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I. Sagrada Escritura
II. Historia de la cuestién y elaboracién sistemdtica

I. Sagrada Escritura

1. La revelacién del AT no conoce la doctrina teoldgica de la participa-
cién ni posee ningn término técnico para designar ese concepto. Pero con-
tiene entre sus doctrinas fundamentales expresiones particulares sobre la
participacién que la evolucién posterior fue aceptando. El punto central lo
constituye la participacién gratuita de los hombres en la plenitud de las ben-
diciones de Yahvé (—> gracia; — salvacién; — promesa) mediante la alianza
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constantemente renovada en el culto. Ya en el AT, esta alianza realiza cierta
participacion en Dios. En los sacrificios comunitarios y en la oracidn, especial-
mente en el banquete cultual, aceptan o renuevan cuantos participan en ellos
determinadas obligaciones. Por eso se canta en el salmo: «Yahvé es la parte
de mi herencia y de mi cdliz» (Sal 16,5). Todas las expresiones relativas a la
patticipacién se refieren a la comunidad, hablan del individuo como miembro
de la comunidad, como padre de la estirpe, como representante (—» sustitu-
cién; —> comunidad), Por reverencia hacia la trascendencia y libertad de
—> Dios, el AT evita los compuestos de =anm y de xowvwv para designar la
participacién cultual.

A partir de su situacién en el pueblo de Dios, los autores biblicos refle-
xionan sobre la comunicacién salvifica de Dios a todos los hombtzes, la cual
tiene su comienzo en la — creacién. Distinguen en ella con toda claridad
al creador de la criatura, pero subrayan al mismo tiempo que todos los hom-
bres fueron creados a imagen y semejanza de Dios (Gn 1,26s; 9,6). Con esta
idea se consigue una expresién de la participacién que evita el conjunto de
representaciones del] antiguo Oriente sobte la generacién del hombre por un
dios y la creacién del mismo a partir de la sangre de los dioses, al mismo
tiempo que se mantiene una estrecha relacién de participacién entre todos los
hombres y Dios (cf. Gn 5,3). Es caracteristico en este sentido que el AT no
menciona nunca, en el contexto de la creacién del hombre, la relacidén «padre-
hijo». Al decir el relato mds antiguo (Gn 2,7) que el hilito vital procede de
Dios, se refiere simplemente a la fuerza vital, al poder que sita al hombre,
no junto a Dios, pero tampoco muy por debajo de los elobin: (Sal 8.,6).

En la doctrina del final de los tiempos reaparece la misma idea de parti-
cipacién bajo imdgenes diferentes, especialmente bajo la imagen de una eterna
herencia de Dios para los justos. Al final de los tiempos Yahvé dard a los
hombres un nuevo corazén (Jr 31,31ss; Ez 36,26s), habitarid con ellos (Ez
37,27; 48,35; Zac 2) v derramard su espiritu sobre ellos (J1 3,13: of. 11,2).
Entonces conocerdn y comprenderdn a Dios todos los hombres que hayan
recibido el don de Dios (—> conocimiento de Dios). Estas expresiones apuntan
a una estrecha relacién de comunidad con Dios, a una participacién, pero no
unificacién. También en este punto siguen siendo prudentes y ponderadas
las formulaciones teoldgicas, La misma discrecién reaparece cada vez que el
autor biblico ve en peligro el primero y mds importante de los mandamien-
tos del decdlogo. La promesa de la serpiente (Gn 3,4s) resume para el AT
la —> tentacién permanente de la desmesura humana, que quisiera participar
del saber divino, es decit, del ser y del poder de Dios, salvando asi la infinita
distancia que le separa de €], en lugar de contentarse con lo que Dios le co-
munica (ct. la «interpretacién» de la idea de imagen de Dios en Eclo 17,3-7;
Sab 2,23s).

2. El NT prolonga estas doctrinas del AT. Lo caracteristico de todas
las expresiones sobre la participacién en el NT reside en que la participacidn
estd ligada con la persona y la obra de Jestis (—> Jesucristo), con la decisién
frente a la hora definitiva aparecida con €l (escatologia) y con la comunidad
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de los discfpulos de Jesds y de los creyentes (—> Iglesia). En Jesds ha dado
Dios algo nuevo, en é] ha irrumpido la etapa escatoldgica de la salvacién; por
eso aparecen con él la — salvacidn y el perdén de los pecados. A este aspecto
pertenecen sobre todo los textos referentes a la Bacuielo ToU Ogol, ya pre-
sente, aunque de manera misteriosa; es decir, los textos referentes a la comu-
nidad con Dios, comunidad escatolégica, universal y en proceso de realizacién.
Los textos que hablan de entrar en el reino de los cielos, de la herencia del
reino, del banquete escatolégico y de la participacion en el reino, las pardbolas
de la salvacién presente y eterna, las imdgenes de la cosecha y la paz, las pa-
labras de la institucién en la ltima cena, las palabras sobre la cruz y la resu-
rreccién, las promesas y bienaventuranzas demuestran claramente que Jesus
hablé de la participacién de los hombres, La teologia posterior de la parti-
cipacién podia apoyatse con toda razén en esas expresiones, aun cuando
faltase en ellas el concepto de participacién.

- Completando lo anterior, la comunidad primitiva ensefia (especialmente
segin los Hechos de los Apéstoles) que no es posible participar de Jesus,
el Salvador (Hch 3,15; 4,12), sin el —> bautismo (Hch 2,38; 8,16; 10,48;
19,5, etc.). Condicién indispensable del mismo es la aceptacién por la fe del
mensaje cristiano (Hch 2,41; 4,4; 8,4s; 16,30-33; — fe). De esto se siguen
como consecuencias inmediatas: el perddn de los pecados como comienzo de
la salvacién (11,18; 13,46.48), la infusién del — Espiritu Santo (2,38) como
prenda de la consumacién (2,17-21.33) y la incorporacién a la comunidad
salvifica de Jesis (2,41; 5,14; 11,21.24).

3. La teologia paulina conoce estas ideas, pero en puntos importantes
va ain mdés lejos. Pablo recibe de la filosofia griega de la religién el concepto
de xowvwvie v lo relaciona estrechamente con la doctrina de la comunidad
de los bautizados en Cristo (cf. las férmulas év Xpuot® vy ovv Xpuow®) y con
la de la Iglesia como «cuerpo (de Cristo)». Junto a estas ideas siguen intlu-
yendo ideas judias del AT. Sobre este doble fundamento edifica Pablo la
nueva doctrina revelada sobre la participacién de los cristianos en Cristo.
Pablo no habla de una «participacion en Dios», pero sus conceptos de
violecia v de téxva Oeol constituyen una expresién de la participacidn.

El presupuesto de semejante participacion es la fe; y en el bautismo es
puesta de manifiesto la nueva relacién del creyente con su Sefior (Rom 6,
3-11; 1 Cor 1,9-15; 12,12s). El Apdstol designa esta unién como «ser cruci-
ticado» y «ser sepultado», «ser resucitado» y «ser vivificado» con Cristo.
De esta forma realiza el bautizado lo que ocurrié en Cristo (Rom 6,4.8; G4l
2,19s; Et 2,5s; Col 2,125.20; 3,1). Detris de esta concepcion estd probable-
mente el paralelo Addn-Cristo (Rom 5,12-21; 1 Cor 15,20s5.45-49) con sus
raices judeo-orientales (personalidad corporativa) y helenistas (hombre primi-
tivo-redentor; —> Addn).

La nueva —y ya presente— forma de existencia de los cristianos (2 Cor
5,17) es anunciada en expresiones como «ganar a Cristo» y «ser encontrado
en Cristo» (Flp 3,9), «estar en Cristo» (1 Cor 1,30), v en las nuevas cons-
trucciones en genitivo (amor de Cristo: 2 Cor 5,14; paciencia de Cristo:
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2 Tes 3,5; obra de Cristo: Flp 2,30) y en las expresiones inversas: «Cristo
vive en mi» (G4l 2,20) o «Cristo en vosotros» (Rom 8,10; 2 Cor 13,5; Ef 3,
17; Col 1,27). Esta participacién en Cristo y la unién con €l en el itnico
cuerpo de la Iglesia es afirmada y robustecida: 1} en la celebracién de la cena
del Sefior como participacién en el cuerpo y la sangre del Sefor (1 Cor 10,
16s); 2) en la aceptacién del sufrimiento de Cristo «en favor de su cuerpo,
la Iglesia» (Col 1,24; cf. 2 Cor 1,5.7; Flp 3,10); aceptacién en la que se
actualiza el sufrimiento del Sefior y se abre la esperanza en la resurreccidn
(Rom 8,17; 2 Cor 4,10-14; Flp 3,10s); 3) en la experiencia de la comuni-
cacién del Espiritu (Rom 8,9; 2 Cor 3,13; Flp 2,1), que culminard en la
transformacién de la comunidad en la comunidad eterna de la gloria de Dios
(2 Cor 3,17-18).

Entre Jas consecuencias que para la vida cristiana se siguen de esta estre-
cha relacién con Cristo merecen especial mencién: 1) la lucha consciente con-
tra los deseos pecaminosos y las pasiones (Rom 6,12-14.19; Gal 5,24); 2) la
pureza de la comunidad, del cuerpo de Crisio (1 Cor 5,6-8); 3) la ayuda
mutua y efectiva de los cristianos, Para expresar esta ayuda emplea también
Pablo el concepto de xotvwvier (Flp 4,15; 1 Cor 9,11; ct. Rom 15,26}, ya
que 1La comunidad de los cristianos descansa sobre Ja participacién en Cristo
(Gal 2,9).

Las diferencias con la mfstica helenistica son claras. Los imperativos de
la predicacidén paulina significan algo totalmente distinto de las promesas de
una unién mistica; significan la promesa de la —> redencién del —» pecado vy,
en lo que se refiere a la salvacién, algo enteramente distinto de la liberacion
de la fuerza del destino por la participacién mdgica. En primer lugar, Pablo
pone todo bajo el signo de la expectacién de la parusia. El espera la forma
mds alta de participacién sélo para el «tiempo» que sigue a la parusia (1 Tes
4,17). En la etapa actual no se da visién de Dios ni conocimiento de Cristo;
toda participacion es ahora tan sélo una prenda (2 Cor 1,22; 5,5; Rom 8,
23) y un bien poseido en esperanza. Sélo «seremos asemejados» (Flp 3,21;
1 Cor 15,49; 2 Cor 3,18) como coherederos y hermanos de Cristo cuando
la participacién se convierta en un estar personalmente con el Sefior y con
todos los hermanos (2 Cor 5,6).

4. Entre los libros tardios del NT son particularmente importantes para
la teologia de la participacién los escritos de san Juan. En ellos se habla con
frecuencia de la unidén vital de los cristianos con el Hijo de Dios v con el
Padre; 1 Jn 1,3.6.7 emplea para ello el término xotvwvie; en otros casos
aparecen de ordinario expresiones nuevas, conocidas generalmente en el len-
guaje religioso de la época, como pgvewy év, elvon év v Eyewv. Toda parti-
cipacién en Dios depende del reconocimiento de Jesucristo (1 Jn 2,23; 2 Jn
9). Ninguna de estas expresiones lesiona la libertad y santidad de Dios ni
olvida la dependencia del hombre de la accidén salvifica de Dios. Las practicas
religiosas y doctrinas extdticas de los cultos mistéticos orientadas a la unién
con la divinidad son totalmente ajenas a estos escritos. «En Cristo se tiene
el amor de Dios, la paz, la alegria, la luz y la vida, la comunidad con Dios
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y hasta Dios mismo» (H. Hanse). Aqui aparecen también las imdgenes del
nuevo nacimiento {(Jn 3,3-8; cf. 1 Jn 2,29; 3,9; 4,7), de ]2 nueva generacién
(1 Pe 1,23) y de la filiacién divina; estas férmulas se convierten luego en las
expresiones preferidas (Tit 3,4-7) y mds corrientes (Justino, 1 Apol., 23).
Tales expresiones no proceden del patrimonio tradicional de la Biblia, pero
estdn llenas de sentido biblico y teolégico y hablan de la participacion en la
salvacién por medio del bautismo.

La teologia posterior de la participacién cita frecuentemente Heb 3,14 y
2 Pe 1,4; también en estos textos aparecen nociones de participacién tomadas
de la filosofia de la religién de la época helenista; Heb 3,14 contiene el
término platénico de petoyf v 2 Pe 1,4 la férmula Beloe ploswe wotvwovet,
formada con conceptos griegos. En la carta a los Hebreos va unida a este
pensamiento la idea judia (4 Esd 5,28; 12,9) de los amigos del Mesias (cf.
Jn 13,8; 15,14s) v la exhortacién a todos los ctistianos a la fidelidad; tam-
bién en 2 Pe son profundamente transformados los conceptos helenisticos,
Se aspira a un distanciamiento general y radical frente al mundo (1,4b), es
decir, frente al pecado (1,5-8); sin esa conversién es imposible la participa-
cién en la naturaleza divina. Ademds, esa participacién sigue siendo atin una
de las «grandes promesas» (1,4) y se convertird en el don definitivo de Dios
a los cristianos sGlo en el reino escatoldgico de Jesucristo (1,11). La partici-
pacién en la naturaleza divina es la gloria celestial, que serd donada después
de la parusia, cuando aparezca «el dia de la eternidad».

H. Seesemann, Der Begriff Koinonia im Neuen Testament, Gilessen 1933; F. Hauck,
Kowwvoc: ThW III (1938) 798-810 (bibliografia); H. Hanse, «Gos#t baben» in der
Antike und im frithen Christentum, Berlin 1939; W. G. Kimmel, Das Bild des Men-
schen im Neuen Testament, Zurich 1948; L. S. Thornton, The Common Life in the Body
of Christ, Londres °1950; A. R. George, Communion with God in the New Testament,
Londres 1953; R. Schnackenburg, Todes- und Lebensgemeinschaft mit Christus: MThZ
6 (1955) 32-53; P. Bonnard, Mourir et vivre avec [ésus-Christ selon Saint Paul: RHPhR
36 (1956) 101-112; A. Winkenhauser, Die Christusmysiike des Apostels Paulus, Fributgo
21956 (bibliografia}; O. Kuss, Exkurs «Mit Christus»: Der Romerbrief (Ratisbona 1957-
59) 319-381; P. Neuenzeit, Koinonia: LThK VI (*1961) 368-369; H. Schlier, Leib
Christi: LThK VI (*1961) 907-910 (bibliografia); P. Benoit, Exégése et rhéologie 11
(Pa%ris 1962) 107-180; M. Bouttier, La condition chrétienne selon saint Paul, Ginebra
1964,

W. PEscH

I1. Historia de la cuestion y elaboracion sistemética

El concepto de participacién procedente del pensamiento griego (petéxey,
wélelre, petoxn), petdAnlig, wowvwvia; participatio, participare) se convit-
tié, en el transcurso de la historia de la comprensién cristiana del mismo, en
un concepto teolégico de importancia decisiva. Nos encontramos con €l dentro
de la — teologia en los contextos mds diferentes, hasta el punto de que es im-
posible fijar de una forma precisa su significacién. Esta imposibilidad de una
«definicién» se funda principalmente en la contextura imaginativa del con-
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cepto (tener parte), que necesita siempre de una explicacién ontolégica o
epistemoldgica y de su ordenacién en un todo antes gue sea integrado en la
teologia, A la indeterminacién formal de la participacién como concepto
imaginativo corresponde la aplicabilidad diferenciada de esa palabra. El con-
cepto de participacién aparece tanto en la ontologia, la metafisica y la teorfa
del conocimiento como en la doctrina teolSgica de —» Dios, de la —> crea-
cién y la = gracia y en la — mistica. La estrecha relacién de la problemdtica
de la participacién con otros conceptos teoldgicos fundamentales (por ejem-
plo, ~» analogfa, — justificacién, — redencién, —> salvacién, — mediacién,
~> Iglesia) nos obliga a mostrar aqui tan sélo algunas de las lineas princi-
pales tanto desde el punto de vista histérico como sistemdtico y a no entrar

en la cuestidn de las relaciones de estos temas vecinos, limitdndonos al ané-
lisis del tema de la justificacién.

1. a) En Platén, la participacién es el concepto que permite caracte-
rizar al mismo tiempo la identidad y la diferencia de] = mundo del = sery
del mundo del devenir (cf, Tim., 27d 5-30c 1; espec. 29¢ 3; Parm., 132c 12-
133a 10}). La participacién pertenece enteramente al 4mbito de la compren-
sién platdnica de la realidad en términos de modelo e imagen, y como ésta,
designa la no absoluta coincidencia al mismo tiempo que la no absoluta in-
conmensurabilidad que rige entre este mundo y el «mundo» ideal, y, por
tanto, su parcial coincidencia y distincién. El mundo sensible tiene parte en
el mundo ideal en la medida en que «es» su copia o imagen. Este «tener
parte» tiene una significacién ontolégica que como tal es, por un lado, nece-
saria —vya que Platdn no conoce un acto creador libte e incondicionado—,
y por otro, pasa por una mediacién, dado que el demiurgo (Tim., 28a 6, etc.)
es representado como potencia creadora.

Con todo, a la participacién en el nivel ontoldgico corresponde en el
epistemoldgico sélo una débil «participacién» (cf, Parm., 134bc; Fed., 65a-
68b; Symp., 202a-204b; Tim., 51e 4-6}, pues en este tltimo no se da parti-
cipacién en la idea misma, sino sélo en el mds alto saber divino de las ideas,
representado como contemplacién y contacto con las ideas, con el dvtwe dv
(cf. mds detalladamente G, Sohngen, Thomas von Aquin iiber Teilhabe durch
Beriihrung..., 111-113, nota 4), Esto significa que el conocimiento humano
no comprende mas que las sombras e imagenes, pero que las comprende real-
mente (cf. Pol, VII, 514a 2-517a 7: el mito de la caverna) y justamente en
virtud de una relacién originaria y ontoldgica con la idea mds alta, con la
idea del Bien (Pol., 518¢c 9), es decir, en virtud de una relacién con la «tras-
cendencia». En este sentido, nuestro conocimiento, «débil» participacién en
el méds alto ser luminoso (cf. Pol., 508bc), debe ser comprendido al menos
como opolwang (cf. Parm., 132d) con la idea suprema, que es la no encubierta
desvelacién de la —» verdad (é&-MDewet) y, por tanto, la plenitud del «tener
siempre conocido».

A esta concepcién ontoldgica y epistemoldgica de la participacién corres-
ponde en el plano ético-antropolégico la tendencia a la asimilacién mds pet-
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fecta posible con el orden eterno e ideal. En la concepcién platénica del eros
(cf. Symp., 202de), la correspondencia «existencial» a toda participacién
previa adquiere un caricter mistico y religioso; sin embargo, toda contempla-
cién, contacto y participacién —aun cuando aparezcan a veces como un tomar
o un dar parte— estdn siempre expuestas al peligro de perderse finalmente
en la identidad, ya que la individualidad del mundo y del individuo (—> per-
sona) —a pesar de la insistencia en lo ético— no estan suficientemente ase-
guradas en el monismo metafisico antidualista y en el idealismo platdnico,
tan unilateralmente subrayado.

b) En la problemdtica platénica sobre la participacién estdn ya conte-
nidos los motivos y cuestiones mds importantes que plantea —considerado
tanto en si como histéricamente— el concepto teolégico de participacién.
Resulta extrafio el poco interés que presta Aristételes al concepto de patti-
cipacién (Metaph. A 987b 7-14). Es verdad que en un lugar central (Mezaph.
A 1072b 20-22) dice que el voelv es una petarndie Tol vontol y la des-
cribe como un «tomatr contacto» (Suyydvewv) del pensamiento con lo cono-
cido; pero Aristételes no se interesa en ese lugar propiamente por la parti-
cipacién como tal, sino mds bien por la coincidencia entte el pensamiento y
lo pensado, el pensar y el ser, que €l acepta con la tradicién. Lo que Platén
expresa con el término de participacidn es expresado por AristSteles mediante
otros conceptos (como, por ejemplo, aivic, popen, olole, tvépyeia). Asi,
pues, el «contenido» que encierra el concepto de participacién se encuentra
también en Aristételes, La falta de interés por el concepto mismo se debe
probablemente a la transformacién aristotélica de la teorfa platénica de las
ideas.

¢) Con Plotino y el neoplatonismo adquiere de nuevo el concepto de
participacién una importancia capital. El «origen» a partir del Uno hace que
las almas enredadas en el mundo sensible participen en el mundo de las
ideas. Dado que para Plotino no hay ideas fuera del volic (Enn. V, 4), éste
comprende en si las ideas o modelos de todas las cosas, los cuales, por su
estrecha relacién con la «materia» (UA1), sélo representan pélidas imagenes
del verdadero ser, si bien —en su condicién de imdgenes— participan del
mundo noético, y a través de €él, en el Uno originario o Super-Uno (En#. V,
53.4; V, 9,13; VI, 7,38). La relacién de todos los niveles de la realidad con
los més altos y los mds bajos —relacién fundada en la procesién de todos
a partir del Uno— es expresada por Plotino de preferencia con la imagen del
«contactoy (Enn. VI, 9 passim), la cual se refiere primariamente a la parti-
cipacién «ontoldgica» y mistica, mientras que la «patticipacién» episterno-
légica es descrita més bien como contemplacién. En todo caso, es evidente
el caricter andlogo del concepto de participacién, sobre todo cuando la
témopn) Tol Oelov es explicada como «iluminaciény (EAhapine) (cf. Enn. VI,
9,7). La comprensién plotiniana de la participacién estd influida especial-
mente por la doctrina estoica de las «fuerzas germinaless» (Aéyor) de todas
las cosas. La relacién de la participacién con la doctrina de las ideas y de Ia
il?minacidn (> luz) es formulada de modo mds expreso en Plotino que en
Platén.
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El peligro de confundir la participacién con la identidad es también mds
visible en Plotino que en Platén (cf. R. Arnou, Le désir de Dieu dans la philo-
sophie de Plotin, Parfs 1920, 151-187, 236-282). La participaciéon ontolé-
gica, epistemoldgica v mistica parece -—si se atiende a sus consecuencias—
minar la concepcién fundamental del platonismo y del neoplatonismo, ya que
la diferencia entre participacién y unidad no puede mantenerse sin un con-
cepto estricto de creacidn. Si se tiene en cuenta el caricter metaférico de la
palabra participacién, esta imagen resulta apropiada y comprensible para
designar la «semejanza» de los niveles alejados entre si por el ywptopbe.
Mientras todos los sistemas dualistas (por ejemplo, la — gnosis y el mani-
quelsmo), de acuerdo con su imagen de la realidad, pondrdn en lugar de la
participacién una dialéctica antagdnica, el pensamiento platénico —vy espe-
cialmente el neoplaténico— parece significar la superacién metafisica de Ia
participacién en una identidad que lo absorbe todo, frente a la cual la parti-
cipacién (verbalmente subrayada) aparece como inmotivada o inconsecuente,

2. Si consideramos a partir de aqui cémo fue recibido en la feologia
cristiana el concepto de participacién, veremos que su fundamentacién teo-
légica en la verdad revelada de la creacién supone la salvacién y liberacién
de la participacién. En efecto, gracias al concepto de participaciéon puede
ser interpretada la relacién entre Creador y criatura. De esta forma quedan
excluidas a priori las posturas extremas de la identidad absoluta y de la
absoluta dialéctica, pudiéndose expresar mejor la comunicacién y la relacién
en términos de analogia y mediacién. Pero, a la vez que asi queda explicada
la participacién como principio mediador (no filoséficamente, sino a partir
de la teologia, es decir, de la — fe), surgen nuevos problemas que se refe-
rirdn ahora al modo y la intensidad de la participacién posibilitada y fundada
en la creacidn.

La consideracién de la historia del problema muestra tres formas prin-
cipales de concebir la participacién, En relacién con ellas vamos a indicar
los aspectos sistematicos del concepto de participacién. Por tanto, con la bre-
vedad requerida, sefialaremos cdmo interpretan la participacién san Agustin,
el Pseudo-Dionisic, santo Tomds de Aquino y Lutero.

a) - En san Agustin encontramos ya una idea de participacién en la que
aparecen indisolublemente unidas la herencia neoplaténica y la comunidad
que, segin el NT, forman los creyentes con el Padre por medio de Jesucristo.
En lugar del mundo noético, en Agustin aparece el Verbum aeternum como
causa exemplaris de toda criatura (De Gen. I, 2,5: PL 34,248-250, etc.;
cf. J. Ritter, Mundus intelligibilis. Eine Untersuchung zur Aufnabme und
Umwandlung der neuplatonischen Ontologie bei Augustinus, Francfort 1937).
El ser creado es un ser participado, proyectado y pensado en la — palabra
de Dios, de forma que el conocimiento humano es sélo posible como un co-
nocimiento que participa en lo pensado previamente en Dios, es decir, como
cognitio in rationibus aeternis, en la que tiene lugar una participacién creada,

pero «objetiva» {«participacidn esencial») en la verdad divina, en las ideas
que estdn en Dios (cf. De Gen. V, 13-16: PL 34,331-333; IV, 32,49: PL
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34,316s; Solil. 1, 1,3: PL 32,870; De Trin. XIV, 15.21: PL 42,1052, etc.).
En la linea del pensamiento platdnico, san Agustin explica que nada puede
ser verdadero sin la verdad tinica de Dios (cf, Sofil. II, 15,28: PL 38,898);
este principio ontoldgico, al mismo tiempo que epistemoldgico —que vale
también para la bondad, la belleza y la — unidad (cf. Plotino, Enn. I, 6)—
influye decisivamente en el pensamiento medieval, sobte todo en san An-
selmo de Canterbury, los Victorinos, la Summa Halense, san Buenaventura
y, de una forma distinta, también en santo Tomds.

La metafisica agustiniana de la creacién significa, considerando la parti-
cipacién en su aspecto antropoldgico, que el hombre capax (Dei) est, eiusque
particeps esse potest, pues el hombre poseyd la participacién de Dios en su
estado originatio, pero también en el estado actual sigue siendo imago Des
(De Trin. XIV, 8.11: PL 42,1044). Con todo, la participacién dada con
la creacién no llega a su realizacidon plena hasta que alcanza el nive] de la
—> historia de la salvacién. El misterio teoldgico de la participacién se mues-
tra entonces en su sentido cristolégico y sotetioldgico, sentido que san Agus-
tin —en relacién con el salmo 121,3: «Jerusalem quae aedificatur ut civitas,
cuius participatio eius in 1d1psum>>—— formula en estos términos: «Ut ante-
quam efficeremur participes immortalitatis ipsius, fieret ipse (sc. Filius Dei)
prius particeps mortalitatis nostrae» (En. Ps., 146,11: PL 37,1906). Asi, la
participacién en la divinidad, conseguida por la redencién en ]esucristo, se
completa para san Agustin —el cual en esto piensa con san Pablo— en la
vision escatoldgica de Dios: «Et cuius rei participes erimus, quasi partes sint
apud Deum, aut per partes dividatur Deus? Quis ergo explicat quomodo sint
participes unius simplicis multi? Non ergo exigatis quod apte dici non posse,
puto quia videtis» (#bid.). Pero, dado que la fe como — misterio es el co-
mienzo de la vision, la participacién en la naturaleza divina (cf. 2 Pe 1,4:
Oelog worvvol @Ucoewg) se realiza ya en el estadio presente de la historia de
la salvacidn,

b) Es preciso que nos detengamos un poco en el Pseudo-Dionisio (si-
glo v), quien adopté como ningin otro el lenguaje y la forma de pensar del
neoplatonismo, pero superando su metafisica y espiritualidad al pensarlos y
configurarlos de nuevo (—> adaptacidn) a partir de los principios de la fe. El
Pseudo-Dionisio describe constantemente la donacién por parte de Dios y
Ja participacién por parte del hombre con ayuda de la imagen de la Juz y la
ifluminacién (cf, De divinis nominibus y De bierarchia caelesti, passim), Pero
hay que advertit que el Pseudo-Dicnisio adopta los elementos jerdrquico-
emanatistas contenidos en la doctrina de la iluminacién sélo para la «comu-
nicacién del conocimiento» y no «para la comunicacion del ser de un orden
a otro» {E. von Ivdnka, «Teilhabens, «Hervorgang» und «Hierarchies bei
Pseudo-Dionysius und bei Proklos: Actes du XI Congrés International de
Philosophie, XTI, 156). Por eso, toda Betwoig, deificatio o participatio divi-
nitatis descansa, segin el Pseudo-Dionisic —como segin algunos de sus
precursores y segiin sus continuadores y comentadotes: Juan Escoto Eritge-
na, Hugo de San Victor, Alberto Magno, y también Tomds de Aquino y
Eckhart—, en el fundamento de la fe en la creacidn, el cual excluye toda
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forma de panteifsmo. De este modo, el concepto de participacién, que en el
Areopagita debe ser considerado en relacién con su insistencia en la teologia
negativa (neoplaténica), escapa a toda errénea exageracidn.

¢) Los estudios de Fabro, Geiger y Sdhngen han demostrado que el con-
cepto de participacién ocupa un lugar central en la teologia de santo Tomds.
En la medida en que sigue a Aristételes, sacando las conclusiones teolGgicas
de su sistema, pone santo Tomds en el centro, tanto de su ontologia teoldgica
como de su teclogia ontoldgica, la categoria de la causalidad. La participa-
cién es para Tomds de Aquino participatio mere causalis y se distingue cotno
tal claramente de la «participacién esencial» agustiniana y bonaventuriana.
Para €l vale, tanto epistemoldgica como ontoldgicamente, el principio: «Par-
ticipatio autem ideae fit per aliquam similitudinem ipsius ideae in participante
ipsam» (8. Th. I, 84,4; cf. el resumen de la doctrina tomista sobte la parti-
cipacién en §. Th. I, 84,5). También para santo Tomds toda bondad es buena
sOlo en la medida en que participa de Dios, Bien supremo: «Nihil autem est
vel apparet bonum, nisi secundum quod participat aliquam similitudinem
summi boni» (§. Th. I, 105,5; cf. I, 6,4). La participacién tomista per #mo-
dum assimilationis (S. Th. 1, 6,4) se funda siempre en la distincién entre el
esse per essentiam (Dios) y el esse participatum, es decir, creatum (cf. S. Th.
I, 3,8; I, 8,1; 1, 44,1 ad 1), diferencia que estd expuesta con mds rigor en
santo Tomds que en la doctrina neoplatdnica agustiniana de la causalidad
ejemplar v en la teoria de la luminacién.

Sin embargo, no debe olvidarse que santo Tomds ha tomado en su teoria
del conocimiento la representacién (neo)platdnica de la «participacién por con-
tacto» (cf. Sohngen, Thomas von Aquin iiber Teilhabe durch Beriibrung...,
107s y 125-134). En esta adopcién que hace santo Tomds es caracteristica
la equiparacién de la cognitio in rationibus aeternis de san Agustin con el
intellectus agens o intellectus principiorum (cf. De Ver., 15,1; S. Th. 1, 84,
5; I, 75,5 ad 1). El attingere mencionado en estos textos es para santo
Tomas sblo quaedam tenuis participatio (De Ver,, 15,1). Finalmente hay
que advertir que el concepto de participacién en santo Tomds es empleado
también para designar la gracia salvifica y perfeccionante; por ejemplo, S. Th.
II-11, 2,3: «Perfectio rationalis creaturae non solum consistit in eo quod ei
competit secundum suam naturam, sed in eo etiam quod el attribuitur ex
quadam supernaturali participatione divinae bonitatiss.

ILa discusién en torno al problema de la participacién no se ha terminado
todavia; mds ain, la investigacién histérica en torno al concepto y a sus com-
ponentes estd comenzando ahora. Sobre todo se ha estudiado muy poco el
recto empleo teoldgico del concepto de participacién {por ejemplo, en la doc-
trina de la gracia, de los —> sacramentos, sobre todo del — bautismo y la
—> eucaristia, en la — mistica y en la liturgia). En todo caso, la problemitica
ontolégica y epistemoldgica de la participacién se verd sometida a revisién
desde el momento en que ni el (neo)platonismo ni el ~» aristotelismo son
reconocidos en principio dentro de la teologia.

d) Lutero (y con él la teologia evangélica; por ejemplo, K. Barth y
E. Brunner, entre otros) se limita 2 ser consecuente consigo mismo cuando
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rechaza por igual la participacién «objetivay de la concepcién platénico-agus-
tiniana y la de santo Tomds y sus comentadores (Cayetano, Suidrez) —que
insisten mds en la analogia del ser (— tomismo)—, y, apelando al NT, hace
consistir y actuar realmente la participacién en la palabra: participatio per
solam fidem. Con ello recae todo el interés en el plano cristolégico, soterio-
légico v existencial-personal. En sus lecciones sobre los salmos (1513-1515)
explica Lutero la participacién de forma semejante a san Agustin a propdsito
del salmo 121,3 (cf. WA IV, 400,31-402,6), aunque desde la perspectiva
de su doctrina de la justificacién (—> Reforms protestante): ahora estd adn
oculto el sefiorio de Cristo; «sélo» es posible participar en €l por medio de
la te. In futura autem Jerusalem non erit «participatio» sed ex omni parte
beatitudo. Ahora somos nosotros a un tiempo justos y pecadores, de suerte
que el ser pecador se refiere a lo ontoldgica y existencialmente real, mientras
que la justificacién ha de tomarse como pura participacién en la fe y la
esperanza. La condenacién de toda mistica de la participacién en el sentido
neoplaténico-agustiniano y de la realizacién de esa mistica en la alta y tardia
Edad Media no es sino una consecuencia de la negacién protestante de la
analogia entis (cf. para més detalles G. Sohngen, Analogia fidei: Cath 3
[1934] 125-136).

3. La importancia del concepto de participacién para la teologia dog-
matica es mayor de lo que el empleo del término podria hacer suponer. La
unidad con Dios por Cristo en el — Espiritu Santo —unidad constitutiva de
la Iglesia y de la existencia cristiana, que se realiza en la palabra y el sacra-
mento (como verbum visibile) v en la fides a caritate formata— es el mis-
terio salvifico de la participacién pot excelencia. Dios es quien da parte, el
hombre quien la toma.

El verdadero problema de la participacién comienza con la reflexién sobre
el modo de participar. Mientras las interpretaciones que hemos expuesto his-
téricamente siguen siendo trepresentadas a partir de sus presupuestos, la
explicacién del concepto de participacién por la teologia moderna pone mds
en primer plano la realidad de lo personal (en oposicién a lo individual) v,
por tanto, la de la Iglesia, También la teologia biblica, al insistir en la actua-
lidad oculta del reino de Dios (el cual alcanzard su perfeccién en el plano
escatolégico), da al concepto de participacién nueva actualidad y relieve. La
participacién cristiana, que se da en la historia de la salvacién y significa la
entrada en la etapa definitiva por la fe, se funda siempre en la creacién, en
virtud de la cual queda establecida una diferencia insuprimible, pero no un
dualismo ontoldgico o «sobrenatural», es decir, un dualismo que lleve hasta
el limite la antitesis Dios-pecado (— mal). Queda, pues, claro que, desde €l
punto de vista sistemdtico, la problemdtica de la participacién depende de
la posicién que se adopte frente a la analogia y al tema de la naturaleza y la
gracia; pero queda claro también que esa problemitica se orienta, a partir de
su fundamento en el NT —es decir, a partir de la experiencia de la fe—,
en una direccién que lleva a una teologia «no dialécticax.
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