos de la salvacion y por lo tanto
del bien. Por tal motivo, la comunidad de los santos, es decir, la iglesia y quienes en ella
se congregan, es el lugar perfecto donde el creyente puede guarecerse de las tentaciones
de un mundo perdido, pecaminoso y corrupto, saturado por emisarios del maligno?,
quienes lo Gnico que buscan es alejar al creyente del mundo de dicha y felicidad que Dios
tiene preparado para ellos en el paraiso celestial.

La promesa y esperanza de un lugar eterno donde el creyente vivird con felicidad y
realizacion plena, es la recompensa para los creyentes que en este mundo se apartaron de
todo pecado y perdicion posible. Sin embargo, varias iglesias colocan a este paraiso futuro
como la prioridad y la meta a alcanzar, relegando a segunda instancia el mundo material
y concreto en el cual vive actualmente el creyente. Este hecho podria resultar perjudicial
socialmente, basicamente porque el creyente podria llegar a perder interés por la
materialidad concreta y la reproduccion de la vida humana, colocando en primer lugar la
esperanza en un mundo futuro extraterrenal. Con este pensamiento se puede inducir a los
evangélicos a que no se preocupen por su situacién actual, pues la misma, sea de la
condicién que fuere, o por mas sufrimiento que provoque, no tiene comparacion con una
eternidad Ilena de alegria y dicha, siendo lo peligroso de este pensamiento, que se podria

Ilegar a instrumentalizar como un mecanismo de inmovilizacién social.

Al grupo de personas apartadas o que buscan apartarse de los pecados del mundo, se
denomina en el presente trabajo como comunidad de los santos, principalmente por el
estilo de vida que dicen pretender llevar. Sin embargo, tener un estilo de vida de las

magnitudes antes sefialadas podria resultar un tanto complicado, no por el hecho mismo

24 Estos emisarios son conocidos como demonios. La idea del bien y el mal, entiéndase angeles y demonios,
disputandose el alma del creyente es muy frecuente en la comunidad religiosa evangélica, en la cual el Ser
humano se encuentra en la mitad de ellos como una especie de trofeo para quien gane la batalla.
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0 porque sea irrealizable, sino porque involucra dar la espalda a la comunidad social y
familiar que lo vio desarrollarse y desenvolverse como individuo, lo que en palabras

Habermas seria a su mundo de la vida.

Con la conversion el nuevo creyente se junta a un nuevo grupo social, sin percatarse que
el ser humano, al ser un producto social, no puede desprenderse totalmente del entorno
en el cual se desarroll6 como sujeto, sino que el mismo al estar tan arraigado en su ser lo
acompariara durante toda su existencia. Lo que se pudo evidenciar, es que la denominada
comunidad de los santos, tiende a reproducir las mismas problematicas sociales que
ocurririan en un entorno social no religioso o sin una creencia religiosa particular, como
son: discrepancias, tenciones, conflictos comunicacionales, contiendas, envidias, rencor,
por nombrar solo algunos. La iglesia y su comunidad religiosa al intentar apartarse del
mundo lo que hace es volver a reproducir, en gran parte, las mismas problematicas que
ocurren en la comunidad de la cual pretenden alejarse. Luego de lo mencionado la
pregunta que inmediatamente se realizara el lector es; ;qué caracteriza a la denominada
comunidad de los santos? Y lo que se podria esbozar en primer lugar, es el hecho de
compartir una misma fe o creencia en determinada divinidad, este punto pareceria ser
obvio, sin embargo, debe ser mencionado, pues del mismo se desprende toda la temética
planteada, pues se entiende que el denominador comin de la iglesia evangélica esta dado

por la fe que profesan en un mismo Dios y en la forma de adorarlo.

En segundo lugar, esta comunidad le ha otorgado a los creyentes evangélicos un lugar en
el cual puedan tener sentido de pertenencia, es decir, los sujetos religiosos en algun
momento de su vida experimentaron algun tipo de problema existencial o vacio, lo que
podria denominarse como orfandad cosmica. Estos sujetos perdieron la nocion de
pertenencia a un lugar o grupo social especifico, siendo la iglesia y lacomunidad religiosa
como tal, la que acogi6 al sujeto en aquel momento dificil de su vida, por lo tanto, la
iglesia y el grupo religioso se torna en el grupo social que le ha otorgado pertenencia al
individuo, eliminando de esa forma lo que Durkheim denominé como anomia.
La religion ha sido uno de los més eficaces baluartes contra la anomia a lo largo de la
historia humana. Es ahora importante comprender que este mismo hecho se halla
relacionado en forma directa con la tendencia alienadora de la religion. Esta ha sido un
agente tan poderoso de nomizacion precisamente porque ha sido también un poderoso

agente, tal vez el mas poderoso, de alienacion. Por ello..., la religion ha sido una forma
muy importante de falsa conciencia. (Berger, 1969, pag. 111)
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Los sujetos religiosos al experimentar sentido de pertenencia a un grupo social especifico
sienten que su vida cobra sentido o tiene una razon de ser. Estos mismos sujetos fueron
personas que antes de la experiencia social otorgada por la religion, es decir, la de sentir
pertenencia a un lugar y grupo especifico, consideraban que llevaban una vida sin sentido
0 razon de ser. Por lo tanto, no les resultara nada dificil el hecho de apartarse de dicho
entorno social, el cual podria llegar a considerarse repulsivo para ellos por la cantidad de

malos recuerdos que el mismo provoca.

Se debe mencionar que no todos los sujetos que asisten a las iglesias evangélicas han
experimentado el vacio existencial antes relatado, y a pesar de eso deciden considerar al
grupo religioso al cual pertenecen como parte fundamental de su vida social, adhiriéndose
voluntariamente a esto que hemos llamado comunidad de los santos. Frecuentemente se
trata de una adhesién voluntaria y sin una carga conflictiva particular. Este hecho es mas
evidente en adolescentes y jovenes, los cuales se sienten atraidos por la idea de socializar
con un grupo de personas especifico, el ambiente social o por el sexo opuesto. Sin
embargo, este mismo grupo humano puede continuar socializando con personas que no
comparten la misma creencia religiosa, aunque llegara un momento en la vida de estos
sujetos donde deberan decidir a cual grupo social pertenecer, siendo ese momento
fundamental el que marcara la vida del joven creyente, porque a partir de dicha eleccion,
y solo si la misma se realizo por el grupo religioso, se lo denominara o considerara como
parte activa de la comunidad de la cual se esta tratando en este punto. Antes de este
acontecimiento que podria denominarse como verdadera conversion®, el sujeto
simplemente participaba de las actividades realizadas en la iglesia y socializaba con
personas de su misma edad. Este punto es determinante, porque no necesariamente existio
un vacio existencial, como podria ocurrir en individuos de mayor edad, sino que
simplemente estas personas consideraron el estilo de vida que ofrece la comunidad

religiosa como aceptable haciéndolo propio.

La tercera caracteristica que determina la comunidad de los santos estd marcada por el
ideal de tratar de llevar un estilo de vida diferente al que lleva el resto del mundo. Por
santo debe entenderse una vida libre de pecados en la medida de lo posible, lo interesante
de este punto es que la santidad de estas personas esta determinada por el éxtasis vivido

al momento de la conversiéon y durante los diferentes servicios religiosos, como el

25 para la comunidad evangélica la verdadera conversion se realiza tnicamente cuando el sujeto, es decir el
creyente, se aparta completamente de un entorno social que no comparte las mismas actividades y creencias.
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bautismo en el Espiritu Santo y el hablar en lenguas, asi como la préctica constante de
disciplinas espirituales, entendiéndose oracion, ayuno, diezmo y lectura de la Biblia, de
este tema ya se hablé en el punto anterior. Sin embargo, lo que sorprende es que no existe,
0 por lo menos no se pudo evidenciar, una valoracion ética de la vida, en el sentido si el
creyente es buen ciudadano, cumple con normas basicas de convivencia, respeta las leyes,
paga sus impuestos 0 posee una conducta de cardcter humanista y solidaria, aunque se
supone que estos temas son implicitos a un buen cristiano, los mismos no son

considerados en primera instancia.

La valoracion religiosa est& dada por el hecho de haber confesado publicamente que Jesus
es su salvador, el trance experimentado al momento del bautismo en el Espiritu Santo y
la idea siempre presente de tratar de revivir 0 experimentar constantemente ese
acontecimiento, por eso el énfasis en las practicas espirituales. “Weber demuestra con
todo detalle que la fuerza utdpica de la busqueda radicalmente individualizada de lo santo
obliga a transformar el mundo segln las méximas de la ascesis interior y la maximizacion
del beneficio” (Beck, 2009, pag. 146). Por lo tanto, la vida espiritual de los creyentes y el
afan de no contaminarse con un mundo lleno de corrupcion, sera la clave para llevar una
vida, por decirlo de alguna manera ascética, estableciendo de esa forma una supra-
valoracion de las précticas religiosas, las cuales seran un punto predominante en la vida
religiosa del creyente, pues estos grupos evangélicos, no conciben a un buen cristiano que
no realice con frecuencia dichas actividades, las mismas que son consideradas parte

fundamental de la cotidianidad del creyente.

La vida santa esta dada por el hecho de no compartir o realizar actividades que efectdan
con frecuencia quienes no comulgan con la misma creencia religiosa, entiéndase: ingerir
alguna bebida alcohdlica, fumar, bailar o frecuentar bares. Adicional a esto, se debe
mencionar que estas comunidades consideran como la méas condenable de todas las
actividades pecaminosas el tener sexo fuera o antes del matrimonio. “Varios estudios han
demostrado que la religion tiene la capacidad de configurar o modificar la percepcién y
la forma como los seres humanos ven el mundo, es decir, el entorno en el cual viven. En
antropologia se sobreentiende que la religion, en tanto sistema de vision del mundo, es la
estructura del sistema cultural” (Geertz, 1989, pag. 89). Los cristianos evangélicos, al
querer organizar una sociedad diferente a la que viven y no querer contaminarse con las
actividades y personas pecaminosas que existen fuera del resguardo eclesial, lo que

buscan hacer es tratar de crear una sociedad ideal e incluso una suerte de cultura o
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subcultura diferente, la cual estd dada principalmente por el cumplimiento de una moral
especifica que es vista por la mayoria de personas como exagerada, por la cantidad de

actos que prohibe realizar, entre ellos los que se acaban de mencionar.

Las iglesias evangélicas, con la finalidad de precautelar, fomentar y cuidar a lo que se ha
denominado como la comunidad de los santos y sus integrantes, han desarrollado un
fuerte cuidado pastoral por medio de los denominados lideres?®, “Las apuestas culturales
y los intereses creados por los lideres de la Iglesia, y los extremos hasta los que pueden
Ilegar para proteger dichos intereses. La comprension de las dinamicas de poder dentro
de las iglesias ofrece una buena base para volver a examinar como y porqué se formula
la teologia, como el poder es y ha sido usado para suprimir la diferencia en aras de
alcanzar lo que se ha llamado la unidad cristiana y cdmo son controladas las
comunicaciones para proteger los intereses de ciertos grupos particulares y no de otros”
(Horsfield, 2007, pag. 66). Estas iglesias poseen liderazgos carismaticos pero muy fuertes
y cuasi dictatoriales, donde el lider, es quien dice a manera de consejo lo que debe hacer
o no el creyente evangélico. Esto ha ayudado a precautelar la disciplina del creyente a
través de un sometimiento a la autoridad del lider eclesial, la cual es reconocida y
respetada. De esa manera se ha fortalecido la denominada comunidad de los santos, pues
se considera al lider como un padre espiritual, quien es el encargado de guiar al creyente
y de ser el caso disciplinarlo si ha cometido alguna falta o pecado, con la finalidad que el
infractor no se aparte de la vida de santidad que debe llevar, la comunidad y por lo tanto

de la salvacioén.

Se debe considerar que el entorno social en el cual se desarrolla el individuo es construido
por él mismo y si este decide aislarse o desentenderse de dicho entorno, no habria quien
lo construya, sea esto para bien o para mal. En otras palabras, si un entorno social es
considerado agradable o desagradable para desarrollar la existencia y la vida cotidiana es
porque los mismos sujetos que habitan en él lo han elaborado y desarrollado de esa forma.
Los problemas étnicos y religiosos se han convertido en taldn de Aquiles para politicos y
analistas, quienes tienden a menospreciar las variables ideoldgicas y religiosas en el
desarrollo de la vida publica. Las concepciones pragmaticas y neopositivistas han hecho
énfasis en la muerte de las ideologias y el predominio de las reglas de mercado sobre las

demas variables, lo cual en si mismo también es una ideologia. Como resultado de estas
concepciones, pasé a un énfasis en el predominio de las tecnologias y el control del capital

26 E| lider es aquel miembro de la iglesia, completamente comprometido con las actividades de la misma,
sin embargo se trata de un laico que ha demostrado ciertas cualidades y practicas espirituales por las cuales
se le encomienda el cuidado y pastoreo de otras personas, asi como de algin ministerio dentro de la iglesia
como tal.

60



financiero sobre el resto de los componentes ideol6gicos y sociales. A pesar de ello, la
realidad contemporanea nos muestra que las variables étnicas, nacionales, religiosas y de
sistema de vision del mundo representan espacios de conflicto que tienden a
incrementarse conforme se perciben nuevos acontecimientos, a la vez que se agravan
otros ya existentes (Masferrer, 2009, pags. 63-64).

Los cristianos evangélicos, al interior de sus propias iglesias, es decir, al interior de la
comunidad que pretenden construir poseen una serie de problematicas, muchas de ellas
muy complejas. Sin embargo, este tema no ha sido muy estudiado porque resulta dificil
adentrarse completamente en ellas, debido al celo religioso que existe, pues si alguna
persona ha cometido alguna falta o “pecado”, no se conoce cual ha sido dicha falta, lo
unico que se conoce Y evidencia es el castigo o penitencia que ha recibido el creyente por

la infraccion cometida.

A diferencia de las construcciones sociales de tipo racionalista con una comunicacién
argumentada de las diferentes pretensiones de validez, donde prima la tecnologia y se
piensa que las ideologias deben quedar relegadas al ambito de lo privado, sin que este
afecte lo publico. En estas iglesias existe un grupo de personas, que va en aumento, que
guia su vida por conductas religiosas, que para el comin de la sociedad podrian resultar
extrafias 0 exageradas. Los creyentes pensaran que con esto han logrado su cometido, es
decir, crear una sociedad mejor, sin embargo, se considera que lo conseguido no es una
sociedad mejor, sino una diferente a la que opera mayoritariamente, lo cual no

necesariamente implica que sea mejor.

“La sociedad es un producto de la actividad humana colectiva. Como tal, y solo como tal,
se enfrenta al individuo como una realidad objetiva. Este enfrentamiento, por opresivo
que pueda parecerle al individuo, exige la permanente internalizacion de aquello con lo
que se enfrenta” (Berger, 1969, pag. 104). Todo aquello que la iglesia pretende apartar de
si, ha sido producido por las mismas personas que en ella se congregan, por lo tanto,
existe una alta posibilidad que dentro de la iglesia se reproduzcan los mismos conflictos
y problematicas de los que tratan de alejarse o separarse. “Hay una explicacion sencilla
de que la conciencia religiosa sea victima de semejante engafio y se resista a experimentar
una decepcion filosofica: la conciencia que uno tiene de si, no es un saber inmediato, sino
gue se adquiere indirectamente por via dialéctica. EIl hombre traslada primero su
conciencia fuera de si mismo, para luego encontrarla en si mismo. Por eso la religion en

la primera conciencia -indirecta- que el hombre tiene de si;..., posee la clave para
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comprender que cada vez que el hombre religioso cree hablar de Dios esta en realidad
hablando de si mismo” (Eliade, 1999, pag. 542).

Para lograr precautelar el tipo de sociedad que estas iglesias evangeélicas han creado, el
creyente que se adhiere a dichas practicas se ve cada vez més aislado de la sociedad real
en la que vive. Visto de esa forma, las iglesias evangelicas no estan contribuyendo a
realizar o construir una mejor sociedad en la cual el individuo pueda tener una
convivencia mas agradable y pueda realizarse como sujeto, sino que estas iglesias,
piensan que la mejor sociedad es la que se vive al interior de ellas y de la cual se ha tratado
de explicar sus caracteristicas basicas. Sin embargo, no todos los ciudadanos comulgan
con este tipo de précticas religiosas, por otro lado, se pudo observar que la denominada
comunidad de los santos no contribuye a mejorar las politicas publicas locales y de esa
forma lograr un mejor entorno social, haciendo la vida y convivencia méas agradable,
principalmente porque se ha centrado en la moral que deben llevar los creyentes, una
moral que desde cualquier punto de vista podria ser catalogada como ultraconservadora

y que afecta Unicamente al individuo que las practica.

Entre mayor conflictividad y problemas existen en el mundo, estos grupos cristianos
optan por encerrarse mas Yy reproducir la vida social entre ellos y de esa manera
precautelar la comunidad que han desarrollado, evitando asi el sufrimiento particular de
la persona. Sin embargo, una buena comunidad es aquella en la cual el individuo puede
desarrollar y explotar sus potencialidades, mas all& de la moral o actividades religiosas
que éste practique, esto no se pudo evidenciar al interior de las iglesias evangélicas
estudiadas, donde el sujeto no tiene capacidad de eleccion fuera de lo permitido por la

moral y estructura eclesial.

2.4. Principales aspectos liturgicos de las iglesias evangélicas

En la iglesia evangélica se entiende por liturgia las formas de adoracion que existen al
interior de la celebracion religiosa, entiéndase: la alabanza o musica, oracién, ofrendas y
diezmos, asi como la predicacion de la palabra u homilia. Todas estas forman parte de lo

que se entiende como liturgia evangélica®’, la cual, no busca mas que proporcionar los

27 Existe una diferencia entre liturgia evangélica y liturgia catélica, aun cuando las dos adoran a la misma
divinidad la liturgia evangélica estd guiada por la adoracién que el creyente otorga a la divinidad, la cual
puede ser espontanea y provenir desde el laicado. Por el contrario la liturgia catélica es administrada por el
sacerdote y tiene relacidn directa con los sacramentos.
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mecanismos adecuados para que el creyente pueda expresar libremente la veneracion que
tiene o siente hacia la divinidad. Se pudo observar que las tres iglesias que fueron
consideradas como base para la presente investigacion poseen métodos muy modernos
para adorar a la divinidad en la cual ellos creen, utilizan tecnologia de punta en
amplificacion y sonido, juegos de luces, pantallas multimedia y una ejecucion musical
profesional. Lo cual es una caracteristica de las iglesias neopentecostales de acuerdo a la

caracterizacion que realiza Julian Guaman.

Las iglesias observadas poseen grandes infraestructuras, las cuales permiten acoger en un
solo servicio religioso a miles de personas, adicional poseen una planificacion y
organizacion muy bien estructurada, pues cuentan con el apoyo de cientos de voluntarios
a los cuales llaman ujieres. Estos voluntarios son los encargados de guiar a los asistentes
desde la llegada a la iglesia direccionando el lugar de ingreso, funcionan como
acomodadores al interior de la iglesia, ayudan en el parqueo de los vehiculos y coordinan
que la salida de las personas sea ordenada y rapida, pues se debe recordar que en un solo

domingo estas iglesias realizan entre dos y cuatro servicios religiosos.

Se pudo evidenciar que estas congregaciones evangélicas estan sumamente preocupadas
por brindar una excelente atencién a los asistentes, pues como se lo habia mencionado
anteriormente, estas expresiones religiosas estan conscientes que se encuentran en
desventaja numeérica en relacion al catolicismo, por tal motivo, utilizan nuevas técnicas
empresariales como las de atencién y servicio al cliente, con lo cual, desde la llegada del
nuevo creyente y de los antiguos éstos se sentiran muy bien atendidos, pues estas
expresiones religiosas no pueden permitirse a si mismos el perder a un fiel asistente,
radicando ahi la razon por la cual el creyente no es solo eso, sino que se convierte en una

suerte de cliente que debe ser correctamente recibido y atendido.

La sociedad ecuatoriana es una mezcla de tradiciones y ritos, fruto de los siglos que vivid
como colonia, los cuales dieron como resultado un sincretismo cultural y religioso, donde
se mezcla lo indigena con lo ibérico, y fruto del hecho mencionado, tenemos la realidad
gue conocemos, una sociedad bastante religiosa y con creencias que son facilmente
asimiladas e incorporadas por la poblacion. Teniendo claro que la construccion de la
sociedad ecuatoriana y quitefia especificamente es fruto de la convivencia de quienes aqui
habitamos. Por lo tanto, la diversidad de expresiones religiosas, asi como sus practicas no
deben sorprender pues es parte del sincretismo religioso que aun se puede observar en la
poblacién ecuatoriana.
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“El proceso dialectico fundamental de la sociedad pasa por tres momentos, o etapas. Ellos
son la externalizacion, la objetivacion y la internalizacion...La externalizacion es el
vuelco permanente del ser humano hacia el mundo, tanto en la actividad fisica como
mental. La objetivacion es la conquista por los productos de esta actividad, también fisica
y mental, de una realidad que se enfrenta con sus productores originales como una
facticidad externa a ellos y diferente de ellos. La internalizacion es la reapropiacion de
los hombres de esa misma realidad, quienes la transforman nuevamente en estructuras del
mundo objetivo en estructuras de la conciencia subjetiva” (Berger, 1969, pags. 14, 15).

Somos lo que hemos producido, sin embargo, las iglesias evangélicas, en su gran mayoria,
piensan que lo que se encuentra en el mundo social, fuera de la interaccion social
religiosa, podria ser pecaminoso, sin percatarse que han sido los propios seres humanos,
entre ellos los que asisten a las mencionadas congregaciones, los que han participado en
dicha construccion, y a la vez, quienes mantienen las mismas estructuras, de las que tanto

desean alejarse.

En el punto anterior se menciond que las iglesias evangélicas poseen la idea de apartarse
del mundo por considerarlo pecaminoso. Sin embargo, estas iglesias tienen la cualidad de
adoptar con mucha facilidad lo que ha sido producido por el mundo del que pretenden
alejarse, con la diferencia, que una vez que han sido introducidos en la liturgia religiosa
evangélica buscan darle un nuevo significado, lo que podria ser considerado como una
especie de cristianizacion de lo que ellos utilicen o implementen en la liturgia dominical,
observandose que han sido varias las costumbres “mundanas” que han sido introducidas
en las ceremonias religiosas, principalmente aquellas que le dan una mayor fuerza a la
espectacularizacion de la ceremonia religiosa. La utilizacion y cristianizacién
mencionada, va desde los ritmos musicales de moda, la forma de vestir, la construccion
de infraestructura fisica moderna y funcional, pero sobre todo, el fuerte uso de tecnologia
y tecnologizacion de todo el servicio religioso.

La musica y musicalizacion en el momento religioso es uno de los puntos que mas fuerza
y espacio han ganado en las ceremonias religiosas de las iglesias evangélicas. Las
congregaciones que forman parte de la presente investigacién son una excelente
ejemplificacion de lo mencionado, las cuales poseen una musica o alabanza a Dios
perfectamente ejecutada. Estas iglesias poseen grupos musicales muy bien estructurados
y que realizan una ejecucion profesional de la musicalizacion, estos grupos de alabanza
poseen personas que trabajan a tiempo completo para la iglesia y son las encargadas de
capacitar y preparar la muasica para todas las ceremonias religiosas. Adicional a esto, los

equipos, instrumentos y amplificacion que poseen son de Ultima generacién, lo cual
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permite que se disfrute mucho de la musica ejecutada en cada ceremonia religiosa, la cual

es acompariada por un grupo de voces muy bien afinadas y en perfecta armonia.

En las fotos que precede, se puede observar como éstas iglesias han logrado insertar en

su liturgia dominical una serie de tecnologia que generalmente es utilizada en conciertos
y en eventos del “mundo”, del mismo del que irdnicamente pretenden alejarse. Sin
embargo y gracias a los importantes recursos econdmicos que manejan, han podido

insertar en sus formas de adoracion toda la tecnologia que esta disponible en el mercado,

28 Foto tomada en la Iglesia Alianza Republica.
2 Foto tomada en la Iglesia Evangélica de Ifiaquito.
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este hecho sin duda alguna les ha otorgado una importante ventaja sobre el resto de
iglesias evangélicas y sobre otras expresiones religiosas cristianas, por ejemplo sobre el
catolicismo, basicamente porque esta forma de adoracion y veneracion resulta entretenida
principalmente para la poblacion joven y en general para todos aquellos grupos
poblacionales que asisten con frecuencia a estas ceremonias religiosas, pues de acuerdo
a lo observado, se debe aclarar que a las reuniones de estas iglesias asisten personas de
todas las edades, desde nifios hasta ancianos.

La musica y toda la tecnologia que se utiliza en estas congregaciones resulta una forma
de atraer a nuevos creyentes hasta las filas de las iglesias evangélicas aqui estudiadas,
pues al ingresar a las diferentes ceremonias religiosas que ofertan, resulta atractivo e
impactante el encontrarse con un evento de este tipo. En este punto coinciden los lideres
de estas iglesias, lo cuales consideran que la musica es uno de los principales imanes para
atraer a nuevos creyentes, lo cual justifica las importantes inversiones realizadas, pues las
mismas se veran retribuidas con la llegada de nuevos feligreses y seguramente es la
mausica lo que ha permitido que estas iglesias ganen muchos mas adeptos y de manera

mas rapida que el resto de iglesias evangélicas que se encuentran en la ciudad de Quito.

El uso de la tecnologia se lo puede ver desde dos aristas. La primera, corresponde a una
imitacién de un concierto o un bar comun y corriente, con esto, lo que se busca ofrecer al
creyente es la misma posibilidad de esparcimiento y divertimento que ofrece el mundo
no religioso pero con otro mensaje, un mensaje espiritual y de conversion, por lo tanto,
se busca dar una nueva significacion al evento que se esta presenciando, sea este un
concierto o un culto comdn y corriente. Lo segundo es que esta tecnologia puede ser
utilizada para generar el ambiente que la iglesia necesita, el cual puede ir desde un
ambiente de alegria y euforia, hasta uno de extrema sensibilidad y tristeza, lo cual es
posible gracias al uso de juegos de luces y la musicalizacidn utilizada que permite realizar

con facilidad las ambientaciones mencionadas.

Generalmente estas iglesias comienzan las ceremonias religiosas con mdsica alegre y
movida con lo cual instan a los asistentes a desinhibirse y a liberar tension por medio de
aplausos, gritos y saltos. Posteriormente el ritmo musical comienza a disminuir, con lo
gue se busca generar un ambiente mas tranquilo y de relajacién, en este tiempo se insta
al creyente a poner en manos de Dios las cargas y problemas que haya tenido durante toda
la semana. Mientras existe una musica de fondo poco a poco es introducido el predicador
quien en el mismo ambiente musical lo primero que hace es orar por las necesidades de
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los asistentes y recolectar los diezmos y ofrendas, luego de eso se dara inicio a la
predicacion del mensaje. En todo este tiempo la musica ha jugado un papel muy
importante, pues ha servido para crear los ambientes necesarios para predisponer a los

creyentes para dar las ofrendas y escuchar la predicacion.

El uso de instrumentos tecnolégicos ha hecho que cada vez mas personas se sientan
atraidas por este tipo de religiosidad, la cual, por medio de los instrumentos mencionados
ha logrado calar en la sensibilidad de los creyentes y convencerlos que el Espiritu Santo
se mueve en esos lugares, principalmente, porque con el uso de estos mecanismos las
personas lloran, gritan, saltan, cantan y lo hacen porque el ambiente es propicio para
realizarlo. Estos espacios ofrecen el ambiente adecuado en el cual los individuos pueden
hacer catarsis de todas las cargas y frustraciones acumuladas durante la semana. Este
hecho, es muy riesgoso socialmente, principalmente porque puede ser utilizado como una
forma de dominacidn masiva, pues se evidencié que efectivamente los asistentes sienten

algun tipo de afectacion espiritual o emocional. Sin embargo, cuando a ese sentimiento

%0 Foto tomada en la Iglesia Comunidad de Fe ubicada en la Av. Occidental.
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se le da una categoria de divino, a través del actuar espiritual de un ser superior, las
personas creen con absoluta seguridad que un ser o presencia divina se ha manifestado,
otorgandole a los administradores del evento religioso un increible poder de dominacién
y manipulacién sobre los asistentes, pues podria llegarse a considerar que las personas
que estuvieron al frente de la ceremonia religiosa hicieron posible o facilitaron el mover
espiritual sobrenatural que sintieron los feligreses comunes y corrientes, con lo cual se le

otorga al pastor o cantante que estuvo al frente un poder cercano a la divinidad venerada.

Es tarea de las Ciencias Sociales y de toda la variedad de sistemas y teorias creadas por
estas, el tratar de generar una mejor sociedad donde los seres humanos puedan reproducir
la vida material de forma agradable y porque no decirlo placentera; sin embargo, existen
religiones que creen que una sociedad ideal solo puede ser lograda al interior de las
congregaciones religiosas y, otras mas extremas, consideran que el ser humano solo
alcanzara la vida plena en un paraiso extraterrenal al que se accedera luego de la muerte,
y solo si has sido “bueno y piadoso”. “Lo que el hombre religioso ignora es que tales
factores se basan a la vez en la oposicion y en la unidad de la condicion del ser humano
como miembro de la especie y como individuo. Por eso, busca fuera de si mismo, en
forma de reconciliacion con Dios, lo que solo puede encontrar dentro de si en forma de
unidad entre individuo y especie” (Eliade, 1999, pag. 542). ElI humanismo planteaba la
creacion de una sociedad humana, donde el Ser humano, en tanto individuo, sea el
principal creador, sin embargo, y luego de toda la tragedia humana que se ha vivido a lo
largo de los Gltimos siglos, sobre todo con un sistema econémico excluyente, la idea de
una sociedad, donde los humanos sean capaces de construir un entorno amigable y
agradable, parece que ha ido cediendo espacio a posturas conservadoras que le devuelven

esa facultad a una divinidad

Mircea Eliade es uno de los autores que asemeja mundo moderno o modernidad como
sindnimo de desacralizacion, pues él piensa que “el progreso de la cultura ya secularizada
no puede detenerse, sean cuales fueren los “malestares” de que ocasionalmente suftre; lo
importante es ayudar a cada individuo, por medios filoséficos o terapéuticos, a superar la
ilusion de que es victima y que le impide aprovechar esa secularidad para
autodeterminarse libremente y actuar con plena independencia cultural” (Eliade, 1999,
pag. 545), para el autor mencionado, aunque el individuo moderno sufra la angustia de la
desacralizacion, son muchos maés los beneficios que ésta puede traer al Ser humano en

tanto individuo, pues la desacralizacion le permite actuar como generador de cultura y
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apropiarse de su entorno con la finalidad de modificarlo, dejando de esa forma, de
depender de la benevolencia de una divinidad que traiga dias mejores a la humanidad y a
las vidas individuales de cada uno de los sujetos religiosos.

Habermas plantea que lo peligroso de las posturas religiosas en las sociedades modernas
es la intencion de aislarse y encerrarse en sus practicas religiosas y espirituales
particulares. Este hecho no permite que exista una construccion cultural y por lo tanto se
podria llegar a afectar el mundo de la vida al que todos los sujetos nos pertenecemos,
donde una mejor sociedad, en la cual todos puedan participar, es la que se construye en
la multiplicidad de interacciones y sin limitar la creencia o practicas particulares de los
sujetos.
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CAPITULO 11

Hacia una sociedad incluyente o excluyente

En el presente capitulo se esbozaran algunas ideas y caracteristicas que permitiran
determinar si las iglesias evangélicas se muestran como un grupo social incluyente o
excluyente hacia la poblacion que no comulga con la religiosidad evangélica. Se
realizaran esfuerzos para determinar el grado de compromiso que estas comunidades
religiosas tienen hacia las problematicas politicas y sociales mas alla de sus comunidades

religiosas.

3.1. Iglesia evangélicay sociedad

La modernidad trajo en su devenir una concepcion de estética y apariencia®! que hasta la
fecha no se habia conocido, la frivolidad de la “comodidad” y el “look™ se han convertido
en temas indispensables en la cotidianidad, fomentando la creencia, ya ampliamente
difundida, que la apariencia estética o social es fundamental para la existencia humana.
La ropa y accesorios de disefiador cuestan una fortuna, los autos y casas de ensuefio, son
solo eso, ilusiones que dibujan un panorama fantasioso de una realidad inexistente para
la gran masa social, debido a que solo pueden ser vistas en revistas, peliculas o

telenovelas, formando un ideal de vida inalcanzable para el grueso poblacional.

Con la finalidad de alcanzar el estilo de vida antes mencionado, que en la actualidad son
deseados por las grandes masas sociales, las cuales, buscan una mayor acumulacion de
bienes materiales, entendiendo que los mismos son considerados por amplios grupos
poblacionales como indispensables para el correcto y normal desarrollo de la vida
cotidiana, se puede decir gue el ser humano ha ingresado en una busqueda incansable e
insaciable de dinero, donde la codicia y sed de acumulacion se ha apoderado de la mayor
parte de la poblacion mundial, convirtiendo al ser humano en esclavos del trabajo, pero
el trabajo entendido como el medio necesario para obtener dinero, mas no satisfaccion

personal®’. Generando de esa forma un grupo humano que buscan la complacencia de

3L El término apariencia, como caracteristico de la modernidad, debe ser entendido en todos los dmbitos, es
decir, estéticos, intelectuales, emocionales, fisicos, sociales. Pues es conocido el refran popular, “si no se
puede ser, por lo menor se debe parecer ser”

32 Por lo mencionado, se entiende que el trabajo debe humanizar a los individuos, sin embargo, la época
actual esta caracterizada por una sociedad que busca en el trabajo Unicamente la remuneracién, con lo cual,
se deshumaniza la actividad humana, no importa si la actividad realizada no contribuye en la realizacion
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caprichos vanidosos, los cuales facilmente se disuelven en el tiempo generando un vacio

y carencia de sentido en las sociedades contemporaneas.

Para tratar de llenar el vacio antes mencionado, los seres humanos buscan continuas
satisfacciones que llenen la angustia interior. Dichas satisfacciones van acompafadas de
una simplificacion de la vida y una busqueda constante de placeres de todo tipo;
econdmico, sexual, social, intelectual, entre otros; lo que se podria traducir como una vida
superficial, en la cual, lo importante es disfrutar de una vida placentera, sin percatarse que
ese tipo de vida ha sido establecido por y para un grupo social especifico. Se podria decir
que dicho nivel de vida es deseado principalmente por los sectores medios de la
poblacion®, quienes al afiorar o aspirar a cierto nivel de confort se encuentran en la
constante busqueda de los recursos econdmicos que le permitan acceder al estilo de vida
antes mencionado, el cual, bajo el sistema econémico actual resulta muy complicado,
simplemente porque no poseen el capital econémico, social o cultural para acceder a estos
circulos. Sin embargo, se crea en la poblacion mencionada el ideal de vida antes
planteado, haciendo que este sector poblacional centre toda su atencion y esfuerzo
personal en alcanzar o conseguir mayores cantidades de dinero, mismo que sera invertido
basicamente en bienes y servicios que les permitan alcanzar la vida sofiada. Como los
recursos no son suficientes y tal vez nunca lleguen a serlo, este sector de la poblacion
vive sumido en deudas, en muchos casos impagables, colocando de este modo al dinero
como el rector de la sociedad, y peor aun, de los procesos de sociabilizacion y
construccion cultural, en otras palabras, una sociedad guiada y estructurada en funcion a

las condiciones econdmicas y de mercado.

Es necesario aclarar que la sociedad actual también esta guiada, a parte del aspecto
econdmico, por una simplificacién en los cddigos que rigen el desenvolvimiento del ser
humano en el desarrollo del mundo. Se conoce que cuando el hombre crea mundo lo
codifica a través de la significacion del mismo, de esta forma, logra comprender el

entorno que lo rodea apropiandose del mismo y asi lograr satisfacer sus necesidades. El

personal del individuo, pues lo que importa, es la remuneracién econdmica que se obtiene de éste, y bajo
ese concepto, se puede llegar a hacer cualquier cosa Unicamente por la retribucion econdmica percibida.

33 Se menciona que estos niveles de vida son deseados principalmente por los sectores medios de la
poblacidn, basicamente, porque es un grupo que tiene una mayor movilidad social y econémica, hecho que
le permite aspirar a elevar el nivel de consumo, lo que en el pensamiento de este grupo social se traduce
como nivel de vida. Esto no quiere decir que las clases populares no deseen o aspiren al estilo de vida
mencionado, sino que es un grupo mas realista de las condiciones sociales en la cual vive, y comprende con
mayor crudeza la segregacion social y econdmica que existe en el mundo contemporaneo.
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hecho mencionado no es vano ni superficial, sino que es absolutamente necesario, pues
si el ser humano no logra hacer el proceso mencionado no podria reconocer como propia
la cultura en la cual se desenvuelve. Lo mencionado es un proceso continuo que debe ser
realizado constantemente, pues de otra forma el mundo podria volverse extrafio para los
sujetos que en el habitan. En la actualidad “la relacion de lo significante con lo significado
se aloja ahora en un espacio en el que ninguna figura intermedia va a asegurar su
encuentro: es, dentro del conocimiento, el enlace establecido entre la idea de una cosa y
la idea de otra” (Foucault, 1978, pag. 71) El ser humano, de acuerdo a Foucault, ya no
juega un rol fundamental, sino que la idea de la cosa se ha independizado de la cosa misma
a la cual representa, logrando existir por si misma y generando de esa forma una suerte
de confusidn en la codificacion social, haciendo que la sociedad en la que vive el sujeto
se vuelva extrafia para el mismo sujeto que la creo o codificd, y como es extrafia, se podria
creer que no ha sido generada por ellos mismos, o por lo menos eso se percibe, pues se
vende la idea que el tipo de sociedad actual es ideal para todos los que en ella habitan y
por lo tanto no debe ser cuestionada.

El cristianismo, sin distincion en la especificidad religiosa o en las formas de adoracion,
es una religion que es considerada como conservadora o tradicional, basicamente porque
busca mantener y perpetuar los sistemas sociales que para ellos son considerados
“normales”, rechazando de esa forma todo aquello que no ingrese en su construccién
social de normalidad. Gran parte de los hechos sociales contemporaneos, sobre todo los
de caracter moral, la sexualidad, temas de pareja y familia, asi como el divertimento y
ocio, se salen de los parametros morales establecidos por los grupos religiosos
evangeélicos, en consecuencia, los mismos tienden a ser rechazados por éstas confesiones
religiosas sin un mayor dialogo o analisis de los mismos, solo con la alusion de ser
considerados como pecado. Este rechazo se lo realiza como todo lo que se ha mencionado
hasta el momento, por la fuerte carga de espiritualidad y santidad que se inculca desde las
iglesias evangélicas hacia sus feligreses, pues si la idea predominante es no contaminarse
con los pecados del mundo, dicho objetivo resulta en extremo complicado, porque
practicamente todo lo que se encuentra fuera de la estructura eclesial y de la interaccion
social que se realiza al interior de los grupos religiosos es considerado pecaminoso, y
desde la perspectiva planteada, el acontecer social cotidiano extraeclesial se ha vuelto
extrafio para los creyentes evangélicos, pues el mismo no logra ser asimilado a través de

la confesion de fe que como creyentes practicantes profesan.
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A la vez que el nimero de confesos evangeélicos practicantes aumenta considerablemente,
también lo hacen quienes rechazan estas posturas fundamentalistas, argumentando que
los evangélicos ven todo acontecimiento social realizado fuera de la estructura eclesial
como pecaminoso, lo cual los ha llevado a no respetar la diversidad cultural, de
pensamiento y conciencia, promoviendo un asimilacionismo o adoctrinamiento
cultural®. Este hecho ha promovido que varios grupos sociales rechacen las creencias
religiosas que pretenden establecer estos grupos religiosos de creyentes, basicamente
porque perciben en sus practicas rasgos o rezagos de una vieja estructura tradicional
conservadora que lo Gnico que busca es mantener o preservar los estandares o practicas
sociales de antafio. Sin embargo, y debido a la accidn social que desarrollan los individuos
contemporaneos, los cddigos de interaccion social han cambiado junto con la sociedad,
hecho que no ha logrado ser asimilado por la iglesia evangélica, por lo tanto se puede
decir que la sociedad se les ha vuelto extrafia.
El cristianismo socioldgico comienza a retroceder en la medida en que sectores de la
poblacion rompen con la religion, o la asumen como referencia global, pero toman
distancia respecto de las iglesias, y de las practicas y creencias cotidianas. Se extiende un
cristianismo no practicante, difuso y poco institucionalizado, y aumenta también el
namero de personas sin religion, en la doble linea del agnosticismo y el ateismo. Se
impone una forma de vida secular y una convivencia profana y laical, en la que los bienes
simbolicos culturales compartidos ya no son religiosos. Cada vez hay mas dimensiones

de la vida que tienen valor y entidad por si mismas, sin referencias religiosas (Estrada,
2006, pag. 124).

El mundo moderno fue trastocado por la fisica en la relacion del individuo con el mundo,
donde lo que prevalece es la percepcidn de sentido y no de lo sensible, siendo la vision
de la razon la que dirige al ser humano en el mundo. En el siglo XVI nace el que es
considerado padre de la historia moderna Jean Baptista Vico, quien decia que el mundo
fisico es incognoscible, es decir, para él la naturaleza es incognoscible porque el ser
humano no la ha fabricado y sélo puede ser cognoscible lo que el hombre fabrica. Para
fundamentar lo mencionado Vico vuelve al principio latino del Verum Factum, es decir,
que la verdad solo radica en lo que fabrica el hombre. Con esta idea moderna de historia
y de la sociedad en general, ya no interesa el hecho magnanimo realizado por alguna
persona particular, sino que interesa o capta la atencion el proceso del hecho, pues la

sociedad humana es explicable Gnicamente dentro de ese proceso. En la Modernidad, la

3 Dicho adoctrinamiento cultural o asimilacionismo, es uno de los aspectos que mas criticas recibe estos
grupos religiosos, y las iglesias evangélicas en general, basicamente porque mantienen el pensamiento que
lo que esta escrito en la Biblia o lo que dice cierto pastor o lider eclesial es ley, por lo tanto, debe respetarse
y no ser cuestionado, lo cual podria ser considerado como una practica corrupta 0 manipuladora del poder
que ejerce dicha religion.
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sociedad y el desarrollo de la misma es un proceso que tiene sentido, pero no se puede
decir cual es ese sentido porque el mismo es subyacente, y por lo tanto, hay que
descifrarlo. Por el contrario, se debe mencionar que en el mundo antiguo nunca fue un
problema de interpretacion, sino de comprender tal y como ocurrian los hechos en la

sociedad.

La modernidad no solo que redujo el acontecimiento a un proceso interpretativo, sino que
confundié la accién y la fabricacion. Entonces la diferencia que existe entre la historia de
las sociedades antigua y moderna, es que la historia antigua buscaba comprender los actos
humanos tal y como eran, con el afan de volver a recordarlos y encarnar nuevamente
todos los sentimientos que el ser humano tuvo en ese momento y asi preservar ese acto
efimero. La sociedad moderna ya no se interesa por los actos realizados por los individuos
y tampoco le interesa preservarlos, sino que busca explicar el proceso de todo, pues al
explicar el proceso esta fabricando la historia y se debe recordar que para el hombre
moderno solo es cognoscible aquello que es fabricado por él, por tal motivo, la sociedad

y la comprension de la misma también es fabricada.
Una idea puede ser signo de otra no solo porque se puede establecer entre ellas un lazo
de representacién, sino porque esta representacion puede representarse siempre en el
interior de la idea que representa. Y también porque, en su esencia propia, la
representacion es siempre perpendicular a si misma: es a la vez indicacion y aparece;
relacion con un objeto y manifestacion de si. A partir de la época clsica, el signo es la

representatividad de la representacién en la medida que ésta es representable (Foucault,
1978, pag. 70).

La sociedad actual cambia de forma acelerada y constante, por tal motivo se torna
imprescindible buscar comprenderla e interpretarla. Sin embargo, las iglesias evangélicas
no buscan tener un acercamiento con los vertiginosos cambios sociales que se suscitan en
el mundo contemporaneo, sino que interpretan la presencia eclesial y humana en el mundo
como una suerte de destino divino, es decir, los religiosos evangélicos estan a la espera
de la consumacion inminente de su destino final, el cual sera aplicado en forma general
para todos los creyentes asi como para aquellos que no lo son. Este hecho tiene que ver
con la idea de un cielo eterno, donde la religiosidad evangélica promulga con absoluta
certeza que el creyente esta en el mundo social solo de forma transitoria, pues el verdadero
destino que posee el ser humano es la felicidad eterna en un mundo sobrenatural®, al cual

Ilegaré el individuo siempre y cuando obedezca los mandatos divinos.

% La idea de este mundo supranatural es el Cielo al que todo creyente aspira llegar si persevera en la fe,
pero el ser humano tendré acceso al paraiso Unicamente cuando la historia humana haya llegado a su final,
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La idea de un destino final para los creyentes y la humanidad en general es una constante
que se repite con mucha frecuencia en el mundo evangélico. El peligro que conlleva esta
forma de pensar es que el ser humano pierda el interés en el acontecer social, su
fabricacion y perfeccionamiento, pues no tendria ningan sentido el idear o trabajar por la
construccién de una mejor sociedad, si al final de los tiempos todo sera destruido a traves
de la intervencién divina que tendré como finalidad el implantar una mejor sociedad en
un mundo que sera gobernado por Dios. Por lo tanto, el creyente evangélico no se interesa
por la construccion social o mejoramiento de la sociedad en la que vive, pues parte de la
idea, que la misma es solo temporal e imperfecta y Dios tiene preparado para ellos un
mejor lugar en el cual habitara por toda la eternidad, un paraiso celestial en el cual todo

sera paz y amor entre las criaturas que lo habiten.

Hegel toma la idea de destino que esta presente en la tragedia griega, esta idea de destino
tiene relacién con el individuo, quien por méas que se oponga al mismo lo va a tener que
cumplir porque le es irresistible, siendo lo tragico de todo esto, que los individuos no son
mas que un mero acontecimiento del destino general, y ese destino general es la historia
y sobre todo el espiritu de un pueblo®®. El concepto de destino y de espiritu de un pueblo
estan ligados en el sentido que los individuos como seres particulares no puede afectar el
desenvolvimiento del espiritu de un pueblo, porque éste trasciende al individuo y por lo
tanto no podré afectar el destino que tiene determinado pueblo. Sin embargo, Hegel
menciona que este destino y espiritu de un pueblo puede encarnarse en ciertos individuos,
como lo fueron Cesar o Napoledn, pero no en forma individual sino como parte de la
historia del mundo, basicamente porque el destino al que se enfrenta el mundo es

irresistible.

La idea de una sociedad con un destino ya escrito o preexistente ha sido cuestionada
fuertemente desde las ciencias sociales modernas, principalmente porque le resta al ser
humano la capacidad de hacerse cargo de su entorno social y a la vez constructor de su
futuro. Sin embargo, la idea de una sociedad con un destino establecido mantiene mucha
vigencia sobre todo en los sectores religiosos, las cuales son comunidades que parten de
la idea de un Dios con un plan establecido o determinado para la humanidad, donde todas

las criaturas juegan un rol preponderante. La religiosidad evangélica concibe a un Dios

lo que el mundo religioso se conoce como el fin de los tiempos, en el cual creyentes y no creyentes seran
juzgados por la divinidad.
3 |dea general tomada del libro Lecciones sobre la Filosofia de la historia de L. W. Hegel.
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controlador de todo el acontecer social, por lo tanto, todo lo que ocurre en el mundo es
porque la divinidad asi lo ha permitido y la Unica esperanza que le resta a la humanidad
es aguardar que algo bueno derive de los acontecimientos suscitados. Socialmente este
pensamiento crea pasividad en la poblacion religiosa evangélica, donde esta suerte de
fatalismo ha predestinado el destino de todas las criaturas que habitan en la tierra, y como
todo forma parte de un plan divino, el ser humano no tiene més remedio que aceptar con
resignacion y sometimiento el destino que le ha correspondido llevar en esta vida,

convirtiéndose esta idea en un fuerte instrumento de inmovilizacion social.

La religion esta comoda con la postura antes descrita porque le permite fundamentar que
todos los acontecimientos sociales han sido dados por una divinidad. En contraste, el
pensar que el hombre es constructor del mundo a traves del simbolo y la significacion del
mismo dignifica a la humanidad como tal. El simbolo le da al ser humano la base para
poder explicar el mundo, Cassirer menciona que “el hombre primitivo no expresa sus
sentimientos y emociones con meros simbolos abstractos sino de un modo concreto e
inmediato” (Cassirer, 1976). Para el ser humano primitivo no era importante entablar
discusiones abstractas sobre el origen de las cosas, lo Unico que le interesaba era dar
significado al mundo real que lo rodeaba, y de esa manera tratar de entender la naturaleza
y Su propia existencia, pues se da cuenta que el mundo en el que vive es dificil e
incomprensible, y a partir de ahi comienza a simbolizar y significar todo lo que esta a su
alrededor, pues solo asi podra comprender el mundo en el que habita. Partiendo de lo
mencionado se puede decir que el hombre es un animal simbdlico porque de esa manera

construye el mundo que lo rodea.

Cuando el Ser humano habitaba el huerto del Edén®’ o paraiso no tenia que construir ni
simbolizar nada porque Dios ya lo habia hecho por él. El relato mitico de la creacion narra
que Dios habia nombrado a los animales y les habia asignado las funciones y espacios
que debian ocupar. El relato biblico menciona que las aves debian volar en el cielo y los
peces habitarian en las aguas, e incluso dice que Dios cre6 a los grandes animales marinos
para que habiten las aguas profundas. Desde esta perspectiva el mundo y la sociedad en
la que vivia el hombre del relato mitico del génesis era sencillo porque todo estaba dicho

y simbolizado. El problema radica cuando el ser humano es expulsado del paraiso y se

37 Se debe tener en cuenta que el relato biblico de la creacion se encuentra presente en varias culturas
antiguas, incluso se conoce que un relato similar pero mucho mas antiguo, el Gilgamesh, era utilizado para
explicar la creacion del mundo entre los habitantes de medio Oriente, dandole a éste relato el caracter de
mitico.
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enfrenta con el mundo real donde todavia nada esté dicho y donde hay un mundo gigante
e incompresible que conocer y comprender. Para poder realizar este arduo trabajo el
hombre debe comenzar a simbolizar todo lo que esté a su alrededor tratando de entender
cual es su papel o rol en el mundo que esta habitando. El relato del génesis proporciona
todos los elementos necesarios para poder comprender la orfandad cosmica que siente el
hombre moderno en la sociedad contemporanea, cuando se tiene que enfrentar solo ante
la naturaleza entendida como mundo real. Este relato enfrenta al ser humano ante lo
incompresible, pues el hombre no se queda impavido ante el mundo sino que comienza a

tratar de comprenderlo.

La sociedad actual y la iglesia evangélica han entrado en conflicto principalmente porque
la iglesia ha dejado de significar y simbolizar la sociedad en la que vive. Este hecho
implica una constante invencion y asimilacién de las nuevas codificaciones sociales. Sin
embargo, al dejar de hacerlo la iglesia evangélica ha asumido las codificaciones sociales
antiguas o tradicionales, es decir, las mismas representaciones que han venido
funcionando por varios afios, principalmente porque éstas le representan seguridad al
creyente pero sobre todo a la religiosidad. La problematica radica en que dichos codigos
y simbolos de interpretacion social son considerados como arcaicos, tradicionales o
fundamentalistas, por lo tanto, el tipo de sociedad que plantea o aspira la comunidad
evangélica adopta las mismas caracteristicas entrando en conflicto con las nuevas
codificaciones sociales, es decir, con las nuevas formas de comprender o acercarse al

mundo y de entender la realidad.

3.2. Religiosidad evangélica y la politica

En este punto es necesario realizar una diferenciacion muy importante para la sociologia
politica, y es el contraste que existe entre la politica y lo politico. La politica esta
determinada por las esferas sociales de convivencia. Lo politico tiene relacion con la
institucionalizacion y funcionamiento del Estado a través del aparato burocréatico. Se debe
mencionar que la politica es entendida como aquel acontecimiento donde confluyen los
ciudadanos con demandas hacia el Estado institucionalizado, en la actualidad, dicho

ejercicio esta siendo posible gracias al trabajo y presion social que ejerce la sociedad civil.

Para comenzar a hablar de lo que hoy se conoce como sociedad civil hay que remontarse

necesariamente a “..las postrimerias de la Edad Media y de forma maés acentuada a
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comienzos de la Moderna, donde crecieron fuerzas indicativas de la creciente imposicién
de un diagrama organizativo de la sociedad que diferiria notablemente del esquema
caracteristico de la etapa anterior, la estructura organizativa jerarquico-piramidal”
(Rubinstein, 2002, pag. 170), se debe tener en cuenta que el sistema piramidal funciond
por muchos siglos en la historia de la humanidad, donde un reducido grupo de personas
tomaba las decisiones y se beneficiaban de los privilegios que este sistema les permitia
obtener. Frente a hechos como el sefialado se comienza a sentir una especie de
“descontento social”, mismo que permitiria que grupos con intereses y demandas afines
se estructuren, asocien y busquen modos de canalizar sus requerimientos ante los poderes
establecidos, teniendo en cuenta que lo mencionado solo fue posible en un perido donde
se empieza a hablar de individuos, es decir, la modernidad.

La individualidad permite a los sujetos llegar a tener conciecia de si mismos, pero sobre
todo les da la posibilidad de asociarse ya no por etnias, decendencia u otros, sino por
afinidad o ideales comunes, siendo lo mencionado, la base para lo que avanzada la
modernidad se conoceria como sociedad civil. Solo cuando los individuos se asocian en
torno a un interes comun pueden ejercer la fuerza necesaria para ser escuchados por el
poder de turno en el aparato estatal, el hecho de llegar a consolidar una sola voz fuerte en
torno a un grupo similar de demandas les daré la fortaleza requerida para Ilagar a ser
escuchados y tomados en cuenta por los administradores y ejecutores de lo politico. Lo
mas importante de lo mencionado es que la sociedad civil llegue a convertirse en
formuladores de politicas publilcas. “Hay que distinguir los grupos y asociaciones que
frente a los parlamentos y administraciones, traen a lenguaje problemas sociales, plantean
exigencias politicas, articulan intereses o necesidades y ejercen influencia sobre la
formulacion de proyectos de ley o sobre la formulacion de las distintas politicas”
(Habermas, Facticidad y Validez: Sobre el derecho y el Estado democratico de derecho
en términos del discurso, 2001, pag. 435). Sin duda, lo mencionado es uno de los aportes
mas significativos de la sociedad civil a la politica contemporanea, donde la democracia

representativa ha cooptado todos los &mbitos de lo politico.

El problema con el tipo de democracia mencionada es que se delega todo al representante,
y en democracias como la ecuatoriana, la cual se encuentra en proceso de perfectibilidad,
es comun ver que el representante se aleje de la voluntad de sus representados, radicando
ahi la importancia de contar una sociedad civil, fuerte, articulada, que demande y a la vez

controle la responsabilidad que le ha otorgado a sus representantes en beneficio de la
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politica. La sociedad Civil tiene como una de sus principales ventajas el conglomerar a
un sin numero de simpatizantes en torno a una demanda comin=8, pero a la vez, se debe
mencionar que “La participacion en el movimiento no sélo politiza, sino que da poder,
tanto en el sentido psicologico de aumentar la voluntad de correr riesgos como en el
politico de adquirir nuevas capacidades y ampliar la propia perspectiva” (Tarrow, 1998,
pag. 233). En otras palabras, la sociedad civil puede llegar a convertirse en un fuerte
promotor de politizacion ciudadana, donde las necesidades de lo publico cada vez se
ecnuentran mas relegada a un reducido grupo de técnicos encargados de mirar y tratar de

encontrar soluciones a las necesidades de una poblacién especifica.

Los poderes politicos estan concientes que una sociedad altamente politizada es mucho
mas compleja de manejar y por ende de dominar. Con frecuencia se considera que las
sociedades gque poseen altos niveles de politizacion tienden a la conflictividad con el
poder de turno debido al alto grado de demandas que se generan, no solo desde la sociedad
civil, sino desde la sociedad en general, donde inclusive un individuo puede llegar a
realizar una demanda, totalmente legitima, a los encargados de la administracion de lo
publico. Sin embargo, es necesario mencionar que las sociedades que han demostrado
estar al tanto de sus necesidades son las que mayores cambios han realizado en el corto
plazo, basicamente porque este tipo de sociedades tienden a tratar de horizontalizar la
convivencia social entre sus ciudadanos. Esto no podria ser posible sin la constante

participacion de los diferentes grupos interesados.

Las comunidades evangelicas de Quito de acuerdo a lo que se ha podido observar en las
iglesias que forman parte de la presente investigacion, tienden o buscan tratar de alejarse
de la politica y de lo politico en sus diferentes formas, lo cual resulta incomprensible,
pues al ser un nimero importante de personas las que comparten dicha creencia relogiosa,
se podria pensar o suponer que algun tipo de demanda tendran hacia las autoridades de
turno, locales o nacionales, a la vez, es comprensible que podrian llegar a persibir que
algo no funciona correctamente en las localidades o comunidades donde se encuentran
ubicadas. Sin embargo, en las observaciones y visitas realizadas a estas iglesias, no se

evidencio ningun tipo de acercamiento hacia los encargados de la administracion de lo

38 Se debe mencionar que las organizaciones de la sociedad civil son profundamente variadas y plurales, a
diferencia de los partidos politicos, dando la ventaja de llevar a la palestra publica demandas de cualquier
tipo de acuerdo a sus reivindicaciones o luchas particulares.
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publico®, basicamente porque aun existe y perciste en el pensamiento ecuatoriano y
talvez latinoamericano, que la politica es corrupta, sucia, degenerada y por lo tanto hay

que alejarse de ella.

Los creyentes evangélicos al ser fruto de la sociedad en la que se desarrollaron como
individuos tambien han crecido con la creencia de que la politica es corrupta, misma que
perdura en el imaginario colectivo, entendiendose que si una persona se involucra en
aspectos politicos debe cuidarse de no ser absorbido por un sistema de corrupcion latente,
siendo éste el principal motivo que incide e impulsa a los creyentes evangélicos a alejarse
de la politica y lo politico, pues al estar tan influenciados por una creencia religiosa que
pregona la santidad y pureza espiritual como modo de vida, nadie que prentenda
considerarse o parecer un buen critiano evangelico buscara inmiscuirse en estos asuntos,
pues si la politica es considerada pecaminosa, el creyente debera alejarse del pecado con

la finalidad de preservar una vida santa.

Paradogicamente las iglesias evangelicas realizan mucho trabajo social y humanitario,
principalmente en aspectos relacionados con salud y educacion en zonas vulnerables,
estas congregaciones poseen brigadas médicas, centros de salud, escuelas, recogen y
reparten viveres, alimentos y vestimenta entre los sectores mas necesitados de la sociedad,
es decir, buscan contribuir a tener una sociedad mas justa y equitativa, por lo tanto una
sociedad més democratica. Pero democrética no en el sentido de las intituciones o formas
de gobierno, sino en el sentido de una horizontalizacion en el acceso de bienes y servicios
para los ciudadanos, de esa forma buscan, segun ellos, acercar el Reino de Dios a los
menos afortunados. Sin embargo, no se percatan que todos los esfuerzos que realiazan,
por muchos gue sean, son insuficientes para todas las necesidades que existen en la region

y en este caso particular en Quito y Ecuador.

Si la idea principal es contribuir a tener una mejor sociedad, entonces no se entiende a
que se debe el rechazo a la politica, pues es ésta la que debe velar porque las formas,
modos y niveles de vida sean los optimos para todos los ciudadanos de una sociedad. Sin

embargo, lo que hacen estos grupos evangélicos es alejarse de la politica y de las

39 Se pudo conocer que en las Iglesias de lfiaquito y Comunidad de Fe, asisten regularmente varios
funcionarios de Estado, asi como el superintendente de Bancos y varias personas que ocupan cargos
jerarquicos en el actual gobierno, sin embargo, y de acuerdo a lo mencionado en las propias iglesias, al
interior de la congregacion estas personas se despolitizan, pues ingresan a otro &mbito, el de lo religioso y
sobrenatural, de esa forma actdan como un feligrés mas, pues entienden sus funciones como un trabajo,
mas no como un servicio, con lo cual, queda excluida toda posibilidad de injerencia desde lo religioso hacia
lo publico.
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intituciones que podrian contribuir en la construccion de una mejorar sociedad,
pretendiendo que con las fundaciones y ONGs que presiden como organizaciones
religiosas lograran cambiar las condiciones sociales de la poblacién a la cual se dirigen

sus ayudas.

Las iglesias evangelicas en el trabajo social que realizan y que ha sido mencionado hasta
el momento, actuan mas cercano a la caridad®® que a un cambio o transformacion
sustancial de la realidad concreta de los sectores menos afortunados de la sociedad. Por
lo tanto, se ha podido evidenciar que en el largo plazo, el trabajo, esfuerzo y recursos
invertidos en poco han incidido en las condiciones sociales concretas de las diferentes
poblaciones que han sido beneficiadas por éstas iglesias u ONG, pues se conoce desde
hace mucho tiempo atras que la caridad no cambia nada. Las obras o contribuciones que
realizan los grupos evangélicos no afectan sustancialmente los entornos sociales en los
que estan ubicados, pues los mismos, al ser inmediatos y de corta duracion, no logran

insidir profundamente en la realidad concreta de la poblacion afectada.

Varios autores, entre ellos Sartori, comparten el pensamiento que mientras mas se generen
espacios para escuchar las demandas que tiene la sociedad civil hacia los administradores
de lo publico, mas democratica sera la sociedad, “el criterio que hemos convenido en
aceptar para solventar las controversias en una sociedad democratica es que la razon de
los muchos es siempre, por definicion, la razon correcta” (Sartori, 1988, pag. 335)
aungue lo mencionado debe ser manejado con cierta discrecidn, pues en varios casos las
decisiones de las mayorias o los muchos, han conducido a regimenes fascistas y
totalitarios como en los casos italiano o aleman. Sin embargo, en la generalidad de los
casos han sido las mayorias las que han hecho y conducido a que las sociedades amplien
cada vez mas y con mayor frecuencia la frontera democrética, teniendo una alta
participacién en lo mencionado, la sociedad civil y todo el trabajo que ha realizado en
funcién de solicitudes de derechos, los cuales en varios casos, han llegado a plasmarse en
politicas publicas, principalmente porque la sociedad civil es la que mejor entiende las
problematicas que existen en su comunidad, y por lo tanto, es la que mejor encabeza las
luchas para que las mismas obtengan respuesta alguna desde la institucionalidad

burocrética.

40 Se entiende por caridad, aquel acto de donacién de algtn bien o servicio en un momento determinado, el
cual no es constante ni duradero en el tiempo, por lo tanto, no llega a afectar sustancialmente la realidad
social de una persona o poblacién.

81



En América latina y en el caso particular de Ecuador, nuestro referente democréatico y de
democratizacion han sido los paises de primer mundo, sin embargo;
“Parte de la dificultad de evaluar el desempefio de los paises en el camino a la democracia
es la categorizacion. Definimos las democracias como en las sociedades que la autoridad
politica se deriva de la seleccion de su ciudadania a través del director general, la
participacion de los partidos politicos en competencia, el cumplimiento a las instituciones
de poder compartido, y el ejercicio de los derechos politicos basicos y libertades, incluida

la libertad de pensamiento, de expresion, de prensa y de asociacion” (Morton H.
Halperin, Joseph T. Siegle, Michael M. Weinstein, 2005, pag. 66).

Bajo los pardmetros mencionados los procesos de democratizacion en la sociedad
ecuatoriana y latinoamericana siempre van a estar en relacion de comparacion con los
paises centrales, algo que de una u otra forma limita nuestros propios procesos de
democratizacion. Esto debido a que como sociedad debemos caminar nuestro propio
camino y generar derechos que aumenten nuestro sentido democratico, en relacion a las

necesidades locales.

Se debe tener en cuenta que los paises de Occidente central se encuentran preocupados
por democratizar temas de libertad de pensamiento, género, de expresion o de prensa,
porque ellos, los paises de primer mundo, han logrado en cierta medida horizontalizar la
sociedad en cuestiones basicas como alimentacién, salud, empleo, vivienda, educacion,
entre otros. Sin embargo, los temas mencionados ain no han sido superados en América
latina, por lo tanto, Ecuador adn tiene serios problemas en las &reas antes mencionadas,
radicando ahi el planteamiento que las sociedades latinoamericanas deben enfocarse en
democratizar el acceso a bienes y servicios primarios y la necesidad de tener una agenda
propia de democratizacidn, en la cual la sociedad civil sin duda alguna debera tener una

participacion predominante y activa.

La iglesia evangélica aunque es consciente de todas las problematicas sociales que existen
en la ciudad de Quito y en la region en general, no realiza una mayor intervencion social
o politica, sino que sus obras, en la mayoria de los casos, estan relacionadas con pequefas
intervenciones locales, las cuales como se lo ha mencionado, en poco o nada afectan las
condiciones reales de los grupos beneficiarios. La idea vigente que comparten estos
grupos es llegar a una comunidad o sector vulnerable con una campafia de reparticion de
viveres, vestido o una brigada medica. Mientras repartes los productos o se realizan las
atenciones respectivas, otro grupo de personas se encarga de evangelizar a quienes seran
beneficiados por estos servicios, lo cual llama la atencion, pues visto desde una

perspectiva desacralizada pareceria que hay un condicionante para recibir la ayuda traida.
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El proceso a realizar consiste en una confesion de fe, en la cual se acepta y declara que
Jesus es el salvador de sus vidas. S6lo cuando se ha realizado dicha confesion la poblacion
tiene acceso al tipo de ayuda que hayan llevado las organizaciones religiosas. En la
mayoria de los casos, las organizaciones religiosas no vuelven al mismo sector,
basicamente porque la idea que tienen es evangelizar y aumentar sus estadisticas de
conversos a la religiosidad evangélica. Es decir, se busca lograr que el mayor nimero de
personas realicen la magica oracion o plegaria que salvara sus almas, visto desde esa
perspectiva se podria decir que no existe una conviccion real de cambiar o influenciar en
las condiciones socioecondmicas de la poblacion, evidenciandose que su principal
motivacion es religiosa, la cual tiene como finalidad salvar el alma del pecador y crear un
nuevo converso, relegando a un segundo plano el entorno social del nuevo creyente,

aunque este no sea el mas adecuado para una correcta reproduccion de la vida material.

Un punto adicional que se debe mencionar, es que las iglesias locales no realizan por si
solas estas campafias, sino que las mismas generalmente son desarrolladas en asociacién
con iglesias o fundaciones norteamericanas. Con esto la intervencion narrada esta
condicionada a la llegada de grupos misioneros de primer mundo. Por lo tanto, se puede
evidenciar que las iglesias evangélicas no actlian y seguramente no desean hacerlo como
sociedad civil organizada en busca de encontrar soluciones duraderas a las problemaéticas
sociales que han evidenciado, basicamente porque no existen demandas de mejoras
sociales de su parte, aunque las mismas sean muy bien conocidas e identificadas. Lo que
existe es la idea siempre presente de evangelizar y realizar nuevas conversiones, teniendo

como principal objetivo la salvacién del alma mas no el entorno social de los individuos.

Todos los Estados tienen un marco juridico que esta dado por la constitucion, la cual
permite un espectro de movilidad en cuanto a la definicion y delimitacion de deberes y
derechos entre los ciudadanos. Sin embargo, “claramente las constituciones por si solas
no nos dicen si los regimenes califican como democracias trabajando en la
democratizacion. Incluso hoy en dia, las democracias visiblemente viables siguen siendo
una minoria entre las formas de gobierno del mundo” (Tilly, 2004, pag. 127). No se puede
decir que existe una democracia perfecta, lo que si se puede mencionar es que la
democracia es perfectible. Lo interesante de lo mencionado es el proceso que se debe

seguir para mejorar los sistemas democréaticos.

La iglesia evangelica si se decidiera a actuar como miembro activo de la sociedad civil,
en relacion a las formas de perfeccionamiento de los diferentes sistemas de
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democratizacion que existen al interior de un Estado, podrian llegar a ejercer una muy
fuerte influencia y presion social. Solamente la sociedad civil en pleno funcionamiento y
expresion de sus demandas puede llegar a conseguir que el Estado perfeccione cada dia
los diferentes modos de democratizacion al interior de si mismo. Sin embargo, no se
puede hablar de Estado democratico si las leyes y derechos que se formulan al interior
del aparataje administrativo estatal no consideran de manera relevante los intereses y
aspiraciones legitimas de todos los grupos que confluyen al interior del mencionado
Estado. “Por el lado de la implementacion han surgido para los distintos campos de la
politica un sistema de complejas conexiones entre las administraciones publicas y
entidades de tipo privado como son las organizaciones, las confederaciones, los grupos
de interés, que en los dmbitos sociales necesitados de regulacion, pero intransparentes,
cumplen funciones de coordinaciéon” (Habermas, 2001, pag. 435). La sociedad civil
cumple funciones importantes en los ambitos de la administracién publica, debido a que
como organizaciones no gubernamentales deben velar para que todas las administraciones
de lo publico sean democréticas en cuanto a los derechos que la poblacion debe tener y

exigir, siendo fundamentales el acceso a bienes y servicios basicos.

Aparte de lo mencionado, “el poder administrativo utilizado para cumplir objetivos de
planificacién social, ni se presenta, ni es el medio mas adecuado para el fomento de
formas emancipadas de vida. Estas pueden formarse y desarrollarse a consecuencia de
procesos de democratizacion, pero no pueden producirse por intervenciones
administrativas” (Habermas, 2001, pag. 453). Las iglesias evangélicas tienen muy bien
identificadas las problematicas y necesidades que existen en las diferentes comunidades
y localidades en las que se encuentran ubicadas, por lo tanto podrian cumplir el rol de
canalizar las demandas sociales de los grupos vulnerables hacia las entidades
administradoras de lo pablico. Sin embargo, mientras prevalezca la idea de que todo se
solucionara por medio de oracion y plegarias, las condiciones sociales continuaran
inalterables. Es complejo y complicado que dichas organizaciones religiosas cambien su
forma de pensar, o por lo menos que incorporen nuevos pensamientos y formas de actuar
a los ya existentes, principalmente, porque tienen la firme conviccion que Dios esté en
control de todo, por lo tanto no hay nada de qué preocuparse porque todo forma parte de

un plan divino.

La poca participacion en la vida politica de la ciudadania en general, asi como la
disminucion en participacion politica de la sociedad civil, se da por una apatia ciudadana
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en torno a la politica, apatia que comparten las iglesias evangélicas, con un ingrediente
adicional que es la vision pecaminosa de la misma. Lo conveniente seria, tal como plantea
Habermas, que los propios sectores excluidos se organicen y demanden sus derechos
como ciudadanos que son, considerando que la atencion por parte del Estado hacia la
poblacién no son favores politicos sino derechos que todos quienes habitan en el territorio
nacional estdn en facultad de exigirlos. Es importante considerar que la mencionada
sociedad civil esta en poder y capacidad de transformarse a si misma, y sélo a partir de
su propia transformacién y reorganizacion puede exigir las politicas publicas que
considere necesarias y legitimas para el correcto desenvolvimiento y desarrollo de la vida

cotidiana al interior del Estado.

3.3. Sociedad incluyente o excluyente

La sociedad contemporanea, fruto de la modernidad y sobre todo del sistema econdémico
vigente, es excluyente. Sin embargo, existen movimientos sociales y sobre todo grupos
pertenecientes a la sociedad civil que podrian influenciar en los procesos de
democratizacion para conseguir que las sociedades actuales sean mucho mas solidarias e
incluyentes con los menos favorecidos. La sociedad ecuatoriana y la quitefia
especificamente, al ser fruto de largos procesos sociales, como la colonia y un periodo
republicano dominado por un grupo de élites excluyentes, se ha configurado como una
sociedad con fuertes rasgos de marginacion social, principalmente hacia lo indigena y lo
afro, grupos étnicos que en el imaginario social quitefio y ecuatoriano es considerado

inferior social y econémicamente.

Se piensa comunmente que por el hecho vivir en el siglo XXI todas las personas son
modernas o secularizadas y por lo tanto comparten los valores de estas corrientes sociales,
como la igualdad, libertad y fraternidad. “La teoria de la secularizacion se basa en dos
supuestos: primero que la modernizacién, tal como surgié en el contexto europeo
(racionalidad occidental, la lam6 Max Weber hace un siglo) es un proceso universal que
Ileva resultados similares en todo el mundo; y, segundo, que esta indisolublemente unida
a la modernizacion y que, por lo tanto, avanza igual de imparable que ésta” (Beck, 2009,
pag. 31). El hecho de vivir en el afio 2016 no es garantia de modernidad o racionalidad,
entendiendo que esta esta definida por un conjunto de pensamientos, aptitudes y actitudes,
con lo cual se podria decir que la misma esta en los comportamientos y pensamientos de

las personas. Un sujeto puede vivir en la época actual pero a la vez su pensamiento y
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forma de proceder podria corresponder al siglo XV o XVI, con lo cual se puede explicar
porque persisten pensamientos no contemporaneos en pleno siglo XXI. El hecho de
pensar, sentir o creer diferente a otro grupo humano no es un justificativo valido para
pensar que ese pensamiento o forma de proceder es la correcta. Los grupos humanos que
se piensan a si mismos como poseedores de la verdad generalmente terminan
promoviendo fuertes rasgos y estructuras de exclusién a todo lo diferente o novedoso, sin
previamente haber entablado un dialogo racional argumentado como lo recomendaria
Habermas.
El Estado democrético no deberia reducir precipitadamente la complejidad polifonica de
la diversidad publica de voces porque no pude saber si asi cercenara a la sociedad de los
escasos recursos de la creacién de significado y de identidad. Especialmente en lo relativo
a los ambitos vulnerables de la convivencia social, las tradiciones religiosas disponen de
la fuerza para articular convincentemente las intuiciones morales. Lo que pone al
secularismo en apuros es la expectativa de que los ciudadanos seculares en la sociedad
civil y en la esfera publica politica deban toparse a la misma altura con sus conciudadanos

religiosos en calidad de ciudadanos religiosos (Habermas, Mundo de la vida, politica y
religién, 2015, pag. 278)

Todos los individuos se encuentran en libertad de expresar sus diferentes creencias u
opiniones, sin temor a ser coartados por otro grupo O persona en sus costumbres y
préacticas sociales. Sin embargo, las creencias y pensamientos sobrepasan la barrera
estatal y de lo normativo, radicando ahi la causa de los diferentes procesos de exclusién
que ha vivido la sociedad ecuatoriana asi como la quitefia. EI Estado es el encargado de
garantizar la convivencia de personas con ideas o pensamientos divergentes, cuidando
principalmente la integridad de cada uno de ellos, lo cual no quiere decir que no exista
discrepancia entre los individuos, sino todo lo contrario, donde el Estado moderno, segun
los sefiala Habermas, es el responsable de alentar el libre pensamiento de sus ciudadanos

y asi no limitar la diversidad publica de voces que interactlian en una sociedad.

Las sociedades contemporaneas comparten el pensamiento ampliamente difundido en la
modernidad que promulga la existencia de un solo camino hacia el progreso y libertad.
Este ideal ha sido tomado como bandera de lucha por la democracia liberal y el
capitalismo para hacer frente a modelos antagonicos a los mencionados. Sin embargo, la
difusion de estos ideales ha causado que muchas personas consideren que efectivamente
existe una sola via para la socializacion humana. Esta forma de ver el mundo ha penetrado
en el pensamiento religioso, el cual es reproducido con mucha mayor fuerza en el lado
evangelico, quienes de forma similar consideran que existe una sola via o solucion para

las maltiples y diversas problematicas de la humanidad, siendo esa respuesta Jesus.
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La expresion religiosa evangélica defiende con mucho ahinco sus creencias particulares
y estan profundamente convencidos que el llamado Cristo es la respuesta a todas las
problematica sociales, econdémicas y culturales de la humanidad. EI hecho de creer con
tanta vehemencia en lo mencionado les ha llevado a excluir de sus filas a quienes tienen
un pensamiento diferente, es decir, a aquellos que piensan que los propios pueblos e
individuos son los regentes de su destino y por lo tanto los encargados de transformar el
mundo que los rodea. Este ultimo pensamiento es rechazado por el mundo religioso,
basicamente porque aleja de la centralidad social a la divinidad, colocando ahi al ser

humano como rector y gobernador de su destino.

Frente al pensamiento particular mencionado las iglesias evangélicas han optado por
excluir a todo aquel que piense diferente, optando por comulgar Gnicamente con aquellos
gue comparten sus pensamientos e ideales, lo que ha hecho que un amplio grupo social,
sobre todo los sectores involucrados con la ciencia y la academia rechacen sus posturas.
A la vez, los grupos religiosos también rechazan a los sectores académicos o criticos a la
religion, por lo que el hecho se convierte en una exclusién mutua, lo cual da muestra de
una sociedad intolerante y excluyente con aquello que es diferente, pues aqui no se habla
de una tolerancia sino de un rechazo hacia el otro, donde se encuentra excluida toda forma
de dialogo o argumentacion entre de las partes. En este contexto la religion ha optado por
cerrar el dialogo a todo aquello que sea considerado antirreligioso o antibiblico.
La concepcion del hombre como un animal esencialmente egoista y egocéntrico, cuya
conducta -al igual que la de una rata de laboratorio en el laberinto- se determina
basicamente por estimulos de castigo y gratificacion, plantea el problema de la instancia
rectora que haria posible su convivencia politica y social ordenada y pacifica. La
respuesta historica-sistémica que el hombre ha encontrado, es el Estado. El Estado
constituye el agente civilizador que impide la guerra civil: en su forma absoluta como el
Leviathan de Hobbes; “domesticado” como el Estado constitucional de Locke; cual ente
racional en Kant o como principio ético en la filosofia de Hegel -culminandose su
desarrollo en el Estado de derecho, en la reconciliacion entre el poder absoluto y el

derecho individual- o, como en Marx, en la asimilacion de la sociedad politica por parte
de la sociedad civil (Heinz Dieterich, 2000, pag. 118).

Las iglesias evangélicas comparten el pensamiento que Jesucristo y toda la religiosidad
que gira alrededor de este personaje es la Gnica verdad. Sin embargo, esto les acarrea un
problema de fondo, principalmente porque las iglesias evangélicas son dispares y
multiformes, con lo cual sus creencias y doctrinas alrededor de la misma divinidad
también lo son. Entre las tres grandes iglesias que fueron tomadas como base para el
presente estudio se pudo encontrar diferencias en cuanto a creencia, adoctrinamiento y

formas de adoracion, por lo tanto, se podria decir que estos grupos religiosos a pesar que
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pertenecen a la misma ciudad y comparten caracteristicas poblacionales muy similares,
resultan excluyentes entre si, lo cual da la pauta para pensar que son mucho mas
segragacionalistas con personas o grupos ideoldgicos que no comparten sus mismos
ideales y pensamientos. Donde si concuerdan todas estas iglesias evangélicas es en la
existencia de una determinacion histdrica divina, en la cual Dios intervendra en la
humanidad para tener absoluto control sobre su creacidn. Este hecho sucedera en un
momento incierto, en el cual ser&n separados justos de pecadores, los justos irdn al paraiso
y los pecadores al infierno, sin embargo, como y cuando sucedera este acontecimiento es

todo un misterio*®.

Los cristianos llevan esperando una irrupcion divina en el curso de la historia de la
humanidad practicamente desde la muerte de Jesus, quien habria prometido que pronto
volveria por todos aquellos que siguieran los mandamientos divinos. Para las
comunidades religiosas que se encuentran expectantes sobre una segunda venida de JesUs
este hecho podria alentar una minimizacion de la planificacion del futuro tornandolo
incierto. Practicamente en todas las reuniones religiosas se menciona la famosa frase
“Cristo viene pronto” y como la venida es practicamente inminente la esperanza futura se
podria tornar ambigua o relativa, dependiendo del grado de religiosidad o fanatismo que
exprese el creyente. Este hecho es socialmente perjudicial para los creyentes evangeélicos
porque los desarraiga de su entorno terrenal, social y cultural para esperar algo que no es

Seguro que ocurra.

Las iglesias evangélicas se empefian en mostrar una linea histdrica en el acontecer
humano, es mas, el cristianismo como tal se instaura como uno de los megarelatos mas
importantes de la historia de la humanidad, basicamente porque en el mismo se busca
mostrar una intervencion divina constante en el acontecer humano, es decir, una historia
monumental que tiene a Jests como principal protagonista. Sin embargo, este tipo de
concepcidn lo que ha hecho, ya llegado el siglo XXI, es que muchos grupos sociales, asi
como las diversas formas de pensamiento y expresion cultural o social se queden fuera
de dicha historia cristiana, la cual al ser vista como monumentalidad resulta excluyente
para todo aquel que no se acople o se salga de los parametros establecidos, esta historia

lo que hace es sostener la idea de una intervencion divina a lo largo del tiempo.

41 Se debe aclarar que los grupos religiosos cristianos, llevan esperando esta intervencion divina y el
apocalipsis, practicamente desde los comienzos de esta religion y aun en la actualidad lo contindan
haciendo.
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Los creyentes evangélicos estan convencidos que su Dios gobierna sobre el mundo y que
sus creencias son verdaderas e infalibles, por tal motivo no estan dispuestos a conversar
o entablar un dialogo racionalmente argumentado con los grupos sociales que no
comparten su postura. Estas expresiones religiosas buscan persuadir y literalmente
convertir a quienes no comulgan con su pensamiento hacia las creencias que ellos
profesan. Este pensamiento ha llevado a que las iglesias evangélicas opten por realizar de
manera muy fuerte y permanente una tarea evangelizadora, que no es otra cosa que atraer
a nuevos creyentes hacia sus formas particulares de ver la realidad, asi como de acercarse
a ella, la cual no debe ser cuestionada sino solo aceptada.
En una sociedad pluralista, también en lo religioso, y en la que todos los ciudadanos son
consumidores confrontados a una gran oferta, la eleccion se convierte en una necesidad.
Por eso las iglesias tienen que “ganarse” a sus miembros, y no basta con argiiir apelando
al catolicismo de una poblacion abrumadoramente bautizada, porque la pertenencia
socioldgica ha dejado de ser lo determinante de la confesionalidad. EI nuevo reto de la

iglesia en una sociedad postcristiana es convertir a los bautizados, mas que bautizar a los
paganos (Estrada, 2006, pags. 247, 248).

La religiosidad evangélica al ser de caracter conservador-fundamentalista posee una
I6gica basada en lo religioso-sobrenatural con un fuerte sesgo espiritual. No busca una
ampliacion de derechos para la poblacion en general que asiste a sus ceremonias religiosas
y menos aun para aquellos grupos que consideran “pecaminosos” y se encuentran fuera
de la estructura eclesial. Lo que buscan estos grupos religiosos es que los grupos sociales
o los individuos que son diferentes al estandar evangélico se conviertan a la visién que
este grupo religioso tiene del acontecer social y de la forma como debe ser desarrollada

la vida cotidiana.

La conversion en el mundo evangélico consiste en un cambio en los patrones sociales y
de conducta, es decir, las preferencias, gustos y conductas sociales de un individuo deben
ser dejados atras. El individuo debera comenzar a actuar de manera “normal”*? tanto en
su comportamiento, forma de vestir, lugares frecuentados, vocabulario utilizado y sobre
todo en los temas relacionados con las preferencias y practicas sexuales. Se logrd

identificar que los creyentes evangélicos consideran que todo aquello diferente, como las

42 GSe entiende por individuo “normal” al sujeto que en su comportamiento social cumple con los
estereotipos de una sociedad conservadora, en lo religioso, social, cultural, sexual y politico. Sin embargo,
se debe dejar en claro que la sociedad ecuatoriana nunca ha sido netamente conservadora, sino que fruto de
los procesos de dominacion y la colonia que han trascendido en el tiempo, lo mas cercano a la realidad es
hablar de una sociedad “mojigata”, es decir, que busca constantemente aparentar gustos, costumbres y
preferencias que no posee, pero que se espera que lo haga o tenga, esto con la finalidad de satisfacer a un
tercero que generalmente es un familiar o amigo cercano.
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nuevas organizaciones familiares, los diferentes tipos de pareja a parte del matrimonio
heterosexual, asi como las preferencias homosexual, son consideradas como relaciones o
preferencias antinaturales. El discurso que comparten todas las iglesias analizadas sobre
este tema es similar, pues parten de la idea de no rechazar o discriminar a las personas
que tengan las preferencias o vidas antes mencionadas, diciendo que los “aceptan y
aman”. Sin embargo, la mencionada aceptacién y muestra de amor esta condicionada a la
conversion de la persona cuyas practicas son consideradas pecadoras, es decir, dicha
persona no es tolerada ni aceptada en su eleccién particular y no lo sera mientras no
cambie de vida, sino que la misma sera aceptada en las filas religiosas siempre y cuando
cambie su conducta y confiese que ha vivido en pecado, tomando un rumbo diferente en
su diario vivir, en otras palabras solo ser& aceptada por la comunidad religiosa cuando la

persona decida cambiar y “ser normal”.

Las preferencias sexuales diferentes son vistas como una anormalidad o perversion por
las confesiones religiosas evangélicas, donde solo si las personas cambian su conducta
podran ser considerados parte de la “familia” cristiana. Socialmente este hecho ha
generado que los grupos religiosos consideren a toda expresion sexual diferente a la que
ellos aceptan como una aberracion. Desde esta perspectiva se podria llegar a pensar que
la religiosidad evangélica busca crear un grupo homogéneo de individuos, con una misma
forma de actuar, pensar, sentir y comportarse, también se podria pensar que buscan
personas que no cuestionen la estructura y pensamiento establecido. Este hecho es muy
peligroso para cualquier grupo social, principalmente porque si se busca crear un
pensamiento y conciencia Unica, el peligro latente es la manipulacion y dominacion que

podria existir sobre ese grupo social por quienes ahi ejercen el poder.

El sometimiento a las reglas busca crear individuos sumisos al poder humano que las
gjerce, siendo este mas complicado cuando el mismo se atribuye caracteristicas divinas.
Lo interesante de esto es que se trata de un tipo de dominacion muy sutil, la cual es
aceptada libre y voluntariamente por los creyentes. Esta dominacién incluso trasciende el
tipo ideal de dominacion carismatica construido por Max Weber, porque no esta ligada
en su totalidad al carisma o atraccion que pueda generar un individuo, sino que esta ligada
a la estructura religiosa como tal y a la atraccion que ésta ejerce sobre los sujetos. Este
tipo de pensamiento religioso lo que hace es limitar las expresiones humanas,

condicionando el comportamiento por medios coercitivos sobrenaturales, en el cual se le
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atribuye a la divinidad la facultad de castigar al sujeto que no haya acatado la normativa

religiosa establecida, asi como las formas y modos de comportamiento establecidos.

El hecho mencionado lo que hace es ejercer sobre los cuerpos religiosos aquello que
Foucault llamé la microfisica del poder, pues con cuerpos déciles y sometidos a la
autoridad religiosa el individuo pierde la capacidad de solucionar sus propios conflictos
y desarrollarse como ser humano. La idea de individuos apropiados de la existencia
humana no es posible sin la existencia de sujetos racionalmente individuales. Donde no
existe una determinacion individual es posible concebir la idea de una persona
considerada como superior espiritual o moralmente, con la capacidad de decidir por el
nuevo creyente. Este tema ha tenido gran acogida en los grupos evangélicos actuales,
principalmente porque libera al sujeto de la responsabilidad de elegir y decidir sobre su

propia vida y existencia, otorgando esta responsabilidad al lider eclesial.

Hechos como los relatados son muy frecuentes en el pensamiento y practicas evangélicas,
lo que muestra una fuerte intolerancia hacia los individuos con preferencias o gustos
diferentes a los socialmente aceptados por la religiosidad evangélica. Estos grupos
religiosos juzgan a las personas no por la calidad humana de los mismos, sino por las
practicas o preferencias que no estén acorde con el estandar social evangélico, es decir,
en una primera instancia los grupos evangélicos no valoran las virtudes de la persona,
sino que juzgan sus preferencias particulares sobre la base de la convencion moral
predominante, y a partir de ahi realizan juicios de valor. Las cualidades humanas de los
individuos seran valoradas Unicamente cuando éste haya cambiado sus costumbres y
deseos particulares que se encuentren fuera de lo permitido o aceptado por estas
congregaciones religiosas. Este hecho, muestra lo intolerante que pueden llegar a ser estos
sectores religiosos frente a lo diferente, mostrando que no estan dispuestos a adaptarse a
los diferentes cambios que ocurren en el acontecer social, sino que buscan convertir a su

particular forma de ver el mundo a la mayor cantidad de gente posible.

Se podria pensar que estos grupos religiosos van a fallar o fracasar en su cometido de
ganar mayores adeptos, pues al parecer y de acuerdo a la tendencia y crecimiento que se
ha visto en los Gltimos afios, se podria pensar y decir que estos grupos religiosos estan
teniendo mucho mas éxito del esperado. Si se toma como base que sus creencias y
practicas religiosas son excluyentes en relacion al mundo convencional, que profesan y
practican costumbres de corte fundamentalista y conservador, el éxito que han tenido en
los ultimos afios, visto desde el incremento de su feligresia, podria resultar

91



incomprensible, principalmente desde un punto de vista no religioso y racional moderno.
Se podria decir que estas iglesias evangélicas son grupos sociales excluyentes con quienes
no comparten su vision de mundo. Estas congregaciones en lugar de promover la libertad
y autodeterminacién de los individuos, lo que hacen es coartar su libertad a expresarse y
a elegir sus modos y formas de vida libre y voluntariamente. Sin embargo, estos grupos
religiosos contindian ganando terreno en la ciudad de Quito y no seria aventurado pensar

que lo estan haciendo en otras partes de Latinoamérica y el mundo.

El ser humano contemporaneo se encuentra en una constante busqueda de sentido y
pertenencia y las iglesias evangélicas han logrado capitalizar toda aquella soledad,
orfandad y carencia de significado de la existencia humana frente al mundo moderno. Las
iglesias evangélicas han logrado llenar ese vacio social y existencial tan caracteristico de
la sociedad actual. “Constantemente la era contemporanea se proclama a si misma como
posideoldgica, pero esta negacion de la ideologia lo Unico que hace es proporcionar la
prueba definitiva de que estamos mas que nunca inmersos en ella. La ideologia es siempre
un campo de lucha y una de ellas es la lucha por apropiarse de las tradiciones del pasado”
(Zizek, 2011, pag. 45) La liturgia religiosa, sobre todo la de las iglesias visitadas y que
forman parte de la presente investigacion, han jugado un rol importante, principalmente
porque sus cultos se han convertido en una suerte de programas 0 Seminarios
motivacionales, en los cuales se ensefia que todo estara bien, que Dios esta de su lado y
los protege, por lo tanto el ser humano religioso no tiene de que preocuparse porque toda

su existencia la ha depositado en la divinidad.
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CONCLUSIONES

Se debe concluir sefialando que se tendrd una mejor sociedad no apartandose de ella o
tratando de crear una micro comunidad de santos hijos de Dios que en algin momento
lleguen a impactar en la sociedad general. Una de las principales problematicas que
enfrentan las comunidades evangélicas es la dispersion de iglesias, creencias y doctrinas
que existen alrededor de ellas, por lo tanto, lo que hacen estas micro comunidades no es
influenciar o comprometerse con la sociedad, sino apartarse del entorno social generando

un tipo de sociedad excluyente.

La via que mayores y mejores resultados podria traer a la sociedad es la creacion conjunta
de mejores mecanismos que permitan a los seres humanos desarrollar sus capacidades,
¢como hacerlo? no lo sé, adicional el como no era un objetivo de la presente investigacion.
Pero lo que si sé, es que la idea de apartarse del mundo lo Unico que estd haciendo es crear
una mayor exclusion social. Para poder cambiar la sociedad, o tener una mejor
comunidad, no se debe proceder con el aislamiento o la creacion de una comunidad
apartada, sino cambiar por medio de la interaccion social de los sujetos que participan en
la esfera publica las condiciones concretas de las diferentes comunidades. Al parecer, ese
tema no ha sido considerado por las iglesias evangélicas, las cuales promueven una mejor
sociedad pero desde el interior de sus iglesias, mas no en un dialogo racionalmente
argumentado y abierto con el resto de participantes e integrantes del quehacer social como

plantearia Habermas.

Se podria decir que la idea que tienen estas iglesias no es cambiar la sociedad propiamente
dicha, tal y como lo pregonan abiertamente, sino convertir a quienes en ella habitan a su
particular vision de la vida. Este objetivo resultara en una tarea titanica, por no decir
imposible de realizar por parte de las iglesias evangélicas, principalmente porque no todos
los individuos que conviven en la sociedad quitefia estan dispuestos a adoptar sus
préacticas y costumbres de vida. Este hecho limita mucho la construccion de un mejor
entorno social, porque si no se entabla un dialogo racional con otros sectores sociales, en
el largo plazo las iglesias evangélicas continuaran haciendo una reproduccion de su
particular forma y vision de la vida, pero sin afectar més alla de los predios de las
diferentes iglesias, con lo cual no se lograra nada y la sociedad continuara su curso sin

una afectacion real en los entornos sociales particulares.
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Las iglesias evangélicas podrian tener la capacidad de influenciar directamente en las
politicas publicas de la ciudad, del pais y de la region si fuera el caso, siempre y cuando
ellos se consideren a si mismos como parte activa de la sociedad civil en reclamo de
derechos, pero derechos concretos que afecten el desarrollo de la vida material de los
diferentes individuos que habitan en la sociedad. Sin embargo, todo indica que esto no va
a ocurrir, principalmente porque estos grupos religiosos estan enfocados en llevar una
vida espiritual y de santidad, por lo tanto, todo lo que se encuentra fuera de las
congregaciones religiosas es considerado pecaminoso e impuro. Desde ese punto de vista
la idea de llevar una vida espiritualmente santa en lugar de ser beneficioso para el entorno
social que habitan los mismos creyentes, resulta contraproducente, porque lo que hace es
aislar al individuo de las problematicas reales, pensando que todo se solucionara
magicamente por medio de oraciones o plegarias y la espera de una intervencién divina
sobrenatural. Solo cuando la iglesia evangélica se decida a trabajar y funcionar como
parte activa de la sociedad civil, podré influenciar efectiva y concretamente sobre la
sociedad en general, mientras esto no ocurra, lo Gnico que lograra es que sus feligreses se
aislen con mayor frecuencia del entramado social, y con esto, lo que ocurrira es que la

sociedad se les volvera extrafa de manera mas acelerada.

Se debe reconocer que las personas religiosas enfrentan de mejor manera las
complicaciones y problematicas que se presentan en la vida concreta, y esto se debe
principalmente a la esperanza que depositan en la divinidad. Este hecho es beneficioso
para el individuo en su particularidad, sin embargo, este mismo hecho podria resultar
poco favorable para la sociedad en general, porque no permite la construccion social de
un mejor entorno en un dialogo abierto con el resto de integrantes y actores sociales, sino
que se centran en una particular e individual relacién entre el creyente y la divinidad,
hecho que impide que los habitantes de un mismo entorno social busquen y encuentren
soluciones conjuntas a sus problematicas, entendiendo que en un mismo sector o
poblacién, tanto creyentes como aquellos que no lo son, se ven afectados por las

diferentes problematicas sociales existentes.

El pensamiento promovido por estas iglesias y este tipo de religiosidad provoca una falta
de compromiso con el entorno social por parte de los creyentes, basicamente porque lo
gue hace es restarle importancia a las luchas sociales, personales o colectivas, colocando
en primer lugar la vida religiosa individual. Si una divinidad se encuentra a cargo de todo

el acontecer social, y las problematicas sociales ocurren de determinada forma porque
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Dios asi lo ha querido, no hay razon para tratar de buscar un cambio en la realidad
concreta porque un ser supremo tiene todo bajo su control. Bajo los parametros de este
pensamiento religioso, un ser humano por mas esfuerzos que realice no podra nunca
alterar los planes divinos, aun si estos estan enmarcados en la pobreza, violencia,

exclusion social o dominacion politica.

La creencia religiosa ha sido utilizada como un fuerte mecanismo de inmovilizacion
social. Sin embargo, se debe mencionar que dicha inmovilizacion social se mantiene
vigente en la actualidad al interior de las estructuras eclesiales evangélicas, y se lo puede
detectar en una frase muy comun en el lenguaje religioso que dice, “es la voluntad de
Dios”. Con esta simple frase se logra inmovilizar a una masa social, quienes esperan una
intervencion sobrenatural es sus vidas. Si las condiciones sociales o personales son
adversas de igual manera son aceptadas, basicamente porque la voluntad divina asi lo ha
determinado. Este hecho socialmente es perjudicial porque insta a los grupos sociales a
aceptar un determinismo es su cotidianidad, con la esperanza que algo bueno resultara de
todo lo vivido. Este tipo de pensamiento no permite que exista un mayor grado de
compromiso con las problematicas sociales o politicas cotidianas, pues la esperanza se

mantiene en que algo bueno derivaré a raiz de lo experimentado.

Las nuevas tecnologias introducidas en las celebraciones dominicales como parte de la
liturgia y el servicio religioso, han hecho que mas personas se vuelquen o busquen
congregarse en este tipo de iglesias. Sin embargo, este hecho ha generado un abuso por
parte de las congragaciones religiosas en la afectacion de los sentidos de los creyentes
que ahi se congregan, basicamente porque estas iglesias buscan afectar las emociones de
los creyentes y con eso, el religioso evangélico esta convencido que quien ha actuado en
su vida ha sido Dios por medio del Espiritu Santo. Este acto, el cual se repite cada semana,
ha hecho que cada vez y con mayor frecuencia, los individuos se centren Gnicamente en
su espiritualidad personal y en relacién con la comunidad religiosa. Relegando a un
segundo plano las problematicas sociales y politicas mas alla de los contextos y entornos

eclesiales.

Las ceremonias religiosas al estar cargadas o sobrecargadas de factores motivacionales

con una fuerte afectacion a los sentidos sensibles del ser humano*® lo que ha hecho es

43 La liturgia esta caracterizada, por una masica facil de digerir, con frases repetitivas y melodias simples;
luego los sermones estan cargados de emotividad a lo cual se le une o agrega musica suave de fondo para
afectar directamente a los sentimientos humanos, en los cuales se tocan problematicas comunes, como
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crear el ambiente propicio para que los creyentes que asisten con regularidad a estos
servicios se convenzan cada dia que todas las cosas saldran bien, pues Dios esté de su
lado. La experiencia religiosa de caracter sobrenatural que experimentan muchos
creyentes en los diferentes servicios religiosos es lo que ha hecho que mas gente acuda
todas las semanas a los mismos, incluso bajo la responsabilidad consiente de
autoexcluirse del mundo que los rodea, pues es conocido el pasaje biblico que dice:
aunque mi padre y mi madre me dejare, con todo Jehova me recogera, el mismo da cuenta
que muchas personas estan dispuestas a entrar en conflicto con sus propias familias y
entornos sociales con la finalidad de conservar su fe, y estos hechos son aplaudidos por
la comunidad religiosa. Sin embargo, detras de todo lo mencionado, se encuentra la
experiencia particular del individuo, la cual le ha otorgado permanencia y sobre todo fe
en un mundo carente de sentido, pues solo desde ahi se puede explicar que un alcohdlico
se rehabilite y que hogares practicamente destruidos hayan superado sus diferencias, es

decir, la religion les ha proporcionado sentido de vida.

La experiencia religiosa vivida, en tanto que ha sido interiorizada, es lo que motiva a
todos los creyentes evangélicos a vivir de la forma que lo hacen, y desde ahi se pude
entender porque promueven Yy practican una autoexclusion del mundo y buscan
voluntariamente excluirse o apartarse del mismo, basicamente, porque antes no tenian
nada, sino una carencia de codigos y pertenencia a un mundo vacio de sentido. Sin
embargo, desde que comulgan con este tipo de religiosidad el creyente siente que su vida
ha cobrado sentido, y este hecho, ha generado esperanza para todos ellos, lo cual, asi sea
ficticio o imaginario, es relevante porque ha otorgado esperanza a un grupo de personas,
mismo que esta dispuesto a repudiar todo, inclusive el mundo y la familia que los vio
desarrollarse como individuos antes que alejarse de la religiosidad que practican. Este
punto resulta admirable en los creyentes evangélicos, cuyo estilo de vida casi podria llegar

a ser considerado como fanatismo.

enfermedades, peleas o discordias con seres queridos, problemas financieros o suefios y aspiraciones
personales, esperando que en cualquiera de las areas mencionadas las personas que asisten va a tener alguna
problematica, por lo tanto estos sermones se convierten en siempre presentes en la vida de los creyentes.
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ANEXOS

Iglesia Evangélica de Ihaquito
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Iglesia Comunidad de fe
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Iglesia Alianza Republica
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