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P R E S E N T A C I Ó N 

El reporte de investigación “La extrema derecha religiosa en los Estados Unidos (1950-

2024). Una biografía colectiva de sus autores”, es producto del proyecto de investigación de 

la Dra. Nora Pérez Rayón y Elizundia, “El anticlericalismo en México (1850-2006).” (núm. 

930), adscrito al programa de investigación “Análisis sociológico e historia cultural de 

México: formación y participación de los actores colectivos, siglos XIX-XX”, del Área de 

Análisis Sociológico de la Historia. 

Asimismo, este trabajo es producto de la actualización del proyecto a través de un análisis 

comparativo respecto al fenómeno religioso entre Estados Unidos y México. Después de años 

de investigar el anticlericalismo en México y publicar libros y artículos, la Dra. Pérez Rayón 

se propuso realizar una investigación comparativa sobre el fenómeno religioso entre ambos 

paises. En Estados Unidos, de 1980 a la fecha, se muestra un conflicto en el seno mismo de la 

gran familia cristiana que aún es mayoritaria, entre el protestantismo liberal y el 

protestantismo fundamentalista. Este último ha ido adquiriendo fuerza como actor político 

imponiendo su agenda ultraconservadora y amenazando incluso a la democracia liberal. De 

ahí el interés por estudiar a estos cristianos evangélicos que ya constituyen un 25% 

aproximado de la población norteamericana. 

En una primera fase de la investigación, y en concordancia con el método prosopográfico, se 

pretende elaborar una biografía colectiva de 24 líderes religiosos y políticos. Este es un 

esfuerzo por ejercitar el método comparativo que ha sido uno de las estrategias de 

investigación que forman parte de la identidad del Área de Análisis Sociológico de la 

Historia. El primer resultado es el presente reporte de investigación.  

A t e n t a m e n t e 

Dr. Carlos Alberto Ríos Gordillo  

Jefe del Departamento de Sociología
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LA EXTREMA DERECHA RELIGIOSA EN LOS ESTADOS UNIDOS (1950-2024) 

UNA BIOGRAFIA COLECTIVA DE SUS ACTORES 

Primer Reporte de Investigación 

Nora Pérez Rayón y Elizundia 

Resumen 

Hoy en día un fantasma recorre el mundo: la extrema derecha muy bien acompañada de la 

ultra derecha religiosa. Los Estados Unidos se insertan en este horizonte y el objetivo de 

este reporte es el análisis de un grupo social: los cristianos evangélicos norteamericanos, 

que constituyen aproximadamente entre un 20 o 25% de los ciudadanos y que forman parte 

de esa derecha como actores políticos cada vez más protagónicos en el escenario político 

norteamericano. A partir de una selección de sus más connotados líderes religiosos y 

políticos, se elaboraron biografías sobre 24 personajes. Las biografías responden a las 

siguientes interrogantes: ¿Quiénes son, donde y cuando nacieron, su familia y religión? 

¿Cuál fue su formación académica y religiosa? ¿En qué consistió su contribución como 

fundadores o miembros de denominaciones e iglesias, instituciones educativas 

(universidades), organizaciones recreativas o deportivas? ¿Cuál fue su importancia como 

colaboradores en centros de investigación o “think tanks? En particular el interés se centró 

en sus actividades políticas. En este primer reporte de investigación se incluyen cinco 

biografías: John Rushdooney, Billy Graham, Oral Roberts, Tim LaHaye y Doug Coe.   

Introducción 

Este primer reporte de investigación forma parte de un proyecto de largo alcance sobre el 

tema de la extrema derecha religiosa norteamericana. Las organizaciones y los líderes de la 

denominada derecha religiosa radical, ultraderecha, derecha cristiana nacionalista, nueva 

derecha cristiana , white christian nationalism, fundamentalismo o extrema derecha son hoy 

en día, uno de los principales movimientos sociopolíticos en los Estados Unidos. Ello  por 

el número y variedad de sus organizaciones, los cuantiosos recursos económicos con los 

que cuentan, el hecho de tener presencia significativa en todo el territorio nacional y 
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desempeñar cargos en la estructura política en todos sus niveles, así como en la sociedad y 

la cultura. 

 Dos precisiones: para los objetivos de este Reporte de Investigación consideramos la 

nomenclatura antes enunciada como sinónimos, aun cuando no son conceptualmente 

idénticos, ni configuran un bloque monolítico, hay diferencias entre ellos sobre todo de 

matices y radicalismo. En lo personal me decanto por el término extrema derecha utilizado 

por Steven Forti. Este  historiador y politólogo define este concepto como “una gran familia 

global con lazos trasatlánticos y un sinfín de thinktanks, fundaciones, instituciones y 

asociaciones  que, en las últimas décadas, ha ido tejiendo una tupida red que promueve una 

agenda compartida, además de mover sumas ingentes de dinero.” 
1
 El objetivo central de 

esa agenda actualmente es alcanzar el poder político para implantar una cosmovisión y 

valores de signo fundamentalista a todos los niveles del gobierno, de la sociedad y la 

cultura. Entre las distinciones entre estos actores se encuentra un debate sobre los medios 

democráticos, autoritarios o no democráticos para alcanzar sus fines. 

Algunos de los rasgos ideológicos compartidos por esa agenda de extrema derecha a nivel 

internacional, destaca: una visión del mundo maniquea que lo divide en polos excluyentes 

los buenos y los malos; se autodefinen como los defensores a ultranza de la identidad 

nacional, identidad equivalente a la unidad racial y religiosa y por tanto se oponen a la 

llegada de las crecientes olas migratorias que amenazan las fronteras de Europa y Estados 

Unidos. Utilizan el discurso del miedo frente al otro, el diferente. Desconfían de los 

avances científicos y el cambio climático. No simpatizan con acuerdos y organizaciones 

multilaterales (ONU, Unión Europea). Defienden  la familia patriarcal, condenan el aborto, 

rechazan la homosexualidad, y son contrarios a políticas de género y movimientos 

feministas. Comparten su agenda, sobre todo con corrientes afines a su cosmovisión, tanto 

de instituciones católicas como protestantes e incluso judías, al igual que con partidos 

políticos con objetivos similares. Construyen alianzas, comparten redes sociales y se 

apoyan mutuamente. Los avances y éxitos que han logrado estos movimientos y partidos 

                                                           

1
 Véase Forti, Steven, La Extrema Derecha 2.0. ¿Qué es y cómo combatirla?, Madrid, Ed. Siglo XXI, 2021. 
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políticos en el siglo XXI en Norteamérica, América Latina y en diversos países europeos 

son innegables. 

El objetivo en este estudio de caso es el análisis de un grupo social: los cristianos 

evangélicos norteamericanos, que constituyen aproximadamente entre un 20% o  25 % de 

los ciudadanos americanos, a través de las biografías de sus más connotados líderes 

religiosos  (pastores o ministros) y políticos.
2
 A partir de ahí se elaborará, en una siguiente 

fase, una biografía colectiva.  

En esta investigación contamos con el apoyo metodológico de la prosopografía, definida 

por Lawrence Stone como “la investigación retrospectiva de las características comunes a 

un grupo de protagonistas históricos, mediante un estudio colectivo de sus vidas”.
3
 A través 

de la revisión de fuentes secundarias así como de entrevistas, presentaciones y mesas 

redondas en redes sociales, se eligieron a los personajes que, a nuestro juicio, son una 

muestra de  los líderes más representativos e importantes de la extrema derecha religiosa 

estadounidense. Como toda elección puede tener un grado de subjetividad y podrían faltar 

algunos actores que debieran estar. Hay que considerar que se trata de una primera fase de 

la investigación. 

 De inicio contamos con información biográfica sobre veinticinco personajes que forman 

parte de esa élite religiosa ultraconservadora. Las biografías responden a las siguientes 

interrogantes: ¿Quiénes son?, ¿dónde y cuándo nacieron, sus familias y religión? ¿Cuál fue 

su formación académica y religiosa? ¿En qué consistió su contribución como fundadores o 

miembros de denominaciones e iglesias, instituciones educativas (universidades), 

                                                           
2
  Véase. Selcher, Wayne A. “¿Es Estados Unidos excepcional?”, en Contextualizaciones Latinoamericanas, 

vol. 15, núm. 26, 2022, pp. 10-12. 

3
 Stone, Lawrence, El pasado y el presente, México, Fondo de Cultura Económica, 1986; citado por Trejo, 

Zulema “Prosopografía y redes sociales. Herramientas para una nueva historia política.” Ponencia presentada 

en el I Coloquio de Historia Regional, Hermosillo, 2008, p.1. Otros ejemplos del uso de la propopografía los 

tenemos en Guerra, Francois-Xavier, México del Antiguo Régimen a la Revolución, México, Fondo de Cultura 

Económica, 2001 y Pani, Erika, Para mexicanizar al Segundo Imperio: El imaginario político de los 

imperialistas, México, El Colegio de México, Instituto Mora, 2001; y Rousseau, Isabelle, “Los múltiples 

derroteros de la propsopografía en las ciencias sociales” en Pani, Erika y Salmerón, Alicia (coords.) 

Conceptualizar lo que se ve. Francois Xavier Guerra historiador. Homenaje, México, Instituto Mora, 2004. 
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organizaciones recreativas o deportivas? ¿Cuál fue su importancia como colaboradores en 

centros de investigación o “think tanks”?  

En particular, el interés se centró en sus actividades políticas, en sus vinculaciones con 

movimientos o partidos políticos, en los cargos públicos que desempeñaron. En relación 

con un marco ideológico compartido en lo general con la extrema derecha religiosa 

internacional, el análisis se enfocó en apreciar la perspectiva norteamericana y los matices 

personales de sus actores individuales. También se tomó nota del uso de los medios 

impresos, la radio, la televisión, las plataformas digitales, las redes sociales que utilizaron 

para difundir su cosmovisión y valores, más allá de sus sermones en los templos y sus 

numerosas publicaciones de libros. Por último, se apuntaron algunas de las críticas que 

recibieron, así como señalamientos sobre los escándalos en los que se vieron involucrados 

por cuestiones de fraude económico o de índole sexual.  

Una vez reunida la información sobre este grupo específico de actores individuales, se 

procederá a una segunda fase de investigación que, partiendo de nuevas preguntas permita 

establecer patrones de pensamiento y acción con similitudes y diferencias para profundizar 

en el análisis del colectivo. Se elaborarán hipótesis y cuadros a partir de variables en cuanto 

adscripciones geográficas, generacionales, de género, de formación académica, de visión 

histórica, de radicalismo ideológico, niveles de ortodoxia y fundamentalismo religioso, 

visión política entre la teocracia y la democracia. Además, se considerarán los recursos 

económicos a que tienen acceso, el patrimonio acumulado, las acusaciones de fraude y  

otros elementos. 

Las biografías se presentan en orden cronológico a partir de su fecha de nacimiento de cada 

personaje.  

Este Primer reporte de investigación comprende una visión del contexto histórico y los 

antecedentes que condicionan el desarrollo de organizaciones y movimientos sociales 

vinculados con la ideología y praxis de la extrema derecha, entre mediados del siglo XX y 

las primeras décadas del XXI en los Estados Unidos. En la segunda parte incluimos las 

cinco primeras biografías, en el Segundo reporte de Investigación incluye las de diez 

personajes más y un Tercer reporte de Investigación que cubre nueve restantes. 

A.-Contexto norteamericano 
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Si bien el fundamentalismo religioso en Estados Unidos tiene una larga historia que se 

remonta a los inicios de la colonización, partimos en este texto del análisis de la extrema 

derecha religiosa en la segunda mitad del siglo XX y las primeras décadas del XXI. Se 

advierte un parteaguas marcado a partir de fines de la década de 1970 que sirve para definir 

a una vieja derecha de la nueva derecha que se fortalece a partir de entonces hasta la 

actualidad.
4
  

En las primeras décadas del siglo XX la modernización y la industrialización que 

transformaron al país de república en imperio incipiente, pero ya poderoso, generaron 

temor en sectores conservadores y religiosos que se sintieron amenazados por la pérdida de 

la tradición y la moral cristianas. Un grupo de pastores se propusieron la publicación de una 

serie de libros que contenían a su entender, los fundamentos del cristianismo protestante. 

Con el apoyo financiero de empresarios de la industria del petróleo publicaron una serie de 

libros a los que titularon The fundamentals, que dieron origen posterior al concepto de 

fundamentalismo. Este último sostenía que la Biblia era un libro sagrado válido en 

cualquier tiempo y lugar, ahistórico y cuya interpretación debía ser literal. Estos libros 

tuvieron una gran difusión.  

Sin embargo la parte moderna de la sociedad y el protestantismo liberal, cuestionaron  ese 

enfoque ante los estudios científicos. A raíz de un famoso juicio, que fue el primero 

trasmitido por radio en el que se enfrentaron ambos enfoques, pro y contra  de la enseñanza 

de la teoría de Darwin en 1925, los fundamentalistas resintieron las críticas y optaron en 

concentrarse en actividades religiosas y mantenerse al margen de la política.
5
 

Después de la II Guerra Mundial se fue fortaleciendo en la sociedad norteamericana una 

cultura liberal y un humanismo secular que convivió con un desarrollo económico y 

tecnológico vigoroso, que amplió y fortaleció a las clases medias norteamericanas y sus 

niveles de vida. La masificación de las universidades, la expansión y diversificación de los 

medios de comunicación, la radio y la televisión, todo ello impulsó una cultura liberal y 

                                                           
4
 Véase Pérez Rayón, Nora, “El fundamentalismo religioso norteamericano (1900-1930)”, en Solís, Nicot Yves 

y Torres Septién, Valentina (coords.), Dimensión Religiosa de los Conflictos Políticos, México, Universidad 

Autónoma Metropolitana, 2018, pp. 281-311.  

5
 Ibid. 
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secularizada cuya abierta manifestación pudo apreciarse en los movimientos sociales de la 

década de 1960 profundamente antiautoritarios a diferentes niveles. 
6
 

Las llamadas décadas doradas de la posguerra fueron llegando a su fin a mediados de la 

década de 1970 por una profunda crisis económica que implicó un severo desgaste del 

modelo de “welfare state” que fue sustituido por un nuevo paradigma, el “neoliberal”. Este 

implicó el fortalecimiento de la iniciativa privada como motor del crecimiento económico y 

a un debilitamiento de las funciones del Estado en la economía. Los llamados 

neoconservadores empresarios y políticos fueron asumiendo un papel privilegiado en la 

economía y en el gobierno. 
7
 

¿Qué elementos marcarían la diferencia entre la vieja y la nueva derecha que así se 

autodefine a partir de 1980? La primera encabezó una lucha por la defensa de objetivos 

específicos -lucha contra el evolucionismo darwinista, oposición al aborto, al divorcio, en 

defensa del papel tradicional de la mujer en el hogar, la autoridad patriarcal- preocupados 

por el alejamiento de la sociedad de sus valores religiosos y presionando al gobierno 

alcanzaron algunos éxitos. Sin embargo permanecieron en los márgenes de la “mainstream” 

o arena política  partidista nacional. 

En las últimas décadas somos testigos de un fortalecimiento a nivel internacional de los 

sistemas políticos autoritarios y un proceso de debilitamiento de las democracias. Las 

derechas civiles y religiosas se han fortalecido en varios países y están cada vez más 

presentes y exitosas. Se han organizado en partidos y movimientos en contextos electorales 

democráticos. Se aprecia un renacimiento de corrientes nacionalistas y religiosas.
8
 

El marco en el cual se  han desarrollado y fortalecido dichas organizaciones políticas y 

religiosas, a partir de las últimas décadas del siglo XX, se caracterizaron por el 

aceleramiento del proceso de globalización, entendido como una revolución en la 

tecnología, la informática y los medios de comunicación de masas, que llevó al crecimiento 

                                                           
6
 Hosbawn, Eric, Capítulo IX “Los Años Dorados”, Historia del Siglo XX, Ed. Crítica, 1998, pp. 260-289.  

7
 Escalante Gonzalbo, Fernando, Historia mínima del neoliberalismo, México, El Colegio de México, 2015.  

8
 Véase Applebaum, Anne, El ocaso de las democracias. La seducción del autoritarismo, Nueva York, Peguin 

Random House, 2021; y Levitsky Steven y Ziblatt, Daniel, Como mueren las democracias. Lo que la historia 

revela sobre nuestro futuro, Barcelona, Ed. Planeta-España, 2018. 
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de la producción y el comercio a nivel mundial, pero también a una mayor concentración de 

la riqueza, que dejó al margen amplios sectores sociales. En las últimas décadas los medios 

de comunicación y la academia han dado cuenta de la pluralidad de la oferta religiosa y de 

su vitalidad en la sociedad contemporánea.             

De hecho la llegada al poder de Ronald Reagan en Estados Unidos en el año de 1980 y su 

reelección en 1984, fue un parteaguas para la extrema derecha  religiosa. De ahí en adelante 

se habla de una “Nueva Derecha” y de un proceso de multiplicación y fortalecimiento de 

sus organizaciones religiosas para emprender y ganar una batalla política y cultural. 

La Nueva Derecha americana se propuso un proyecto muy ambicioso: organizar toda una 

estrategia  para tomar el poder,  penetrando todas las instituciones del Estado, los poderes 

legislativos, ejecutivos y judiciales, a nivel federal, estatal y municipal, con miembros o 

simpatizantes de sus organizaciones e ideología. Obtiene recursos para formar estudiantes y 

universidades, investigadores y “think tanks”, así como una burocracia en todos los niveles 

identificada con su visión del mundo y sus valores. Retoma la agenda moral de la vieja 

derecha, pero fortalece el nacionalismo y la identidad religiosa de los norteamericanos. Se 

concibe a los Estados Unidos como una nación cristiana de origen fundada por blancos 

protestantes que tienen la obligación de defender su religión como fundamento de su 

existencia.
9
 

Para el caso específico de los Estados Unidos se anotan varios factores para explicar el 

conservadurismo. Uno de ellos a destacar es la importancia de la religión en la vida de los 

estadounidenses, que se distingue del resto de los países modernos y desarrollados. Si bien 

se ha incrementado el porcentaje de quienes no pertenecen a denominaciones religiosas, así 

como de agnósticos y ateos que constituyen un aproximado 20% o 25%. Más del 50% de la 

población siguen siendo protestantes, un sector ligeramente mayoritario de los cuales, se 

han afiliado a denominaciones “cristianas evangélicas” o pentecostales y neopentecostales; 

                                                           
9
 Véase, Georg, Susan, El pensamiento secuestrado. Cómo la derecha laica y la religiosa se han apoderado 

de Estados Unidos, Editorial Diario Público, 2013, pp. 149-153.  
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el resto de los protestantes son liberales. Un 20% o 25% son católicos, que se dividen a su 

vez entre conservadores y liberales.
10

 

Hay otro elemento de peso que contribuyó al conservadurismo de la sociedad 

norteamericana  que  expresa una fuerte reacción a la “revolución cultural de la década de 

1960”, en la cual se cuestionaron estructuras tradicionales de autoridad: la familia  y sus 

roles de género, la escuela y las universidades, la legitimidad del gobierno, así como las 

modalidades de la discriminación y segregación racial o de género, mujeres y 

homosexuales, que sacudieron los referentes principales de los movimientos religiosos 

fundamentalistas. La guerra del Vietnam y la derrota, así como la proliferación de plantas 

nucleares contribuyeron a reforzar sus temores.
11

 

La presencia significativa de una nueva generación formada entre otros, por los hijos de la 

población del sur que permaneció al margen del progreso sostenido de la posguerra, hijos 

de agricultores, de habitantes de las pequeñas poblaciones, de obreros de bajos salarios que 

muchas veces no habían terminado la escuela elemental y que en los años 70 llegaron a la 

universidad. Los vástagos de estas familias tradicionales desplazaron a las grandes 

ciudades, se incorporaron al mundo del modernismo, pero llevaron consigo los valores  

conservadores de sus progenitores y en lugar de aceptar las normas culturales del 

“humanismo secular” del nuevo medio en el que se introdujeron, se deciden a emprender la 

defensa de los valores tradicionales que sus padres les habían transmitido. Se sintieron 

agredidos por el humanismo secular, culpable de la liberación sexual, del uso generalizado 

de la droga y del rechazo a la autoridad que desde su perspectiva, había sido propiciado por 

el Estado liberal en las décadas anteriores. 

                                                           
10

 Selcher, op. cit., pp. 10-12. En la composición religiosa de los votantes estadounidenses en 2022, los 

protestantes volvieron a representar la mayoría de los votantes republicanos (59%), mientras que estos 

mismos constituyeron un tercio de los votantes demócratas (39%). Después se encuentran los grupos 

católicos con el 21% que votaron por el Partido Republicano y el 17% por el Demócrata. Aunque los 

protestantes negros siguen representando una parte más sustancial de los votantes demócratas que los 

republicanos (12% frente al 1%), la proporción de votantes republicanos que son protestantes y tienen un 

origen racial o étnico distinto al negro o al blanco creció ligeramente en 2022 (hasta el 8%, frente al 5% de los 

tres ciclos electorales anteriores). Véase los datos de Pew Research Center, disponible en 

https://www.pewresearch.org/politics/2023/07/12/demographic-profiles-of-republican-and-democratic-

voters/pp_2023-07-12_validated-voters_3-06/ (consultado el 25 de marzo de 2024) 

11
 Véase Hosbawn, Eric, Capítulo XI “La Revolución Cultural”, op. cit, pp. 322 – 345. 



9 
 

  

Al mismo tiempo que atestiguan una nunca vista concentración del ingreso en el decil más 

elevado de la escala de ingresos. Los servicios de educación se han deteriorado  por malas 

condiciones de las escuelas públicas que muestran resultados desfavorables en encuestas 

comparativas internacionales sobre niveles de calidad; las deudas para cubrir las 

colegiaturas de universidades de prestigio cada vez eran más elevadas. La infraestructura en 

carreteras, puentes, presas, electricidad se habían venido deteriorando por la falta de 

mantenimiento e inversión; los ingresos de las clases medias no se habían elevado 

significativamente; fue aumentando el desempleo afectando a trabajadores del sector 

industrial y minando sus salarios, pues empresas norteamericanas cerraron plantas para  

abrirlas en China.
12

 

La Nueva Derecha en Estados Unidos se propone relegitimar “el excepcionalísimo 

norteamericano” y “el destino manifiesto”, frente a lo que consideran un debilitamiento de 

la imagen de su poder en el mundo. Se buscaba, desde entonces, recuperar e impulsar el 

poder los Estados Unidos en un mundo amenazado por China, humillado por Irán y los 

terroristas islámicos.
13

América ya no domina al mundo. 

Los personajes de extrema derecha revisados consideran, en su perspectiva, que los 

norteamericanos ya no controlan su vida privada o familiar, su trabajo o sus hijos, la 

sexualidad los rodea.
14

 Sentimientos compartidos por una gran parte de la sociedad, pero 

percibidos por la nueva generación de cristianos conservadores de manera más dramática y 

espectacular. Consideran al humanismo secular culpable de romper la relación tradicional 

entre la religión y el Estado y que se ha instaurado como producto de la “conspiración de 

los liberales… en el poder”.
15

 

En las últimas décadas, el crecimiento de la población y las nuevas formas de 

comunicación han dislocado usos y costumbres. Han generado inseguridad personal, 

aislamiento desconfianza y desengaño por promesas incumplidas de la modernidad y la 

                                                           
12

 Véase Huffington, op cit.  

13
 Véase Selcher, op. cit.  

14
 Gullo Omodeo, Marcelo, “Religión, Política y Constitución en Estados Unidos,”, Revista Themis: Revista de 

Derecho, núm. 35, Universidad Católica del Perú, 1997, pp. 197-208. 

15
 Ibid. 
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globalización. “La tensión resultante puede encontrar, y a menudo lo hace, expresión en los 

movimientos fundamentalistas que se contraponen a la incertidumbre por la enfática 

afirmación de verdades eternas”. Contrarrestan el aislamiento y los temores de vivir en esa 

sociedad de inseguridad y riesgo permanente, formando comunidades de apoyo.
16

 

Lo nuevo de la Nueva Derecha religiosa es el objetivo central que la impulsa y la moviliza: 

el acceso a todos los niveles de la estructura del poder político. No se trata ya de denunciar 

la decadencia moral de la sociedad sino tomar el poder para transformarla según el modelo 

y agenda del pensamiento religioso radical o fundamentalista. Desde este enfoque, si la 

descristianización de América fue realizada por el poder político, la recristianización sería 

posible también a través del gobierno y sus instituciones. De allí la necesidad de que la 

militancia religiosa comience a convertirse en militancia política.  

 Este proceso condujo a un conjunto de organizaciones, en un principio aisladas, a entrar en 

contacto unas con otras y formar con el tiempo un bloque con organizaciones de la nueva 

derecha secular, los neoliberales y los neoconservadores que se identificaban con la agenda 

de esa derecha religiosa. Estos sectores fueron favorecidos desde 1980 por políticas 

económicas que les posibilitaron una gran concentración de riqueza. 

 La derecha religiosa conservadora ha sido responsable de la derechización del Partido 

Republicano y del apoyo que brindaron a sus candidatos en general y en particular a 

campañas presidenciales exitosas de Ronald Reagan y George Bush hijo, cada uno por dos 

períodos presidenciales. También han logrado numerosos cargos en la Cámara de 

Representantes y el Senado, entre gobernadores y congresos estatales, sin olvidar a la 

Suprema Corte de Justicia.  

Los  últimos éxitos y los más importantes han sido: su participación para lograr el triunfo 

de Donald Trump a la presidencia en dos ocasiones 2016 y 2024. Trump ha conseguido 

también el control mayoritario del Partido Republicano. 

B.- Ideología de la extrema derecha religiosa norteamericana: los cristianos 

evangélicos.  

                                                           
16

 Véase Boxer, Judith “Religión y espacio público en los tiempos de la globalización”, en Blancarte, Roberto 

Los retos de la laicidad y la secularización en el mundo contemporáneo, México, El Colegio de México, 2008, 

p. 60. 



11 
 

  

La extrema derecha comparte en lo general un proyecto ideológico con raíces históricas 

profundas, pero que se inició de manera inconexa en la década de 1970s. Inicia un proceso 

de articulación política entre ellas, a partir de las elecciones que llevaron a Ronald Reagan a 

la presidencia norteamericana en 1980. El ascenso de esta nueva derecha a través de las 

instituciones, es innegable
17

. 

Ni los líderes, ni las numerosas organizaciones y fundaciones que se identifican con la 

nueva derecha religiosa, repetimos, constituyen un bloque monolítico; si bien comparten un 

horizonte y un imaginario, hay ciertas diferencias en sus enfoques y percepciones.  

1.-Cosmovisión bíblica. Para los evangélicos cristianos la Biblia es un libro sagrado, texto 

fundacional ahistórico, válido en todo tiempo y lugar. La interpretación del texto debe ser 

literal y constituye un acompañamiento y guía para la vida de todos los fieles. 

La concepción de la historia es lineal y creacionista, el mundo fue creado por Dios, quien 

creó a la primera pareja, como lo narra el Génesis. Niegan la teoría de la evolución 

darwinista. En la historia la humanidad vive una lucha eterna y permanente entre el bien y 

el mal, es decir una confrontación maniquea entre Dios y el Diablo o Satán que terminará el 

Día del Juicio Final, cuando Dios vendrá a juzgar a vivos y muertos, unos tendrán como 

destino el cielo y otros el infierno (ambos literales, no metafóricos) y su reino no tendrá fin. 

¿Cuándo? No se sabe la fecha exacta pero hay una división entre premilenaristas y 

posmilenaristas sobre las condiciones que habrán de cumplirse para la segunda vuelta de 

Jesús. Para unos Jesús vendría al mundo a juzgar a vivos y muertos después de 1000 años 

de catástrofes naturales y violencia. Para otros Jesús vendrá después de 1000 años de paz 

tras la conversión de la población mundial al cristianismo evangélico. 

Hay una concepción sobre el rol esencial y fundamental de la figura de Jesús como 

acompañamiento cotidiano y personal, guía, apoyo y juez. “Jesus plus nothing”. El amigo 

arrepentido y resucitado como “New born Christian” que dialoga con Jesús quien lo 

escogió a él. Los predicadores podían preparar el corazón del pecador pero quien podía 

verdaderamente iniciar el proceso de salvación era sólo Jesús. 

                                                           
17

 Véase Georg, Op. cit. 
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2.-Los mitos fundacionales. Esta corriente del pensamiento religioso comparte el mito 

fundacional de que los Estados Unidos es una nación elegida por Dios, excepcional por sus 

valores y destinada a ser un faro de luz (a City on a Hill) modelo para el mundo y que está 

destinada por Dios a llevar y compartir su exitoso proyecto al mundo (Destino Manifiesto). 

El mito incluye que la fundación de la República y sus documentos vertebrales: la 

Declaración de Independencia, la Constitución de los Estados Unidos y The Bill of Rights 

que redactaron los “Padres Fundadores” explícita e implícitamente tuvieron el propósito de 

fundar una nación cristiana desde el origen. De ahí la ecuación: la identidad norteamericana 

es igual a población blanca y cristiana.  

La derecha religiosa considera su misión la unión de la nación estadounidense, en torno de 

una identidad religiosa amenazada por la modernidad y la secularización, y con la fuerte 

convicción de que están luchando por  la nación contra las fuerzas  de la oscuridad. De ahí 

los lemas como “Bring America back to God”. 

“Nosotros hemos dejado que las fuerzas de Satán gobiernen nuestra nación y controlen 

nuestro destino. No se trata de temas políticos de liberales contra conservadores, o de 

demócratas contra republicanos .Se trata de asuntos morales, del bien contra el mal, de 

Cristo contra el Anticristo.” 
18

 

3.-El anticomunismo, el terrorismo islámico y los migrantes: el miedo al otro.  La 

presencia del Diablo como encarnación del mal en el mundo cotidiano es una vivencia 

amenazadora y constante, en un mundo amenazador y lleno de tentaciones. La vida es una 

lucha contra los demonios, en el más allá y en el más acá. En los Estados Unidos el miedo 

al otro ha funcionado como elemento de cohesión. Durante décadas fue el comunismo, 

después el terrorismo islámico y hoy los migrantes, la gran amenaza. 

4.- Exaltación del nacionalismo y el patriotismo. El nacionalismo se expresa en discursos 

y símbolos públicos y privados, medios de comunicación de masas, sermones, 

publicaciones. Reclaman hoy ser  fundamentalmente una nación cristiana y blanca con un 

futuro amenazado, porque en unos años serán una minoría ante la amenaza de la 

inmigración de no blancos (negros, latinos y asiáticos), que además tienen más hijos. Hoy 

                                                           
18 Cañeque, Carlos, “Mensaje de The Christian Voice”, citado por Gullo, Op. cit., p.16. 
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en día muchos cristianos evangélicos se unen bajo la consigna “white christians 

evangelicals” quienes se asumen como los verdaderos americanos. 

Hay excepciones, pero en general son racistas. Se opusieron a la integración frente al 

segregacionismo, así como han participado activamente  para impedir  la implementación 

de la enmienda 14, que garantiza  la igualdad y la protección  a todos los ciudadanos 

norteamericanos. Se han movilizado y votado en contra de demandas exigidas por 

feministas, organizaciones afroamericanas, la comunidad LGBTQ y migrantes 

latinoamericanos, asiáticos y africanos, y desde luego hoy, musulmanes. Han encontrado 

aliados en las organizaciones de la supremacía blanca. Si bien el racismo es más exaltado 

en el sur, recorre todo el país y se manifiesta en diversas formas.
19

 

Hoy en día la extrema derecha religiosa es profundamente  antimigrante, lo que explica en 

buena medida que el tema de la migración ilegal y su contención ha sido uno de los 

principales temas de campaña para los candidatos a la presidencia en las elecciones de 

2024. 

5.-La importancia de una educación religiosa acorde con su agenda moral. Rechazan a 

la escuela pública sobre la cual sostienen que se ha expulsado a Dios. En 1946 la lectura de 

la Biblia era exigida en 23 estados y en otros 25 era autorizada por los distritos escolares; 

en 1960 un tercio de las escuelas del país comenzaba su día de labores con una oración y el 

42% exigía la lectura de un pasaje de la Biblia, con notorias diferencias regionales.  “Hasta 

hace 30 años, la Biblia se leía en todas las escuelas de la nación... Pero la decadencia de 

nuestro sistema público sufrió una enorme fatalidad cuando la Corte Suprema retiró de las 

clases la lectura de la Biblia. Nuestro sistema público se encuentra ahora cautivo del 

humanismo secular.” En palabras del pastor Jerry Falwell en su  libro: Listen America: 

“El humanismo secular cree que cada hombre es su Dios y que los valores son relativos. 

Bajo la presunta intención de la educación sexual, los libros de texto están en trance de 

pervertir el espíritu de millones de estudiantes. Creo que la grandeza de América se puede 

atribuir al gran libro, así como a los buenos libros científicos, literarios e históricos que nos 

                                                           
19

 Véase Castañeda, Jorge, Estados Unidos: en la intimidad y a la distancia, México, Ed. Penguin Random 

House Grupo Editorial México, 2020.  
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han conducido a asimilar los hechos necesarios para construir una gran República bajo la 

tutela de Dios”. 
20

 

A lo largo de las últimas décadas los fundamentalistas han tratado por diversos medios de 

introducir la religión en las escuelas públicas. Desde su perspectiva, la escuela constituye 

“un campo de misión” y concibe a los niños como “la cosecha”. Cuentan con escuelas y 

universidades religiosas. Son entusiastas defensores del “home school” que ya logró 

reconocimiento oficial.  

Se caracterizan por una tendencia antiintelectual y anticientífica, ejemplificada por la 

oposición a la vacunación contra el covid. 

 6.- Hay una sola definición de moral y es la suya que comprende principios no 

negociables. Se pronuncian a favor de la familia tradicional con autoridad patriarcal; un 

papel acotado para la mujer, avocada al hogar y a la formación de los hijos. Se sostiene la 

idea de una práctica de la sexualidad exclusiva dentro del matrimonio. Una oposición 

radical al derecho al aborto, se condena a quienes lo practican y a todos los que colaboran 

en el proceso, tanto médicos como legisladores. En 1973 se legisló el derecho al aborto a 

nivel nacional y no tuvo entonces una resistencia abrumadora ni en el Partido Demócrata, 

ni en el Republicano. Sin embargo, hacia 1980 el pastor Jerry Falwell lo presentó como “un 

asesinato en la palabra de Dios”. Su objetivo era y es dejar sentado el principio de que la 

vida inicia en la concepción en el momento de la fertilización.  

Otro tema compartido es el rechazo rotundo a la homosexualidad y por tanto a los 

matrimonios gay y la adopción de niños por padres homosexuales. Para ellos Dios creó dos 

sexos y aquellos que no se identifiquen con alguno de los dos deberían someterse a clínicas 

de conversión y/o mantener la castidad para su aceptación social. Los discursos de odio son 

justificados ante la amenaza a la sociedad que representan estos individuos “enfermos” o 

“pervertidos.” 

7.-Necesidad de reformar la Constitución.  El gobierno se ha alejado de Dios y no está 

fundamentalmente interesado en la regeneración de una sociedad moderna y secularizada, 

es decir pecaminosa, que se desentiende de los valores bíblicos fundamentales. Las 

                                                           
20
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propuestas van desde el establecimiento de una teocracia donde sea la Biblia la que ocupe 

el lugar de la Constitución, hasta reformas de mayor o menor importancia del texto 

constitucional y sus enmiendas. En particular algunos cuestionan la separación entre Iglesia 

y Estado y la interpretación oficial sobre la misma. 

8.-Una plataforma ideológica que debiera ser global. Conscientes de las posibilidades que 

brindaba la globalización para la difusión de su ideario, además de las oportunidades para 

conseguir fondos económicos, las organizaciones de la derecha religiosa radical han 

establecido “sucursales” de las casas matrices ubicadas en Estados Unidos, en todos los 

continentes.  

9.- No les preocupa la preservación del medio ambiente ni el cambio climático. Sostienen 

que Dios dio el dominio de la tierra y todos los seres vivientes al hombre y no hay peligro 

de la destrucción o el agotamiento de recursos pues Dios estará pendiente de la 

supervivencia de su creación. No les preocupa el calentamiento de la tierra, ni los desastres 

naturales los cuales son interpretados por algunos como castigo divino o anuncio de la 

proximidad del regreso del Mesías y el juicio final. 

10.-Teología de la Prosperidad. Una vertiente de la nueva derecha radical se vincula con lo 

que se ha denominado evangelio o teología de la prosperidad. Esta rechaza la visión 

negativa de la riqueza y justifica el deseo y el logro del éxito económico y la acumulación 

de bienes materiales, interpretándolos como signos de contar con el favor de Dios. La 

pobreza no es positiva, es producto de la falta de fe en Dios. Dar para recibir es la 

recomendación, donar a Dios a través de sus iglesias, los hará merecedores de los dones del 

señor. 

Esta visión compartida por Iglesias pentecostales y neopentecostales y algunas otras, han 

sido muy exitosas tanto en Estados Unidos como en América Latina. Sus ceremonias y 

rituales apelan a provocar la exaltación de las emociones a través de la música y la 

resignificación de los espacios y del cuerpo, además de un discurso teatralizado. En la lista 

de pastores norteamericanos que han amasado grandes fortunas destacan megaiglesias que 

se han multiplicado en los Estados Unidos y que tienen sucursales en otros países. 
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A continuación, presentamos en orden cronológico las biografías correspondientes a un 

conjunto de cinco pastores cristianos evangélicos que destacaron en la segunda mitad del 

siglo XX en el horizonte cristiano evangélico.  

                                                         BIOGRAFÍAS 

El primero, John Rushdooney nació en 1916 y fue un importante filósofo y teólogo, un 

académico considerado padre del Reconstruccionismo cristiano y de Chalcedonian una 

importante fundación religiosa. Propuso una teonomía cristiana como necesidad para la 

sociedad moderna y criticó el sistema democrático. Primer impulsor del home school por su 

oposición a la escuela pública. Murió en 2001. 

El segundo Billy Graham, nació en 1918, un carismático predicador fue probablemente el 

pastor más influyente en la sociedad norteamericana del siglo XX e incluso a nivel 

mundial. Pionero en el teleevangelismo y organizador de cruzadas espirituales masivas. 

Asesor de presidentes y políticos. Murió en 2018. 

El tercero fue el predicador Oral Roberts nacido en 1918 quien llevó al pentecostalismo a 

convertirse en una de las corrientes religiosas dominantes en Estados Unidos y América 

Latina. Sus ministerios tuvieron millones de seguidores en el mundo. Teleevangelista y 

fundador de la Universidad Oral Roberts la cual presidió hasta su muerte en 2009. 

El cuarto fue Tim LaHaye nació en 1926 y fue un ministro que obtuvo gran popularidad por 

su prolífica y exitosa producción literaria de ciencia ficción conspiracionista sobre el fin de 

los tiempos o el Apocalipsis. Involucrado en la vida política desde fines de la década de 

1970s apoyó al partido republicano. Murió en 2016. 

El quinto ministro fue Doug Coe nacido en 1928. Fundador de una importante organización 

de empresarios y políticos fundamentalistas denominada The Family que funcionaba en 

forma semiclandestina. Su líder Coe, colaboró con gobiernos demócratas y republicanos 

fungiendo como enlace entre empresarios y políticos nacionales e internacionales. Fue 

embajador informal del gobierno norteamericano en turno desde la década de 1970 

promoviendo un capitalismo bíblico. Murió en 2017.    
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 Todos llegaron a destacar sobre todo en la segunda mitad del siglo XX durante la llamada 

Guerra Fría y fueron profundamente anticomunistas y promotores de una agenda moral de 

corte fundamentalista. 

 

R. J. Rushdoony (1916-2001) 

Rousas John Rushdoony fue un filósofo, historiador y teólogo calvinista armenio-

estadounidense. Se le atribuye ser el padre del reconstruccionismo cristiano y una 

inspiración para el movimiento cristiano moderno de educación en el hogar. Sus seguidores 

y críticos han argumentado que su pensamiento ejerce una influencia considerable sobre la 

derecha cristiana evangélica. 

Familia y educación. Rousas John Rushdoony nació en la ciudad de Nueva York el 25 de 

abril de 1916. Es hijo de inmigrantes armenios otomanos. Su madre, Vartanoush y su padre 

Yegheazar Khachig Rushdoony. Sus padres huyeron del genocidio armenio de 1915. El 

propio Rushdooney ha dicho que desde el año 320 d.C., cada generación de la familia ha 

producido un sacerdote o ministro cristiano. El pastor afirmó que sus antepasados "darían 

perpetuamente a un miembro de su familia para que fuera sacerdote, y así realizar una 

especie de sacerdocio aarónico como en el Antiguo Testamento […]”. Cuando la familia 

Rushdoony llegó a Estados Unidos se convirtieron de la Iglesia Apostólica Armenia al 

presbiterianismo. En Kingsburg, su padre, convertido en pastor, fundó una iglesia, la 

Presbiteriana de los Mártires Armenios. Así, el pequeño Rousas aprendió a leer inglés 

estudiando detenidamente la Biblia King James de la familia.  

Rushdoony asistió a escuelas públicas donde aprendió inglés, aunque el armenio era el 

idioma que se hablaba en casa. Continuó su educación en la Universidad de California, 

Berkeley, donde obtuvo una licenciatura en inglés en 1938, una credencial de enseñanza en 

1939 y una maestría en educación en 1940. Rushdoony y Arda Gent se casaron en San 

Francisco en 1943. En 1945 adoptaron un bebé huérfano y tuvieron cinco hijas. Rushdoony 

se casó con su segunda esposa, Dorothy Barbara, en 1962. 

 Rushdoony asistió a la Pacific School of Religion, un seminario metodista congregacional 

en Berkeley, California, del cual se graduó en 1944. El mismo año, fue ordenado pastor por 
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la Iglesia Presbiteriana de los Estados Unidos de América. A finales de 1952, Rushdoony 

asumió el pastorado de la Iglesia Presbiteriana Estadounidense, pero en 1957 transfirió su 

membresía de la Iglesia Presbiteriana Estadounidense a la denominación Presbiteriana 

Ortodoxa. El boletín de la Iglesia Presbiteriana Ortodoxa, The Presbyterian Guardian, 

informó en julio de 1958 que "se recibió al reverendo Rousas J. Rushdoony... y se organizó 

una nueva Iglesia Presbiteriana Ortodoxa, compuesta por [sesenta y seis miembros 

fundadores] que se habían separado de la Iglesia Presbiteriana Estadounidense. En su 

petición, el grupo pidió que Rushdoony fuera ordenado pastor y declaró: "No podemos 

permanecer en ninguna iglesia que busque definir la justicia o el pecado, la salvación o la 

santificación, excepto en términos de la Palabra de Dios. Hemos sido testigos , aquí en 

Santa Cruz, contra el modernismo, el perfeccionismo creado por el hombre y la burocracia 

eclesiástica". 

Actividades religiosas. A través de cartas, a lo largo de los años, mantuvo su amistad con 

su mentor de la Pacific School of Religion; el profesor de teología George Huntston 

Williams.. Rushdoony y su esposa Arda sirvieron durante ocho años y medio como 

misioneros entre los indios Shoshone y Paiute en la remota Reserva India Duck Valley en 

el norte de Nevada. Vivían en la ciudad principal de la reserva, Owyhee. Fue durante su 

misión entre los nativos americanos que Rushdoony comenzó a escribir.  

La edición de mayo de 1962 de The Presbyterian Guardian informó la renuncia de 

Rushdoony como pastor, para dedicar su tiempo a escribir y dar conferencias. Rushdoony 

se mudó a Los Ángeles en 1965 y fundó la “Fundación Chalcedon”. Su hija Sharon se casó 

más tarde con Gary North, un escritor e historiador económico reconstruccionista cristiano. 

North y Rushdoony se convirtieron en colaboradores y su asociación duró hasta 1981, 

cuando terminó debido a una disputa sobre el contenido de uno de los artículos de North. 

Después de la disputa, North y Rushdoony a través de la Fundación Chalcedon continuaron 

promoviendo, de forma independiente, los puntos de vista de de cada uno, pero no 

alcanzaron una "tregua" hasta 1995.  

Bajo Rushdoony, la Fundación Chalcedon aumentó de doce miembros del personal original 

hasta entre 25.000 y 40.000 personas en sus listas de correo durante la década de 1980. 

“Chalcedon” obtuvo el apoyo de las principales editoriales de libros cristianos y el respaldo 
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de líderes evangélicos influyentes, incluidos Pat Robertson, Jerry Falwell y Frank Schaeffer 

(quien más tarde repudió el movimiento). 

 

Ideología. Rushdoony desarrolló su filosofía como una extensión de la obra del filósofo 

calvinista Cornelius Van Til, quien criticó el conocimiento humano a la luz de la doctrina 

“la depravación total”. Sostuvo que el pecado afectaba la capacidad de razonar de una 

persona. Para ser racional, “uno debe presuponer la existencia de Dios y la inspiración 

divina e inerrante de la Biblia (protestante)”.  Donde Van Til sostenía que el verdadero 

conocimiento provenía de Dios, así Rushdoony agregó que "todo conocimiento no cristiano 

es pecaminoso.  

 Rushdoony se interesó especialmente en la educación, especialmente en la educación en la 

promoción del home school, que vio como una forma de combatir la naturaleza 

intencionalmente secular del sistema de escuelas públicas de Estados Unidos. A principios 

de la década de 1980, participó activamente en el movimiento de educación en el hogar, 

apareciendo como testigo experto para defender los derechos de los educadores en el hogar. 

Atacó vigorosamente a los reformadores escolares progresistas como Horace Mann y John 

Dewey, además, defendió el desmantelamiento de la influencia del Estado en la educación 

en la obra: Intellectual Schizophrenia (un estudio general y conciso de la educación). 

Rushdoony se interesó también por la historia: del mundo, de los Estados Unidos y de la 

iglesia. Sostuvo que el cristianismo calvinista proporcionó las raíces intelectuales de la 

Revolución Americana y, por tanto, siempre ha tenido un impacto influyente en la historia 

estadounidense. La Revolución Americana, según Rushdoony, fue una "contrarrevolución 

conservadora" para preservar las libertades estadounidenses de la usurpación británica y no 

le debía nada a la Ilustración. Sostuvo además que la Constitución de los Estados Unidos 

era un documento secular sólo en apariencia y no necesitaba establecer el cristianismo 

como religión oficial ya que los estados ya eran establecimientos cristianos. Rushdoony 

argumentó que la Guerra Civil estadounidense destruyó la primitiva República 

estadounidense, que él imaginaba como un sistema feudal protestante descentralizado y una 

nación cristiana ortodoxa. Rushdoony vio la victoria del Norte como una "derrota de la 
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ortodoxia cristiana". Algunos historiadores han argumentado que este aspecto del 

pensamiento de Rushdoony influyó en algunos activistas del movimiento neoconfederado y 

en conservadores del sur como J. Steven Wilkins. En cuanto al lugar de Israel en la historia, 

creía que el profeta Daniel "deja en claro que Dios pasó por alto a su pueblo elegido en 

favor de cuatro grandes monarquías y luego convocó una Quinta Monarquía que de 

ninguna manera se identifica con Israel”. 

Sin embargo, fueron el derecho y la política los temas más importantes de su 

pensamiento. Propuso que la ley del Antiguo Testamento debería aplicarse a la sociedad 

moderna y que debería haber una teonomía cristiana. Además, apoyó el restablecimiento de 

las sanciones penales de la ley mosaica. Bajo tal sistema, la lista de crímenes civiles que 

conllevan una pena de muerte incluiría la homosexualidad, el adulterio, el incesto, la 

mentira sobre la propia virginidad, la bestialidad, la brujería, la idolatría o apostasía, la 

blasfemia pública, las falsas profecías, el secuestro, la violación y dar falso testimonio.  

Aunque apoyaba la separación de la Iglesia y el Estado a nivel nacional, Rushdoony 

también creía que ambas instituciones estaban bajo el gobierno de Dios y, por lo tanto, 

concebía el secularismo como algo que planteaba interminables y falsas dicotomías, que su 

enorme obra aborda en considerable medida. En resumen, buscó proyectar una visión para 

la reconstrucción de la sociedad basada en principios cristianos. Era un crítico de la 

democracia. Escribió que "la herejía de la democracia desde entonces ha causado estragos 

en la Iglesia y el Estado... El cristianismo y la democracia son inevitablemente enemigos" 

porque la democracia afirma la voluntad del hombre sobre la voluntad de Dios. 

 Rushdoony creía que una república es una mejor forma de gobierno civil que una 

democracia. Escribió que la separación de Estados Unidos entre tres poderes del gobierno 

es un método de gobierno civil mucho más neutral y mejor que una democracia directa, 

afirmando que "[la Constitución [estadounidense] fue diseñada para perpetuar un orden 

cristiano". Rushdoony sostiene que el propósito de la Constitución era proteger la religión 

del gobierno federal y preservar los "derechos de los estados". El trabajo de Rushdoony ha 

sido utilizado por defensores de la Teología del Dominio que intentan implementar un 

gobierno cristiano sujeto a la ley bíblica en los Estados Unidos.  
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Controversias. Rushdoony fue una figura controvertida, al igual que el movimiento 

reconstruccionista cristiano en el que participó. Señalando el apoyo de Rushdoony a la pena 

de muerte, el Centro Británico para la Educación Científica denunció su percibido disgusto 

por la democracia y la tolerancia. Además, Rushdoony ha sido acusado de negación del 

Holocausto y de racismo. Según Frank Schaeffer, Rushdoony creía que el matrimonio 

interracial, al que se refería como "yugo desigual", debería declararse ilegal; sin embargo, 

ofició bodas entre parejas europeas y afroamericanas. También se opuso a la "integración 

forzada"; se refirió a la esclavitud del Sur como "benevolente" y dijo que "algunas personas 

son esclavas por naturaleza". 

 En The Institutes of Biblical Law, Rushdoony utiliza la obra de 1967 Judaism and the 

Vatican de Léon de Poncins como fuente para la cifra de Paul Rassinier de 1,2 millones de 

muertes judías durante el Holocausto, y la afirmación de que Raúl Hilberg calculó la cifra 

en 896.292, y además afirma que muchos de ellos murieron a causa de epidemias. Llamó a 

la acusación de 6 millones de muertes judías "falso testimonio" contra Alemania. Al 

respecto declaró el autor: "No era mi propósito entrar en un debate sobre números, si 

millones fueron asesinados o decenas de millones, un área que debe dejarse a otros con 

experiencia en tales asuntos. Mi punto entonces y ahora es que en todos esos asuntos lo que 

el Noveno Mandamiento requiere es la verdad, no la exageración, independientemente de la 

causa que uno busca servir”. 

Publicaciones. Rushdoony fue el editor de su revista mensual, Chalcedon Report. También 

publicó el Journal of Christian Reconstruction. Escribió alrededor de 30 libros entre los 

que se destacan los últimos que publicó:  The Philosophy of the Christian Curriculum 

(1981), Law & Liberty (1984), Christianity and the State (1986); y The Roots of 

Reconstruction, (1991). 
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Billy Graham (1918-2018) 

 

Billy Graham fue uno de los pastores evangélicos conservadores más importante en la vida 

política y religiosa de los Estados Unidos, en la segunda mitad del siglo  XX. Un 

carismático predicador cristiano evángélico que atrajo a millones de norteamericanos y 

quien cultivo la amistad con casi todos los presidentes en turno, particularmente del Partido 

Republicano. Fue pionero en el uso del radio y televisión, pero siguió siendo un pastor 

itinerante en el país y en el extranjero predicando personalmente en sus famosas 

“cruzadas,” aproximadamente unas 400 en su larga vida. 

 

Familia y educación.-Billy Graham nació el 7 de noviembre de 1918 en Charlotte , 

Carolina del Norte. Hijo de un próspero granjero lechero , Billy Graham creció en la zona 

rural de ese estado y se formó en la fe bautista. En 1934, mientras asistía a una reunión de 

avivamiento dirigida por el evangelista Mordecai Ham, Graham a los 15 o  16 años 

experimentó una experiencia religiosa, un llamado de Dios para dedicarse a predicar y 

compartir el evangelio. En 1936 dejó la granja para asistir al Bob Jones College (ahora Bob 

Jones University), entonces ubicado en Cleveland, Tennessee, pero se quedó solo un 
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semestre debido al fundamentalismo extremo de la institución. Se trasladó al Florida Bible 

Institute (ahora Trinity College), cerca de Tampa, Florida y se graduó en 1940. 

Fue ordenado ministro por la Convención Bautista del Sur. Sin embargo, convencido de 

que su educación era deficiente, Graham se matriculó en el Wheaton College en Illinois. 

Mientras estaba en Wheaton, conoció y se casó (1943) con Ruth Bell, hija de L. Nelson 

Bell, un misionero en China. 

Cuando Graham se graduó en Wheaton en 1943, ya había desarrollado el estilo de 

predicación por el que se haría famoso: un mensaje sencillo y directo sobre el pecado y la 

salvación que transmitía con energía y sin condescendencia. “La sinceridad”, observó 

muchos años después, “es la parte más importante para vender cualquier cosa, incluido el 

plan cristiano de salvación”. Después de un breve y mediocre período como pastor de la 

Iglesia Bautista Western Springs en los suburbios occidentales de Chicago, Graham decidió 

convertirse en evangelista itinerante. 

 

En 1944 inició su ministerio como pastor en la Iglesia Bautista de Western Springs, Illinois. 

En 1947 fue presidente del Northwestern Bible College en Minneapolis , Minnesota. En 

1948 Se unió a la Organización Youth for Christ. En 1950 fundó la Asociación 

Evangelística Billy Graham  en Minneapolis, Minnesota. 

 

Actividades religiosas y políticas. El surgimiento de Graham como evangelista llegó en un 

momento propicio para los protestantes del siglo XX.  La gran familia protestante en 

los Estados Unidos estaba profundamente dividida como resultado de las controversias 

suscitadas en la década de 1920 entre el fundamentalismo y el modernismo (un movimiento 

que aplicó métodos académicos de crítica textual e histórica al estudio de la Biblia). La 

imagen pública de los fundamentalistas, se vio dañada por el juicio de Scopes de 1925, que 

se refería a la prohibición de la enseñanza de la teoría de la evolución de Charles Darwin en 

las escuelas públicas de Tennessee; en sus escritos sobre el juicio, el periodista y crítico 

social HL Mencken retrató con éxito a todos los fundamentalistas como “patanes de campo 

sin educación.”  
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En respuesta a estas controversias, la mayoría de los fundamentalistas se retiraron de las 

denominaciones protestantes establecidas o “religious mainstream”, que consideraban 

irremediablemente liberales, y se marginaron de la sociedad en general, que veían como 

corrupta y corruptora. Aunque Graham siguió siendo teológicamente conservador, se negó 

a ser sectario como otros fundamentalistas. Buscando distanciarse de la imagen del 

predicador fundamentalista aburrido, aprovechó la oportunidad que le presentaban las 

nuevas tecnologías de los medios de comunicación, especialmente la radio y la televisión, 

para difundir el mensaje del evangelio. 

Entre 1945 y 1950 vicepresidente fundador de “Youth for Christ”. De 1947 a 1952 

Presidente de la Northern Schools que integraba a tres  instituciones universitarias una artes 

liberales, un  instituto bíblico y un seminario teológico. 

En 1949, mientras estaba en un retiro espiritual en las montañas de San Bernardino en el 

sur de California , decidió dejar de lado sus dudas intelectuales sobre el cristianismo y 

simplemente "predicar el evangelio". Después de su retiro, Graham comenzó a predicar en 

Los Ángeles, y organizó una serie de cruzadas religiosas o campañas de evangelización  

masivas en su país y en el extranjero. Estos eventos le atrajeron la atención de la opinión 

pública nacional y renombre a nivel internacional. El magnate de la prensa, William 

Randolph Hearst , impresionado por la predicación del joven evangelista y su 

retórica anticomunista, dio instrucciones a sus periódicos para que “ensalzaran a Graham”. 

La enorme carpa de circo en la que Graham predicaba, así como su propia autopromoción, 

atrajeron a miles de visitantes curiosos, incluidas estrellas de cine de Hollywood y hasta 

gángsters.  Predicó a más de 200 millones de personas y sus mensajes fueron transmitidos 

por radio, televisión y cine. 

Predico en remotas aldeas africanas, en Nueva York y Londres  ante jefes de estado y 

aborígenes en Australia y tribus errantes  de África y Medio oriente. A partir de 1977 tuvo 

la oportunidad de predicar en todos los países del este de Europa incluida la Unión 

Soviética. 

Aunque el protestantismo estadounidense en general perdió interés en las formas del 

avivamiento religioso manifiesto en la primera mitad del siglo XX, los avivamientos en 
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carpas, así como los avivamientos anuales en las iglesias del sur y el medio oeste, 

continuaron siendo una característica importante de la vida de la iglesia protestante. Sin 

embargo, después de la Segunda Guerra Mundial, un renovado interés en la 

evangelización masiva fue especialmente evidente en el amplio apoyo dado a las 

"cruzadas" de avivamiento de los evangelistas estadounidenses, Billy Graham y varios 

avivadores regionales. Las cruzadas de Graham desde 1949 (convocó a 350 000 personas 

durante un recorrido de 8 semanas), hasta la última en Nueva York en el  2005 fueron de 

las más destacadas. 

El atractivo popular de Graham era el resultado de su extraordinario carisma , su 

predicación enérgica y su mensaje sencillo: todo aquel que se arrepienta de sus pecados y 

acepte a Jesucristo será salvado. Sin embargo, detrás de ese mensaje se encontraba una 

organización sofisticada, la Asociación Evangelística Billy Graham,  que desde 1950 

realizó un amplio trabajo de cobertura mediática a su favor, le facilitó la coordinación con 

iglesias locales y le proporcionó un programa de seguimiento para nuevos conversos. La 

asociación también distribuyó un programa de radio, Hour of Decision, una columna de 

periódico , “My Answer”, y una revista, Decision. Graham fue pionero en el uso de la 

televisión con fines religiosos. Cuando varios pastores evangélicos  se vieron envueltos en 

escándalos sensacionalistas, Graham se mantuvo por encima de la refriega, y a lo largo de 

una carrera que abarcó más de medio siglo, pocas personas cuestionaron su integridad .  

Graham cultivo y logró el apoyo de líderes políticos en ambos partidos el demócrata y el 

republicano, pero más con este último. Graham, según sus propias palabras, mantuvo 

estrechas relaciones con varios presidentes estadounidenses, desde Dwight 

Eisenhower hasta George W. Bush . A pesar de afirmar ser apolítico, Graham se volvió 

políticamente cercano a Richard Nixon. En 1960, en la que Nixon era el candidato 

republicano, Graham se reunió en Montreaux, Suiza, con Norman Vincent Peale y otros 

líderes protestantes para idear una estrategia con el objetivo de descarrilar la campaña de 

John F. Kennedy, el candidato demócrata y asegurar la elección de Nixon  para evitar que 

un católico romano se convirtiera en presidente. Aunque Graham más tarde enmendó las 

relaciones con Kennedy, Nixon siguió siendo su político favorito. De hecho, Graham 

prácticamente apoyó el esfuerzo de reelección de Nixon en 1972 contra George McGovern. 
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Graham concluyó su carrera pública con una cruzada en Queens, Nueva York , en junio de 

2005. 

Ideología.-  Billy Graham fue influenciado por los pastores y líderes  evangélicos como 

Dwight Moody y Billy Sunday y los fundamentalistas de los primeros años del siglo XX. 

Billy Graham comparte  en parte una cosmovisión fundamentalista puesto que creía en la 

autoridad y la infalibilidad de la Biblia, la importancia de la conversión y la salvación 

personal a través de Jesucristo, es decir, la idea de que  Jesucristo constituía el único 

camino para la salvación. También  defendía los valores morales familiares y sociales 

tradicionales, era provida y opuesto al aborto. Fue firme defensor del estado de Israel.  

Sin embargo se distanció de aquellos fundamentalistas “duros” que llegaban a rechazar la 

separación iglesia-estado o proponían sustituir la Constitución por la Biblia. Graham  

aceptaba la separación de la Iglesia y el Estado, y la separación entre la religión y el 

gobierno.  No se involucró directamente en la política, puesto que no tuvo ningún puesto en 

la administración pública y no fue miembro de la Asamblea de Representantes, ni del 

Senado o el poder judicial. Pero en la Guerra Fría era profundamente anticomunista en lo 

que coincidió con la preocupación fundamental de la élite política tanto republicana como 

demócrata. Se plantea que es una suprema ignorancia del evangelio afirmar que puede 

haber una sociedad mejor, sin individuos que acepten la vida en Cristo.  

A lo que añade que quienes atribuyen la inequidad social a determinado segmento o clase o 

creen hallarla en la deficiencia o la injusticia  de las estructuras de la comunidad, 

desconocen la realidad del pecado universal  o conociéndola la niegan;  quien eso cree se 

conforma con cambiar las  estructuras sociales, económicas y políticas  de la comunidad 

humana; y  con ello demuestran su ignorancia del ser íntimo del hombre.  

Graham cultivó relaciones personales con miembros de ambos partidos. Fue un actor 

político religioso  influyente y  valioso consejero de líderes políticos quienes reconocían el 

valor de tener como aliado alguien con esa capacidad de convocatoria y movilización de la 

opinión pública.  

Reconocimientos.- Entre los muy  numerosos  reconocimientos que recibió el pastor 

Graham a lo largo de su vida  destacamos  los que dan testimonio de su sus vínculos con la 
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elite política norteamericana tales como el premio a la libertad de la Fundación  

Presidencial Ronald Reagan en 2000; fue nombrado “ El evangelista del Siglo por la 

Revista Time; recibió el muy importante premio el Congressional Gold Medal en 1996, el 

más alto honor que el Congreso puede otorgar a un ciudadano de forma individual; en 2001 

se le otorgo el título  de Caballero Comandante Honorario de La Orden del Imperio 

Británico por su contribución internacional a la vida cívica y religiosa  durante más de 60 

años. 

Graham afirmó haber predicado en persona a más personas que cualquier otro pastor en la 

historia, una afirmación que pocos cuestionarían. Sus cruzadas evangélicas por todo el 

mundo, sus apariciones en televisión y programas de radio, sus amistades con presidentes y 

su papel no oficial como portavoz de los evangélicos de Estados Unidos lo convirtieron en 

una de las figuras religiosas más reconocidas del siglo XX. 

Críticas. A pesar de sus éxitos, Graham enfrentó críticas tanto de liberales como de 

conservadores . En la ciudad de Nueva York en 1954 fue recibido calurosamente por los 

estudiantes del Seminario Teológico de la Unión, un bastión del protestantismo liberal; sin 

embargo, el teólogo Reinhold Niebuhr, uno de los principales pensadores protestantes del 

siglo XX, criticó por simplista la predicación de Graham. En el otro extremo del espectro 

teológico, fundamentalistas como Bob Jones, Sr. y Bob Jones, Jr., Carl McIntire y Jack 

Wyrtzen nunca perdonaron a Graham por cooperar con la Alianza Ministerial, que incluía 

al clero protestante tradicional, en la planificación y ejecución de la histórica cruzada de 16 

semanas de Graham en el Madison Square Garden de Nueva York en 1957. Tal 

cooperación, sin embargo, fue parte de la estrategia deliberada de Graham para distanciarse 

del conservadurismo y el separatismo rígidos de los fundamentalistas estadounidenses.  

Fue criticado por no tomar una postura más firme frente a los derechos civiles en la década 

de 1960 y por su  visión limitada de la justicia social. Su enfoque en la conversión personal 

descuido la justicia social.  

Falleció el 21 de febrero de 2018 en Montreat, Carolina del Norte. Su hijo Franklin  

Graham es el actual presidente de la Asociación BGEA. 
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Billy Graham fue un personaje cuya influencia en la religión, la política y la cultura 

norteamericana es innegable. Comparado con la mayoría de los  representantes de la 

extrema derecha conservadora y fundamentalista de la segunda mitad del siglo XX y las 

primeras décadas del XX resulta quizás el más moderado.  

Publicaciones. Billy Graham en su larga vida publicó aproximadamente unos 30 libros 

entre 1947 y 2006 ,varios de ellos fueron verdaderos éxitos editoriales.Entre todos ellos 

mencionalos algunos: Calling Youth to Christ (1947); Peace with God (1953, 1984);The 

Secret of Happiness (1955, 1985); How to Be Born Again (1977); Just As I Am: The 

Autobiography of Billy Graham (1997, 2007); The Journey:How to live with faith in an 

uncertain world( 2006); A Biblical Standard for Evangelists (1984), Manual para obreros 

cristiano. (2005) 
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Oral Roberts (1918-2009) 

Granville Oral Robertsfue un predicador que desempeñó un papel fundamental en convertir 

el pentecostalismo estadounidense en una secta religiosa dominante y puso los cimientos 

del llamado evangelio de la prosperidad. Sus ministerios acumularon millones de 

seguidores en todo el mundo en el transcurso de unos 60 años y destacó como prominente 

teleevangelista. Es considerado entre los líderes religiosos estadounidenses más influyentes 

y controvertidos del siglo XX. 

Familia y educación.-Nacido el 24 de enero de 1918, en el condado de Pontotoc, 

Oklahoma, Oral Roberts era hijo del reverendo Ellis Melvin Roberts y Claudia Priscilla 

Roberts. Después de obtener un diploma de escuela secundaria, asistió a la Oklahoma 

Baptist University y Phillips University durante dos años cada uno. Dejó sus estudios para 

adoptar la vida de un sanador de fe itinerante. Ejerció como pastor en por cortos períodos 

en Okahoma y Georgia.En 1938, Oral Roberts se casó con Evelyn Lutman Fahnestock. Su 

matrimonio duró 66 años hasta su muerte el 4 de mayo de 2005.  

Actividades religiosas.-Declaró en 1947 haber recibido una visión de Dios y fundó  

 la Asociación Evangelística Oral Roberts y  y se embarcó en una cruzada de 

evangelización y curación por la fe en el país y en extranjero. 

 

 En noviembre de 1947, lanzó la revista mensual "Healing Waters" para difundir la 

información sobre sus reuniones. Miles de personas con diversas enfermedades se alinearon 

ante él para poder ofrecer una oración por ellos. A lo largo de su carrera, realizó más de 300 

cruzadas en seis continentes y personalmente tocó a más de dos millones de personas en 

oración. 

En 1947, emitió su primera transmisión de radio. Apareció por primera vez en televisión en 

1954. Para 1957, su programa de televisión "La vida abundante" estaba siendo visto por el 
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80% de la población estadounidense. Filmó y transmitió cruzadas de renacimiento religioso 

bajo su carpa móvil. También transmitieron especiales trimestrales en horario estelar entre 

1969 y 1980. En 1996, creó Golden Eagle Broadcasting. 

Roberts realizó campañas de correo directo de fe de semillas (enviar semillas), dirigidas a 

estadounidenses empobrecidos, especialmente de minorías étnicas. Otra rama de la 

Asociación Evangelística Oral Roberts, el Grupo de Oración de Vida Abundante (ALPG), 

se estableció en 1958. Otra rama de la Asociación Evangelística Oral Roberts, el Grupo de 

Oración de Vida Abundante (ALPG), se estableció en 1958.  

 En 1963, estableció la Universidad Oral Roberts (ORU) en Tulsa, Oklahoma. Roberts, que 

durante mucho tiempo había albergado la idea de una universidad homónima, recaudó 500 

millones de dólares para construirla en tierras de cultivo en las afueras de Tulsa, Oklahoma, 

y un centro médico contiguo, City of Faith, que inauguró en 1981. Las dos instituciones 

consumían 500 acres . La Universidad Oral Roberts recibió su carta en 1963 y aceptó 

estudiantes a partir de 1965. La Asociación de Colegios y Escuelas del Centro Norte le 

otorgó la acreditación completa en 1971.Para 2007, el campus se había expandido a 22 

edificios principales cuyo valor superaba los 250 millones de dólares. Roberts también 

fundó un complejo de retiro, University Village. ng. 

En la década de 1980, las organizaciónes de Oral Roberts estaban en su apogeo con un 

ingreso anual de $ 120 millones y 2.300 empleados. Habían establecido, entre otras cosas, 

un hospital, una universidad y una escuela de medicina en una parcela de 50 acres al sur de 

Tulsa. Después de una supuesta visión de un Jesús de 900 pies de altura, Roberts estableció 

el Centro de Investigación y Medicina de la Ciudad de la Fe, que entró en funcionamiento 

en 1981. 

Oral Roberts y su esposa dejaron la Iglesia de Santidad Pentecostal y se hicieron miembros 

de la Iglesia Metodista Unida de Boston Avenue en Tulsa, Oklahoma, por el Dr. Finis 

Crutchfield, quien se desempeñaba como pastor en ese momento. Esta iglesia fue mucho 

más indulgente en cuestiones doctrinales y morales que la Iglesia de Santidad 

Pentecostal.Más tarde, fue nombrado anciano de la UMC. Permaneció asociado con la 

iglesia hasta 1987. 
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Roberts continuó siendo el canciller de ORU hasta su fallecimiento en 2009. Le 

sobrevivieron dos de sus cuatro hijos (una hija murió en accidente en 1977 y, Rebecca 

Roberts y Ronald Roberts. Rebecca murió en un accidente aéreo en 1977 y otro hijo  

Ronald (homosexual)se suicidó en 1982. 

A mediados de 2009 el Senado de Oklahoma adoptó una moción por escrito para celebrar 

la vida de Oral Roberts a los 91 años y fue incluido en el Salón de la Fama de o de 

Oklahoma adoptó una moción por escrito para celebrar la vida de Oral Roberts. Roberts 

recibió este prestigioso galardón a la edad de 91 años. 

Denuncias y críticas.-Oral Robert fue criticado y denunciado en varias ocasiones. Sus 

métodos de recaudación de fondos generaron controversia. Durante una campaña de 

recaudación de fondos televisada en enero de 1987, declaró que Dios lo "llamaría a casa" si 

no recaudaba $ 8 millones para marzo. Sin embargo, en el año anterior, había dicho que 

acumularía el dinero "para fin de año" o su muerte ocurriría. Muchas personas temían que 

estuviera contemplando el suicidio, y esto llevó al dueño de la pista de perros de Florida 

Jerry Collins a donar $ 1.3 millones. En total, Roberts acumuló $ 9.1 millones de dólares. 

Roberts mantuvo un estilo de vida lujoso. Tenía trajes de seda italiana, anillos de diamantes 

y pulseras de oro.  

La controversia envolvió a Roberts a medida que su ministerio florecía. "La naturaleza 

misma de su ministerio, su énfasis en la curación por la fe, trajo innumerables informes de 

milagros físicos. También hubo cargos de engaño, fraude y explotación cruel de los 

enfermos, los lisiados y los moribundos. Se convirtió en objeto de otra controversia cuando 

su hijo Richard afirmó que Roberts había traído a un niño de la muerte. En 1988, tanto 

Richard como Roberts enfrentaron una demanda de $ 15 millones en un tribunal federal por 

parte de pacientes en el City of Faith Medical Center. Según estos pacientes, los dos eran 

estafadores que no acudieron a curar a los pacientes mientras estaban en el hospital. 

Sus organizaciones también sufrieron cuando otros televangelistas se involucraron en 

controversias. Richard se vio obligado a presentar su renuncia a la presidencia de ORU el 

23 de noviembre de 2007, luego de ser demandado por uso inapropiado de fondos 

universitarios para asuntos políticos y personales y uso inapropiado de activos 

universitarios. 
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Publicaciones.- Roberts publicó   su biografía, The Oral Roberts Story, en 1952 en las cual 

expresa sus  objetivos en la vida como mandamientos inequívocos que Dios le había 

comunicado. Entre los más de 100 libros publicados mencionamos los más recientes:  
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Tim LaHaye (1926-2016) 

 

Timothy Francis LaHaye fue un escritor y ministro cristiano evangélico bautista 

estadounidense. Obtuvo una gran popularidad por su prolífica producción  de literatura de 

ciencia ficción  sobre  el fin de los tiempos o el apocalipsis. Fue uno de los fundadores del 

Consejo de Política Nacional, un grupo de defensa cristiano conservador. LaHaye se opuso 

a la homosexualidad, considerándola inmoral y antibíblica. Era un crítico del catolicismo 

romano y un creyente en las teorías de la conspiración sobre los Illuminati. 

 

Familia y educación. Timothy Francis LaHaye nació el 27 de abril de 1926 en Michigan, 

hijo de Frank LaHaye, un trabajador automotriz de Ford que murió en 1936 de un ataque 

cardíaco, y Margaret LaHaye. La muerte de su padre tuvo una influencia significativa en 

LaHaye, quien solo era un niño. Había estado inconsolable hasta que el ministro en el 

funeral dijo: "Este no es el fin de Frank LaHaye; porque aceptó a Jesucristo, llegará el día 

en que el Señor gritará desde el cielo y descenderá, y los muertos en Cristo resucitarán 

primero". 

 

 LaHaye se alistó en las Fuerzas Aéreas del Ejército de los Estados Unidos en 1944, a la 

edad de 18 años, después de terminar la escuela secundaria. En 1950 estudió en la 

Universidad Bob Jones en Greenville, Carolina del Sur, y obtuvo una Licenciatura en Artes. 

Tim LaHaye se casó con la activista y colega autora Beverly Ratcliffe en 1947. Tuvieron 

cuatro hijos y nueve nietos.  

 

 LaHaye obtuvo el título de Doctor en Ministerio del Western Seminary. Se desempeñó 

como pastor en Carolina del Sur, y luego pastoreó una congregación en Minneapolis hasta 

1956. Después de eso, la familia LaHaye se mudó a San Diego, California, donde se 

desempeñó como pastor de la Iglesia Bautista Scott Memorial durante casi 25 años. En 

1971, fundó Christian Heritage College. En 1972, LaHaye ayudó a establecer el Institute 

for Creation en El Cajon, California, junto con Henry M. Morris. En 2001, LaHaye fue 

coanfitrión con Dave Breese del programa de televisión profético The King Is Coming. En 
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2001, LaHaye donó 4,5 millones de dólares a Liberty University para construir un nuevo 

centro de estudiantes, que abrió sus puertas en enero de 2002 y lleva el nombre de LaHaye. 

Él, junto con su esposa, se desempeñaron como miembros del consejo de administración de 

Liberty. Proporcionó fondos para el LaHaye Ice Center en el campus de la Universidad 

Liberty, que se inauguró en enero de 2006. LaHaye es mejor conocido por la serie de 

ficción apocalíptica Left Behind que describe la Tierra después del rapto pretribulacional 

que los dispencionalistas premileniales creen que la Biblia afirma que ocurr|irá, varias 

veces. Los libros fueron idea de LaHaye en coautoría con Jerry B. Jenkins. Se trata de una 

literatura de ciencia ficción sobre el fin de  los tiempos o el apocalipsis que han inspirado 

películas y video juegos. 

 

Atividades políticas.-La Haye se involucró en política en “Christian Voice” a finales de los 

años 1970 y principios de los 1980. En 1979, alentó a Jerry Falwell a fundar la Moral 

Majority y formó parte de su junta directiva. La esposa de LaHaye, Beverly, fundó 

“Concerned Women for America,” un grupo activista de mujeres cristianas conservadoras.  

En 1981, dejó el púlpito para concentrar su tiempo en la política y la escritura. Ese año, 

ayudó a fundar el “Consejo de Política Nacional (CNP),” un grupo de expertos en 

formulación de políticas al que solo se puede acceder como miembro mediante invitación. 

ABC News la llamó "la organización conservadora más poderosa de Estados Unidos de la 

que nunca has oído hablar". LaHaye fundó “la Coalición Estadounidense por los Valores 

Tradicionales” y la “Coalición por la Libertad Religiosa”. Fue miembro y portavoz de la 

“John Birch Society” (JBS), un grupo conservador y anticomunista.  

 

LaHaye también apoyó la elección de Ronald Reagan como presidente de Estados 

Unidos..LaHaye jugó un papel importante para lograr que la derecha religiosa apoyara a 

George W. Bush para la presidencia en 2000. En 2007, respaldó a Mike Huckabee durante 

las primarias y se desempeñó como su asesor espiritual. 

 

Ideología. LaHaye califica a los homosexuales de "militantes, organizados" y "viles". 

También sostiene que los homosexuales comparten 16 rasgos perniciosos, que incluyen 

"increíble promiscuidad", "engaño", "egoísmo", "vulnerabilidad al sadismo-masoquismo" y 
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"mala salud y muerte prematura". Creía que la homosexualidad se puede curar. Sin 

embargo, dijo que este tipo de conversiones son raras. 

 

 LaHaye creía que los Illuminati están manipulando secretamente los asuntos mundiales. 

Los Illuminati son sólo uno de los muchos grupos que, según él, están trabajando para 

"convertir a Estados Unidos en un país  inhumano y amoral, listo para fusionarse en un 

estado socialista mundial". Otras sociedades secretas y grupos liberales que trabajan para 

destruir "todo vestigio del cristianismo", según LaHaye, incluyen: la Comisión Trilateral, la 

Unión Americana de Libertades Civiles, la Asociación Nacional para el Avance de las 

Personas de Color, la Organización Nacional de Mujeres, Planned Parenthood , "las 

principales cadenas de televisión, periódicos y revistas de noticias de alto perfil, el 

Departamento de Estado, las principales fundaciones (Rockefeller, Carnegie, Ford), las 

Naciones Unidas, "el ala izquierda del Partido Demócrata", Harvard, Yale "y otros 2.000 

colegios y universidades." 

 

LaHaye tenía creencias apocalípticas y afirmó que el fin del mundo estaba cerca. LaHaye 

fue un duro crítico del catolicismo romano, al que llamó "una religión falsa". En su libro de 

1973 Revelación ilustrada y sencilla, afirmó que la Iglesia católica "es más peligrosa que 

ninguna religión porque sustituye la verdad por la religión" y "también es peligrosa porque 

algunas de sus doctrinas son pseudocristianas". En otra parte, el mismo libro comparó las 

ceremonias católicas con los rituales paganos. Más tarde se reveló que la Iglesia Bautista 

Scott Memorial, que LaHaye había pastoreado, había patrocinado un grupo anticatólico 

llamado “Mission to Catholics”. En uno de sus panfletos afirmaba que el Papa Pablo VI era 

el "arcipreste de Satanás, un engañador y un anticristo que, como Judas, se ha ido a su 

propio lugar". A pesar de sus opiniones anticatólicas, elogió la película de 2004 del director 

católico tradicionalista Mel Gibson, La Pasión de Cristo, diciendo que "todos deberían ver 

esta película. Podría ser el mejor logro de Hollywood hasta la fecha".  

 

Controversias. En la década de 1980 fue criticado por aceptar dinero de Bo Hi Pak, un 

antiguo agente de Sun Myung Moon. Además, fue criticado por unirse al Moon's Council 

for Religious Freedom, que fue fundado para protestar por el encarcelamiento de Moon en 
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1984. Muchos creyentes del premilenialismo dispensacional, que creen que el regreso de 

Jesús es inminente, critican varios aspectos de su teología, diciendo que tiene "algunos 

problemas reales con sus enseñanzas proféticas". Por ejemplo, la contradicción sobre el 

hecho de que los pecadores que poseen la marca de la bestia aún pueden salvarse. Muchos 

cristianos tradicionales y algunos otros evangélicos tenían desacuerdos más amplios con 

LaHaye, señalando que "la mayoría de los eruditos bíblicos rechazan en gran medida los 

supuestos escatológicos plasmados en sus publicaciones que abordan temas sobre los 

últimos tiempos". Otros dicen que LaHaye retrata el Libro del Apocalipsis con un 

literalismo selectivo, optando por tomar algunas cosas literalmente (como la violencia) y 

otras como metáfora (la Bestia) según convenga a su punto de vista. Por otro lado, muchos 

escritores católicos han dicho que si bien los libros de LaHaye no son "anticatólicos per 

se", reflejan muchas ideas latentes de LaHaye sobre el tema. 

 

Publicaciones. LaHaye ha dejado un gran legado de literatura popular que abordan 

diversas temáticas, tanto de política y teología, como de ciencia ficción. La obra más 

conocida es la serie de novelas Left Behind series en colaboración con Jerry B. Jenkins. Se 

trata de 16 libros escritos entre 1995 y 2007. Además, publicó un spin off de la serie 

titulado Left Behind: The Kids series que, de igual forma, contienen elementos de ciencia 

ficción, fantasía, ficción utópica y distópica, misterio y terror, todos ellos entretejidos 

dentro de una narrativa evangélica. Consta de 40 libros publicados entre 1998 y 2004. Otras 

series de novelas son Babylon Rising, que consta de 4 libros (2003-2006); The Jesus 

Chronicles, con 4 libros (2006-2010); y The End, con 4 libros (2010-2014). Ha publicado 

52 libros de autoayuda, 37 de religión, un libro de poemas y una historieta.  

 

A continuación, se presentan sus última obras publicadas: The Popular Bible Prophecy 

Commentary: Understanding the Meaning of Every Prophetic Passage (2007, with Ed 

Hindson); Jesus: Why the World Is Still Fascinated by Him (2009); The Book of Revelation 

Made Clear: A Down-to-Earth Guide to Understanding the Most Mysterious Book of the 

Bible (2014, with Timothy E. Parker); Target Israel: Caught in the Crosshairs of the End 

Times (2015, with Ed Hindson); Bible Prophecy for Everyone: What You Need to Know 
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About the End Times (2016); y Who Will Face the Tribulation?: How to Prepare for the 

Rapture and Christ's Return (2016). 
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Doug Coe (1928-2017)  

Ministro laico evangélico y sobre todo muy importante líder político, fundador de la 

organización semisecreta The Family o The Fellowship, integrada por políticos y grandes 

empresarios. Doug asumió su dirección durante casi 50 años, desde 1969 hasta su muerte 

en 2017. Viajó por el mundo, como embajador informal de Estados Unidos, promoviendo 

una agenda cristiana evangélica fundamentalista. Al mismo tiempo, facilitaba contactos 

económicos y políticos entre autoridades, empresarios y gobiernos de los Estados Unidos 

con sus pares en los países visitados. Coe mantuvo siempre un bajo perfil y fue considerado 

el Billy Graham silencioso. 

Familia y educación.-Douglas Evans Coe nació el 20 de octubre de 1928 en Oregon. 

Obtuvo una Licenciatura en Ciencias en la Universidad de Willamitte en el mismo estado. 

Ahí tuvo un despertar religioso que le llevó a difundir una  ideología cristiana evangélica en 

su estado natal. Coe fue entrenado por Jim  Rayburn y Lorne Sannny en memorización, 

estudio y enseñanza de la Biblia. 

Coe se vinculó con “Young Life”, un ministerio juvenil del campus universitario, en Salem, 

Oregon; participó en Intervarsity Christian Fellowhip  y se integró con The Navigators, otra 

organización religiosa.  Hacia 1963 Coe ya era asistente de dirección  de International 

Christian Leadership  (ICL), trabajando directamente con el pastor  metodista noruego 

Abraham Vereide. Esta asociación se planteaba como una vanguardia al más alto nivel 

integrada por un número limitado de líderes políticos, económicos y militares  quienes 

“serían los vehículos de Dios para establecer el reino de Dios en la tierra”; un imperio 

universal cristiano y no se trataba de un fundamentalismo de masas. Coe convivió con Billy 

Graham invitado frecuente en la casa de Vereide. 

 

Actividades religiosas y políticas.- Al morir el pastor Vereide Doug, Coe  fungió como su 

sucesor, compartió el legado ideológico de Vereide  pero le imprimió su sello particular y la 

bautizó como “The Family”. Esta organización debía funcionar en una semiclandestinidad 

o invisibilidad, lo que a su juicio la haría más influyente en la vida política del país.  
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Un importante centro de actividades de The Family, “se encuentra en Arlington Virginia, 

una propiedad donde se forman jóvenes en la ideología fundamentalista, como futuros 

líderes de la organización. A la vez funciona como espacio de encuentro, contactos y 

negociaciones privadas de políticos, legisladores, funcionarios públicos y jueces con 

grandes empresarios. 

 

Funciona a base de células que debían convertirse  en un grupo de creyentes invisible  para 

lograr acuerdos en lo privado. “The Family” mantiene una base de datos celosamente 

guardada de sus asociados, miembros y hombres claves, pero no proporciona credenciales, 

no cobra cuotas oficiales, solicita a sus miembros guardar silencio sobre sus actividades  y 

no dejar constancia escrita de las mismas. Sin embargo, la organización mueve millones 

como donaciones o préstamos. Cada grupo conectado con The Family mueve fondos de 

manera independiente. 

 

Algunas veces el rol de Doug era formal, pero en general viajaba por el mundo como un 

ciudadano privado, “un diplomático informal” y era conocidas sus relaciones con medios 

económicos y relaciones políticas al más alto nivel: empresarios, militares, congresistas y 

funcionarios públicos, incluidos presidentes y expresidentes republicanos y demócratas.  

Coe carismático y amable logró tener éxitos en la formación de vínculos personales que le 

permitieron actuar como intermediario entre poderes formales y fácticos entre Estados 

Unidos y las élites de otros continentes. Oró con dictadores, jugó golf con presidentes. 

Visitó casi todas las capitales del mundo con frecuencia acompañado de congresistas a su 

lado haciendo “amigos” e invitándolos a sus centros de reunión y reclutamiento en Estados 

Unidos.  

Se apoyó a Doug Coe para ir a todos los confines del planeta como avanzada para una labor 

de persuasión y amistad cimentada en la importancia de conocer al Cristo americano y sus 

bondades, antes de o junto con, la promoción de algún interés político o económico. 

Maniobra que pretendía constituir una garantía de las buenas intenciones y buenos 

resultados que los representantes del gobierno y los empresarios norteamericanos traían 

consigo para beneficiar a sus pueblos. Aprovechaban toda oportunidad de impulsar su 
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agenda moral, construir el reino de Dios en la tierra como fin último y a lograr el apoyo de 

un mayor número de países a políticas de Estados Unidos en organismos internacionales. 

The Family apoyó a promover algunas iniciativas positivas para lograr acuerdos en 

conflictos internacionales. El ministro laico desempeñó un papel significativo en los 

acuerdos de Camp David que organizó el presidente Jimmy Carter entre el presidente 

egipcio Anwar el Sadat, y el ministro israelí Menajem Beguin. Un histórico tratado bilateral 

firmado en 1978 que marcó una paz entre Egipto e Israel poniendo fin a años de conflicto. 

Egipto e Israel se reconocieron mutuamente como estados soberanos. 

También Coe participó en la organización de un almuerzo entre el presidente George Bush 

padre y el embajador de Irak en Estados Unidos a mediados de 1980, para anudar varios 

acuerdos con Sadam Hussein que se extendieron hasta que éste invadió Kuwait en 1991. 

The Family participó en la organización de un diálogo entre el presidente de la República 

del Congo, Joseph Kabilam y el presidente de Rwanda, Paul Kagame lograr un acuerdo de 

paz en una región africana muy problemática. 

El único evento público de The Family es el Desayuno Nacional de la Oración que se 

celebraba anualmente desde 1953 en el Hotel Hilton en Washington D.C. y  al que han 

asistido todos los presidentes de Estados Unidos. Un gran evento que convoca a líderes 

políticos, empresarios y religiosos nacionales e internacionales. Un espacio único para 

establecer contactos. Solía reunir alrededor de 3000 representantes de naciones e intereses 

corporativos incluyendo, presidentes y congresistas (la mayoría del Partido Republicano), 

altos ejecutivos del petróleo, de la defensa, de los seguros y de la banca entre otros. 

 

 Ideología.- Su objetivo era “un imperialismo espiritual” que acompañaría y promovería la 

visión religiosa fundamentalista junto a la promoción de los intereses económicos, un 

capitalismo bíblico. 

  

El Cristo de Coe proponía un modelo que fuera atractivo para un grupo de líderes clave en 

el cual les proponía compartir sus riquezas siguiendo y obedeciendo las instrucciones de 

Dios, es decir, a través de ellos había de cumplirse la voluntad de Jesús. Pero para ellos el 
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pobre no son los miles de pobres viviendo en los guetos de Washington, sino se refieren a 

los pobres de espíritu. Lo que no niega su participación en algunas obras de beneficencia.  

 

La predestinación es fundamental para su concepción de la economía y la política. Los 

reyes son violentos se equivocan y abusan de las mujeres, pero están dotados de la gracia 

de la elección, pilar del credo protestante: toda autoridad es elegida por Dios. The Family 

se plantea la importancia de la obediencia y la sumisión a las autoridades.  

Coe planteaba que su programa era el “más efectivo para promover la ideología básica que 

sostienen los Estados Unidos”. Primero y antes que nada estaba “la libre empresa”, 

capitalismo sin límites, la propiedad como base de todas las libertades, un imperialismo 

espiritual: Jesús debería regir todas las naciones. Coe hacia caso omiso de los 

posicionamientos políticos democráticos o dictatoriales o de las políticas concretas de las 

autoridades en otros países. Afirmaba que todos somos pecadores, y por lo tanto no 

debíamos juzgar a aquellos a quienes Dios ha puesto en posiciones de autoridad.   

 Para Coe, la llave que abriría todas las puertas era la presentación de Jesús como el 

salvador, un Jesús personal, un amigo que siempre te acompaña y está contigo. No era 

necesario un conocimiento profundo de los textos bíblicos para que Jesús estuviera contigo, 

aceptarlo y obedecerlo era suficiente. Entendía que los líderes políticos, empresariales o 

militares no tendrían un interés suficiente en un conocimiento profunda de la biblia y 

estarían satisfechos con algunas lecturas de los evangélicos.  Su lema era Jesús plus 

nothing. Su Jesús es un compañero, un amigo,  siempre  presente, pero ese Jesús es también 

un líder fuerte, activo, varonil, emprendedor un luchador. Lo que Kristine Kobes Du Mez 

considera “un cristianismo musculoso”. 

 

Críticas y controversias: 

Coe ha cultivado relaciones entre el gobierno de los Estados Unidos y algunos de los más 

opresivos regímenes del mundo. “Nosotros trabajamos con el poder donde podamos”, 

“construimos poder nuevo donde no podemos”. Ha trabajado en América Latina 

colaborando con dictaduras militares en el contexto de la Guerra Fría y como adalid del 

anticomunismo. Algunos ejemplos: organizó una red de oración en el Congreso con el Gral. 
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Costa e Silva dictador de Brasil en su visita a Estados Unidos. También en Centroamérica 

contribuyó a establecer lazos de amistad entre la administración Reagan y el Gral. del 

Salvador Carlos Eugenio Vides Casanova, encontrado responsable en 2002 en un jurado en 

Florida de la tortura de miles de conciudadanos. Así mismo contactó al General hondureño 

Gustavo Álvarez Martínez a quien, a raíz de su asesinato, se le encontraron vínculos con la 

CIA y con los escuadrones de la muerte.  El dictador recibió ayuda militar para combatir a 

los contras en Honduras (ayuda que salto de 4 millones al año a 80 millones.) 

Así también cultivó relaciones con la Rusia de Putin, pues Doug lo visitó en varias 

ocasiones. Evidencia de esos lazos fue la invitación a Maria Butina y Alexander Toshin al 

National Prayer Breakfast que suscitó un escándalo ya que Butina fue condenada a 18 

meses de cárcel por un juzgado federal y recluida en una cárcel de Virginia acusada de 

espionaje. 

Publicaciones.- Doug fue un hombre de acción y en su larga vida interactuó con numerosas 

personalidades y organizaciones, pero según parece no dejo obras publicadas. 

A la muerte de Doug Coe el 21 de febrero de 2017, un personaje fundamental por su 

carisma y capacidad de socialización, The Family pasó por una crisis de sucesión, que Coe 

no dejo resuelta. Hoy en día el liderazgo está en su hijo Doug Coe y su yerno  Doug 

Burleig, pero se ha debilitado su influencia política. 
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