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SEMANA 1:
Introduccion y contexto histérico

Objetivos:

1. Empezar a apreciar la importancia del conocimiento de la historia de la iglesia y
la tradicion cristiana para la salud espiritual de las iglesias evangélicas.

2. Identificar algunas de las caracteristicas cruciales del contexto histérico en el
que surgio6 el cristianismo.

INTRODUCCION AL CURSO DE HISTORIA DE LA IGLESIA 1

Nuestro curso consiste en un estudio reflexivo de los sucesos, personajes e ideas
mas importantes de la historia de la iglesia durante la Antigiiedad y el Medievo desde
una perspectiva evangélica. Varios elementos de esta descripcién requieren cierta
explicacién.

Primero, al hablar de la iglesia, nos referimos a la comunidad de fe apostdlica que
el Sefior Jesucristo fundé durante su ministerio terrenal para la realizacién de su reino
en todas las naciones. El Sefior promete a Pedro, después que el apdstol haya confesado
en nombre de los doce que Jesus era “el Cristo” (Mat. 16:16 NVI)! —es decir, el Rey
que Dios habia prometido para la salvacién del mundo—, que El edificaria su iglesia
sobre el fundamento de los apdstoles y su confesiéon?. Es de resaltar que Cristo habla de
la edificacién de la iglesia como algo futuro y que el Sefior describe a la iglesia como
“mi iglesia” (Mat. 16:18). Pero, como habria de esperarse, la existencia de la iglesia de
Cristo no podia empezar antes de la venida de Cristo. Por ende, nuestro curso empezara
a repasar la historia de la iglesia desde el ministerio terrenal del Sefior Jesucristo.

! A menos que se indique lo contrario, todas las citas biblicas en este documento provienen de la
Nueva Versién Internacional (NVI): Santa Biblia, Nueva Version Internacional® NVI® © 1999, 2015 por
Biblica, Inc.® Usado con permiso de Biblica, Inc.® Reservados todos los derechos en todo el mundo. Las
razones de nuestra preferencia por la NVI son que esta (1) incorpora el descubrimiento de manuscritos
antiguos, (2) estd escrita en espafiol latinoamericano e (3) intenta lograr un balance entre la fidelidad al
texto original y la facilidad de lectura.

2 Técnicamente, la roca o “piedra” es Pedro, pero el Sefor designa a Pedro la “piedra” por su
confesidn, la cual representaba la fe de los doce. Eventualmente, el Sefior extiende de manera explicita
las promesas a Pedro en Mat. 16 al resto de los discipulos en Mat. 18.



Esta aclaraciéon puede parecer tan obvia hasta ser completamente innecesaria.
Pero aun asi vale la pena hacerla porque, en otro sentido muy importante, la historia de
la iglesia empieza desde los inicios de la humanidad. Las primeras personas en creer el
evangelio del Sefior Jesucristo —al menos en su forma embrionaria— no son otras que
los mismisimos Adan y Eva, quienes guardaron en su corazén la promesa de Dios a la
serpiente en Génesis 3:15: “Pondré enemistad entre ti y la mujer, y entre tu simiente y
la de ella; su simiente [i.e. el descendiente de la mujer, Cristo] te aplastara la cabeza
[i.e. la cabeza de la serpiente, Satanas], pero tu le morderas el talén”3. De la misma
manera, el resto de los santos del Antiguo Testamento creyeron las muchas promesas
que Dios hizo posteriormente acerca de la venida del Mesias (Gén. 49:10; Num. 24:17;
Deut. 18:18; Is. 49:6; etc., etc.). Por esta razén, el propio Jesus afirma en Mateo 8:11
que, en el reino de Dios, personas provenientes de todos los rincones del mundo —sus
futuros discipulos (Mat. 28:19)— se sentarian en la misma mesa con los santos del
Antiguo Testamento, “con Abraham, Isaac y Jacob” (Mat. 8:11), como miembros del
mismo pueblo de Dios. Consecuentemente, debemos reconocer que Dios ha estado
preparando un pueblo para su Hijo desde el inicio de la humanidad y, en ese sentido, la
historia de la iglesia empieza con la mismisima creacién del ser humano.

Naturalmente, uno podria preguntarse por qué, si Dios empezo a formar el
pueblo de Cristo, la iglesia, desde Adan y Eva, nuestro curso no empieza con el inicio
de la historia humana. En respuesta, debemos notar que ya existe una historia
plenamente autoritativa que cubre los sucesos desde Adan y Eva hasta la venida de
Cristo, y esta historia se encuentra en las Sagradas Escrituras. Por otro lado, como ya
hemos visto, la misma Escritura indica que el Sefior Jesucristo empezd a edificar su
iglesia como tal, es decir, como la comunidad del Mesias ya venido, con sus apdstoles.
Por lo tanto, podriamos decir que, si bien la iglesia empez6 a existir de forma
embrionaria desde la primera predicacién del evangelio a Adan y Eva, este embrién
finalmente “nacié” como la iglesia de Jesucristo a partir de la venida de nuestro Sefior.
Por ende, es preciso aclarar que, a pesar de que la historia de la iglesia que este curso
estudiard es aquella que empieza con la venida del Mesias, esta historia no es ajena a la
cadena de sucesos que empiezan con la creacién de Adan y Eva. La historia de la iglesia
que estudiaremos es una continuacién de los sucesos que se narran desde el libro de
Génesis hasta Apocalipsis.

3 Romanos 16:20 demuestra que el apdstol Pablo entendia que la promesa de Génesis 3:15, lo
cual es conocida como el “proto-evangelio” (la primera declaracién del evangelio), se referia al triunfo de
Cristo y su iglesia sobre Satanas: “Muy pronto el Dios de paz aplastard a Satands bajo los pies de
ustedes”.



Segundo, los periodos cubiertos por la historia que estudiaremos en este curso
son la Antigiiedad y el Medievo. La Antigiiedad, también conocida como la Antigiiedad
clasica, se refiere al periodo de influencia grecorromana en la historia mediterranea, es
decir, desde el surgimiento de las civilizaciones griega y romana en el siglo VIII a.C.
hasta la caida de la parte occidental del imperio romano en el siglo V d.C. Obviamente,
nuestro punto de partida no sera la fundacién de Roma sino el ministerio de Cristo y
sus apodstoles, pero como los sucesos que examinaremos caen dentro del periodo
conocido como la Antigiiedad clasica, describimos a la primera parte de nuestra
historia como la historia de la iglesia durante la Antigiiedad o la historia de la iglesia
antigua. Esta historia se extiende desde el primer siglo hasta finales del quinto. Por
otro lado, el Medievo o la Edad Media, es el periodo de la historia europea que toma la
posta de la Antigiiedad y se alarga hasta el surgimiento de la Edad Moderna en el siglo
XVI, la cual coincide aproximadamente con el descubrimiento de América, el
Renacimiento y la Reforma protestante. Naturalmente, la iglesia durante esta segunda
parte de la historia que investigaremos se conoce como la iglesia medieval.

Cabe reconocer que, debido a que mi especializacién académica se encuentra en la
iglesia antigua, el material de este curso reflejard mis propios intereses y limitaciones.
Conozco mucho maés acerca de la iglesia antigua que de la iglesia medieval.
Consecuentemente, a pesar de que la historia de la iglesia medieval (siglos VI-XV)
abarca casi el doble de tiempo que el de la iglesia antigua (siglos I-V), en esta clase
aprenderemos mas acerca de la iglesia antigua que de la medieval. Ahora bien, aunque
mi especializacién pueda llevar a muchos a cuestionar la imparcialidad de mi opinidn,
me parece que es apropiado enfocarse en la iglesia antigua porque ella es la raiz y
“madre” de todas las ramas del cristianismo. Como veremos en el transcurso de
nuestra clase, la iglesia ha sufrido un namero de cismas y divisiones a través de su
historia. Estas divisiones han resultado en diferentes caracteristicas que distinguen a
un tipo de cristianismo del otro. Pero el estudiar la iglesia antigua nos permite
descubrir un cristianismo previo a las grandes divisiones histdricas. En otras palabras,
la historia de la iglesia antigua les concierne de igual manera a todas las iglesias y
denominaciones cristianas de hoy en dia.

La tltima afirmacién introduce el tema de por qué debemos conocer la historia de
la iglesia. La iglesia es una familia espiritual muy antigua en la que, para bien o para
mal, las generaciones pasadas han influenciado profundamente a la presente. Esto no
deberia sorprendernos, ya que lo mismo ocurre en la vida cotidiana. Me guste o no, lo
que mis antepasados hicieron ha tenido un impacto profundo en mi vida. Por ejemplo,
yo ni siquiera existiria si mis padres no se hubieran unido en el momento preciso. La
manera en la que hablo se debe en gran parte a que mis padres hablan de esa forma, y



ellos por su parte aprendieron de sus propios padres a hablar de esa manera. Muchas
de las costumbres que tengo en mi hogar hoy en dia las aprendi de nifio porque esas
eran las costumbres que mis padres aprendieron de los suyos. Si nos ponemos a
pensar, debemos concluir que gran parte de lo que somos es el resultado de las
acciones y decisiones de nuestros antepasados. Por lo tanto, el conocer nuestra historia
familiar nos ayuda a conocernos a nosotros mismos de manera mas completa. Conocer
nuestra historia familiar nos ayuda a entender por qué pensamos como pensamos y por
qué actuamos como actuamos, si no totalmente, al menos en gran parte. Lo mismo
ocurre con nuestra historia espiritual. Las iglesias de hoy en dia son en gran parte el
resultado de las decisiones y acciones de las iglesias de ayer.

Pero ademas de ayudarnos a entender quiénes somos y por qué somos lo que
somos, el estudio de la historia nos puede ayudar a fortalecer la salud espiritual de
nuestras iglesias. Al conocer nuestro historial familiar, podremos reconocer nuestras
fortalezas y debilidades y tomar las medidas necesarias para compensar nuestras
carencias. Una vez mas, algo similar ocurre en nuestra vida cotidiana. El acudir a un
nuevo consultorio médico requiere que describamos el historial médico de nuestra
familia para que el doctor sepa qué enfermedades tuvieron nuestros padres y abuelos y,
consecuentemente, a qué males tenemos cierta propensién. Si, por ejemplo, muchas
personas en mi familia murieron por un ataque al corazén, yo deberia esforzarme en
cuidar este érgano vital comiendo de forma saludable y ejercitindome. De manera
similar, diferentes iglesias tienen diferentes fortalezas y debilidades. El conocer nuestro
“historial eclesidstico” nos ayudara a identificar nuestras propias fortalezas y
debilidades para tomar asi los pasos necesarios para fortalecer la salud espiritual de
nuestras iglesias. Bien advirtié el ensayista espafiol George Santayana: “Aquellos que
no pueden recordar el pasado estan condenados a repetirlo”. Para parafrasear a Justo
Gonzélez*, sin el conocimiento de la historia, el presente nos resulta incomprensible y
el futuro, imposible de vencer.

Otra manera en la que el estudio de la historia de la iglesia nos puede ayudar a
fortalecer la salud espiritual de nuestras iglesias es introduciéndonos a los grandes
maestros que Cristo ha regalado a su iglesia a través de la historia. El ap6stol Pablo
escribe en Efesios 4:7, 11-15:

4 La frase de Gonzalez es: “sin [la historia] el presente nos resulta incomprensible; y el futuro,
impredecible”. Ver Justo L. Gonzalez, Introduccién a la historia de la iglesia (Nashville, Tennessee: Abingdon
Press, 2011), 10.



Pero a cada uno de nosotros se nos ha dado gracia en la medida en que Cristo ha repartido los
dones. [...] El mismo constituyé a unos, apostoles; a otros, profetas; a otros, evangelistas; y
a otros, pastores y maestros, a fin de capacitar al pueblo de Dios para la obra de servicio,
para edificar el cuerpo de Cristo. De este modo, todos llegaremos a la unidad de la fe y del
conocimiento del Hijo de Dios, a una humanidad perfecta que se conforme a la plena estatura
de Cristo. Asi ya no seremos nifios, zarandeados por las olas y llevados de aqui para alla por
todo viento de ensefianza y por la astucia y los artificios de quienes emplean artimafias
engariosas. Mds bien, al vivir la verdad con amor, creceremos hasta ser en todo como aquel
que es la cabeza, es decir, Cristo.

Este pasaje es muy conocido en nuestras iglesias evangélicas, pero normalmente su
aplicacion se limita al contexto actual. Segiin lo que solemos escuchar, Cristo regala
maestros a la iglesia hoy en dia para la edificacién de todos los creyentes. Esto es
innegable, pero Pablo escribi6 este pasaje hace 2,000 afios. Si creemos que Cristo sigue
administrando estos dones hasta el dia de hoy, debemos reconocer que Cristo ha
estado regalando maestros dotados por su Espiritu a través de todos estos 2,000 afios.
En otras palabras, la iglesia de Cristo tiene un tesoro incalculable de dos milenios
repletos de ensefianzas sumamente edificantes. El estudio de la historia nos puede
ayudar a descubrir estos tesoros doctrinales.

Otro beneficio del estudio de la historia de la iglesia se puede deducir del pasaje
ya citado de Efesios 4. En el versiculo 13, Pablo sefiala que Cristo otorga a la iglesia
estos dones de ensefianza con el fin de que “todos [lleguemos] a la unidad de la fe”. Hoy
en dia existe una gran variedad de iglesias: no sélo estan las iglesias ortodoxas, las
orientales, la catdlica romana, y las protestantes o evangélicas, sino que, dentro de las
evangélicas, por ejemplo, también se encuentran muchas divisiones. Existen bautistas,
metodistas, luteranos, presbiterianos, pentecostales, neo-pentecostales, etc., etc., etc.
Una de las maneras principales en que todas estas diferentes iglesias se distinguen del
resto es por sus creencias particulares. Pero a pesar de estas diferencias doctrinales,
todas ellas se consideran cristianas. El estudio de la historia de la iglesia nos ayuda a
identificar las creencias mas bésicas del cristianismo, las creencias que todos los
cristianos han tenido en comun a través de los siglos, la “tnica fe” a la que Pablo se
refiere anteriormente en Efesios 4 (v. 5). A su vez, este descubrimiento nos puede
ayudar a diferenciar doctrinas primarias, es decir, las creencias que unen a todos los
cristianos, de las doctrinas secundarias, es decir, las creencias que distinguen a un tipo
particular de cristianos del resto. De esta forma, la historia nos ayuda a alcanzar “la
unidad de la fe” que Pablo nos llama a manifestar en Efesios 4.



Por si lo mencionado hasta ahora no fuera suficiente, Efesios 4 sugiere otro
beneficio del estudio de la historia de la iglesia. El apdstol Pablo explica en el versiculo
14 que, “Asi [es decir, después de alcanzar ‘la unidad de la fe’] ya no seremos nifios,
zarandeados por las olas y llevados de aqui para alld por todo viento de ensefianza”. El
estar cimentados en la fe que la iglesia ha confesado y proclamado a través de los
siglos, nos puede ayudar a resistir las corrientes ideoldgicas de cada generacién. Para
bien o para mal, cada etapa de la historia tiene sus propias tendencias. Mucho de lo que
pensamos y hacemos hoy en dia es una reaccién a los errores de la generacién anterior.
Lamentablemente, es muy comun, incluso dentro de la iglesia, que nuestro celo por
evitar ciertos errores no lleve a cometer los errores opuestos, llevindonos de un
extremo a otro. A través de todos estos cambios de pensamiento, el conocimiento de la
fe historica de la iglesia puede servir de ancla para nosotros. El apologista inglés C.S.
Lewis®> expresé una idea similar con las siguientes palabras:

Cada época tiene una habilidad especial para entender ciertas verdades, pero también una
tendencia peculiar para cometer ciertos errores. Todos, por lo tanto, necesitamos los libros
que corrijan los errores caracteristicos de nuestro propio tiempo. Y estos son los libros
antiguos [...] Por supuesto, esto no quiere decir que haya algo mdgico en el pasado. Las
personas en el pasado no eran mds listas de lo que somos ahora; ellos cometian tantos errores
como nosotros. Pero no los mismos errores. Los escritores antiguos no afianzardn los errores
que cometemos hoy; y sus propios errores, estando ya al descubierto, no nos hardn correr
peligro. Dos cabezas piensan mejor que una, no porque una de ellas sea infalible, sino porque
es dificil que ambas cometan el mismo error. Ciertamente, los libros del futuro serian de igual
ayuda que los del pasado, pero desafortunadamente no podemos obtenerlos todavia.

Aparte de la salud y estabilidad doctrinal, la inspiracion devocional es otro
beneficio que se puede derivar del estudio de la historia de la iglesia. Después de citar
el ejemplo de muchos héroes de la fe que lograron grandes proezas con la ayuda del
Sefior en el transcurso de la historia biblica, el libro de Hebreos concluye en el
versiculo 12:1: “Por tanto, también nosotros, que estamos rodeados de una multitud
tan grande de testigos, despojémonos del lastre que nos estorba, en especial del pecado
que nos asedia, y corramos con perseverancia la carrera que tenemos por delante”.
Pero, como ya aclaramos, la historia del pueblo de Dios no terminé de escribirse con el
ultimo libro de la Biblia. Ademas de los muchos testimonios de héroes biblicos,
tenemos el testimonio de las hazafas espirituales que Dios ha seguido realizando en
las vidas de sus santos en los dos milenios que han transcurrido desde la conclusién del

5 C.S. Lewis, “Introduction,” en On the Incarnation: The Treatise De Incarnatione Verbi Dei
(Crestwood, New York: St Vladimir’s Seminary Press, 1993), 4-5. La traduccién es mia.



canon biblico hasta nuestros propios dias. El tesoro de riquezas espirituales que el
estudio de la iglesia ofrece no se limita a las ensefianzas de grandes maestros, sino que
también incluye las vidas sumamente inspiradoras de maértires, misioneros y
reformadores que fueron fieles a Cristo hasta el fin y de esa manera cambiaron el
mundo.

Por otro lado, el estudio de la historia también revela que, por més inspiradoras
que hayan sido las vidas de estos grandes hombre y mujeres de Dios, todos ellos eran
personas de carne y hueso, sujetos a las mismas debilidades y pasiones que el resto de
nosotros. Efectivamente, en algunos casos nos preguntaremos cémo pudo Dios usar de
manera tan impactante a personas con defectos tan escandalosos. Mas una vez pasada
la sorpresa, el conocimiento de estos defectos nos podra traer consuelo y esperanza. El
consuelo resultara del recordatorio que, por mas cristianos que seamos, todavia somos
capaces de cometer errores muy serios. Pero la gracia y el amor de Dios son capaces de
cubrir todos nuestros pecados y mantenernos como miembros de su grey a pesar de
cualquier equivocacién de nuestra parte. Y la esperanza resultara del saber que, si Dios
ha usado poderosamente las vidas de hombres y mujeres llenos de errores y defectos
(el tinico tipo de vida humana que existe, con la sola excepcién del Sefior Jesucristo),
también nos podra usar a nosotros.

Hasta el momento, todas las razones para el estudio de la historia de la iglesia
que hemos repasado aplican de igual manera a cualquiera de sus etapas. Podemos
encontrar, por ejemplo, grandes maestros y creyentes con vidas extraordinarias e
inspiradoras en cada siglo de la historia de la iglesia. Pero, ademads de las razones
generales ya mencionadas, también podemos agregar algunos motivos especiales para
estudiar el desarrollo del cristianismo durante la Antigiiedad y el Medievo de forma
particular. Anteriormente expliqué por qué pienso que es apropiado dedicar la mayoria
de las sesiones en nuestro curso a la iglesia antigua en vez de la medieval. Si bien la
iglesia medieval fue la antesala a la Reforma protestante que finalmente desembocaria
en nuestras iglesias evangélicas, la iglesia antigua es la raiz de todas las formas del
cristianismo. La iglesia antigua no sélo es “la madre”, por decirlo asi, del
protestantismo evangélico, sino también del catolicismo romano, la ortodoxia oriental,
las otras iglesias orientales y cualquier otra forma de cristianismo que pueda existir.
Justamente por ser el primer eslabén entre la iglesia en tiempos apostoélicos y las
versiones modernas del cristianismo, la iglesia antigua nos presta una ayuda especial e
incomparable para el estudio biblico que tanto valoramos los evangélicos. Como
veremos a su debido tiempo, fue la iglesia antigua quien preservo y coleccioné los
escritos apostolicos que conformarian el Nuevo Testamento. Por ende, deberiamos
considerar cuidadosamente la fe que dirigi6 a la iglesia antigua en este proceso para



que la misma fe guie nuestra propia interpretacién de las Sagradas Escrituras. Ademas,
la cercania de la iglesia antigua a los tiempos apostélicos también podria ayudarnos a
reconstruir de forma mas precisa el contexto cultural e histérico del Nuevo Testamento
para comprender mejor sus ensefianzas. Por ejemplo, el manual conocido como La
doctrina de los doce apdstoles o Didajé, escrito en griego a fines del primer siglo —es decir,
en el mismo idioma y en el mismo siglo en que el Nuevo Testamento fue escrito—,
revela que, a pesar de significar sumergir, el verbo Bantilw (baptizo) también podia
usarse para describir el acto de verter agua sobre el candidato bautismal en casos de
necesidad extrema. Este descubrimiento sugiere que no deberiamos rechazar de forma
absoluta cualquier bautismo que no haya sido ejecutado por inmersion alegando que el
significado original de la palabra griega no admite excepciones. Otras razones para
estudiar la historia de la iglesia antigua también incluyen que esta desarroll6 las
confesiones de fe y los sistemas de gobierno eclesidstico mas influyentes en toda la
historia, y experimenté la transicién de minoria ilegal y perseguida a religién oficial del
imperio.

Por su parte, el estudio de la iglesia medieval nos permite conocer las
circunstancias que contribuyeron al surgimiento del papado y la expansién de su
control en Europa occidental. Obviamente, esto debe ser de sumo interés para nosotros
en Latinoamérica porque el papado es el componente esencial y definitorio de la Iglesia
catdlica romana, la religién més grande de toda nuestra regién. Ademads, es contra las
desviaciones y abusos de esta iglesia que reaccionaria la Reforma protestante, la cual
daria origen a todas nuestras denominaciones evangélicas. Por otro lado, el periodo
medieval también sirve para esclarecer las diferencias entre las ramas del cristianismo
mas influyentes a través de la historia, a saber, el catolicismo romano y la ortodoxia
oriental. Es natural que estas designaciones no tengan mucho sentido al inicio de
nuestro curso, pero a su debido tiempo podremos entender algo de la trascendencia de
estos asuntos.

Varias de las razones para el estudio de la historia de la iglesia que acabamos de
considerar revelan el interés principal que tengo en la historia de la iglesia. Lo que mas
me atrae del devenir eclesiastico es el desarrollo de la fe cristiana: {Qué creian los
cristianos de diferentes épocas? ¢Por qué tenian esas creencias? {COmo se
transformaron esas ideas y practicas en lo que confesamos y practicamos hoy en dia?
Estas y otras preguntas similares son el interés de un campo especifico dentro del
estudio de la historia de la iglesia. Este campo se conoce como la teologia histérica. La
historia general de la iglesia no sélo investiga las creencias religiosas de los cristianos
en una época especifica, sino también sus costumbres y los personajes y sucesos mas
influyentes, ademas del contexto social y cultural de todos estos asuntos. Por otro lado,



la teologia histérica se enfoca en el desarrollo de la doctrina. Si bien la teologia
histdrica también puede (y debe) considerar varios asuntos historicos, ella hace esto
con el fin de comprender mejor el desarrollo de las creencias y ensefianzas de la iglesia.
Los apuntes de esta clase reflejaran mi interés personal en el aspecto doctrinal de la
historia de la iglesia. Esto no quiere decir que sélo hablaremos de doctrina.
Ciertamente consideraremos los muchos otros asuntos que conciernen a la historia
general de la iglesia. Pero debo reconocer mi interés especial en la doctrina, porque esta
admisién le ayudara a usted a comprender el grado de atencién que daremos a los
diferentes temas de nuestro estudio. Esta predileccién personal por los asuntos
doctrinales de la historia de la iglesia explica, por ejemplo, por qué, a diferencia de
otras versiones de este curso, nuestro plan de estudio dedica una sesién entera a la
Regla de la fe y otra a las resoluciones doctrinales de los concilios ecuménicos.

La confesiéon que acabo de hacer también sirve para aclarar algo importantisimo
sobre la naturaleza del estudio de la historia. El evangelio de Juan concluye afirmando que
“Jestis hizo también muchas otras cosas, tantas que, si se escribiera cada una de ellas,
pienso que los libros escritos no cabrian en el mundo entero” (Juan 21:25).
Anteriormente en su evangelio, Juan ya habia escrito: “Jests hizo muchas otras sefiales
milagrosas en presencia de sus discipulos, las cuales no estdn registradas en este libro.
Pero éstas se han escrito para que ustedes crean que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios,
y para que al creer en su nombre tengan vida” (Juan 20:30-31). Ninguna presentacién
de la historia repasa absolutamente todos los sucesos y personajes conocidos del
periodo estudiado. En este sentido, se debe reconocer que la historia siempre es
selectiva. En otras palabras, ya que no se puede mencionar absolutamente todo lo que se
conoce sobre el tema, el historiador debe decidir qué cosas incluir y qué cosas omitir al
hacer su presentacién. Incluso si se pudiese mencionar todo, el historiador todavia
tendria que decidir en qué orden y de qué manera presentar la informacién que se
tiene. Es importante admitir, por lo tanto, que por lo general los intereses y propdsitos
personales del historiador son los factores determinantes en este proceso de seleccidn.
Ya que el historiador es quien decide qué contar y como contarlo, sus objetivos lo
guiaran al tomar estas decisiones. En el ejemplo de Juan, el propodsito de que sus
lectores “crean que Jesus es el Cristo, el Hijo de Dios”, es lo que lleva al apoéstol a
seleccionar las sefiales milagrosas de su evangelio. Los milagros que Juan narray la
forma en que los narra fueron determinados estratégicamente por el mismo apdéstol con
el fin explicito de persuadir a sus lectores a creer que Jesus es el Salvador del mundo.

Esta admisién sobre la naturaleza de la historia naturalmente nos lleva a

preguntar cudles son los intereses y propositos del profesor de este curso. Ya reconoci
mi interés especial en el desarrollo de la doctrina cristiana, pero es hora de ser un poco
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mas especifico. Repasemos la descripcién inicial de nuestro curso: El curso de Historia
de la Iglesia I consiste en un estudio reflexivo de los sucesos, personajes e ideas mas
importantes de la historia de la iglesia durante la Antigiiedad y el Medievo desde una
perspectiva evangélica. Quien escribe estos apuntes se describe como un cristiano
evangélico cldsico. Si bien en su sentido mds amplio de “relacionado al evangelio” el
término evangélico puede ser apropiado por cualquier tipo de cristiano —sea
protestante, catélico romano, ortodoxo oriental o cualquier otro tipo—, desde el s. XVI
el adjetivo ha adquirido un significado mas especifico, a saber, el de un cristianismo
protestante. De hecho, hoy en dia, el ser evangélico frecuentemente significa ser una
clase peculiar de protestante. Por lo general, la designacién evangélico se refiere a un
protestantismo tradicional (a diferencia de “liberal”) y “conversionista”. Como un
cristiano evangélico en este ultimo sentido, creo que la Biblia es la norma suprema de
fe para la iglesia, y, como tal, las Escrituras tienen una autoridad que esta por encima
de cualquier maestro o concilio de la iglesia. Ademas, creo que el evangelio llama a
toda persona a “nacer de nuevo” (Juan 3:3) por medio de una fe personal y viva en el
Sefior Jesucristo para salvaciéon. Naturalmente, considero que la proclamacién del
evangelio es un elemento fundamental de la misién de la iglesia. Ahora bien, digo que
soy un evangélico cldsico (en vez de un evangélico “a secas”), porque el cristianismo
clasico ha enfatizado ciertas creencias centrales como la Trinidad y las dos naturalezas
de Cristo, pero tragicamente muchos evangélicos tienden a descuidar estas doctrinas.
Personalmente, estoy convencido que todos los evangélicos necesitamos estar en
sintonia con el consenso de la iglesia a través de los siglos. (Este consenso es lo que
estoy llamando un cristianismo clasico). Ciertamente tengo otras convicciones
teologicas e influencias sociales que afectan mi ensefianza. También soy, por ejemplo,
un ministro presbiteriano. Pero mis convicciones evangélicas son una de las principales
influencias en este curso y es justo que lo reconozca desde el principio.

¢Qué clase de repercusion tendra mi identidad evangélica en nuestro estudio de la
historia de la iglesia? Como advertimos anteriormente, es virtualmente imposible
repasar en una sola clase todos los sucesos histéricos que se conocen.
Consecuentemente, el repaso tiene que ser selectivo, pero esta seleccién depende en
gran parte de las convicciones e intereses del profesor o la escuela que ofrece la clase.
Ya que nuestro curso asume una perspectiva evangélica, nos enfocaremos en temas de
interés evangélico como la formacién del canon biblico y la confesién de fe de la iglesia.
Por otro lado, nuestra identidad evangélica también determinara nuestra evaluacién de
los desarrollos histéricos que repasaremos. Por ejemplo, cuando consideremos el
surgimiento del papado durante el Medievo, nuestras convicciones nos llevaran a juzgar
este desarrollo como algo negativo. En contraste, una historia de la iglesia desde una
perspectiva catélica romana valoraria positivamente el mismo desarrollo. De hecho,

11



una perspectiva catélica romana tradicional argumentaria que el papado no surgié en la
Edad Media, sino que fue establecido por el mismisimo Sefior Jesucristo. Vemos, pues,
que nuestras convicciones tienen un impacto profundo en el estudio de la historia de la
iglesia. Estas convicciones determinan tanto la evaluacién como la interpretacion de los
diferentes sucesos histéricos. Al igual que la Biblia, la historia también se puede
interpretar de diversas maneras.

El reconocimiento de los elementos subjetivos del estudio de la historia podria
llevarnos a concluir que es imposible conocer con certeza la verdad del pasado ya que
toda interpretacion de la historia esta “contaminada” por los prejuicios de los
historiadores. A su vez, tal conclusién pareciese quitar todo sentido a nuestro curso.
¢Para qué estudiar la historia si ni siquiera podemos hacerlo con completa objetividad?
¢Para qué dedicar las préximas semanas a la investigacién del pasado de la iglesia si
nuestras convicciones y preferencias influenciaran de forma inevitable nuestra lectura
de este pasado? En respuesta a estas preocupaciones naturales, es beneficio aclarar que
el verdadero problema para el estudio de la historia no es el reconocimiento sino la
ignorancia de nuestros prejuicios. Sin lugar a duda, todos tenemos prejuicios. Todos
tenemos ideas y convicciones que afectan nuestra percepcion de la realidad. Es
imposible estudiar la historia con una mente en blanco y completamente imparcial.
Pero si ignoramos o negamos nuestros prejuicios, estos ejercerdn una influencia mas
sutil y profunda sobre nosotros. Por otro lado, si reconocemos nuestros prejuicios,
seremos capaces de tomar ciertas medidas para evitar que estos controlen de forma
imperceptible pero completa nuestra investigacion de la historia. La persona que, por
ejemplo, no sabe que sufre de daltonismo podria concluir que las frutas buenas y las
malas tienen el mismo color y resignarse a distinguirlas por medio del gusto. En
contraste, la persona que sabe que sufre de daltonismo podria venir al mercado con un
amigo de visién saludable para que le ayude a seleccionar fruta buena. De manera
similar, el reconocer nuestros prejuicios puede ser algo muy util, ya que nos advierte
que debemos consultar perspectivas diferentes a la nuestra para evitar que nuestra
vision peculiar tifia y distorsione la evidencia. Por esta razén, los apuntes de esto curso
no solo ofrecerdn muchas referencias a fuentes primarias como los escritos de los
padres de la iglesia, junto con citas extensas de tales fuentes, sino que también hara
referencias a libros que son escritos desde perspectivas diferentes u opuestas a la
evangélica. Obviamente, el propdsito de consultar perspectivas diferentes no debe
limitarse a la refutacién de nuestros adversarios. Si no tenemos una actitud humilde
que estd dispuesta a recibir correccién, entonces no hay mucha esperanza de que
podamos aprender.
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Ya que mencionamos las referencias a fuentes primarias, parece ser un buen
momento para explicar el formato del repaso histérico que encontraremos en las
siguientes paginas. Algunas clases y libros organizan su repaso de la historia por temas.
Por ejemplo, una de las lecciones sobre la iglesia antigua podria dedicarse al tema de
las relaciones entre la iglesia y el estado, explicando cémo el cristianismo pasé de ser
una minoria perseguida a la tinica religion legal del imperio. Aunque si organizaremos
el material por temas en algunos casos puntuales, en su mayoria nuestros apuntes
presentaran los sucesos mas resaltantes de los periodos que estamos estudiando en el
orden en que ocurrieron. El resultado serd que, en lugar de enfocarse en un solo tema
para desarrollarlo plenamente, cada leccién podria presentar varios asuntos y hacerlo
de una manera incompleta en el sentido de que sélo mencionaria parte del desarrollo
de tal asunto. {Por qué, pues, seguimos un orden cronolégico en vez de temdtico?
Primeramente, para ofrecer un sentido mas auténtico de la historia. La verdad es que
muchas cosas ocurren simultaneamente en la vida y muchas de estas cosas—por no
decir todas—estan entrelazadas y se influyen reciprocamente. Nuestro formato nos
ayudard a ver estas relaciones entre diferentes asuntos. Por otro lado, algunas veces los
repasos por tema sintetizan tanto el material que nunca llegan a ofrecer casos concretos
que ilustren las ideas que se presentan. Nuestro formato se dedica a presentar los casos
concretos que a su vez permitiran sintetizar el material en base a fundamentos soélidos.
En otras palabras, el estudiante podra decir esto fue asi o asd por esta o aquella razén y
no solamente “porque asi dijo el profesor”. Justamente para proveer al estudiante un
entendimiento mas certero de los eventos que repasaremos es que ofreceremos (al
menos en la primera parte) varias citas de fuentes primarias, es decir, el testimonio
escrito de las propias personas que pasaron por estos eventos.

La altima aclaracién con respecto al curso tiene que ver con su caracter reflexivo.
Nuestra clase desea ofrecer algo mas que simple informacién; queremos contribuir a la
formacion cristiana y espiritual de los participantes. Por ende, los apuntes invitardn
frecuentemente a los lectores a meditar en las implicaciones del material estudiado
para su vida personal y el ministerio de la iglesia. En otras palabras, nuestro curso nos
confrontard constantemente con la pregunta: {De qué manera debemos cambiar
nuestro pensamiento y comportamiento en vista de lo que estamos estudiando? Desde
luego, ninguna presentacion de la historia merece el tipo de reflexiéon que dedicamos al
estudio de las Escrituras. Ni estos apuntes ni ningan libro de la bibliografia de este
curso es la Palabra de Dios. Aun asi, debemos reconocer que el estudio de la historia es
un tipo de investigacién de las obras de Dios. El Sefior no limita su soberania a los
hechos y sucesos narrados en la Biblia. Dios controla el curso de toda la historia. Como
el rey Nabucodonosor reconocié después de ser humillado por Dios: “Ninguno de los
pueblos de la tierra merece ser tomado en cuenta. Dios hace lo que quiere con los
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poderes celestiales y con los pueblos de la tierra. No hay quien se oponga a su poder ni
quien le pida cuentas de sus actos” (Dan. 4:35). Por ende, el estudio de la historia trae
consigo un reto para el creyente. Este reto consiste en el intento de discernir los
propésitos de Dios en el curso de la historia. De esta manera, el estudio de la historia
puede convertirse en una aplicacién de la instruccién del Salmo 143:5: “Traigo a la
memoria los tiempos de antafio: medito en todas tus proezas, considero las obras de
tus manos”. Y esto es sumamente apremiante si recordamos que no estamos
estudiando la historia de cualquier pueblo sino de la iglesia que Cristo, el Rey de toda
la historia, prometi6 edificar y cuidar de forma personal.

Tomemos, por lo tanto, un momento para reflexionar en lo que hemos
considerado hasta ahora. Escriba una respuesta que refleje su propio pensamiento y no

Padre nuestro que estds en los cielos, santificado sea tu nombre. Gracias por
llamarnos a estudiar la historia de la iglesia y meditar asi en tus obras a favor de tu
pueblo elegido. Bendice nuestro estudio con un entendimiento certero del desarrollo
de las creencias y las practicas de tu iglesia a través de sus primeros siglos.
Ayudanos a discernir los desenvolvimientos que fueron saludables de aquellos que
deben ser reformados. Danos gratitud por tu cuidado providencial del cuerpo de
Cristo, tu Hijo Amado. En su nombre precioso te pedimos todo esto. Amén.

necesariamente algo que hayamos visto, a las siguientes preguntas: ¢Por qué debemos
estudiar la historia de la iglesia? ¢Qué importancia especial tienen los periodos de la
Antigiiedad y el Medievo para el pueblo de Dios?

CONTEXTO HISTORICO PARA LA EXPANSION INMEDIATA DEL
CRISTIANISMO

El apostol Pablo escribe en Gélatas 4:4 que “cuando se cumpli6 el plazo, Dios
envi6 a su Hijo, nacido de una mujer, nacido bajo la ley”. La Palabra de Dios para
Todos traduce el mismo versiculo asi: “cuando lleg6é el momento oportuno, Dios nos
mandé a su hijo”. Jests nacié en medio de una coyuntura histérica que permitié la
expansion inmediata del cristianismo. (Ver mapa al final de esta leccién). De hecho, tal
fue la rapidez con la que la fe cristiana alcanzé a diversos pueblos que Pablo escribe en
Colosenses 1:6 que “este evangelio estd dando fruto y creciendo en todo el mundo”. De
forma mas enfatica aun, el apdstol agrega en el v. 23 del mismo capitulo que “el
evangelio [...] ha sido proclamado en toda la creacién debajo del cielo”. ¢éCodmo fue posible
que el evangelio sea “proclamado en toda la creacion debajo del cielo” durante la
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primera generacion de discipulos, sin imprenta, televisién, radio o internet?
Ciertamente no hay nada imposible para Dios, y El pudo haber traido el evangelio a
todo el mundo de diversas formas, pero el hecho es que lo hizo de una manera muy
especifica en un contexto particular, y este contexto dejaria una huella profunda para el
resto de las generaciones cristianas. {Cudles fueron los medios que Dios dispuso para
la difusién tan rapida del evangelio?

Volvamos a Galatas 4:4. “Dios envid a su Hijo [...] nacido bajo la ley”. Jests era
judio. Jesus vino como el Mesias judio, el Hijo de David. Todos los apéstoles eran judios.
La primera iglesia era toda judia. A pesar de que hoy en dia el cristianismo se considera
una religiéon muy diferente al judaismo, debemos recordar que el cristianismo empezd
como un movimiento netamente judio. ¢{Como asi, pues, pudo un movimiento
netamente judio esparcirse tan rapidamente por “todo el mundo”? La primera razén es
que, cuando Jesus nacio, los judios ya estaban dispersos por doquier. No tenemos
registros de la actividad evangelizadora de muchos misioneros cristianos del primer
siglo. Pablo es la gran excepcién. Y como el libro de los Hechos revela, la estrategia
principal de Pablo para la evangelizaciéon de una ciudad era asistir a la sinagoga local y
argumentar delante de los judios que Jesus era el cumplimiento de las profecias
mesianicas (13:14; 14:1; 17:2, 10, 17; 18:4, 19; 19:8). Sin sinagogas por todo el imperio
romano, la expansion del cristianismo hubiera sido muy diferente. Sorprendentemente,
aunque en el Antiguo Testamento Dios habia prometido dispersar a los hebreos por el
mundo como castigo por su infidelidad al pacto de Moisés (Lev. 26:33; Deut. 4:27;
28:64; Neh. 1:8), la gracia del Senor utilizé la correccién del pueblo judio para la
bendicién de todo el mundo. Durante el destierro de Babilonia en el siglo VI a.C., los
judios aprendieron a adorar a Dios lejos de la Tierra Prometida, lejos del templo. Es
muy posible que la cautividad babilénica haya dado origen a la sinagoga. De cualquier
forma, para el siglo I d.C., las sinagogas se habian multiplicado por todo el mundo
mediterrdneo, y estas sirvieron de trampolin para el cristianismo.

Pero, por si solo, el esparcimiento de los judios por las naciones no es suficiente
para explicar la difusién tan rapida del cristianismo. La segunda razon es la atracciéon que
el culto judio ejercia entre varios gentiles (los no judios). Cuando el libro de los Hechos
menciona a los “temerosos de Dios”, se refiere a un grupo muy especifico de personas.
Los “temerosos de Dios” eran gentiles que adoraban al Dios de Israel, pero no habian
completado una conversién total al judaismo. Estos hombres apreciaban la idea de
adorar al Dios supremo por medio de una vida moral, y adoptaban practicas judias
como la oracién y las limosnas, pero no se circuncidaban. Cuando predicadores judios
como Pablo empezaron a prometer a los creyentes no circuncidados una membresia en
el pueblo de Dios igual que la de los circuncidados solamente en base a la fe en Cristo,
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los suenos de los temerosos de Dios se hicieron realidad. Ademas, debemos recordar
que, en el contexto romano, si el padre de familia se convertia, todos los miembros de
su hogar, incluyendo a los esclavos, se convertian con €l a la nueva religién. La entrada
de estos temerosos de Dios a la iglesia debe haber sido muy numerosa porque, ya para
el tiempo en que Pablo escribe su carta a los romanos (afio 57 d.C. aprox.), el
porcentaje de gentiles en la iglesia habia crecido tanto que el apéstol se ve en la
necesidad de responder la pregunta, “éAcaso rechazé Dios a su pueblo [i.e. los
judios]?” (Rom. 11:1). Por esta razdn, a saber, la pronta composicién mayoritaria de
los gentiles en la iglesia, muchos eruditos no cristianos concluyen que el verdadero
fundador del cristianismo no fue Jesus de Nazaret sino Saulo de Tarso. Si bien los
cristianos nunca podriamos considerar a alguien diferente a Jests como el fundador de
nuestra religién, parece innegable que la popularidad del culto judio entre muchos
gentiles y los requisitos menos “demandantes” para admision en la iglesia fueron
factores importantes para la rapidez con que se esparcié la fe cristiana.

Una tercera razon que explica la rapidez con que el cristianismo se esparci6 por
todo el mundo mediterrdneo es la llamada “helenizacién”, es decir, la propagacién de la
cultura griega desde el siglo IV a.C. Las conquistas de Alejandro Magno (356-323 a.C.)
se expandieron desde su Macedonia natal hasta la India. Uno de los objetivos del
conquistador macedonio era establecer la cultura griega por todas partes, ya que él
estaba convencido de su superioridad y beneficio para toda la humanidad. Para el
tiempo de Jesus, el griego era el lenguaje internacional, lo cual explica por qué el
Nuevo Testamento estd escrito completamente en griego a pesar de que casi todos sus
autores hayan sido judios. El lenguaje y la cultura griega facilitaron la rdpida expansién
del cristianismo. Ciertamente cada ciudad y pueblo mediterraneo tenia sus propias
costumbres, pero la “universalizaciéon” del helenismo permitié a los apéstoles y otros
evangelistas tener varios puntos de contacto con los pueblos que visitaban. Ademas, no
tenian que aprender un nuevo lenguaje. De forma similar, a pesar de estar dispersa por
todas partes, las nuevas iglesias podian usar las mismas Escrituras, es decir, la Biblia
Septuaginta o de los Setenta (LXX), la traduccién griega del Antiguo Testamento
completada durante los siglos tercero y segundo a.C. Es evidente, pues, que la
propagacién de la cultura griega facilité la rapida expansion del cristianismo, aunque es
necesario reconocer que también influyé su desarrollo. La filosofia griega, para
mencionar un solo ejemplo, afectaria profundamente el pensamiento de los primeros
teblogos cristianos.

La cuarta razén para la rapidez de la expansién de la fe cristiana es la llamada pax

romana. La pax o “paz” romana es el periodo desde el reinado del emperador romano
César Augusto (27 a.C. - 14 d.C.) hasta el de Marco Aurelio (161-180 d.C.). Los
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romanos ejercieron tal control sobre la regién mediterrdnea durante este periodo que el
imperio alcanzaria su maxima extension abarcando vastos territorios en Europa del sur,
el Medio Oriente y Africa del norte. (Ver mapa al final de esta leccién). Algunos
calculos sugieren que en estos afos el imperio llegd a contar con 70 millones de
habitantes. Por supuesto que los romanos lucharon guerras tanto dentro como fuera de
sus territorios conquistados en estos afios, pero en comparacion a otros tiempos de
mayor inestabilidad politica y social, el periodo deriva el nombre de “paz romana”.
¢Qué significé esto para el cristianismo? Pues que, ademads de contar con un lenguaje
universal (el griego), los apdstoles y evangelistas tenian a su disposiciéon caminos
construidos por los romanos que unian a todos los pueblos bajo su imperio. Ademas,
estando bajo control romano, estos caminos aminoraban el riesgo de robos y asaltos.
Por otro lado, los cristianos que sufrian persecucién local en todos estos pueblos
podian apelar a la proteccién del imperio, tal y como lo hizo el mismo Pablo cuando los
judios intentaron asesinarlo en Jerusalén (Hechos 21-28). Sin duda alguna, el imperio
no era un aliado de la iglesia. Después de todo, fueron los romanos quienes
crucificaron a Cristo. Pero los 200 afios que dur6 la pax romana proveyeron una
oportunidad tnica para el esparcimiento sin precedente del cristianismo.

Ya mencionamos al rey babilonio Nabucodonosor. En Daniel 2:31-35, leemos la
descripcién de un suefio que este rey tuvo:

En su suefio Su Majestad veia una estatua enorme, de tamario impresionante y de aspecto
horrible. La cabeza de la estatua era de oro puro, el pecho y los brazos eran de plata, el
vientre y los muslos eran de bronce, y las piernas eran de hierro, lo mismo que la mitad de los
pies, en tanto que la otra mitad era de barro cocido. De pronto, y mientras Su Majestad
contemplaba la estatua, una roca que nadie desprendi6 vino y golpeé los pies de hierro y
barro de la estatua, y los hizo pedazos. Con ellos se hicieron afiicos el hierro y el barro, junto
con el bronce, la plata y el oro. La estatua se hizo polvo, como el que vuela en el verano
cuando se trilla el trigo. El viento barrié con la estatua, y no quedé ni rastro de ella. En
cambio, la roca que dio contra la estatua se convirtié en una montafia enorme que llené toda
la tierra.

Bajo la inspiracién del Espiritu Santo, el profeta Daniel proporciona a Nabucodonosor
la interpretacion del suefio en los vv. 39-44:

Después de Su Majestad surgird otro reino de menor importancia. Luego vendrd un tercer
reino, que serd de bronce, y dominard sobre toda la tierra. Finalmente, vendrd un cuarto
reino, sélido como el hierro. Y asi como el hierro todo lo rompe, destroza y pulveriza, este
cuarto reino hard polvo a los otros reinos. Su Majestad veia que los pies y los dedos de la
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estatua eran mitad hierro y mitad barro cocido. El hierro y el barro, que Su Majestad vio
mezclados, significan que éste serd un reino dividido, aunque tendrd la fuerza del hierro. Y
como los dedos eran también mitad hierro y mitad barro, este reino serd medianamente fuerte
y medianamente débil. Su Majestad vio mezclados el hierro y el barro, dos elementos que no
pueden fundirse entre si. De igual manera, el pueblo serd una mezcla que no podra
mantenerse unida. En los dias de estos reyes el Dios del cielo establecerd un reino que jamds
serd destruido ni entregado a otro pueblo, sino que permanecerd para siempre y hard pedazos
a todos estos reinos.

La gran mayoria de intérpretes evangélicos parecen estar de acuerdo en que
Nabucodonosor representa al imperio babilonio; el segundo reino, al imperio medo-
persa; el tercer reino, al imperio griego; y el cuarto reino, al imperio romano. Es decir
que, cuando Daniel concluye que “en los dias de estos reyes el Dios del cielo
establecera un reino que jamas sera destruido”, el profeta vaticina que el Mesias
estableceria el reinado universal e indestructible de Dios “en los dias” del imperio
romano. De ahi que Pablo escriba en Galatas 4:4 que “cuando se cumplié el plazo, Dios
envi6 a su Hijo”. Pero, como hemos visto en esta leccién, el decreto divino de instituir
el reinado de Jesucristo en tiempos romanos no fue una decisién arbitraria e
inconsecuente. Fue, como traduce la Palabra de Dios para Todos, “el momento
oportuno”. La coyuntura histérica del primer siglo fue el momento preciso para que,
con una velocidad impresionante, el cristianismo se convierta en “una montafia enorme
que lleno toda la tierra” (Dan. 2:35). Obviamente, “toda la tierra” es una expresion
relativa. Hasta el dia de hoy se pueden encontrar pueblos y aldeas remotos que no han
escuchado de Cristo. De todas formas, de un dia al otro, por decirlo asi, el cristianismo
se convirtié en un movimiento internacional, y esto gracias a las condiciones histéricas
que Dios habia preparado de antemano. El contexto histérico para el nacimiento de la
iglesia tiene elementos judios, griegos y romanos, y estas tres culturas ejerceran su
propia influencia en todas las etapas de la historia que empezaremos a repasar la
préxima semana.
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Para concluir la leccién de nuestra primera semana, volvamos a reflexionar un
poco en lo que hemos visto. Tome unos minutos para responder de forma escrita las
siguientes preguntas: {Cudles fueron las caracteristicas mds importantes de la
coyuntura histdrica en la que surgio el cristianismo para la rapidez de su expansién? Si
Dios realmente queria establecer el reino de su Hijo “en todo el mundo”, {por qué se
limité a algunas zonas urbanas del imperio romano durante los primeros siglos del
cristianismo?

Padre nuestro, con el profeta Daniel declaramos que tu nombre merece ser alabado
por siempre. “Tuyos son la sabiduria y el poder. Tt cambias los tiempos y las
épocas, pones y depones reyes. A los sabios das sabiduria, y a los inteligentes,
discernimiento. Tt revelas lo profundo y lo escondido, y sabes lo que se oculta en las
sombras” (Dan. 2:20-22). Te rogamos que nos des la sabiduria necesaria para
discernir tu santo propdsito en Cristo a través de la historia que hemos empezado a
estudiar. Usa estos estudios para ayudarnos a entender tu voluntad para nuestras
vidas en el presente. Te pedimos esto para la continua expansién del reino de tu
Hijo. Amén.
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SEMANA 2:
La iglesia pre-constantiniana (33-313 d.C.)

Objetivo: Repasar los personajes y sucesos mas importantes de la iglesia pre-
constantiniana.

INTRODUCCION A LOS APUNTES DE ESTA SEMANA

Como explicamos la semana pasada, aunque Dios empezé a formar un pueblo
para su Hijo desde la creacion de la humanidad, la iglesia de Jesucristo es fundada
como tal por el mismisimo Sefior durante su ministerio terrenal. Consecuentemente,
empezamos la historia de esta iglesia con el nacimiento de su fundador alrededor de los
anos 6-4 a.C. Por otro lado, el titulo de la leccién de esta semana (“La iglesia pre-
constantiniana”) nos alerta que hay otro personaje que tuvo un impacto grandisimo en
la historia de la iglesia, a saber, el emperador Constantino. Las razones de su
importancia se explicaran en la cuarta semana de nuestro curso, pero, por ahora, basta
saber que la presente leccion cubrird el desarrollo del cristianismo hasta principios del
siglo IV, cuando surge la figura del emperador Constantino.

Los apuntes de esta semana no intentaran repetir la narraciéon que se puede
encontrar en la lectura asignada del libro de Justo Gonzélez u obras similares. Nuestro
objetivo es resaltar de manera concreta los personajes y sucesos mas importantes de
este periodo con el fin de ofrecer un suplemento a la lectura asignada para esta semana.
Parte de este suplemento consistird en varias citas de fuentes primarias (los escritos
provenientes de los afios que estamos estudiando) y algunas sugerencias de lectura
para una investigacién mas profunda. Con relacién a las lecturas recomendadas, como
su descripcién sugiere, son todas simples recomendaciones. El estudiante no tendra
que leerlas para pasar el curso, pero se mencionan por si se desee ahondar en el tema o
evento mencionado. Muchas de estas recomendaciones estdn disponibles sin costo
alguno en la biblioteca virtual Internet Archive (www.archive.org). Si bien el periodo que
estamos estudiando esta semana empieza con los eventos narrados en el Nuevo
Testamento, los apuntes a continuacién asumirdn que el estudiante ya esta
familiarizado con estas narraciones y recomendard lecturas diferentes a los pasajes

biblicos respectivos. Por lo tanto, si usted nunca ha leido los evangelios, especialmente
los sinépticos (Mateo, Marco y Lucas), junto con el libro de los Hechos de los
apostoles, la primera lectura recomendada son estos libros.

En la introduccién a nuestro curso advertimos que nos enfocariamos en asuntos
de interés evangélico. La iglesia pre-constantiniana fue azotada por varios males, entre
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los cuales resaltan la persecucion externa y la lucha interna contra la herejia. Debido al
interés evangélico en la confesién de fe de la iglesia, reservaremos la discusién de este
segundo tema para la proxima semana para que podamos desarrollarlo con mayor
atencién. El repaso general de esta semana servird asi de preparacién para el estudio
mas especializado de la préxima.

Con esto en mente, empecemos nuestro repaso.
PERSONAJES Y SUCESOS MAS RESALTANTES DEL PERIODO
Afio 6-4 a.C.: Nacimiento de Jesus

Una de las pruebas mds contundentes del impacto incomparable que el Sefior
Jesucristo ha tenido en el mundo es que el calendario que usamos junto a la mayoria de
los paises empieza a contar los afios desde su nacimiento. Cuando decimos que
estamos en el afio 2021, estamos afirmando que han pasado 2021 afios desde que Jesus
nacid. De ahi que la designacién completa sea 2021 d.C., es decir, después de Cristo. La
llegada de Jests al mundo literalmente partié en dos a la historia de la humanidad,
creando un antes y después. Irénicamente, los calculos més recientes del nacimiento
del Sefior no ubican el evento en el afio 1, sino entre los aflos 6 y 5 antes de Cristo
(a.C.)®. Esto se debe parcialmente a que sélo podemos aspirar a aproximaciones con
respecto a la datacién del nacimiento de Jesus, ya que, al describir las circunstancias del
evento, las Escrituras sélo dicen que “por aquellos dias Augusto César decretd que se
levantara un censo en todo el imperio romano. Este primer censo se efectué cuando
Cirenio gobernaba en Siria” (Luc. 2:1-2). La cita sugiere que ni siquiera el mismo Lucas
sabia la fecha exacta del nacimiento de Jesus, ya que el evangelista no es tan preciso
como en otras partes de su evangelio (Luc. 3:1).

Esta claro que Augusto César, el emperador que inaugurd la pax romana que
mencionamos la semana pasada, reiné entre 27 a.C. — 14 d.C., pero los eruditos no
pueden identificar con precisién el censo al que se refiere Lucas. El historiador judio
Flavio Josefo (aprox. 37-100 d.C.) menciona un censo bajo la supervisién de un
gobernador Cirenio en el afio 6 d.C.7, pero este no puede ser el censo de Lucas porque
Herodes el Grande, quien todavia estaba vivo durante el nacimiento de Jests (Mat. 2:1;

¢ El establecimiento de la datacién del nacimiento de Jests en el afio 1 se le atribuye al monje
Dionisio “el exiguo” (“el pequefo”), quien fallecié a mediados del s. VL

7 Flavio Josefo, Antigiiedades judias 18.26.
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Luc. 1:5), murié en el ano 4 a.C. Por ende, se cree que el censo de Lucas y el
nacimiento de Jesus debieron ocurrir antes de la muerte de Herodes, es decir, entre 6-4
a.C. Por supuesto, el nacimiento sucedié en Belén de Judea, como testifican las
Escrituras, a pesar de que José y Maria eran de Nazaret, donde el mismo Jesus seria
criado (Mat. 2; Luc. 2).

A pesar de la imprecisiéon con que datamos el nacimiento de Jesus, es importante
notar que la misma Escritura sitta la vida de Jests en un contexto histdrico concreto.
Ya dijimos que Lucas es muy preciso en otras partes de su evangelio. Especificamente
en Lucas 3:1-2, donde Lucas introduce el ministerio de Juan el Bautista, leemos: “En el
afio decimoquinto del imperio de Tiberio César, siendo gobernador de Judea Poncio
Pilato, y Herodes tetrarca de Galilea, y su hermano Felipe tetrarca de Iturea y de la
provincia de Traconite, y Lisanias tetrarca de Abilinia, y siendo sumos sacerdotes Anas
y Caifas, vino palabra de Dios a Juan, hijo de Zacarias, en el desierto”. En otras
palabras, al referirnos a la vida y ministerio de nuestro Sefior Jesucristo no estamos
hablando de fabulas o leyendas. El evangelio es, en parte, historia—real y confiable—.
Como nos recuerda Justo Gonzalez: “Desde sus mismos origenes, el evangelio se
injertd en la historia humana. De hecho, eso es el evangelio: las buenas nuevas de que
en Jesucristo Dios se ha introducido en nuestra historia, en pro de nuestra redenciéon”s.

Lectura recomendada: Ratzinger, Joseph. La infancia de Jestis. Traducido por J.
Fernando del Rio. New York: Image, 2012.

Afio 30 d.C. aprox.: Crucifixion y resurreccion de Jesus, Pentecostés

Lucas 3:23 ensefa que “Jesus tenia unos treinta afios cuando comenzd su
ministerio”, es decir, no necesariamente treinta afios exactos, sino alrededor de treinta
afios. Tradicionalmente se cree que el ministerio de Jests dur6 por lo menos tres afios
porque los evangelios identifican tres diferentes celebraciones de la Pascua en el curso
de sus narraciones (Juan 2:13; 6:4; 11:55). Aparentemente, antes de empezar su
ministerio, el Sefior llevé una vida relativamente normal, ya que lo anico que los
evangelios mencionan de esos afios es el intercambio con los maestros de la ley que
Jesus tuvo en Jerusalén cuando tenia 12 afios (Luc. 2:42). El mismo afio en que el
ministerio terrenal de Jestis culminé con su ascensién a la diestra del Padre, la iglesia
inicié su proclamacion de la resurreccion en el dia de Pentecostés (Hech. 3), cincuenta
dias después de la Pascua en la que Jesus fue crucificado (Lev. 23:16). Debido a que no

8 Justo L. Gonzalez, Historia del cristianismo, tomo 1: Desde la era de los mdrtires hasta la era de los suefios
frustrados (Miami, Florida: Editorial Unilit, 1994).
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conocemos la fecha exacta del nacimiento de Jesus, ni la del inicio de su ministerio, ni
la duracién precisa de este ministerio, s6lo podemos especular que la pasién y la
glorificacion del Sefior, junto con la inauguracién de la obra evangelizadora de la
iglesia, ocurrieron alrededor del afio 30 d.C.

Con respecto a la historicidad de la resurreccién del Sefior Jesucristo, entre las
recientes apologias, resalta la obra del erudito y exobispo anglicano N.T. Wright. Su
influyente monografia La resurreccion del Hijo de Dios® concluye lo siguiente:

Por todas estas razones concluyo que el historiador, sean cuales sean sus creencias, no tiene
mads opcion que la de afirmar la tumba vacia y los “encuentros” con Jesiis como
“acontecimientos historicos” [...]: tuvieron lugar como acontecimientos reales; fueron
acontecimientos importantes; son, en el sentido normal requerido por los historiadores,
acontecimientos demostrables; los historiadores pueden y deben escribir sobre ellos. Sin ellos
no podemos dar razén del cristianismo primitivo. [...] Unas historias como éstas, con el tipo
de explicacion que los primeros cristianos ofrecian, tienen el sentido que tienen dentro del
judaismo del siglo I (semejanza), pero nadie dentro del judaismo del siglo I esperaba algo asi
(desemejanza). Unas historias como éstas si explican, en efecto, la aparicion del cristianismo
primitivo (semejanza), pero no se pueden explicar como la proyeccion retrospectiva de la fe,
la teologia y la exégesis paleocristianas (desemejanza).

Es comun escuchar en la iglesia que los martirios de los apdstoles sélo pueden tener
sentido si estos verdaderamente vieron a Cristo resucitado: es ilégico que un grupo de
personas con el cardcter de los apdstoles estén dispuestos a morir por una mentira. La
investigacién de Wright agrega que el contexto sociocultural de los apdstoles también
demanda que su testimonio sea veridico: absolutamente nadie en el primer siglo—sea
judio o no—esperaba que la resurreccién de los muertos se inaugurase en medio de la
historia. La explicacién més convincente de la predicacién apostélica es, pues, lo que
Pablo escribié en 1 Cor. 15:20: “Lo cierto es que Cristo ha sido levantado de entre los
muertos”. Es precisamente este evento tnico en toda la historia'® lo que puso el
movimiento mundial del cristianismo en marcha.

® Wright, N.T., La resurreccién del Hijo de Dios: Los origenes cristianos y la cuestion de Dios, trad. José
Pedro Tosaus Abadia (Navarra: Editorial Verbo Divino, 2008), cap. 18.4.

10 En contraste con los muchos otros casos de personas que vuelven a la vida en la Biblia, sélo
puede aplicarse a Cristo lo escrito en Rom. 6:9: “ya no puede volver a morir; la muerte ya no tiene
dominio sobre él”.
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Pero otro evento del mismo afio también tuvo una influencia incalculable en la
expansion inmediata del cristianismo por todo el imperio. Jesds promete en los
evangelios enviar el Espiritu Santo que impulsaria a la nueva comunidad a emprender
su mision evangelizadora. Como registra Lucas 24:45-49:

Entonces les abrig el entendimiento para que comprendieran las Escrituras.

—Esto es lo que estd escrito —les explico—: que el Cristo padecerd y resucitard al tercer dia,
y en su nombre se predicardn el arrepentimiento y el perdon de pecados a todas las naciones,
comenzando por Jerusalén. Ustedes son testigos de estas cosas. Ahora voy a enviarles lo que
ha prometido mi Padre; pero ustedes quédense en la ciudad hasta que sean revestidos del
poder de lo alto.

El cumplimiento de esta promesa en Pentecostés es sumamente importante. Pentecostés
era uno de los tres peregrinajes obligatorios de la ley judia. Junto con la Pascua y la fiesta
de Tabernaculos o Enramadas, Pentecostés era uno de las “tres veces al afio [en que]
todos tus varones se presentaran ante el SENOR tu Dios, en el lugar que él elija”
(Deut. 16:16), es decir, el Templo de Jerusalén. Hechos 2:5 registra el resultado de esta
obligaciéon sagrada: Cuando los apdstoles recibieron el don del Espiritu Santo, “estaban
de visita en Jerusalén judios piadosos, procedentes de todas las naciones de la tierra”. Ya
que muchos de estos judios piadosos regresarian en poco tiempo a sus hogares
repartidos por “todas las naciones de la tierra”, en su primera predicacién del evangelio
los apéstoles pudieron—sin salir personalmente de Jerusalén—Ilevar su mensaje a
“Mesopotamia [...] Capadocia [...] Ponto [...] Asia [...] Frigia [...] Panfilia [...] Egipto
[...] Cirene [y hasta] Roma” (Hechos 2:9-10) mediante los peregrinos provenientes de
esos lugares que creyeron el evangelio. Vemos, pues, que, en el mismo afio que Jesus
fue crucificado y resucito, el cristianismo empez6 a esparcirse por diversas partes del
mundo, incluyendo a los centros politicos y culturales mas importantes del mundo
mediterraneo. (Ver mapa de las provincias romanas a mediados del primer siglo).
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Lectura recomendada: Edersheim, Alfred. La vida y los tiempos de Jesiis el Mesias.
Tomo 1. Barcelona: Editorial CLIE, 1988.

Afio 33 aprox.: Conversion de Pablo

¢Por qué resaltamos la conversién de Pablo, alguien que por admisién propia era
“uno nacido fuera de tiempo” (1 Cor. 15:8), es decir, un discipulo que ni siquiera
anduvo con Jesus durante su ministerio terrenal, en lugar del llamado de los apéstoles
mads importantes como Pedro y Juan, a quienes el mismo Pablo describe como
“columnas” de la iglesia de Jerusalén (Gal. 2:9)? La Enciclopedia Britanica!' resume la
importancia del “apéstol a los gentiles” (Rom. 11:13 RV60) de forma acertada:

San Pablo es considerado frecuentemente la persona mds importante en la historia del
cristianismo después de Jestis. Sus epistolas han tenido una influencia enorme en la teologia
cristiana, especialmente en conexion a la relacion entre Dios el Padre y Jesils, y en la relacion
mistica de la humanidad con la divinidad [en Cristo]. Ademds de sus extensas contribuciones
teologicas, san Pablo desempefio un rol crucial en el desarrollo del cristianismo separado de
sus raices judias. Aunque él ensefiaba que tanto judios como gentiles fueron llamados a ser
transformados en una nueva humanidad en Cristo, sus misiones se enfocaron mayormente en

11 Ver https://www.britannica.com/biography/Saint-Paul-the-Apostle (3 de mayo, 2021). La
traduccién es mia.
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la conversion de los gentiles, y el cristianismo eventualmente se convertiria en una religién
mayormente gentil.

De los 27 libros del Nuevo Testamento, mas de la mitad llevan la estampa
paulina: 13 cartas fueron escritas por el propio Pablo, y la segunda parte del libro de los
Hechos, el cual fue escrito por un colaborador intimo de Pablo (Lucas), se enfoca en el
llamado y el ministerio del apdstol. Probablemente debido a esta conexién con Pablo, el
evangelio de Lucas presenta ciertas historias exclusivas que también reflejan los
intereses doctrinales del apéstol (Luc. 15:11-32; 18:9-14; 23:39-43). Por si todo esto no
fuera suficiente, en su segunda carta general, Pedro, el lider indiscutible de los doce
apostoles, reconoce la profundidad de la comprensién espiritual que Pablo habia
recibido y el beneficio para todas las iglesias en que tal don habia resultado: “Tengan
presente que la paciencia de nuestro Sefior significa salvacidn, tal como les escribi6 también
nuestro querido hermano Pablo, con la sabiduria que Dios le dio” (2 Ped. 3:15). De hecho,
algunos especialistas creen que Pedro se apoy6 de Silvano en su primera carta (1 Ped.
5:11) para que esta refleje una ensefianza similar a la de Pablo. Habiendo colaborado
extensamente con Pablo en el pasado (Hech. 15:39-40; 2 Cor. 1:19; 1 Tes. 1:1; 2 Tes.
1:1), Silvano—también llamado Silas—conocia muy bien el pensamiento del apéstol. El
mismo Pablo eran tan consciente del beneficio de su ensefianza para todos los
cristianos que el apdstol instaba a las iglesias a las que escribia sus cartas a compartir
estos escritos con otras comunidades (Col. 4:16). Pero el impacto de las cartas de Pablo
no solo ha sido directo, en el sentido de que sus lectores fueron impresionados, sino
también indirecto, en que grandes pensadores y tedlogos fueron transformados por
estas epistolas y estos, por su parte, influenciaron a muchos otros bajo la inspiracién
del apéstol. Agustin y Lutero son algunos de los ejemplos mas notables. Asi, pues,
aunque Pablo no disfruté la experiencia de los doce apdstoles originales de acompanar
al Sefior Jesus durante su ministerio terrenal, la revelacién del evangelio que recibié fue
tan profunda que Pablo sobrepasé al resto de los apdstoles en el impacto de su
ensefnanza.

La segunda razén de la importancia especial de Pablo para el cristianismo que la
cita de la Enciclopedia Britdnica menciona se relaciona estrechamente al siguiente
evento que nuestro repaso histérico resaltard, asi que guardaremos nuestro comentario
al respecto para entonces.

Lectura recomendada: Bruce, F.F. Pablo: apéstol del corazén liberado. Coleccién
Biografias Biblicas. Barcelona: Editorial CLIE, 2012.
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Afio 48-49: Concilio de Jerusalén

Después del primer viaje misionero de Pablo, el cual probablemente ocurri6
entre los afios 47 y 48 d.C., es decir, unos catorce afios después de la conversion del
apoéstol (Gal. 2:1), se desaté la controversia interna mas grande de la iglesia en tiempos
apostolicos. El debate principal que la iglesia tenia con los no cristianos era acerca de la
identidad de Jesus. Los apdstoles y otros predicadores cristianos buscaban convencer al
resto del mundo que Jesus era el Mesias Salvador que Dios habia prometido a su
pueblo desde el inicio de la humanidad. Pero la discusién mas importante entre los
mismos cristianos, los cuales eran judios en su mayoria, era acerca del rol de la ley
mosaica en la iglesia. Hechos 15:1-2 describe la discusién con las siguientes palabras:

Algunos que habian llegado de Judea a Antioquia se pusieron a ensefiar a los hermanos: “A
menos que ustedes se circunciden, conforme a la tradicién de Moisés, no pueden ser salvos”.
Esto provocé un altercado y un serio debate de Pablo y Bernabé con ellos. Entonces se decidié
que Pablo y Bernabé, y algunos otros creyentes, subieran a Jerusalén para tratar este asunto
con los apéstoles y los ancianos.

Durante su viaje misionero por el mundo mediterrdneo, Pablo y Bernabé habian
predicado que los gentiles no necesitaban circuncidarse y convertirse al judaismo para
poder ser reconocidos como miembros de la iglesia. Segin Pablo, la fe en Cristo era
totalmente suficiente para hacer a cualquier persona—sea judio o no, guarde o no la ley
de Moisés—acepto a Dios y miembro completo de su nueva comunidad en Cristo. En
las palabras del mismo apdstol en su carta a los galatas, escrita en medio de esta misma
controversia, “al reconocer que nadie es justificado por las obras que demanda la ley
sino por la fe en Jesucristo, también nosotros hemos puesto nuestra fe en Cristo Jesus,
para ser justificados por la fe en €l y no por las obras de la ley; porque por éstas nadie
serd justificado” (Gal. 2:16). Para Pablo, el ensefiar que los gentiles debian hacerse
judios mediante la circuncisién era predicar “otro evangelio” (Gal. 1:6), digno de la
condenacién mas severa. El debate con los judaizantes (los que ensefiaban que era
necesario circuncidarse) no era una discusién menor para Pablo. Era una lucha por el
mismo evangelio, por la esencia del cristianismo: si los gentiles necesitaban hacerse
judios para ser salvos, Cristo no era capaz de salvar por si solo a todo el mundo.

Consecuentemente, Hechos 15 presenta a Pablo y Bernabé como los principales
solicitantes del concilio apostélico en Jerusalén. Por su parte, los lideres de la iglesia
madre concordaron con Pablo y Bernabé que el asunto era tan importante que requeria
un comunicado oficial de parte “los apodstoles y los ancianos” (Hech. 15:23). La
conclusioén del concilio, registrada en los vv. 28 y 29, fue la siguiente: “Nos pareci6 bien
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al Espiritu Santo y a nosotros no imponerles a ustedes [hermanos gentiles en
Antioquia, Siria y Cilicia] ninguna carga aparte de los siguientes requisitos: abstenerse
de lo sacrificado a los idolos, de sangre, de la carne de animales estrangulados y de la
inmoralidad sexual”. Siguiendo el consejo de Santiago'?, el medio hermano de Jests
(vv. 13-21), los apdstoles y ancianos de Jerusalén concordaron con Pablo y Bernabé que
no era necesario demandar la circuncisién de los gentiles que habian recibido el
evangelio, pero si piden a los gentiles abstenerse de ciertas practicas alimenticias que
impedirian que los creyentes judios accedieran a comer con sus hermanos gentiles. La
Cena del Sefior, celebrada en el contexto de una cena completa, era una parte regular
del culto en la iglesia apostélica (1 Cor. 11:20-22; Jud. 12). El especialista Andrew B.
McGowan'? explica la importancia de estas comidas comunitarias para la iglesia de
tiempos apostdlicos:

El llamado “partimiento del pan” [Hechos 2:42; 20:7] no era un evento social adicional al
culto, o un programa para crear comparierismo entre los cristianos, sino la forma normal de
las reuniones cristianas [...] [Estas comidas] no eran simplemente la parte sacramental de
las actividades comunitarias o del culto, sino el acto central en el cual se organizaban el
resto de las actividades: la lectura [de las Escrituras] y la predicacion, la oracién y la
profecia.

En otras palabras, si los judios y los gentiles no podian sentarse a comer juntos, era
completamente imposible que pudiese haber una iglesia que los uniese. Las reglas
mosaicas impedian que esta convivencia se realizara y resultaba en una divisién entre
una iglesia judia y una gentil (Gal. 2:12). Si bien los creyentes gentiles no necesitaban
circuncidarse, estos debian respetar las sensibilidades judias y abstenerse de los
alimentos mas ofensivos como sacrificios a idolos, sangre y animales estrangulados en
presencia de sus hermanos judios para no romper la unidad de la iglesia.

12 Extraflamente, las Biblias en espafiol usan dos versiones del mismo nombre para referirse a la
misma persona. El Jacobo de Hechos 12:17; 15:13; 21:18; 1 Cor. 15:7; Gal. 1:19; 2:9, 12; y Jud. 1 es la
misma persona que el Santiago que escribe la epistola que lleva su nombre. El nombre que se usa en el
griego original de todos estos pasajes, incluyendo la epistola de Santiago, es Tdkwfos (Iacdbos). {Por qué,
entonces, se le llama Santiago y no Jacobo en la epistola? Porque las Biblias espafiolas usan una variante
del mismo nombre. ¢Cémo se llega al nombre Santiago de Jacobo? Santiago es una contraccién del latin
Sanctus lacobus (San Jacobo). Ya que hay varios Jacobos en el Nuevo Testamento, pero solamente el
medio hermano de Jests es llamado Santiago, este es el nombre que usaremos para referirnos a él.

13 Andrew B. McGowan, Ancient Christian Worship: Early Church Practices in Social, Historical, and
Theological Perspective (Grand Rapids: Baker Academic, 2014), 19-20.
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El impacto de la decisién del concilio de Jerusalén es dificil de calcular. ¢cQué
hubiera ocurrido si los apéstoles concluian que los gentiles si necesitaban circuncidarse
y hacerse judios para pertenecer a la iglesia? Sin lugar a duda, el cristianismo hubiese
tenido un desarrollo completamente diferente. De hecho, quiza ni siquiera
estuviésemos hablando de un cristianismo que se pueda diferenciar del judaismo. Los
cristianos seriamos considerados una secta dentro del judaismo. En contraste, la
decision de no imponer la ley mosaica a los conversos gentiles signific que el
cristianismo pudo desarrollar su propia identidad independiente. Y, como el resto de
los personajes y eventos que veremos en esta leccién demostraran, el cristianismo
rapidamente se convertiria en una religién mayormente gentil. Ademas, como
alertamos anteriormente, la importancia de Pablo para el cristianismo también aplica a
este asunto. Ciertamente el apdstol no fue el Gnico promotor de un cristianismo libre
de la ley mosaica, pero si fue su defensor mas ardiente e influyente.

Finalmente, cabe resaltar que otra manera en que el concilio de Jerusalén ejercid
una influencia profunda sobre la iglesia antigua fue que establecié el precedente de
lidiar con las controversias doctrinales mediante un concilio de lideres. Después de
todo, no fueron sélo los apdstoles quienes se reunieron para deliberar, sino los
apostoles “y los ancianos”. Consecuentemente, este no serd el tinico concilio que
consideraremos en la presente o futuras lecciones. A partir del afio 48-49, la iglesia
buscaria la direcciéon de Dios en el consenso de sus pastores, quienes harian eco del
concilio de Jerusalén en sus propias deliberaciones: “Nos parecié bien al Espiritu Santo
y a nosotros” (Hech. 15:28).

Lectura recomendada: Kistemaker, Simon J. Hechos. Traducido por Eugenio
Orellana. Comentario al Nuevo Testamento. Grand Rapids: Libros Desafio, 2007.

Afio 62: Martirio de Santiago en Jerusalén

Como acabamos de mencionar con relacién al concilio de Jerusalén, Santiago, el
medio hermano de Jesus, tuvo un rol bastante influyente en la iglesia madre: el concilio
terminé adoptando su sugerencia como la nueva politica. El caso de Santiago es
sumamente interesante ya que, al igual que Pablo, el medio hermano de Jesus se
convirtié en uno de los lideres principales de la iglesia a pesar de no haber sido parte de
los discipulos que siguieron a Jestis durante su ministerio terrenal. Tanto Pablo como
Santiago se hicieron seguidores de Jesus al recibir una revelacion personal de Cristo
después de su resurreccién (1 Cor. 15:7-8). Pero a diferencia de Pablo que insistia que la
ley no era un componente fundamental de la fe cristiana, Santiago se hizo famoso entre
sus compatriotas judios por el celo con que guardaba la ley de Moisés. De ahi se
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designacién de Santiago “el justo”. En este sentido, Santiago podria considerarse el
maximo representante del cristianismo netamente judio. Lamentablemente, esta
version del cristianismo estaba destinada a desaparecer como consecuencia de otros
eventos que mencionaremos en breve!.

Existen diferentes versiones del martirio de Santiago. Aunque estas difieren en
sus detalles, los paralelos entre ellas sugieren que la esencia de estos relatos es
confiable. A continuacién, citamos la versién del martirio preservada por Eusebio de
Cesarea':

Cuando Pablo apelé a César y fue enviado a Roma por Festo [Hech. 25-26], los judios se
vieron frustrados en su esperanza respecto a la conjura que habian tramado contra él, y se
volvieron contra [Santiago], el hermano del Sefior, a quien los apdstoles habian designado
al solio episcopal de Jerusalén. Este es el crimen que cometieron. Lo llevaron en medio de
ellos, y le exigieron ante toda la plebe que renegara de su fe en Cristo. Pero cuando él, en
contra de todas sus expectativas, confesé en voz alta y con toda libertad ante todos ellos que
nuestro Sefior y Salvador Jesucristo es el Hijo de Dios, no pudieron tolerar mds su
testimonio, porque era generalmente considerado como el mds justo de los hombres debido a
las alturas que habia alcanzado en filosofia y religion. De modo que lo mataron usando la
anarquia como su oportunidad para tomar el poder, pues en aquel tiempo Festo habia muerto
en Judea, y la provincia habia quedado sin gobierno ni procurador. El modo en que Jacobo
murio ya se ha dicho antes con una cita de Clemente, que dice que fue echado desde el
pindculo y que fue golpeado con mazos hasta morir. [...] Tan extraordinario era
[Santiago], tan estimado por todos por su justicia, que incluso los mds inteligentes de los
judios creyeron que ésta fue la razon de que el asedio de Jerusalén siguiera de inmediato a su
martirio.

Ya que Festo muri6 y fue reemplazado por Albino como procurador romano de Judea
en el afio 62 d.C., este mismo afio marca el martirio de Santiago.

Una ultima razén por la que vale la pena resaltar el liderazgo de Santiago es que
las generaciones posteriores interpretaron su ministerio como el primer episcopado de
la iglesia madre. La cita de Eusebio es un ejemplo de esto. Segtn el obispo e

14 E] historiador Everett Ferguson considera que la sobrevivencia de este cristianismo judio pudo
haber evitado el antisemitismo que algunos cristianos tristemente albergarian. Ver Everett Ferguson,
Church History, Volume One: From Christ to the Pre-Reformation, Audio Lectures (Grand Rapids: Zondervan
Academic, 2017).

15 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 2.23. Editorial Portavoz (2010).
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historiador del cuarto siglo, Santiago fue “designado al solio [i.e. trono] episcopal de
Jerusalén”. El concilio de Jerusalén sugiere que la iglesia madre no era gobernada por
un solo hombre sino por una pluralidad de apdstoles y ancianos. De todas formas, esta
claro que Santiago era alguien sobresaliente en medio de todos estos lideres.
Escribiendo poco antes del concilio de Jerusalén, el ap6stol Pablo describe a Santiago,
Pedro y Juan como “columnas” de la iglesia madre (Gal. 2:9). Sorprendentemente,
Pablo menciona a Santiago antes que Pedro, quien siempre es mencionado primero en
todas las listas de apdstoles en los evangelios (Mat. 10:2-4; Mar. 3:16-19; Luc. 6:13-16;
etc.). Aunque Pedro era el lider indiscutible de los doce apéstoles originales, de alguna
manera Santiago parece haber inspirado mayor respeto y admiracién en la iglesia madre
que el mismisimo Pedro. Consecuentemente, cuando todos los apdstoles originales
dejaron Jerusalén para predicar en distintos lugares, Santiago se convirti6 en el lider
principal de toda la iglesia madre. En afios posteriores, cuando la iglesia en todas partes
adopt6 un sistema de gobierno con un solo obispo a la cabeza de toda la iglesia en la
ciudad, los cristianos identificaron a Santiago como el primero de estos obispos. Si bien
la mayoria de los especialistas en la iglesia primitiva concluyen que llamar a Santiago el
primer obispo de la iglesia es un anacronismo ya que es sumamente improbable que el
hermano del Sefior alguna vez haya adquirido tal titulo, su liderazgo ciertamente
estableci6 un precedente para los cambios que ocurririan dentro de un siglo.

Lectura recomendada: Dunn, James D.G. Comenzando desde Jerusalén. Traducido
por Serafin Fernandez Martinez. Vol. 2. El cristianismo en sus comienzos 2. Navarra:
Editorial Verbo Divino, 2012.

Afio 64 aprox.: Martirios de Pedro y Pablo en Roma

En el afio 64 d.C. un incendio consumié grandes partes de la ciudad de Roma.
Debido a la rapidez con que el emperador Nerén empezd nuevos proyectos de
construccion en las zonas devastadas por el incendio, muchos romanos empezaron a
sospechar que Nerdn habia sido el causante del incendio. Con el dnimo de dirigir la
animosidad del pueblo hacia otros, Nerdn culp6 a los cristianos por el incendio y tomé
acciones contra los creyentes romanos. Nerdn se convirtié asi en el primer emperador
romano en perseguir a la iglesia. Sin embargo, cabe resaltar que esta no fue una
persecucion general, sino limitada a los cristianos romanos.

Ya que tanto Pedro como Pablo se encontraban en Roma durante esta
coyuntura, su gran importancia hizo de ambos los objetivos inmediatos de la
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persecucion. Eusebio!® narra una versién abreviada de los hechos de la siguiente
manera:

Ast sucedi6 que este hombre [es decir, el emperador Nerdn], el primero en ser
proclamado publicamente como adversario de Dios, se lanzé a dar muerte a los apéstoles. Se
cuenta que durante su reinado Pablo fue decapitado en la misma Roma, y que Pedro fue
también crucificado, y los cementerios alld designados por los nombres de Pedro y Pablo
confirman este registro.

Ahora bien, esto no quiere decir que Pedro y Pablo fueron los Gnicos cristianos que
perecieron a manos de Nerén. Muchos otros creyentes sufrieron muertes
verdaderamente horrendas. El historiador romano Tacito (m. 120 aprox.)!” describid
asi las torturas de los cristianos romanos en ese tiempo:

El caso fue que se empezo por detener a los que confesaban abiertamente su fe, y luego, por
denuncia de aquellos, a una ingente multitud, y resultaron convictos no tanto de la acusacién
del incendio cuanto de odio al género humano. Pero a su suplicio se unié el escarnio, de
manera que perecian desgarrados por los perros tras haberlos hecho cubrirse con pieles de
fieras, o bien clavados en cruces, al caer el dia, eran quemados de manera que sirvieran como
iluminacién durante la noche. [...] Aunque fueran culpables y merecieran los mdximos
castigos, provocaban la compasion, ante la idea de que perecian no por el bien puiblico, sino
por satisfacer la crueldad de uno solo [i.e. Nerén].

El peso de estos sucesos es evidente. La persecucién de Nerén significo la
primera accién de un emperador romano en contra de la iglesia y la muerte de los
apo6stoles mas importantes. Ademads, el martirio de Pedro y Pablo en Roma también se
convertiria en el argumento principal que la iglesia de Roma utilizaria en los siglos
venideros para intentar dirigir el gobierno de la iglesia en todas partes. Segin este
argumento—el cual no seria usado hasta mucho después de estos sucesos—, aunque
Pedro y Pablo habian servido en otras iglesias, sus tumbas en Roma hacian de los
obispos en la capital los sucesores directos de los apdstoles.

Lectura recomendada: Sedaca, Victor. No hay otro fundamento: el discutido apostolado

de Pedro en Roma a la luz de las Escrituras y de la temprana tradicion. Barcelona: Junta Bautista
de Publicaciones, 1951.

16 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 2.25.

17 Cornelio T4cito, Anales XV.44.2-5. Traducciéon de José L. Moraleja (Gredos, 2001).
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Afios 65-100 aprox.: Compilacién de la Didajé

La Didajé, también conocida como la “Doctrina (didajé en griego) de los doce
apostoles”, es el manual de instruccién ética basica y litdrgica mas antiguo de todos. En
su forma actual, parece ser la recopilacion de varios materiales de la segunda parte del
primer siglo. Aunque el titulo de la obra atribuye su contenido a “los doce apdstoles”,
se desconoce quién o quiénes produjeron el documento. La primera seccién del manual
se dedica a una breve explicacién de las demandas ética del cristianismo para los
nuevos miembros de la iglesia; la segunda, a la recomendacién de ciertas férmulas y
practicas para el culto de la comunidad cristiana.

La Didajé es parte de un grupo de escritos conocido como “los padres
apostoélicos”. Como su nombre sugiere, esta coleccién reine documentos producidos
por diversos lideres y maestros de la iglesia que vivieron muy cerca al tiempo de los
apostoles, ya sea a fines del primer siglo o a inicios del segundo. El resto de los escritos
de los padres apostoélicos incluye la epistola de la iglesia de Roma a la de los corintios
(1 Clemente), las siete cartas del obispo Ignacio de Antioquia, la carta del obispo
Policarpo de Esmirna a los filipenses, el Martirio de Policarpo, la carta de “Bernabé”, la
carta anénima a Diogneto, los dichos de Papias de Hierapolis, el Pastor de Hermas y “2
Clemente” 8. Todos estos documentos estdn disponibles sin costo alguno en esta
pagina web: https://escrituras.tripod.com/.

La importancia de la Didajé yace en que brinda la descripcién mds detallada de
algunas practicas de la iglesia del primer siglo, incluso de cuando algunos apdstoles
todavia estaban vivos. Ademds, también da testimonio del esfuerzo por traer cierta
uniformidad a estas practicas. Como veremos en una de las citas a continuacién, si bien
los profetas tenian la libertad de orar como quisiesen, las férmulas para aquellos que
no poseian el don profético sugiere el intento de ayudar a los lideres menos elocuentes
y evitar oraciones que propaguen errores doctrinales. Cabe recordar que no todas las
congregaciones antiguas gozaban de los grandes maestros que se hicieron famosos. Por
ultimo, la Didajé también demuestra el esfuerzo por brindar instruccién ética y moral a
los nuevos creyentes en preparacién para su bautismo.

El capitulo 7 de la Didajé nos ofrece la instruccién mds antigua sobre el modo del
bautismo:

18 Pongo los nombres “Bernabé” y “2 Clemente” entre comillas para advertir que ningtn
académico que conozco cree que Bernabé y Clemente hayan escrito los respectivos documentos.
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En cuanto al bautismo, he aqui como hay que administrarle: Después de haber ensefiado los
anteriores preceptos, bautizad en agua viva [es decir, en agua que fluye, como un rio],
en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo. Si no pudiere ser en agua viva, puedes
utilizar otra; si no pudieres hacerlo con agua fria, puedes servirte de agua caliente; si no
tuvieres a mano ni una ni otra, echa tres veces agua sobre la cabeza, en el nombre del Padre,
del Hijo y del Espiritu Santo. Antes del bautismo, debe procurarse que el que lo administra,
el que va a ser bautizado, y otras personas, si pudiere ser, ayunen. Al neéfito, le hards
ayunar uno o dos dias antes.

Los capitulos 9 y 10 de la Didajé presentan el registro mas antiguo de una
oracién eucaristica, es decir, de las acciones de gracias (eucaristia en griego) y ruegos
que se expresaban durante la Cena del Sefior:

En lo concerniente a la eucaristia, dad gracias de esta manera. Al tomar la copa, decid: “Te
damos gracias, oh, Padre nuestro, por la santa Vifia de David, Tu siervo, que nos ha dado a
conocer por Jesiis, Tu Siervo. A Ti sea la gloria por los siglos de los siglos”. Y después del
partimiento del pan, decid: “iPadre nuestro! Te damos gracias por la vida y por el
conocimiento que nos has revelado por Tu Siervo, Jesus. iA Ti sea la gloria por los siglos de
los siglos! De la misma manera que este pan que partimos estaba esparcido por las altas
colinas, y ha sido juntado, te suplicamos, que de todas las extremidades de la tierra, reiinas a
tu iglesia en Tu reino, porque te pertenece la gloria y el poder por Jesucristo, en los siglos de
los siglos”. Que nadie coma ni beba de esta eucaristia, sin haber sido antes bautizado en el
nombre del Sefior; puesto que el mismo dice sobre el particular: “No deis lo santo a los
perros”.

Cuando estéis saciados [de la cena comunitaria], dad gracias de la manera siguiente:
“iPadre santo! Te damos gracias por Tu santo nombre que has hecho habitar en nuestros
corazones, y por el conocimiento, la fe y la inmortalidad que nos has revelado por Jesucristo,
Tu Siervo. A ti sea la gloria por los siglos de los siglos. iDuefio Todopoderoso! que a causa de
Tu nombre has creado todo cuanto existe, y que dejas gozar a los hombres del alimento y la
bebida, para que te den gracias por ello. A nosotros, por medio de Tu Siervo [Jesus], nos has
dado la gracia de un alimento y de una bebida espirituales y de la vida eterna. Ante todo, te
damos gracias por Tu poder. A Ti sea la gloria por los siglos de los siglos. iSefior! Acuérdate
de Tu iglesia, para librarla de todo mal y para completarla en Tu amor. iRetinela de los
cuatro vientos del cielo, porque ha sido santificada para el reino que le has preparado; porque
a Ti solo pertenece el poder y la gloria por los siglos de los siglos! iYa que este mundo pasa, te
pedimos que Tu gracia venga sobre nosotros! iHosanna al Hijo de David! El que sea
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santificado, que se acerque, sino que se arrepienta. Maranata. iAmén!”. Permitid que los
profetas den las gracias libremente.

Lectura recomendada: La Didaje.
Afio 70: Destruccion de Jerusalén y su templo

La lista de los apostoles del Sefior Jesucristo incluye a “Simoén el Zelote” (Hech.
1:13). Los zelotes eran judios nacionalistas que deseaban expulsar a los romanos de
Judea por la fuerza. Aunque activos sin mayor éxito durante el mismo ministerio de
Jesus, estos grupos militantes eventualmente lograron organizar un movimiento lo
suficientemente fuerte para lograr su objetivo en el afio 66 d.C. Pero, como habia de
esperarse, el imperio no se quedé con los brazos cruzados. Eventualmente, los romanos
recobraron el control de la regién y en el afio 70 la propia Jerusalén se vio sitiada por
las fuerzas lideradas por el general Tito, quien en una década sucederia a su padre
Vespasiano como emperador romano. La destruccion de “la ciudad de David” y su
templo dieron fiel cumplimiento a las profecias del Sefior en Marcos 13:2, 30: “—¢éVes
todos estos grandiosos edificios? —contesté Jesus—. No quedard piedra sobre piedra;
todo serd derribado. [...] Les aseguro que no pasara esta generacion hasta que todas
estas cosas sucedan”.

Las consecuencias de la destruccién de Jerusalén para el judaismo fueron
tremendas. Como evidencia el Antiguo Testamento, el templo estaba disefiado para ser
el centro mismo de la vida religiosa judia. Sin el templo, no podian ofrecerse mas
sacrificios ni celebrarse las fiestas mas fundamentales como la Pascua. Inevitablemente,
el judaismo sacerdotal no podia tener futuro. La direccién de la religién hebrea recaeria
exclusivamente en el fariseismo, la versién del judaismo centrada en las sinagogas y los
rabinos.

Pero la destruccion de Jerusalén también impacté a la iglesia profundamente. La
reconquista romana de la Ciudad de David resulté en muerte o dispersiéon para muchos
de sus habitantes judios. Efectivamente, Eusebio afirma que, conociendo las profecias
del Sefior, muchos judios que habian creido en Jestus huyeron de Jerusalén antes de que
la ciudad fuese sitiada. Segin Eusebio!’:

Antes del comienzo de la guerra, los miembros de la iglesia de Jerusalén recibieron orden a
través de un ordculo dado por revelacion a los dignos de ello para que saliesen de la ciudad y

19 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 3.5.
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se establecieran en una ciudad de Perea llamada Pella. Alld emigraron desde Jerusalén, como
si, tan pronto los santos hubieran abandonado la capital real de los judios y toda la tierra de
Judea, podia caer finalmente el juicio de Dios sobre ellos por sus crimenes contra Cristo y sus
apostoles, para barrer totalmente aquella malvada generacion.

Consecuentemente, la destruccién de Jerusalén resulté en la recomposiciéon de su
iglesia. El cristianismo siguié presente en Jerusalén—eventualmente renombrada Aelia
Capitolina por los romanos—, pero la iglesia ya no era la iglesia mayormente judia de
antes. La nueva iglesia de Jerusalén era mucho més parecida al resto de iglesias
alrededor del Mediterraneo. Las comunidades netamente judias que confesaban a
Cristo esparcidas afuera de Judea desaparecieron con el tiempo. De por si, la mayoria
de los judios tenia ciertas sospechas acerca de sus compatriotas cristianos, pero el
distanciamiento de la iglesia de Jerusalén del resto de la nacién durante la guerra
agrego el cargo de traidores a las acusaciones judias contra los cristianos. El camino
estaba listo para que emergiera un cristianismo enteramente gentil en el que Jerusalén
ya no tendria la prominencia que tuvo originalmente. Otras iglesias influyentes,
empezando con la romana, intentarian llenar ese vacio de liderazgo eclesidstico.

Lectura recomendada: Flavio Josefo. La guerra de los judios.

S i =

Francesco Hayz. Distruzione del temio di Gerusalemme (1867).
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Afio 96 aprox.: 1 Clemente

La epistola de la iglesia de Roma a la iglesia de Corinto, mejor conocida como 1
Clemente, es otra de las obras de la coleccién llamada “los padres apostélicos”. En el
caso de 1 Clemente, se cree que esta epistola fue escrita alrededor del afio 96 d.C. por
la referencia al inicio de la carta a “las calamidades y reveses, subitos y repetidos, que
nos han acaecido”. Se deduce que estas “calamidades” describen la persecucién que los
cristianos romanos sufrieron bajo el reinado de Domiciano que terminé en el afio
mencionado.

Primera de Clemente es otro ejemplo de la importancia de la coleccién de los
padres apostolicos. Algunos estudiosos sugieren que el Clemente que escribié la carta a
la que nos referimos sea el mismo hombre que Pablo menciona en Filipenses 4, 3: “Y a
ti, mi fiel compafiero, te pido que ayudes a estas mujeres que han luchado a mi lado en
la obra del evangelio, junto con Clemente y los demés colaboradores mios, cuyos
nombres estan en el libro de la vida”. Este detalle nos recuerda que los escritos de los
padres apostolicos no son producto de una época muy posterior al tiempo de los
apdstoles sino el testimonio de las iglesias que ellos fundaron y dejaron al morir. La
iglesia de los padres apostélicos no es una iglesia diferente a la de los apdstoles. Es la
misma iglesia, no s6lo en un sentido teoldgico o abstracto, sino de forma bastante
concreta: la gente que componia las comunidades de los padres apostélicos eran
personas de carne y hueso que, en algunos casos, pudieron haber conocido
personalmente a los apostoles. Es justamente esta continuidad directa que hace de los
escritos de los padres apostélicos una gran ayuda para entender el contexto y la
ensefianza de los libros del Nuevo Testamento.

Primera de Clemente también sirve para recordarnos que la formacién del canon
del Nuevo Testamento fue un proceso dindmico, gradual y largo. EI Nuevo Testamento
no cay6 completo del cielo a los pulpitos de las iglesias del primer siglo. En efecto, es
posible que ni siquiera todos los libros neotestamentarios hayan sido escritos para el
tiempo de 1 Clemente. Muchos especialistas evangélicos creen que el libro de
Apocalipsis fue escrito alrededor del tiempo de 1 Clemente. Irénicamente, mientras
algunas iglesias cuestionaban la autoridad de Apocalipsis, otras muchas lefan a 1
Clemente durante el culto de la iglesia como si fuera parte de las Escrituras. El
consenso de que Apocalipsis deberia pertenecer al canon biblico, pero 1 Clemente no,
s6lo se alcanzaria un par de siglos después de que estos documentos fuesen escritos. Y
la razén de la exclusiéon del segundo no se debid a que su ensefianza fuese errénea, sino
que, a diferencia de Apocalipsis, 1 Clemente no podia presumir de una autoria
apostolica. (Aunque cabe reconocer que una de las razones por las que algunas iglesias
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no aceptaban la canonicidad de Apocalipsis es que dudaban que el apéstol Juan lo haya
escrito).

La tercera y ultima razén por la que 1 Clemente merece una mencién especial es
la valiosa informacién que provee sobre la organizacién y el gobierno de las iglesias a
fines del primer siglo, especialmente el de la comunidad romana. Aunque la carta se
llama 1 Clemente, este nombre no aparece en ninguna parte del documento. La oracién
inicial que menciona a los remitentes y los destinatarios de la carta dice: “La iglesia de
Dios que reside en Roma a la iglesia de Dios que reside en Corinto”. ¢Por qué, pues, se
atribuye la carta a Clemente? No por alguna expresién de la misma carta, sino por
tradiciones como la que Eusebio? registra en la siguiente cita:

En nombre de la iglesia en Roma, Clemente redacté una epistola reconocida, larga y
maravillosa, y la envié a la iglesia de los corintios, donde habia disension. Esta carta fue
leida publicamente en muchas iglesias [es decir, durante el culto de la iglesia como si
fuese parte de las Escrituras] tanto en los dias antiguos como en los nuestros. Estd claro,
por el testimonio de Hegesipo, que hubo disensién en Corinto en tiempos de Clemente.

La tradiciéon de Eusebio es confirmada por el testimonio de otro documento de los
padres apostolicos. El Pastor de Hermas, un segundo documento proveniente de la iglesia
romana, dice lo siguiente al final de su segunda visién: “Por tanto, ti escribirds dos
libritos, y enviards uno a Clemente, y uno a Grapte. Y Clemente lo enviard a las
ciudades extranjeras, porque éste es su deber; en tanto que Grapte lo ensefara a las viudas
y huérfanos. Pero tu leeras [el libro] a esta ciudad junto con los ancianos que presiden
sobre la iglesia”.

Las muchas congregaciones que componian la iglesia romana a fines del primer
siglo eran gobernadas por un conjunto de “ancianos”, los cuales también se llamaban
“obispos”. Este sistema preservaba la organizacién que los apdstoles establecen en
pasajes como Hechos 14, 23 y Tito 1, 5. Clemente no era el anico obispo, sino uno de
los varios ancianos quienes gobernaban juntos la iglesia de Roma. Pero Clemente tenia
una responsabilidad especial: él estaba encargado de dirigirse a las iglesias fuera de
Roma en nombre de la comunidad capitalina. Asi, pues, Clemente escribe a la iglesia de
Corinto en nombre de la romana para exhortarles a que restauren a los ancianos
corintios que un grupo de rebeldes habia depuesto. El propésito de 1 Clemente supone
que las dos iglesias tenian el mismo sistema de gobierno. Ademas, la intervencion
romana sugiere, no sélo que las diferentes iglesias mantenian comunicacion entre si,

20 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 3.16.
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sino también que la romana sentia la responsabilidad de intervenir por el bien de la
corintia. Finalmente, 1 Clemente repite el sentido de sucesién apostélica en los lideres
de la iglesia que encontramos en pasajes del Nuevo Testamento como 2 Timoteo 2:2:
“Lo que me has oido decir en presencia de muchos testigos, encomiéndalo a creyentes
dignos de confianza, que a su vez estén capacitados para ensefiar a otros”. El texto de 1
Clemente que citamos a continuacién (caps. 42, 44) sirve para demostrar los puntos
que acabamos de mencionar.

Los apostoles recibieron el evangelio para nosotros del Sefior Jesucristo; Jesucristo fue
enviado por Dios. Asi pues, Cristo viene de Dios, y los apdstoles de Cristo. Por tanto, los dos
vienen de la voluntad de Dios en el orden designado. Habiendo recibido el encargo, pues, y
habiendo sido asegurados por medio de la resurreccion de nuestro Sefior Jesucristo, y
confirmados en la palabra de Dios con plena seguridad por el Espiritu Santo, salieron a
proclamar las buenas nuevas de que habia llegado el reino de Dios. Y asi, predicando por
campos y ciudades, por todas partes, designaron a las primicias [de sus labores], una vez
hubieron sido probados por el Espiritu, para que fueran obispos y didconos de los que
creyeran. [...]

Y nuestros apéstoles sabian por nuestro Sefior Jesucristo que habria contiendas sobre el
nombramiento del cargo de obispo. Por cuya causa, habiendo recibido conocimiento completo
de antemano, designaron a las personas mencionadas, y después proveyeron a continuacion
que, si éstas durmieran, otros hombres aprobados les sucedieran en su servicio. A estos
hombres, pues, que fueron nombrados por ellos, o después por otros de reputacién, con el
consentimiento de toda la iglesia, y que han ministrado intachablemente el rebafio de Cristo,
en humildad de corazon, pacificamente y con toda modestia, y durante mucho tiempo han
tenido buena fama ante todos, a estos hombres nosotros consideramos que habéis
injustamente privado de su ministerio. Porque no serd un pecado nuestro leve si nosotros
expulsamos a los que han hecho ofrenda de los dones del cargo del obispado de modo
intachable y santo. Bienaventurados los presbiteros que fueron antes, siendo asi que su
partida fue en sazon y fructifera: porque ellos no tienen temor de que nadie les prive de sus
cargos designados. Porque nosotros entendemos que habéis expulsado de su ministerio a
ciertas personas a pesar de que vivian de modo honorable, ministerio que ellos habian
respetado de modo intachable.

A todo lo mencionado antes de las citas, el tltimo parrafo agrega el importante
detalle que el ministerio principal de los obispos parece haber sido el presidir la Cena
del Sefior, lo cual 1 Clemente 44 describe como “hacer ofrenda de los dones del cargo
del obispado”. Aunque todavia no se designe explicitamente a los obispos como
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“sacerdotes”, la descripcién de los alimentos de la Cena como “dones de ofrenda”
ciertamente anticipa tal designacién.

Lectura recomendada: Clemente de Roma. Epistola a los corintios.

Afio 110 aprox.: Martirio de Ignacio de Antioquia en Roma

Ya en el segundo siglo, cuando la iglesia no contaba mas con ninguno de los
apostoles del Sefior Jesucristo, otro de los padres apostdélicos dejaria una marca
profunda en el cristianismo. Ignacio, obispo de Antioquia, se hizo famoso por escribir
siete cartas camino a su martirio en Roma. Seis de estas epistolas fueron dirigidas a
iglesias—Magnesia, Tralles, Efeso, Filadelfia, Esmirna, Roma— y una, a su colega
Policarpo, otro de los padres apostélicos. Al parecer algunos oponentes instigaron el
arresto del obispo de la iglesia antioquena. Ignacio acept6 su destino como el medio
necesario para restaurar la paz en su comunidad. El obispo aprovechd su viaje para
interactuar con otras iglesias y lograr asi dos propdsitos: corregir ciertos errores
doctrinales que estaban propagandose y promover la unidad de la iglesia.

La estrategia principal de Ignacio para cumplir estas metas fue fortalecer la
autoridad del Ginico obispo que cada iglesia debia tener. La idea era que, si cada iglesia
tenia un solo obispo que era ortodoxo en su ensefianza, las comunidades cristianas se
mantendrian unidas y libres de herejias. El siguiente pasaje de la epistola a los
esmirneanos (caps. 6-9) ilustra los propésitos y la estrategia de Ignacio. La herejia que
se combate es el docetismo, el cual argumentaba que, aunque parecia serlo, Cristo
realmente no era humano. Ignacio responde apelando a la celebracién de la Cena del
Sefior, la presidencia de la cual recaia sobre el obispo:

Que ninguno os engafie. Incluso a los seres celestiales y a los dngeles gloriosos y a los
gobernantes visibles e invisibles, si no creen en la sangre de Cristo, les aguarda también el
juicio. El que recibe, que reciba. Que los cargos no envanezcan a ninguno, porque la fe y el
amor lo son todo en todos, y nada tiene preferencia antes que ellos. Pero observad bien a los
que sostienen doctrina extrafia respecto a la gracia de Jesucristo que vino a vosotros, que
éstos son contrarios a la mente de Dios. No les importa el amor, ni la viuda, ni el huérfano,
ni el afligido, ni el preso, ni el hambriento o el sediento. Se abstienen de la eucaristia y de la
oracién, porque ellos no admiten que la eucaristia sea la carne de nuestro Salvador Jesucristo,
cuya carne sufrio por nuestros pecados, y a quien el Padre resucité por su bondad.

Ast pues, los que contradicen el buen don de Dios perecen por ponerlo en duda. Pero seria
conveniente que tuvieran amor, para que también pudieran resucitar. Es, pues, apropiado,
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que os abstengdis de los tales, y no les habléis en privado o en publico; sino que prestéis
atencion a los profetas, y especialmente al evangelio, en el cual se nos muestra la pasion y es
realizada la resurreccion.

[Pero] evitad las divisiones, como el comienzo de los males. Seguid todos a vuestro obispo,
como Jesucristo siguié al Padre, y al presbiterio [i.e. el conjunto de presbiteros/ancianos]
como los apéstoles; y respetad a los didconos, como el mandamiento de Dios. Que nadie haga
nada perteneciente a la iglesia al margen del obispo. Considerad como eucaristia valida la
que tiene lugar bajo el obispo o bajo uno a quien él la haya encomendado. Alli donde
aparezca el obispo, alli debe estar el pueblo; tal como alli donde estd Jesus, alli estd la iglesia
universal [“catélica” en el griego original]. No es legitimo, aparte del obispo, ni
bautizar ni celebrar una fiesta de amor; pero todo lo que él aprueba, esto es agradable
también a Dios; que todo lo que hagdis sea seguro y vdlido.

Es razonable, pues, que velemos y seamos sobrios, en tanto que tengamos [todavia] tiempo
para arrepentimos y volvernos a Dios. Es bueno reconocer a Dios y al obispo. El que honra al
obispo es honrado por Dios; el que hace algo sin el conocimiento del obispo rinde servicio al

diablo.

Como vimos en 1 Clemente, los escritos del primer siglo s6lo presentan dos
oficios en la iglesia: los obispos (también llamados ancianos) y los didconos. En
contraste, las cartas de Ignacio son los primeros documentos que hacen una distincién
clara entre tres diferentes cargos en la iglesia. En orden de mando: (1) el Gnico obispo
local, (2) el consejo de ancianos y (3) los didconos. Ahora bien, los especialistas no se
pueden poner de acuerdo acerca de la naturaleza exacta del episcopado de Ignacio: ¢Era
el tinico obispo encargado de una sola congregacién, de varias congregaciones o de
todas las congregaciones cristianas en la ciudad? Sea cual sea la respuesta a esta
pregunta, el hecho es que lo que Ignacio empieza a inicios del primer siglo
desembocaria a fines del mismo siglo en el sistema episcopal que permanece hasta el
dia de hoy en las iglesias mas tradicionales del mundo, a saber, el reconocimiento de
un solo obispo en cada ciudad.

Este sistema episcopal se convertiria en una de las caracteristicas principales de
lo que algunos historiadores llaman el catolicismo “temprano” o “primitivo”. La carta
de Ignacio a los esmirneanos es el primer ejemplo del uso del adjetivo “catélico” para la
iglesia. Originalmente, este adjetivo no se referia a lo que hoy en dia llamamos la
Iglesia catdlica romana. “Catélico” significa “universal”, “entero” o “completo”. Por
ende, este adjetivo se convirti6é rapidamente en la descripcién favorita de los cristianos
en todo el imperio para distinguir a la iglesia verdadera—Ia cual se encontraba dispersa
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por todo el mundo—de los muchos grupos herejes que empezaron a multiplicarse en el
segundo siglo. Pero, como acabamos de mencionar, una de las caracteristicas esenciales
de las primeras iglesias catdlicas era la red interregional de obispos monarquicos. Por
ende, es vital que recordemos por el resto de nuestro estudio del periodo antiguo que,
cuando nos refiramos a “la iglesia catélica”, no estaremos hablando de la Iglesia
cato6lica romana centrada en el vaticano, sino del catolicismo temprano o primitivo, el
cual podia rechazar elementos esenciales del catolicismo moderno como la jurisdiccion
universal del obispo de Roma.

¢Pero qué motivé a la iglesia en todas partes a seguir la propuesta de Ignacio y
alterar su forma de gobierno? Creo que podemos sugerir varias razones. Primero, habia
el precedente de Santiago, quien eventualmente se convirtié en el lider mas prominente
de la iglesia madre en Jerusalén. De manera similar, el Nuevo Testamento presenta
representantes apostoélicos inicos como Timoteo y Tito que se encargaban de ordenar a
todos los oficiales en las iglesias locales (1 Tim. 3; Tito 1). Segundo, la iglesia tenia el
deseo ardiente de unificarse y tratar de poner fin a las divisiones que la habian plagado
desde tiempos apostoélicos. A veces pensamos que la iglesia de los apdstoles era una
comunidad perfecta y libre de los problemas con que lidiamos hoy en dia, pero, como
demuestran cartas como 1 Corintios y 1 Clemente, la divisién siempre ha sido un
problema en la iglesia. Pero, a pesar de estos defectos innegables, los mismos
documentos también evidencian la conciencia clara que la iglesia tenia de su unidad y
el esfuerzo por expresar esa unidad de diversas formas. El simple hecho de que, para
finales del segundo siglo, la iglesia en todas partes haya adoptado la nueva forma de
gobierno es un testimonio irrefutable de esta mentalidad y la gran comunicacién que
existia entre las diversas comunidades. Tercero, como Pablo advirti6 a los ancianos
efesios en Hechos 20, 30, algunos de estos ancianos se desviaron e introdujeron
herejias. ¢Cémo podria frenarse a estos ancianos sin un superior ortodoxo al que
debieran someter su ensefianza? Cuarto, de hecho, como testifica 1 Clemente, las
iglesias ya asignaban a uno de los muchos ancianos en la ciudad para escribir en
nombre de toda la iglesia. El anciano representante era el candidato natural para el rol
de anico obispo. Finalmente, la nueva propuesta no venia de cualquier parte. Su origen
se hallaba en la iglesia de Antioquia, de donde partieron los esfuerzos misioneros de
Pablo que dieron fruto en varias de las iglesias en el imperio (Hech. 13, 1-4). Ademas,
no se podia cuestionar la fe de quien ahora dirigia a la iglesia antioquena. Ignacio
sellarfa su testimonio y, junto con este testimonio, su influencia en las otras iglesias
con su propia sangre.
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El erudito Henry Chadwick?! ofrece una conclusién que incluye varios de los

puntos que acabamos de mencionar:

Ignacio consideraba necesaria la formacién de una estructura ministerial firme para la
coherencia y la supervivencia de las iglesias, para que constituyeran una verdadera
fraternidad con apoyo mutuo e intercambio de dones. Sin obispos que se comunican entre si
mediante frecuentes cartas de aliento, visitando las congregaciones de los demds,
especialmente cuando se reunian para la instalacién de un nuevo obispo, sellando asi la
seguridad de que el nuevo obispo era miembro de un cuerpo mucho mds amplio que brindaba
validez indispensable para él y su pueblo, la supervivencia misma del cristianismo hubiera
sido incierta y precaria.

Lectura recomendada: Ignacio de Antioquia. Epistolas.
Afio 112 aprox.: Intercambio entre Plinio y Trajano

Poco tiempo después del martirio de Ignacio, encontramos una correspondencia

sumamente reveladora entre Plinio el Joven, gobernador de Bitinia (regiéon nortefia de
lo que hoy es Turquia), y el emperador Trajano. Escribiendo alrededor del afio 112,
Plinio envia al emperador la carta?? que leemos a continuacion:

Es para mi una costumbre, sefior, someter a tu consideracion todas las cuestiones sobre las
que tengo dudas. Pues, cquién, en efecto, puede mejor orientar mis dudas o instruir mi
ignorancia? No he participado nunca en procesos contra los cristianos: por ello desconozco
qué actividades y en qué medida suelen castigarse o investigarse. He dudado no poco sobre si
existe alguna diferencia por razon de la edad, o si la mds tierna infancia no se diferencia en
nada de los adultos; si se concede el perdon al arrepentimiento, o si no le sirve de nada al que
ha sido cristiano el haber dejado de serlo; si se castiga el nombre mismo, aunque carezca de
delito, o los delitos estdn implicitos en el nombre. Entretanto, he seguido el siguiente
procedimiento con los que eran traidos ante mi como cristianos. Les pregunté si eran
cristianos. A los que decian que si, les pregunté una segunda y una tercera vez
amenazdndoles con el suplicio; los que insistian ordené que fuesen ejecutados. No tenia, en
efecto, la menor duda de que, con independencia de lo que confesasen, ciertamente esa
pertinacia e inflexible obstinacion debia ser castigada. Hubo otros individuos poseidos de

21 Henry Chadwick, The Church in Ancient Society: From Galilee to Gregory the Great, Oxford History of

the Christian Church (Oxford: Oxford University Press, 2001), 79.

2005).

22 Plinio el Joven, Cartas 10.96. Traducido por Julidn Gonzéalez Fernandez (Editorial Gredos
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semejante locura que anoté que debian ser enviados a Roma, puesto que eran ciudadanos
romanos. Luego, en el desarrollo de la investigacion, como suele suceder, al ampliarse la
acusacion aparecieron numerosas variantes. Me fue presentado un panfleto anénimo
conteniendo los nombres de muchas personas. Los que decian que no eran ni habian sido
cristianos, decidi que fuesen puestos en libertad, después que hubiesen invocado a los dioses,
indicdndoles yo lo que habian de decir, y hubiesen hecho sacrificios con vino e incienso a una
imagen tuya, que yo habia hecho colocar con este propésito junto a las estatuas de los dioses,
y ademds hubiesen blasfemado contra Cristo, ninguno de cuyos actos se dice que se puede
obligar a realizar a los que son verdaderos cristianos. Otros, denunciados por un delator,
dijeron que eran cristianos, luego lo negaron, alegando que ciertamente lo habian sido, pero
habian dejado de serlo, algunos hacia ya tres afios, otros hacia aiin mds afios, y algunos
incluso mds de veinte afios. Todos estos también veneraron tu imagen y las estatuas de los
dioses y blasfemaron contra Cristo. Por otra parte afirmaban que toda su culpa o error habia
sido que habian tenido la costumbre de reunirse en un dia determinado antes del amanecer y
de entonar entre si alternativamente un himno en honor de Cristo, como si fuese un dios, y
ligarse mediante un juramento [lat. sacramento], no para tramar ningiin crimen, sino
para no cometer robos, ni hurtos, ni adulterios, ni faltar a la palabra dada, ni negarse a
devolver un depésito, cuando se les reclamara. Que, una vez realizadas estas ceremonias,
tenian la costumbre de separarse y reunirse de nuevo para tomar alimento, pero normal e
inofensivo; que habian dejado de hacer esto después de mi edicto, en el que, segin tus
instrucciones, habia prohibido las hermandades secretas. Por todo ello, consideré que era
muy necesario averiguar por medio de dos esclavas, que se decia eran diaconisas, qué habia de
verdad, incluso mediante tortura. No encontré nada mds que una supersticion perversa y
desmesurada. Por ello, después de aplazar la audiencia, me apresuré a consultarte. Pues me
parecio que se trataba de un asunto digno de tu consejo, sobre todo a causa del niimero de los
implicados; pues muchas personas de todas las edades, clases sociales e, incluso, de ambos
sexos son y serdn llamados ante el tribunal. Y el contagio de esa supersticion no solo se ha
extendido por las ciudades, sino también por los pueblos e incluso por los campos; pero me
parece que puede detenerse y corregirse. Hay noticia fiable de que templos que estaban ya casi
abandonados han empezado a ser frecuentados, de que las ceremonias sagradas,
interrumpidas largo tiempo, han empezado a celebrarse de nuevo, y de que por todas partes
se vende carne de las victimas, de la que hasta ahora era rarisimo encontrar un comprador.
Por todo ello es fdcil colegir que esa muchedumbre de personas puede ser sacada de su error, si
se les da la oportunidad de arrepentirse.

Afortunadamente, también contamos con la respuesta?® de Trajano:

23 Plinio el Joven (Trajano), Cartas 10.97.
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Has seguido el procedimiento que debias, mi querido Segundo, en el examen de los casos de
los que habian sido llevados ante ti como cristianos. En efecto, no puede establecerse una
regla con valor general que tenga, por asi decirlo, una forma concreta. No han de ser
perseguidos; si son denunciados y encontrados culpables, han de ser castigados, de tal
manera, sin embargo, que quien haya negado ser cristiano y lo haga evidente con hechos, es
decir, suplicando a nuestros dioses, consiga el perdon por su arrepentimiento, aunque haya
sido sospechoso en el pasado. Sin embargo, los panfletos presentados anénimamente no
deben tener cabida en ninguna acusacion. Pues no sélo se trata de un detestable ejemplo, sino
que no es propio de nuestro tiempo.

Como la correspondencia que acabamos de leer demuestra, a pesar de que
emperadores como Nerdén y Domiciano persiguieron a los cristianos romanos en su
respectivo momento y cristianos como Ignacio venian a Roma para ser ejecutados, para
el afio 112 el imperio romano todavia no habia organizado ningun esfuerzo general
para exterminar a los cristianos. El gobernador Plinio no tenia idea de cémo lidiar con
los cristianos en Bitinia y, por ende, escribe al mismisimo emperador para saber como
hacerlo. Por su parte, Trajano responde que los cristianos “no han de ser perseguidos”.
Eran, pues, pleitos locales como la oposicién de los lideres judios al ministerio de Jesus
o la misteriosa contienda con Ignacio en Antioquia lo que llevaba a las autoridades
romanas a actuar en contra de la iglesia, pero el imperio como tal todavia no perseguia
activamente a los cristianos. Aparentemente, el problema principal que el imperio tenia
con los cristianos era que estos se negaban a ofrecer sacrificios a los dioses y al
emperador como hacian los partidarios de otras religiones (con la excepcién de los
judios). La devocién suprema y exclusiva que los cristianos tenian a su religion, la cual
Plinio describe como “pertinacia e inflexible obstinacién”, constituia el elemento
subversivo y mas peligroso del cristianismo. De todas formas, aunque el namero de sus
adherentes definitivamente estaba creciendo entre “personas de todas las edades, clases
sociales e, incluso, de ambos sexos”, el cristianismo todavia era una minoria que el
imperio podia tolerar—hasta cierto punto—.

Por ultimo, la correspondencia entre Plinio y Trajano también provee una breve
descripcién del culto cristiano en Bitinia. Los cristianos se reunian antes del amanecer
el domingo, el “dia determinado” al que seguramente se refiere Plinio, para cantar
himnos al Sefior Jesucristo y comprometerse a seguir sus ensefianzas mediante un
“juramento”. Interesantemente, la palabra latina para “juramento” es sacramento. Como
el domingo todavia no era un dia feriado, los cristianos asumian sus labores cotidianas,
pero volvian a reunirse mas tarde para cenar juntos. Es posible que la carta de Plinio
sea la evidencia mas temprana de la separacién de la eucaristia (“el sacramento”) y la
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cena agape. De cualquier forma, la Cena del Sefior continda siendo una parte esencial
del culto semanal de la iglesia antigua.

Lectura recomendada: Plinio el Joven. Cartas. Traducido por Julidn Gonzalez
Fernandez. Biblioteca Clasica Gredos 344. Madrid: Editorial Gredos, 2005.

Afio 144 aprox.: Expulsion de Marcion de la iglesia de Roma

Ya advertimos en alusién a eventos como el martirio de Ignacio que el segundo
siglo dio lugar a la propagacién de errores doctrinales muy serios. Marcién de Sinope—
ciudad costera al norte de lo que hoy es Turquia—fue uno de los herejes mas grandes
de este periodo. Efectivamente, el famoso historiador Adolf Harnack (1851-1930)
designé a Marcién como “el fendmeno mas significativo en la historia de la iglesia entre
Pablo y Agustin”?4. Marcién era hijo del obispo de Sinope, un hombre muy prospero, el
cual, supuestamente, lo excomulgé. Siendo incapaz de convencer a su padre de
recibirlo de vuelta en la iglesia, Marcién viajé a Roma alrededor del afio 140%, se uni6 a
la iglesia capitalina y doné mucho dinero a ella. En Roma, Marcién aprendié la doctrina
de Cerddn, un maestro gnostico que ensefiaba que el Dios del Antiguo Testamento no
era el Padre del Senor Jesucristo, sino un dios inferior. Marcién desarrollé la doctrina
que aprendié de Cerdén, pero sus ideas eventualmente causaron que los ancianos
locales lo expulsaran de la iglesia romana, devolviéndole todo el dinero que habia
donado. Aunque la cita a continuacién proviene de muchos afios después, el registro
que comparte Epifanio de Salamina (m. 403) ?¢ nos da una idea del intercambio que
pudieron tener Marcién y los ancianos romanos:

Al encontrarse con los ancianos que atin estaban vivos y que habian sido ensefiados por los
discipulos de los apéstoles, [Marcion] pidié la admisién a la comunién y nadie se la
concedio. [...] Y comenzo [...] a plantear esta pregunta a los ancianos de esa época:
“Diganme, ¢cudl es el significado de ‘No se echa vino nuevo en odres viejos, ni remiendo de
pario nuevo en vestido viejo; de lo contrario, quita la plenitud y no concuerda con lo viejo.
Porque se hard una renta mayor’ [Luc. 5:36-39]. Al oir esto, los buenos y mds sagrados
ancianos y maestros de la santa iglesia de Dios le dieron la respuesta apropiada, y le
explicaron con equidad: “Nifio, ‘odres viejos’ significa los corazones de los fariseos y escribas,

24 Adolf Harnack, Marcion: The Gospel of the Alien God, trad. por John E. Steely y Lyle D. Bierma
(Eugene, Oregon: Wipf & Stock, 1990), 13.

2> Epifanio de Salamina, Panarion 1.43.1.7.

26 Epifanio de Salamina, Panarion 1.43.1-2. Disponible en inglés aqui.
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que habian envejecido en pecados y no habian recibido la proclamacion del evangelio. Y ‘el
vestido viejo’ recibié una ‘peor rasgadura’ asi como Judas recibié una rasgadura adicional
por su propia culpa y por la de nadie mds [...] “No”, replico Marcion, “hay otras
explicaciones ademds de estas”. Y como no estaban dispuestos a recibirlo, les pregunté
claramente: “{Por qué no me recibiran?” [...] Entonces, poniéndose celoso y despertado en
gran ira y arrogancia, Marcion hizo la ruptura, fundo su propia secta y dijo: “Voy a
destrozar su iglesia, y haré una ruptura en ella para siempre”. De hecho, hizo una renta de
proporciones no pequefias, no desgarrando a la iglesia, sino desgarrandose a si mismo y a sus
conversos.

¢Por qué se considera a Marcién como “el fendmeno mas significativo en la
historia de la iglesia entre Pablo y Agustin”? En gran parte, porque Marcion tenia los
medios suficientes para materializar las amenazas que hizo a los ancianos romanos.
Marcién era un comerciante maritimo con toda una red de barcos a su disposicién. Su
influencia era grandisima y su poder para alcanzar nuevas personas con sus ideas, aun
mayor. Con estos recursos, Marcion establecié una serie de comunidades alrededor del
Mediterraneo con la misma estructura de la iglesia. Las iglesias marcionistas se
convirtieron asi en una competencia directa a las catélicas. En base a su rechazo del
Dios del Antiguo Testamento, Marcién formé su propio canon biblico que purgaba su
versién del cristianismo de toda influencia judia. Su coleccién biblica se reducia a la
mayoria de las cartas de Pablo y el evangelio de Lucas, pero incluso estos documentos
necesitaron ser editados para librarse de los elementos “judaizantes” que
supuestamente habian sido agregados con los afios. Un siglo después del concilio de
Jerusalén y con una nueva mayoria gentil, el debate doctrinal ya no se centraba en si la
iglesia debia o no tolerar a personas que no guardasen la ley de Moisés, sino si la iglesia
debia preservar su herencia judio o no. Las iglesias catélicas nunca dudaron en
mantener el Antiguo Testamento y confesar su lealtad al Dios de Abraham, Isaacy
Jacob, el mismo Dios que era el Padre del Sefior Jesucristo. Pero para Marcién y sus
muchos seguidores, el Dios del Antiguo Testamento era completamente incompatible
con Jesus el Salvador; la ley y el evangelio eran irreconciliables. A diferencia del Dios
vengativo de los judios, el Padre de Jests es tan misericordioso que envié a su Hijo a
salvar a seres que ni siquiera eran su propia creacién, sino la de un dios inferior. De
hecho, ya que la creacién del Dios de los judios era algo malo, los marcionistas
practicaban el celibato para evitar perpetuar tal creaciéon. Naturalmente, este sistema no
podia contemplar una resurreccién corporal. Vale la pena resaltar que las acciones de
Marcién sirvieron de gran motivacioén para que las iglesias en todas partes acordaran el
canon correcto del Nuevo Testamento.

Lectura recomendada: Tertuliano. Contra Marcion.
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Afio 165 aprox.: Martirio del apologista Justino

Aparte de dar urgencia a la necesidad de llegar a un acuerdo sobre las listas
canonicas de la Biblia, la herejia marcionista también motivé a muchos escritores
catdlicos a escribir tratados en contra de Marcién y sus errores. Uno de estos lideres
fue el filésofo palestino Justino Martir, quien advirtié a sus contemporaneos viviendo
en medio de la expansién del marcionismo: “Si vosotros habéis tropezado con algunos
que se llaman cristianos y [...] se atreven a blasfemar del Dios de Abrahan y de Isaacy
de Jacob, y dicen que no hay resurreccién de los muertos, sino que en el momento de
morir son sus almas recibidas en el cielo, no los tengais por cristianos”?’.

Sin embargo, la razén principal por la que Justino es conocido en la historia no
es por su oposiciéon a Marcidn, sino por su labor como apologista cristiano. Si bien
Justino no fue el primer apologista de la iglesia, ciertamente se convirti6 en el defensor
del cristianismo mds famoso del segundo siglo. El propésito principal de los antiguos
apologistas como Justino era defender la validez de la religién cristiano en el mundo
grecorromano. En respuesta a la acusacién comun que los cristianos eran “ateistas”
porque no adoraban a los dioses, los apologistas explicaban que servian al anico y
verdadero Dios. En respuesta a la acusacién que el cristianismo era una invencién
reciente, los apologistas argumentaban que de hecho se trataba del cumplimiento de
las esperanzas del judaismo, el cual era una religién respetada por su antigiiedad. En
respuesta a la acusacién que los cristianos practicaban actos inmorales en secreto, los
apologistas exponian la superioridad de la ética cristiana.

En el caso especifico de Justino, aunque siglos posteriores le atribuirian varias
obras, la erudicién moderna sélo reconoce tres trabajos originales: la Primera y la
Segunda apologia y el Didlogo con Trifén. Por medio de estas obras—en especial la
primera—, Justino popularizé la idea de que Jesus es la manifestacion final y perfecta
de la Razén (griego Logos) a la que los fildsofos griegos atribuian la estructuraciéon y
ordenamiento del mundo. Segin este pensamiento, los seres racionales también tienen
“semillas” del Logos. Consecuentemente, cuando los filésofos griegos ensefiaban algo
que era verdadero, ellos estaban dando testimonio de Cristo. Por este motivo, Justino
es capaz de afirmar: “Ya sabemos [...] que Cristo es el primogénito de Dios y la razén o

27 Justino Martir, Didlogo con Trifén 80. Traducido por Daniel Ruiz Bueno (Biblioteca de Autores
Cristianos, 1954).
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idea de la cual participa todo el linaje humano. Y cuantos vivieron segun la razén, son
cristianos, aunque hubieran sido considerados como ateos, como entre los griegos
fueron Sécrates, y Heraclito”28. Ninguno de los filésofos griegos fue capaz de ensefar la
verdad de manera perfecta, pero sus aciertos prepararon el camino para la encarnacién
de la Verdad en Cristo. Siguiendo los pasos de Justino, futuros pensadores cristianos
concluirian que, asi como la ley de Moisés funcion6 como “guia encargado de conducir
[a los judios] a Cristo” (Gal. 3:24), la filosofia sirvié el mismo rol para los griegos.

A pesar de ser mas famosos por su apologia filoséfica, los escritos de Justino
también proporcionan informacién muy valiosa de otros aspectos del cristianismo de
mediados del segundo siglo. La siguiente cita de su Primera apologia®, por ejemplo,
describe el culto cristiano de su tiempo:

Desde aquel tiempo siempre hacemos conmemoracion de estas cosas, y los que tenemos
(bienes) socorremos a todos los necesitados y siempre estamos unidos los unos con los otros. Y
en todas las ofrendas alabamos al Creador de todas las cosas por su Hijo Jesucristo y por el
Espiritu Santo. Y en el dia que se llama del Sol [i.e. el domingo] se retinen en un mismo
lugar los que habitan tanto las ciudades como los campos y saben los comentarios de los
apostoles o los escritos de los profetas por el tiempo que se puede. Después, cuando ha
terminado el lector, el que preside toma la palabra para amonestar y exhortar a la imitacion
de cosas tan insignes. Después nos levantamos todos a la vez y elevamos (nuestras) preces
[i.e. oraciones]; y, como ya hemos dicho, en cuanto dejamos de orar se traen el pan, el vino
y el agua, y el que preside hace con todas sus fuerzas las preces y las acciones de gracias, y el
pueblo aclama Amén, y la comunicacion de los (dones) sobre los cuales han recaido las
acciones de gracias se hace por los didconos a cada uno de los presentes y a los ausentes. Los
que abundan (en bienes) y quieren dar a su arbitrio lo que cada uno quiere, y lo que se recoge
se deposita en manos del que preside, y él socorre a los huérfanos y a las viudas y a aquellos
que, por enfermedad o por otro motivo, se hallan necesitados, como también a los que se
encuentran en las cdrceles y a los huéspedes que vienen de lejos; en una palabra, toma el
cuidado de todos los indigentes. Y en el dia del Sol todos nos juntamos, parte porque es el
primer dia en que Dios, haciendo volver la luz y la materia, cred el mundo, y también porque
en ese dia Jesucristo nuestro Salvador resucité de entre los muertos. Lo crucificaron, en
efecto, el dia anterior al de Saturno [i.e. el sabado], y al dia siguiente, o sea el del Sol,
apareciéndose a los apdstoles y discipulos, ensefié aquellas cosas que por nuestra parte hemos
entregado a vuestra consideracion.

28 Justino Martir, Primera apologia 46.

29 Justino Martir. Primera apologia 67. Traducido por Hilario Yabén (Apostolado Mariano 1990).
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Aunque viajé por muchas ciudades para propagar su pensamiento, Justino
finalmente se establecié en Roma, donde, después de ser acusado por subversién, fue
decapitado por las autoridades cerca al afio 165. De ahi su designacién como Justino
Martir.

Lectura recomendada: San Justino. Apologias. Traducido por Hilario Yabén. Los
Santos Padres 5. Sevilla: Apostolado Mariano, 1990.

Afio 170 aprox.: Canon muratoriano

El canon muratoriano, llamado asi en honor a su descubridor Ludovico A.
Muratori (m. 1750), es la lista de libros del Nuevo Testamento mas antigua que ha sido
preservada. El documento en si parece ser una traduccién al latin producida en el
séptimo u octavo siglo, pero los especialistas creen que el griego original pudo ser
escrito en Roma o cerca a ella alrededor del afio 170 d.C. Ya que el documento fue
descubierto como un fragmento, la lista de los libros estd incompleta. De todas formas,
lo que ha sido preservado nos da una buena idea de los libros que la iglesia italiana
consideraba autoritativos en la segunda parte del siglo II. Estos son: Lucas, Juan,
Hechos, las trece cartas de Pablo, Judas, dos cartas de Juan, la Sabiduria de Salomon, el
Apocalipsis de Juan y el Apocalipsis de Pedro. El Pastor de Hermas se considera un
libro ortodoxo, pero debido a su composicion tardia se recomiendo su lectura sin
reconocer su canonicidad. Las primeras lineas del fragmento sugieren que Mateo y
Marcos también eran parte del canon original.

Las similitudes entre el canon muratoriano y el Nuevo Testamento de hoy son
obvias, pero las diferencias también resaltan. Los libros de Hebreos, Santiago, 1y 2
Pedro y la tercera carta de Juan ni siquiera son mencionados. ¢Estaban en las secciones
perdidas del fragmento? No sabemos. Por otro lado, el fragmento muratoriano si
menciona libros que no tenemos en nuestro canon protestante. Efectivamente, ni la
iglesia romana moderna reconoce mas la canonicidad del Apocalipsis de Pedro, aunque
si la de Sabiduria, ya no como parte del Nuevo Testamento sino de sus libros
deuterocanénicos. Interesantemente, el canon muratoriano admite que algunas iglesias
hermanas no reconocian la canonicidad del Apocalipsis de Pedro. Evidentemente, las
iglesias antiguas podian tener comunién entre si a pesar de no ponerse de acuerdo
sobre el canon neotestamentario. Eso si, juntas rechazaban los libros de los herejes
como Marcioén.
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Al igual que la popularidad de 1 Clemente, el contenido y las admisiones del
fragmento muratoriano nos recuerdan que la formacién del Nuevo Testamento fue un
proceso gradual que s6lo pudo ser completado mediante la colaboracién de toda la
iglesia. Como dijimos anteriormente, la Biblia no cay6 del cielo a los pulpitos cristianos
del primer siglo. Cuando la iglesia inicié su labor evangelizadora, los apdstoles
apelaban al Antiguo Testamento, pero ellos todavia no habian escrito ninguno de los
libros del Nuevo Testamento. Para el tiempo en que todos ellos murieron, diferentes
iglesias tenian diferentes composiciones de los apdstoles y sus asociados. Estas iglesias
tuvieron que comparar sus colecciones, compartir sus libros, y debatir cuando no
estaban de acuerdo sobre cudles de esto debian ser incluidos. Para el tiempo del
fragmento muratoriano, la iglesia tenia un consenso general (los cuatro evangelios,
Hechos, las cartas de Pablo), pero todavia no existia completa unanimidad.

Lectura recomendada: Canon de Muratori.

Ao 175 aprox.: Concilios regionales condenan a Montano

Muy cerca al tiempo del canon muratoriano, surgié un nuevo grupo en Frigia—
en el noroeste de lo que hoy es Turquia—que provocaria el rechazo general del
cristianismo catoélico. Este grupo se autodenomind la “nueva profecia”, pero sus
criticos lo tildaban de la “herejia frigia”. El fundador de esta nueva profecia se llamaba
Montano, por lo cual otra designacién que su movimiento adquirié fue “montanismo”.
Eusebio®® preserva el testimonio de un obispo catélico contemporaneo a Montano con
respecto a los origenes de la llamada nueva profecia:

En la aldea de Ardabau en la Misia de Frigia habia un recién convertido llamado Montano,
cuya ambicién sin limites era yesca para el adversario, que se obsesiond, y en su
enardecimiento entro en un trance. Comenzé a desvariar, a parlotear y a decir cosas sin
sentido, profetizando en contra de la tradicion de la iglesia y de sus costumbres desde el
principio. De los que oyeron sus bastardos pronunciamientos, algunos se enfurecieron,
considerdndole poseido por un demonio y por un espiritu de error que perturbaba a la gente.
Le censuraron y trataron de hacerle callar, recordando la distincién del Sefior y su
advertencia de guardarse de los falsos profetas. Pero otros, creyendo estar excitados por [el]
Espiritu Santo y por don de profecia—y no poco orgullosos—, olvidaron la distincién del
Sefior y acogieron un espiritu que dafiaba y engafiaba la mente, extraviando a las personas
asi engafiadas por el mismo modo que ahora no podia ser silenciado. Por algiin arte o
artificio maligno, el diablo arruiné a los desobedientes e, inflamando mentes ya muertas a la

30 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 5.16.
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verdadera fe, suscit6 otras dos—mujeres [Maximila y Priscila]—a las que infundi el
espurio espiritu haciéndolas parlotear locamente, de manera grotesca y anormal, al igual que
Montano. Este espiritu hinchaba las cabezas de los afectados con desenfrenadas promesas o a
veces, a fin de parecer verosimil, los condenaba, pero pocos de los frigios fueron engafiados.
Los creyentes en Asia se reunieron muchas veces en muchos lugares para investigar las
recientes manifestaciones, las declararon sacrilegas, y sometieron la herejia. Y cuando el
arrogante espiritu de la falsa profecia les instruyé que calumniaran la iglesia entera por todo
el mundo en general, entonces, por fin, [los montanistas] fueron excomulgados y echados
de la iglesia.

Ademas de su practica de profecia extatica y descontrolada, los errores
montanistas mas graves que el grueso de la iglesia condenaba eran el rigorismo que
contradecia la ética cristiana tradicional y una escatologia igualmente radical. El
rigorismo montanista condenaba, por ejemplo, la posibilidad de que laicos volviesen a
casarse después de enviudar. La aparente motivacién para el rigorismo motanista era la
conviccién que el fin del mundo estaba a las puertas, y que la nueva Jerusalén
prometida en pasajes biblicos como Apocalipsis 21 bajaria del cielo a Frigia muy
pronto. A pesar de que estas esperanzas nunca se materializaron, la adopcién de una
jerarquia parecida a la de las iglesias catdlicas le permitié al montanismo sobrevivir por
unos siglos mas.

Mads alla de los errores que los criticos atacaban, el sistema de gobierno que
estaba desarrollandose en el catolicismo primitivo hizo que la nueva profecia no
pudiera ser bien recibida en la iglesia. La iglesia de fines del segundo siglo ya no era
mas la iglesia de “profetas y maestros” de Hechos 13, 1, sino la iglesia de los obispos
monarquicos. Para el tiempo de Montano, las iglesias individuales (no en el sentido de
una sola congregacion sino de todos los cristianos en una ciudad particular) ya no eran
gobernadas por una pluralidad de lideres que sobresalian por sus dotes espirituales
sino por el unico obispo que gracias a su cargo servia como la autoridad suprema y el
maestro por excelencia de toda la iglesia local. Ciertamente, este obispo podia apoyarse
de personas como los ancianos o presbiteros para cumplir sus tareas docentes, pero
todos los maestros debian someterse al tnico obispo. El nuevo sistema no daba lugar
para el tipo de ensefianza libre y espontanea de los nuevos profetas, especialmente ya
que estos eran cristianos laicos y, en algunos casos, mujeres. Efectivamente, fueron los
obispos de Asia Menor, reunidos en los primeros concilios regionales que han quedado
registrados, los que finalmente expulsaron a los montanistas de la iglesia. Hasta este
momento, los concilios que hemos visto (como el de Jerusalén) reunian a los
presbiteros de una ciudad. Los concilios que condenaron a Montano reunian a los
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obispos de varias ciudades dentro de la misma regién. Con el tiempo, estos concilios
regionales desempefiarian un papel cada vez mds importante en la iglesia.

A pesar de lo que acabamos de observar, es necesario aclarar que los
montanistas no parecen haber ensefiado verdaderas herejias. Es posible que el ortodoxo
Ireneo haya abogado por la “nueva profecia”?!. Ademads, el influyente Tertuliano
probablemente se uni6 por algin tiempo a la causa montanista®?.. Conoceremos mas
sobre la importancia de Ireneo y Tertuliano a continuacién.

Lectura recomendada: Pifiero, Antonio. Los cristianismos derrotados: ¢Cudl fue el

pensamiento de los primeros cristianos heréticos y heterodoxos? Madrid: Editorial EDAF, 2007.

Afio 180 aprox.: Ireneo escribe Contra las herejias

Ireneo es uno de los obispos mas destacados e influyentes de toda la iglesia pre-
constantiniana. Habiendo nacido en Esmirna, Ireneo conoci6 personalmente al obispo
Policarpo, quien a su vez fue instruido por los mismisimos apdstoles. Después de pasar
un tiempo estudiando y ensefiando en Roma, Ireneo viajé a la ciudad de Lién (llamada
Lugdunum en ese entonces), en donde sirvié como anciano/presbitero antes de ser
consagrado como obispo. Poco después de asumir el episcopado de Lidn, es decir,
alrededor del afio 180 d.C., Ireneo escribié una obra muy extensa que dejaria una
huella profunda en la iglesia. El nombre del tratado es Adversus haereses, Contra las
herejias.

Contra las herejias es sumamente importante al menos por cuatro razones. En esta
obra, Ireneo cita extensamente como Escritura varios libros del Antiguo y Nuevo
Testamentos, aunque no use explicitamente estas categorias. El prestigio individual de
Ireneo—discipulo de Policarpo, discipulo de Juan—junto con la amplia difusién de
Contra las herejias influenciaron a muchos lideres e iglesias en el proceso para
determinar los libros del canon neotestamentario. Aunque en ningun pasaje Ireneo
ofrece una lista explicita de libros canénicos, en base a las citas que hace se puede
deducir que, por lo menos, el obispo de Lidn reconocia la inspiracién de los cuatro
evangelios, Hechos, las trece cartas de Pablo, 1 Pedro, 1y 2 Juan y el Apocalipsis de
Juan. Ireneo también cita a Hebreos y Santiago, pero su aprobacién no es tan explicita.

31 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 5.3-4.

32 Tertuliano, Contra Prdxeas 1.
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Hay que reconocer que Ireneo también sugiere la inspiracién de 1 Clemente y el Pastor
de Hermas.

Segundo, en su critica de diversas herejias, Ireneo intenta describir
detalladamente las creencias de estos grupos, lo cual hace de su tratado un tesoro para
el descubrimiento de los muchos errores doctrinales que el cristianismo del segundo
siglo encaré. Esto es de valor especial porque no tenemos muchos de los escritos que
provinieron directamente de los grupos que la iglesia condend. La transmisién de
documentos en la antigiiedad era un proceso engorroso y caro. Naturalmente, los
cristianos, quienes eventualmente tomaron control de toda la sociedad, no gastaron sus
recursos para preservar los documentos heréticos. Por esta razén, el conocimiento que
hoy tenemos de las herejias antiguas no es de “primera mano”, es decir, de los propios
libros de los herejes, sino de las criticas de los escritores ortodoxos. Y, como todavia
pasa en la actualidad, las criticas no son la fuente mds confiable para saber qué piensa
alguien. Al criticar, tendemos a distorsionar las perspectivas de nuestros contrincantes.
Pero la Contra herejias de Ireneo resalta precisamente porque ha demostrado ser una
representacion confiable de las herejias que condena. El descubrimiento de los
manuscritos de Nag Hammadi en 1945 sacé a la luz varios escritos de grupos que
Ireneo condend en Contra las herejias. Una comparacién de todas estas obras demuestra
que el obispo de Lién no tergiverso las ensefianzas que presento en su tratado.

A propésito, aunque comunmente se dice que Ireneo escribi6é en contra de
grupos gnosticos, muchos especialistas advierten que las ensefianzas que Contra las
herejias combate son tan diversas y distintas la una de la otra que no deberiamos
categorizarlas como si todas ellas fueran la misma cosa, a saber, un gnosticismo
uniforme. Por otro lado, los mismos estudiosos reconocen que si hay ideas basicas que
muchos de estos grupos comparten. Muchos grupos (si no todos), por ejemplo, crefan
que el Creador del mundo natural es un dios inferior (demiurgo) al Dios supremo que
gobierna el mundo espiritual. Otra creencia comun era que existia un grupo especial de
personas que descendian del mundo espiritual y estaban destinadas a librarse del
mundo fisico para regresar al mundo espiritual. La manera en que estas personas
especiales alcanzaban esta liberacién o salvaciéon era mediante el descubrimiento de la
verdad de su origen. En este sistema, la salvacién es por conocimiento (gnosis).

La tercera razén por la que Contra las herejias es tan importante es que, con el
proposito de silenciar a las diferentes versiones del gnosticismo, el tratado desarrolla la
expresion cldsica de la doctrina catdlica de sucesién apostdlica. Las creencias que
acabamos de repasar nos pueden parecer tan descabelladas que nos sea dificil entender
cémo algunas personas podian tener estas creencias y aun asi identificarse como
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cristianos. La respuesta sorprendente es que muchos maestros gnésticos apelaban a las
mismas Escrituras para sustentar sus ideas. Frecuentemente estos maestros recurrian a
1 Corintios 2.6-7 por ejemplo: “hablamos con sabiduria entre los [perfectos], pero no
con la sabiduria de este mundo ni con la de sus gobernantes, los cuales terminaran en
nada. Més bien, exponemos el misterio de la sabiduria de Dios, una sabiduria que ha estado
escondida y que Dios habia destinado para nuestra gloria desde la eternidad”. Segun la
interpretacion gnostica, 1 Corintios 2.6-7 ensefia que los apdstoles transmitieron las
enseflanzas mas profundas de Cristo de forma secreta a individuos especiales, a saber,
“los perfectos”. Estaba bien para los muchos cristianos “carnales” consolarse con la
esperanza de una resurreccion, pero los “espirituales” o “gndsticos” conocian la verdad,
y compartian este conocimiento secreto de generacién en generacién con los otros
pocos predestinados.

En respuesta a esta posicion, Ireneo argumenta que es completamente ridiculo
pensar que los pastores a quienes los apoéstoles encomendaron el cuidado de las iglesias
podian ignorar este conocimiento secreto. La ensefianza apostolica fue publica 'y
abierta, y los apdstoles encomendaron esta ensefianza a sus sucesores, los obispos. La
mejor manera de determinar la interpretacién correcta de las Escrituras y conocer la
verdad de Cristo es, por lo tanto, consultar con los obispos de las iglesias que los
apostoles establecieron. Aunque es bastante largo, el pasaje del libro 3 de Contra las
herejias que citamos a continuacién (1.3) presenta elocuentemente la doctrina de
sucesion apostolica que Ireneo popularizoé:

Para todos aquellos que quieran ver la verdad, la tradicién de los apéstoles ha sido
manifestada al universo mundo en toda la iglesia, y podemos enumerar a aquellos que en la
iglesia han sido constituidos obispos y sucesores de los apdstoles hasta nosotros, los cuales ni
ensefiaron ni conocieron las cosas que aquellos [gnosticos] deliran. Pues, si los apdstoles
hubiesen conocido desde arriba “misterios reconditos”, en oculto se los hubiesen ensefiado a
los perfectos, sobre todo los habrian confiado a aquellos a quienes encargaban las iglesias
mismas. Porque querian que aquellos a quienes dejaban como sucesores fuesen en todo
“perfectos e irreprochables” (1 Tim. 3.2; Tito 1.6-7), para encomendarles el magisterio en
lugar suyo: si obraban correctamente se seguiria grande utilidad, pero, si hubiesen caido, la
mayor calamidad.

Pero como seria demasiado largo enumerar las sucesiones de todas las iglesias en este
volumen, indicaremos sobre todo las de las mds antiguas y de todos conocidas, la de la iglesia
fundada y constituida en Roma por los dos gloriosisimos apéstoles Pedro y Pablo, la que
desde los apéstoles conserva la tradicion y “la fe anunciada” (Rom. 1.8) a los hombres por
los sucesores de los apéstoles que llegan hasta nosotros. Asi confundimos a todos aquellos que
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de un modo o de otro, o por agradarse a si mismos o por vanagloria o por ceguera o por una
falsa opinién, acumulan falsos conocimientos. Es necesario que cualquier iglesia esté en
armonia con esta iglesia, cuya fundacion es la mds garantizada—ime refiero a todos los fieles
de cualquier lugar—, porque en ella todos los que se encuentran en todas partes han
conservado la tradicién apostolica.

Luego de haber fundado y edificado la iglesia los beatos apdstoles, entregaron el servicio del
episcopado a Lino: a este Lino lo recuerda Pablo en sus cartas a Timoteo (2 Tim. 4.21).
Anacleto lo sucedié. Después de él, en tercer lugar desde los apdstoles, Clemente heredo el
episcopado, el cual vio a los beatos apdstoles y con ellos confirié, y tuvo ante los ojos la
predicacion y tradicién de los apéstoles que todavia resonaba; y no él solo, porque aiin vivian
entonces muchos que de los apdstoles habian recibido la doctrina. En tiempo de este mismo
Clemente suscitdndose una disension no pequefia entre los hermanos que estaban en Corinto,
la iglesia de Roma escribié la carta mds autorizada a los Corintios, para congregarlos en la
paz y reparar su fe, y para anunciarles la tradicién que poco tiempo antes habia recibido de
los apdstoles, anuncidndoles a un solo Dios soberano universal, Creador del cielo y de la
tierra (Gén. 1.1), Plasmador del hombre (Gén. 2.7), que hizo venir el diluvio (Gén. 6.17), y
llamé a Abraham (Gén. 12.1), que sac al pueblo de la tierra de Egipto (Ex. 3.10), que
hablé con Moisés (Ex. 3.4), que dispuso la ley (Ex. 20.1), que envié a los profetas (Is. 6.8),
que preparo el fuego para el diablo y sus dngeles (Mat. 25.41). La iglesia anuncia a éste
como el Padre de nuestro Sefior Jesucristo, a partir de la Escritura misma, para que, quienes
quieran, puedan aprender y entender la tradicion apostolica de la iglesia, ya que esta carta es
mds antigua que quienes ahora ensefian falsamente y mienten sobre el Demiurgo y Hacedor
de todas las cosas que existen.

A Clemente sucedié Evaristo, a Evaristo Alejandro, y luego, sexto a partir de los apéstoles,
fue constituido Sixto. En seguida Telésforo, el cual también sufrié gloriosamente el martirio;
siguié Higinio, después Pio, después Aniceto. Habiendo Sotero sucedido a Aniceto, en este
momento Eleuterio tiene el duodécimo lugar desde los apéstoles. Por este orden y sucesién ha
llegado hasta nosotros la tradicién que inicio de los apdstoles. Y esto muestra plenamente que
la tinica y misma fe vivificadora que viene de los apéstoles ha sido conservada y transmitida
en la iglesia hasta hoy.

La cuarta y ultima razén por la que Contra las herejias es una obra tan importante
serd desarrollada la proxima semana, cuando hablemos acerca de la Regla de fe.

Lectura recomendada: Ireneo de Lidén. Contra las herejias.

Afio 190 aprox.: La controversia pascual
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En la cita de Contra las herejias que compartimos recientemente, Ireneo afirma
que “es necesario que cualquier iglesia esté en armonia con esta iglesia”, es decir, con
la iglesia de Roma. La razén de esta aseveracion es que, segun el obispo de Lién, la
iglesia romana fue “fundada y constituida [...] por los dos gloriosisimos apdstoles
Pedro y Pablo”. Motivados por tales declaraciones, partidarios de la Iglesia catélica
romana podrian decir: “Ya ven, protestantes; el gran Ireneo, discipulo de Policarpo,
quien fue discipulo de Juan, testifica que todos ustedes deben someterse al papa”. La
controversia pascual que se desatd unos pocos afios después que Ireneo escribiera su
famoso tratado, demuestra que tal conclusion seria una tergiversaciéon completa del
pensamiento del gran obispo. Ireneo nunca quiso decir que por principio perpetuo
todas las iglesias deban someterse al papa en todos sus asuntos, como algunos
malinterpretan sus palabras, sino que, ya que la iglesia romana de su tiempo habia
guardado fielmente el evangelio que predicaron los apdstoles, todas las iglesias debian
tener la misma confesién de fe fundamental que Roma. La préxima semana
consideraremos cual es el contenido de esta fe fundamental. En este momento,
repasaremos brevemente como la controversia pascual del afio 190 demuestra, no sélo
que Ireneo no propuso una forma de soberania papal, sino también que, hasta el
tiempo de Ireneo, la mayoria de las iglesias comprendia que el estar en comunién con
Roma y las unas con las otras no les quitaba el derecho de guardar sus propias
costumbres. En otras palabras, la unidad antigua no demandaba sumisién al papa ni
uniformidad.

En el libro 5 (caps. 23-24) de su Historia de la iglesia, Eusebio preserva un registro
sumamente interesante de la controversia pascual de fines del segundo siglo:

En aquel tiempo surgi6 una controversia no pequefia, porque todas las iglesias de Asia33
pensaban que la fiesta pascual del Salvador debia ser observada, segun la antigua tradicion,
en el dia decimocuarto de la luna, en la que los judios tenian mandado que sacrificasen el
cordero. En aquel dia era necesario terminar el ayuno, sin consideracion de qué dia de la
semana fuese. Pero en las iglesias del resto del mundo no era costumbre celebrarlo de esta
manera, porque, segin la tradicion apostolica, mantenian la opinién que todavia prevalece:
el ayuno termina solo con el dia de la resurreccion de nuestro Salvador [i.e. el domingo].
Se celebraron sinodos y conferencias de obispos acerca de esta cuestion, y todos fueron de la
misma opinién en la formulacién de un decreto para la iglesia mediante cartas a todo lugar
de que el misterio de la resurreccion del Sefior de entre los muertos no deberia celebrarse mds

33 No el continente, sino la provincial romana con el mismo nombre ubicada en la parte
occidental de lo que hoy es Turquia.
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que en el dia de domingo, y que solo en este dia deberiamos observar el fin del ayuno pascual.

[...]

Pero los obispos de Asia, que insistieron en la costumbre que les habia sido transmitida desde
la antigiiedad, eran guiados por Policrates, que en una carta dirigida a Victor y a la iglesia
en Roma explica la tradicién que habia recibido con las siguientes palabras: Asi guardamos
el dia de manera exacta, sin afiadir ni quitar. Grandes luminarias reposan en Asia, que
resucitardn en el iltimo dia a la venida del Sefior, cuando vendrd con gloria del cielo y
llamard a todos sus santos: como Felipe, uno de los doce apdstoles, que reposa en Hierdpolis
con dos de sus ancianas hijas virgenes, mientras que una tercera hija vivié en el Espiritu
Santo y reposa en Efeso. También estd Juan, que se recling en el pecho del Sefior y que luego
vino a ser sacerdote mitrado, mdrtir y maestro; también él duerme en Efeso. Luego estd
Policarpo de Esmirna, obispo y mdrtir, y Traseas, obispo y mdrtir de Eumenia, que también
duerme en Esmirna. {Me serd necesario hablar de Sagaris, obispo y mdrtir, que reposa en
Laodicea, o del bienaventurado Papirio, o del eunuco Meliton, que vivié del todo en el
Espiritu Santo y que yace en Sardis, esperando la llamada del cielo cuando resucitard de
entre los muertos? Todos estos guardaron el decimocuarto dia del mes como el comienzo de la
fiesta, sin desviarse, y en conformidad al evangelio. Y también yo, Policrates, el menor de
todos vosotros, vivo segun la tradicion de mis parientes, algunos de los cuales he seguido.
Siete de ellos fueron obispos y yo soy el octavo, y mis parientes siempre han observado el dia
cuando el pueblo desechaba la levadura. Por tanto, hermanos mios, yo que he vivido sesenta y
cinco afios en el Sefior y he consultado con los hermanos de todas partes del mundo y he
estudiado toda la Sagrada Escritura, no temo las amenazas, porque mejores hombres que yo
han dicho: “Debemos obedecer a Dios antes que a los hombres” (Hech. 5.29) [...]

A la vista de esto, Victor, que presidia en Roma, intentd inmediatamente cortar de la
comunién como heterodoxas a todas las diécesis de Asia, junto con las iglesias colindantes, y
las condend en cartas que anunciaban la total exclusién de comunion de todos los hermanos
alld. Pero no agrado esto a todos los obispos, y pidieron que mds bien siguiera la causa de la
paz, de la unidad y del amor para con sus vecinos. Las palabras de ellos, reprendiendo
enérgicamente a Victor, siguen existiendo. Entre ellos estaba Ireneo, que escribié en nombre
de los cristianos que él supervisaba en la Galia. Aunque mantenia que el misterio de la
resurreccion del Sefior debia ser celebrado solo en el dia del Sefior [i.e. el domingo], sin
embargo, exhorta a Victor que no cortase de la comunién a iglesias enteras de Dios por seguir
la tradicion antigua. Luego prosigue: Porque la disputa no tiene que ver solo con el dia, sino
también con la prdctica del ayuno. Algunos piensan que deberian ayunar por un dia, otros
durante dos, otros incluso mds, y los hay que cuentan cuarenta horas del dia y de la noche
para su “dia”. Esta variacién en la observancia no comenzé en nuestra propia época, sino
mucho antes en tiempos de nuestros predecesores, que parecen haber sacrificado la exactitud
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en favor de la simplicidad en el establecimiento de la prdctica futura. Sin embargo, todos
ellos vivieron en paz entre si, como nosotros, y el desacuerdo en el ayuno confirma el acuerdo
en la fe.

Afiade a esto una narracion histérica que serd apropiado citar aqui: Entre estos habia
también los presbiteros antes de Sotero que presidieron la iglesia sobre la que ahora presides
tu: me refiero a Aniceto, Pio, Telesforo y Sixto. Ellos mismos no lo observaron, ni sus
seguidores, pero vivieron en paz con los que llegaban de las iglesias en las que si lo hacian,
aunque observarlo era mds ofensivo para los que no lo observaban. Nadie fue jamds
rechazado por esta razon, pero los presbiteros antes de ti que no lo observaban enviaron la
eucaristia a los de didcesis que si lo hacian. Y cuando el bienaventurado Policarpo visité
Roma en tiempos de Aniceto, aunque tuvieron los dos pequefias divergencias también en
otras cuestiones, hicieron la paz inmediatamente, no teniendo deseo alguno de pelearse acerca
de esta cuestién. Aniceto no pudo persuadir a Policarpo para que no lo observara, por cuanto
siempre lo habia hecho con Juan, el discipulo de nuestro Sefior, y con los otros apéstoles a los
que conocia. Tampoco pudo Policarpo persuadir a Aniceto que lo observara, pues le decia que
él estaba obligado a la prdctica de los presbiteros que le habian precedido. Sin embargo,
tuvieron comunion entre si, y en la iglesia Aniceto cedi6 la consagracion de la eucaristia a
Policarpo, evidentemente por deferencia, y se separaron en paz, y la paz fue mantenida en
toda la iglesia tanto por los que lo observaban como por los que no lo hacian asi.

Ireneo, que tenia un cardcter pacificador acorde con su nombre3*, negocié esas cuestiones
buscando la paz de la iglesia. No solo escribié a Victor, sino también a muchos otros
dirigentes de iglesias tratando acerca de esta cuestion.

Vemos, pues, que, al escribir en Contra las herejias que “es necesario que
cualquier iglesia esté en armonia con [la] iglesia [de Roma]”, Ireneo no quiso decir que
todas las iglesias debian seguir las érdenes del obispo romano, aun cuando el obispo
romano Victor parece haber pensado de esa forma. Las pretensiones de Victor son
realmente notables ya que, a pesar de ser uno de los primeros obispos unicos de
Roma?®, queria ejercer una jurisdiccién que trascendiera su propia ciudad, anticipando

34 E] nombre Ireneo significa “pacifico”.

% Incluso catedraticos catélicos romanos como el sacerdote jesuita Francis A. Sullivan reconocen
que, a pesar de que “los eruditos difieran en detalles como qué tan pronto la iglesia de Roma fue dirigida
por un obispo ‘monarquico’ [...] casi nadie duda que la iglesia de Roma fue dirigida por un grupo de
presbiteros por lo menos por parte del segundo siglo. [...] Estoy sustancialmente de acuerdo con el
consenso de eruditos modernos que el episcopado histérico no estaba presente en la iglesia del Nuevo
Testamento, pero fue un desarrollo que ocurrié en el transcurso del segundo siglo, del colegio original
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los desarrollos de la iglesia occidental en siglos futuros. Afortunadamente, Victor no
consiguid el apoyo necesario para realizar sus ambiciones, y colegas importantes como
Ireneo lo hicieron desistir. Ireneo ciertamente pensaba que la iglesia romana era un
punto de referencia para todo el cristianismo, pero no deducia de esto que el papa—el
cual todavia no era llamado asi—tuviera el derecho de imponer sus preferencias al resto
de las iglesias, aun si estas preferencias fuesen correctas. Ireneo estaba de acuerdo con
Roma que la celebracién anual de la Pascua de resurrecciéon siempre debia caer en
domingo. Pero, a pesar de esto, exhort6 al obispo de Roma a tolerar la discrepancia de
sus colegas asiaticos. Claramente, las iglesias antiguas tenian una conciencia profunda
de su unidad y, consecuentemente, se esforzaban en armonizar su ensefianza y sus
practicas por medio de correspondencia y concilios regionales, pero habia discrepancias
que no podian reconciliarse. A pesar de esto, la iglesia podia mostrar su unidad por
medio de la tolerancia. De hecho, Ireneo deja en claro que la tolerancia cristiana en
asuntos secundarios resalta la unidad de la fe fundamental de la iglesia: “el desacuerdo
en el ayuno confirma el acuerdo en la fe”. ¢éPor qué nos mantenemos unidos a pesar de
estar en desacuerdo sobre varios temas? La respuesta de Ireneo es a la misma vez
inspiradora y desafiante: porque compartimos lo mas importante, la fe en el mismo
evangelio. Verdaderamente, hay mucho que los evangélicos podriamos aprender del
obispo de Lion.

Otra cosa que podemos derivar de la controversia pascual a fines del segundo
siglo es que el calendario litargico de la iglesia empez6 a desarrollarse desde muy
temprano en la historia, posiblemente desde su mismo inicio. El “calendario” o “afio
litrgico” se refiere a la divisién de cada afio en diferentes fiestas y temporadas como la
cuaresma y la Pascua, el adviento y la Navidad, etc. Sin duda alguna, la iglesia antigua
no celebraba todas las fiestas que las iglesias celebran hoy en dia. Por otro lado,
tampoco parece que los cristianos antiguos consideraban que todos los domingos o
semanas eran iguales. La mayoria de los lideres de la iglesia en el tiempo de Ireneo
consideraban el domingo pascual como la fiesta mas solemne del cristianismo. Y la
pasién con la que debatieron la controversia demuestra que no era un asunto
insignificante para ellos. Recordemos que el debate no era si los cristianos debian
celebrar la Pascua, sino cudndo y como hacerlo. Ademads, todos estaban seguros de que
estaban siguiendo instrucciones apostdlicas en sus propias costumbres. ¢Es posible que
los apdstoles hayan ensefiado a la iglesia a celebrar ciertos domingos o semanas del afio
de forma especial? No seria raro si recordamos que todos eran judios acostumbrados a

[de presbiteros] al liderazgo mono-episcopal de las iglesias locales”. Ver el capitulo 11 de Sullivan,
Francis A. From Apostles to Bishops: The Development of the Episcopacy in the Early Church. New York: The
Newman Press, 2001.
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conmemorar ciertos eventos especiales cada afio. De hecho, los primeros cristianos de
Jerusalén era judios que seguian guardando la ley de Moisés (Hech. 21:20), la cual
incluia las fiestas anuales.

Lectura recomendada: Cantalamessa, Raniero. La Pascua de nuestra salvacion: Las
tradiciones pascuales de la Biblia y de la Iglesia primitiva. Bogota: Editorial San Pablo, 2007.

Afio 196 aprox.: Tertuliano empieza su produccion literaria

La importancia de Tertuliano se resume en uno de los titulos que algunos
historiadores modernos le atribuyen: “el padre de la teologia latina”. Tertuliano es el
primer escritor cristiano en latin cuyas muchas obras la iglesia preservé y colecciond.
Hoy por hoy, se le atribuye un total de 31 tratados cuyos temas se pueden dividir en
tres categorias: (1) apologética; (2) polémica teoldgica; y (3) ética o practica eclesial.
Tertuliano nacié en Cartago (localizado en lo que hoy en dia es Tunez), la ciudad mas
importante de la parte occidental del imperio después de Roma. Su capacidad literaria
sugiere que Tertuliano vino de una familia acomodada que fue capaz de proveerle una
educacion privilegiada. Siendo ya adulto, Tertuliano se convirti6é del paganismo,
posiblemente impresionado por la ética cristiana. Segiin Jerénimo (m. 420), la iglesia
cartaginense ordené a Tertuliano como anciano/presbitero, pero varios historiadores
dudan la certeza de este hecho. Lo que si es certero es que Tertuliano, descontento por
lo que percibia como laxitud moral en la iglesia, fue atraido por el rigorismo del
movimiento montanista, pero no esta claro si llegd a separarse oficialmente de la
comunidad catdlica. Debido a estas conexiones con un grupo herético, las generaciones
posteriores no consideraron a Tertuliano un “padre de la iglesia” estrictamente
hablando. De todas formas, sus escritos fueron tan utiles que la iglesia los siguid
preservando.

De los muchos tratados que Tertuliano compuso, algunos merecen una menciéon
especial en nuestro repaso. Aunque fue una de sus primeras obras, su Apologia (197
d.C. aprox.) se reconoce frecuentemente como la mejor o una de sus mejores
composiciones. Las primeras dos citas que compartiremos brevemente provienen de
esta obra. La prescripcion de los herejes (200 aprox.) ofrece un argumento a favor de la
sucesion apostoélica similar al que encontramos en Ireneo y su Contra las herejias.
Alrededor del tiempo en que escribio la Prescripcion, Tertuliano también compuso lo
que hoy por hoy es el tratado mas antiguo dedicado enteramente al bautismo.
Naturalmente, esta obra se llama Sobre el bautismo. Es interesante que en este tratado
Tertuliano hace la primera mencion explicita del bautismo infantil, y recomienda que la
iglesia no siga esta practica. Algunos afios después, posiblemente entre 208 y 212,
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Tertuliano completé la edicién de Contra Marcion, su obra mas extensa y la fuente
principal sobre esa herejia. Finalmente, por el 213, Tertuliano escribié Contra Prdxeas,
una critica de la herejia modalista (el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo son todos la
misma persona que asume diferentes roles en diferentes momentos) que presenta el
primer uso registrado de la palabra Trinidad. El rol pionero que cumplié hizo de
Tertuliano una influencia grandisima en el desarrollo de la teologia occidental latina.

Tratando de demostrar la inocencia de los cristianos en su Apologia*®, Tertuliano
describe las reuniones de la iglesia de su tiempo con las siguientes palabras:

Comenzaré ahora a exponer yo mismo las ocupaciones de la faccion cristiana, por donde,
habiendo refutado el mal, demostraré el bien. Somos un cuerpo por la comunidad de religion,
la unidad de disciplina y el vinculo de la esperanza. Nos juntamos en asamblea y
congregacion para asaltar a Dios con nuestras oraciones como a carga cerrada. Esta violencia
si es grata a Dios. Oramos también por los emperadores, por sus ministros y por las
autoridades, por el estado presente del siglo, por la paz del mundo, por la dilacion del fin.
Nos reunimos para recordar las Sagradas Escrituras, por si la indole de los tiempos presentes
nos obliga a buscar en ellas premoniciones para el futuro o explicaciones del pasado.
Ciertamente que con esas santas palabras apacentamos nuestra fe, levantamos nuestra
esperanza, fijamos nuestra confianza, intensificamos asimismo nuestra disciplina inculcando
los preceptos. En tales asambleas se tienen también las exhortaciones, los castigos, las
reprensiones en nombre de Dios. Porque entre nosotros se juzga con gran peso, ciertos como
estamos de la presencia de Dios, siendo un terrible precedente para el futuro juicio si alguien
de nosotros hubiere delinquido de tal modo que se aleje de la comunién en la oracion, de las
reuniones y de toda ceremonia santa. Presiden bien probados ancianos, que han alcanzado
tal honor no con dinero, sino por el testimonio de su vida santa, porque ninguna cosa de Dios
cuesta dinero. Y aunque exista entre nosotros una caja comun no se retine a fuerza de
honorarios puesta por los elegidos, como si la religion fuese sacada a subasta. Cada cual
aporta una médica cuota en dia fijo del mes, cuando quiere y si quiere y si puede, porque a
nadie se le obliga: espontdneamente contribuye. Son como los fondos de piedad. Porque de
ellos no se saca para banquetes, ni libaciones, ni estériles comilonas, sino para alimentar y
sepultar menesterosos, y nifios y doncellas huérfanos, y a los criados ya viejos, como también
a los ndufragos, y si hay quienes estuvieran en minas, en islas, en prisiones unicamente por la
causa de nuestro Dios, son también alimentados por la religion que profesan. Y esta prdctica
de la caridad es mds que nada lo que a los ojos de muchos nos imprime un sello peculiar.
“Ved—dicen—c6mo se aman entre si”, ya que ellos mutuamente se odian. Y “como estdn

36 Tertuliano, Apologia 39.1-7. Editado por Alfonso Ropero (CLIE 2001).
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dispuestos a morir unos por otros”, cuando ellos estdn mds bien preparados a matarse los
unos a los otros.

Un poco después en el mismo tratado?’, Tertuliano agrega una descripcién de la
cena conocida como el dgape:

Nuestra cena muestra su razén de ser en el nombre mismo: se llama igual que entre los
griegos amor: dgape. Cualesquiera que fuesen los gastos, provechoso es gastar a titulo de
piedad. En efecto, con ese refrigerio ayudamos a no pocos menesterosos, no que les tratemos
como a pardsitos nuestros que aspiran a la gloria de subyugar su libertad a cambio de llenar
el vientre en medio de las vilezas, sino porque ante Dios los pobres gozan de mayor
consideracion. Si honesto es el motivo de nuestros convites, juzgad segun él de la disciplina
que lo regula. Siendo como es un servicio religioso, no admite ni inmodestia ni excesos. No se
sienta a la mesa sin antes haber gustado la oracién a Dios. Se come para calmar el hambre,
se bebe cuanto es util a los honestos. Se hartan como puede hartarse quien recuerda que aun
por la noche tiene que adorar a Dios; hablan como quienes saben que Dios les oye. Después de
haberse lavado las manos y de encender las luces, unos y otros son invitados a levantarse
para cantar en honor de Dios un cdntico sacado de las Sagradas Escrituras o también del
propio ingenio, segtin los posibles de cada cual; por ahi se prueba cémo bebid. Igualmente la
oracion termina el convite. Luego se sale no como en patrullas de asesinos, ni como tropa de
libertinos, ni para desbocarse en lascivias, sino con la misma preocupacion de modestia y de
pudor, como quien mds bien recibié una leccion que se regalé con una cena.

Debido a lo controversial que es la practica del bautismo infantil entre los
evangélicos, también parece conveniente citar la critica de Tertuliano, la cual es el
registro explicito de la controvertida practica mas temprano de todos. El “padre de la
teologia latina” escribe en el capitulo 18 de su obra Sobre el bautismo:

Por lo demds, aquellos que por su funcion estdn obligados a administrar el bautismo, no
ignoran que es preciso tomar grandes precauciones para conferirlo. Las palabras “Dad a
quien os pida” [Luc. 6.39] conciernen directamente a la distribucion de las limosnas. O
mejor aun, es necesario recordar estas otras palabras: “No deis a los perros lo que es santo y
no arrojéis vuestras perlas a los puercos” [Mat. 7.6]. Y ademds: “No impongdis fdcilmente
las manos, por temor de cargar con la falta de otro” [1 Tim. 5.22]. Felipe, diréis, confirié

37 Tertuliano, Apologia 39.15-18.

38 Angel Barahona y Sol Gavira, eds., El bautismo segiin los padres de la iglesia (Madrid: Caparrés
Editores, 1994), 69-70.
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en seguida el bautismo al eunuco; pero reflexionad que intervino en ello una orden expresa y
manifiesta del Sefior, pues el Espiritu Santo habia ordenado a Felipe emprender determinado
camino, y el mismo eunuco estaba ocupado en la santa lectura de los profetas sin pensar en
pedir el bautismo. Pensaba solamente en ir a hacer su oracion en el templo de Jerusalén y, en
el camino, leia las Sagradas Escrituras. El didcono Felipe debia encontrar aquel hacia el cual
Dios lo enviaba en una disposicién tan religiosa. Recibe orden de unirse a la comitiva del
ministro de la reina de Candaces. En el mismo momento se presenta el escrito que serd el
punto de partida de la fe: el eunuco se rinde a las instrucciones del nuevo apéstol, el Sefior se
manifiesta a él; su fe no puede sufrir retardo, el agua se encuentra a propdsito. Después de
que se realiza el bautismo, el enviado de Dios para bautizar es también transportado
milagrosamente. Pablo fue también bautizado sin dilacion, lo convengo, pero Judas, su
huésped, habia conocido de antemano que Pablo estaba destinado para ser un “vaso de
eleccion”. La bondad especial de Dios se distingue por ciertos privilegios. Toda candidatura
al bautismo puede decepcionar y ser declinada. Por lo demds, teniendo en cuenta el estado, la
disposicion y la edad, es preferible diferir el bautismo que otorgarlo inmediatamente, sobre
todo a los nifios: pues, épor qué, si no hay una necesidad apremiante, exponer a los padrinos
a un peligro tan grande? Estos pueden morir y, en consecuencia, no podrian cumplir sus
promesas. Incluso si viven, la naturaleza malvada de los dos puede frustrar sus esperanzas.
Es verdad que Nuestro Sefior dijo, refiriéndose a los nifios: “No les impiddis que se acerquen
amia” [Mat. 19.14]. Que lo hagan, entonces, cuando estén edad mds avanzada, cuando
estén en condiciones de ser instruidos, a fin de que conozcan sus compromisos. Que comiencen
por conocer a Jesucristo antes de convertirse en cristianos. {Por qué tanta prisa en obtener la
remision de los pecados en una edad inocente? Los hombres del siglo son mds precavidos: no
se atreven a confiar la administracion de bienes terrestres a los nifios, quienes se apresuran a
distribuir los bienes del cielo. Que los nifios aprendan, primero, a pedir la salvacién, para que
aquella aparezca como algo otorgado sélo a quienes la demandan. Existe la misma razén
para diferir el bautismo de los adultos que todavia no se han casado, porque, en tal situacién,
estdn mds expuestos a reacciones violentas: los muchachos y las jovencitas, a causa de los
compromisos de su edad, y las viudas, a causa de su disipacién. Que tienen entonces, unos y
otros, hasta que se hayan casado, o bien, hasta que se hayan afirmado en la continencia. Si se
comprende la importancia de las obligaciones contraidas por el bautismo se temerd mds
recibirlo que diferirlo. La fe perfecta no tiene nada que temer con respecto a la salvacién.

Lectura recomendada: Ropero, Alfonso, ed. Lo mejor de Tertuliano. Patristica.
Barcelona: Editorial CLIE, 2001.

Ao 205 aprox.: Origenes asume la direccion de la escuela catequistica de Alejandria
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Si la importancia de Tertuliano se resume con el honor de ser el “padre de la
teologia latina”, la de Origenes se podria resumir con el titulo de primer erudito biblico
y teoldgico de toda la iglesia. Aunque parezca imposible de creer, se calcula que
Origenes produjo, ya sea por dictado o escrito propio, cerca de dos mil (2.000) obras
entre comentarios biblicos, homilias, apologias y tratados teoldgicos. La Hexapla, su
obra mas famosa, consiste en la primera edicién critica del Antiguo Testamento, la cual
presenta en seis columnas paralelas (de ahi el nombre) diferentes versiones del texto
biblico. Estas versiones fueron (1) el texto en el hebreo original, (2) el texto hebreo
transliterado al griego, (3) la traduccién griega de Aquila de Sinope, (4) la de Simaco el
ebionita, (5) la Septuagintay (6) la traduccion griega de Teodociéon. Como habria de
esperarse, Origenes demor6é mucho en completar este proyecto—un total de i20
aflos!—, pero el trabajo permanecié como una referencia importante para futuros
estudiosos de la iglesia, incluyendo a Jerénimo, quien tradujo la Biblia Vulgata mas de
un siglo después de la muerte de Origenes.

Origenes dio muestras de una inteligencia superior desde muy pequefio. Su
padre murié como un martir de la iglesia cuando Origenes todavia era un nifio, asi que,
tan pronto pudo hacerlo, Origenes tuvo que mantener a su madre y sus seis hermanos
menores ensefiando lenguaje y literatura. Alrededor del 205, cuando Origenes todavia
era un joven de unos 20 afios, el obispo Demetrio de Alejandria lo hizo responsable de
la escuela catequistica de la ciudad—Ia primera institucién cristiana de educacién
superior—. Origenes sucedid en este cargo a otro maestro muy famoso de la iglesia
antigua, Clemente de Alejandria (m. 211-215). La escuela alejandrina era conocida por
su método alegérico de interpretacién biblica y el intento de armonizar la filosofia
griega con la fe cristiana.

Después de que Origenes se hiciese famoso por su conocimiento avanzado,
iglesias de diferentes ciudades empezaron a invitarlo para que venga a ensefiarles y a
resolver disputas doctrinales entre ellos. Esta fama causé mucha tensién entre
Origenes y Demetrio. La gota que derram¢ el vaso fue que en una visita a Cesarea, la
iglesia de alli ordené a Origenes como anciano-presbitero. Desde entonces, Demetrio
empez0 a criticar a Origenes hasta condenarlo formalmente mediante un sinodo. Como
el resto de iglesias se rehus6 a condenarlo, Origenes siguid trabajando y ensefiando
fuera de Alejandria. Finalmente, Origenes fue torturado durante la persecucién del
emperador Decio (la cual desarrollaremos bajo el siguiente punto); las secuelas de su
tortura causaron su muerte entre 251 y 254.

Origenes no ha dejado de ser una de las figuras mas polarizadoras de la iglesia.
Durante su propia vida, algunos lo celebraban como el genio mas grande del mundo
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mientras que otros como Demetrio lo condenaban como un hereje. Después de su
muerte, el emperador Justiniano condend a Origenes en el afio 543, y el quinto concilio
ecuménico condené a sus simpatizantes. Pero a pesar de estas denunciaciones, varios
de los te6logos mas importantes del mundo greco-parlante siguieron recurriendo a los
escritos de Origenes. Algunas de las ideas mas problematicas de Origenes incluyen la
preexistencia de las almas y la salvacién universal después del castigo de los incrédulos
y desobedientes. Estas ideas parecen ser el resultado del intento de reconciliar la
filosofia griega con la fe cristiana. Tal fue la influencia de Origenes que ambos bandos
en el debate teoldgico del primer concilio ecuménico (325) derivarian sus ideas del
maestro alejandrino.

La cita a continuacion proviene del prefacio del tratado Sobre los principios (De
principiis), considerada por muchos como la primera teologia sistematica de la iglesia.
Esta cita nos permite ver el intento de Origenes de reconciliar su fidelidad a la
enseflanza tradicional de la iglesia y su profunda curiosidad filosofica:

Muchos de los que profesan creer en Cristo no estdn de acuerdo entre si no sélo en las cosas
pequefias e insignificantes, sino aun en las grandes e importantes, como es en lo que se refiere
a Dios, o al mismo Sefior Jesucristo, o al Espiritu Santo; y no sélo en cuanto a estos asuntos,
sino también en cuanto a otros, como son las existencias creadas, a saber, los poderes y las
virtudes santas; por esto parece necesario que acerca de todas estas cuestiones sigamos una
linea segura y una regla clara; luego ya podremos hacer investigaciones acerca de lo demds.
De la misma manera que muchos de entre los griegos y bdrbaros prometen la verdad,
nosotros ya hemos dejado de buscarla entre ellos, puesto que solo tenian opiniones falsas, y
hemos venido a creer que Cristo es el Hijo de Dios y que es de El de quien hemos de aprender
la verdad, asi también cuando entre los muchos que piensan tener los sentimientos de Cristo
hay algunos que opinan de manera distinta que los demds, hay que guardar la doctrina de la
iglesia, la cual proviene de los apdstoles por la tradicion sucesoria, y permanece en la iglesia
hasta el tiempo presente; y solo hay que dar crédito a aquella verdad que en nada se aparta de
la tradicion eclesidstica y apostélica.

Sin embargo, hay que hacer notar que los santos apdstoles que predicaron la fe de Cristo,
comunicaron algunas cosas que claramente creian necesarias para todos los creyentes, aun
para aquellos que se mostraban perezosos en su interés por las cosas del conocimiento de
Dios, dejando, en cambio, que las razones de sus afirmaciones las investigaran aquellos que
se hubieren hecho merecedores de dones superiores, principalmente los que hubieren recibido
del mismo Espiritu Santo el don de la palabra, de la sabiduria y de la ciencia. Respecto de
ciertas cosas, afirmaron ser asi, pero no dieron explicacion del cémo ni del por qué de las
mismas, sin duda para que los mds diligentes de sus sucesores, mostrando amor a la
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sabiduria, tuvieran en qué ejercitarse y hacer fructificar su ingenio, esos sucesores, quiero
decir, que tenian que prepararse para ser receptores aptos y dignos de sabiduria.

Los puntos particulares claramente entregados en la ensefianza de los apéstoles son como
siguen: Primero, que hay un Dios, que creé y ordend todas las cosas, quien, cuando nada
existia, llamé todas las cosas a la existencia. Dios desde el principio de la creacién y la
fundacién del mundo; el Dios de todos los justos, de Addn, Abel, Set, Enés, Enoc, Noé, Sem,
Abrahan, Isaac, Jacob, los doce patriarcas, Moisés, y los profetas; y que este Dios, en los
ultimos dias, como habia anunciado de antemano por sus profetas, envié a nuestro Sefior
Jesucristo para llamar en primer lugar a Israel de vuelta a El, y en segundo lugar los gentiles,
después de la infidelidad del pueblo de Israel. Este Dios justo y bueno, el Padre de nuestro
Sefior Jesucristo, El mismo dio la ley y los profetas, y los evangelios, siendo también el Dios
de los apéstoles y de los Testamentos Viejo y Nuevo. En segundo lugar, aquel Jesucristo
mismo, que vino al mundo, nacié del Padre antes de todas las criaturas; y después de haber
sido el siervo del Padre en la creacion de todas las cosas: “Todas las cosas por él fueron
hechas: (Juan 1.3), en los tltimos dias, despojdndose a st mismo (de Su gloria), se hizo un
hombre, y se encarné aunque era Dios, y mientras fue hombre permanecié siendo el mismo
Dios que era; y asumié un cuerpo como el nuestro, distinguiéndose de nosotros sélo en que
nacio de una virgen y del Espiritu Santo; asi este Jesucristo nacio realmente y realmente
suftio, y no soporté esta muerte sélo en apariencia, sino que realmente murio y realmente
resucitd de entre los muertos; y que después de su resurreccion El hablé con sus discipulos, y
ha tornado arriba (en el cielo). En tercer lugar, los apéstoles cuentan que, después de la
ascension, el Espiritu Santo es asociado al Padre y al Hijo en honor y dignidad. Pero acerca
de El no podemos decir claramente si ha de ser considerado como engendrado (nato) o
inengendrado (innato), o si es 0 no Hijo de Dios; ya que estos son los puntos que tienen que
ser investigados desde la Escritura sagrada segiin lo mejor de nuestra capacidad, lo que exige
una investigacion cuidadosa. Y que este Espiritu inspird a cada uno de los santos, tanto
profetas como apdstoles; y que no hubo un Espiritu en los hombres de la antigua dispensacién
y otro en los que han sido inspirados en el advenimiento de Cristo, lo cual se ensefia con
mucha claridad en todas las iglesias.

Lectura recomendada: Origenes. Sobre los principios.

Afios 225-375: Composicion y compilacion de La tradicién apostdlica

Aunque todavia nos encontramos en la llamada “iglesia de los martires”, es
decir, cuando el cristianismo todavia era una minoria que sufria persecuciones
esporadicas a través del imperio, estamos viendo que la iglesia ya estaba desarrollando
un nivel de complejidad verdaderamente sorprendente. Los concilios de presbiteros en
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una misma ciudad (Hechos 15), por ejemplo, ya se habian convertido en sinodos
provinciales de obispos monarquicos. De manera similar, las breves epistolas de los
apo6stoles ya habian dado paso a tomos enciclopédicos de apologia cristiana dirigidos,
en algunos casos, al mismisimo emperador romano. Naturalmente, el culto cristiano
también experimenté este proceso de complejizacién, y el manual litargico La tradicién
apostélica da claro testimonio de este desarrollo.

La tradicién apostolica se atribuye comunmente a Hipélito de Roma, quien es
conocido como el primer “antipapa” de la historia. Como se puede deducir de la
postura del obispo romano Victor en la controversia pascual de 190, la iglesia de Roma
ya habia adoptado un episcopado mondarquico para el tercer siglo. Hipdlito era un
presbitero romano que sobresalia por sus dotes intelectuales, pero tuvo problemas con
el obispo Ceferino, a quien criticé por una doctrina aparentemente modalista. Cuando
la iglesia romana eligi6 al presbitero Calixto como sucesor del fallecido Ceferino,
Hipdlito formo su propia comunidad, consigo mismo en el obispado. De ahi la
designacién de “antipapa” o adversario del papa.

Una de las obras que Hipdlito compuso fue el manual de La tradicién apostélica.
Este manual nos ofrece un vistazo de los ritos que practicaba la iglesia romana a inicios
del tercer siglo. Interesantemente, una de las caracteristicas de estos ritos que mas
llama la atencidn es su relativa complejidad, concretamente en comparacién a manuales
mads antiguos como la Didajé. Para apreciar esta diferencia, el estudiante puede volver a
leer las citas de la Didajé que compartimos a su respectivo momento, antes de revisar
los pasajes de La tradicion apostdlica que presentamos al final de esta seccién. Eso si, es
necesario reconocer que los especialistas consideran que la forma presente de La
tradicion apostélica es el resultado de varias décadas de revisioén y retoque que se pueden
haber extendido hasta el s. IV. De todas formas, la evolucién de los ritos de la iglesia de
fines del primer siglo a inicios del tercero es innegable. Ademas de los ritos que
describe, otro elemento de La tradicion apostélica que demuestra el proceso de
complejizacién que estamos subrayando es la duracién del catecumenado: los nuevos
creyentes que querian unirse a la comunidad de Hipdlito debian ser instruidos por un
periodo de tres afios antes de poder recibir el bautismo.

Por ser el paso formal del mundo de las tinieblas al reino de Cristo, el rito
bautismal en La tradicién apostélica abunda en detalles llenos de simbolismo. La cita a
continuacién no presenta todo lo que el documento menciona al respecto, asi que el
estudiante que desee conocer mds de lo que se hacia, debera referirse a la lectura
recomendada de la presente seccién. Un altimo detalle que mencionamos con respecto
a la préoxima cita de La tradicién apostdlica es que las interrogantes bautismales que
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encontramos en ella, reflejan el llamado Credo antiguo de Roma, el cual daria origen al
famoso Credo de los apdstoles. Sin mas preambulos, pues, compartimos parte del
capitulo 21 de La tradicion apostélica® de Hipdlito:

Una vez llegado el momento previsto para bautizar, el obispo dard gracias sobre el 6leo que
se habrd puesto en un recipiente y que recibird el nombre de dleo de accion de gracias. Tomard
también otro dleo, que se exorcizard y serd llamado 6leo del exorcismo. Un didcono toma el
dleo del exorcismo y se sittia a la izquierda del presbitero; otro didcono toma el 6leo de accion
de gracias y se sittia a la derecha del presbitero. El presbitero se dirige a cada uno de los que
han de recibir el bautismo y le ordena que haga la renuncia con estas palabras: “Renuncio a
ti, Satands, a tu culto y a tus obras”. Cuando cada uno ha hecho la renuncia, lo unge con el
dleo del exorcismo, diciéndole: “Huya de ti todo espiritu (maligno)”. Es asi como lo confiard
desnudo al obispo o al presbitero que se encuentran junto al agua preparada para bautizar.
Con el (que ha de ser bautizado) descenderd un didcono y se procederd de esta manera.
Cuando el que ha de ser bautizado desciende al agua, el que bautiza, imponiendo la mano
sobre él, le preguntard: “¢Crees en Dios, Padre omnipotente?”. Y el que es bautizado dird a
su vez: “Creo”. Inmediatamente, manteniendo la mano impuesta sobre su cabeza, lo
bautizard por primera vez. Y después, preguntard: “¢Crees en Jesucristo, Hijo de Dios, que
nacioé de Maria Virgen por el Espiritu Santo y fue crucificado bajo Poncio Pilato y murié y
resucité vivo, al tercer dia, de entre los muertos, subié a los cielos y estd sentado a la derecha
del Padre; que vendrd a juzgar a los vivos y a los muertos?”. Y al responder él: “Creo”, serd
bautizado una segunda vez. Y de nuevo preguntard: “¢Crees en el Espiritu Santo y en la
santa Iglesia y en la resurreccion de la carne?”. El que es bautizado dird: “Creo”. Y asi es
bautizado una tercera vez. Después, una vez ha ascendido (del agua), es ungido por el
presbitero con el leo de accion de gracias, diciendo: “Te unjo con el 6leo santo, en nombre de
Jesucristo”. Y ast, cada uno se secard y se vestird: y después entrardn en la iglesia. El obispo
les impondrd la mano y pronunciard esta invocacion: “Sefior y Dios nuestro, que los has
hecho dignos de alcanzar la remision de los pecados por medio del bafio de la regeneracion,
hazlos dignos de ser colmados con el Espiritu Santo y envia sobre ellos tu gracia, para que te
sirvan segun tu voluntad; porque tuya es la gloria, Padre e Elijo, con el Espiritu Santo, en la
santa Iglesia, ahora y siempre y por los siglos de los siglos. Amén”. Después, (el obispo)
derramando 6leo de accién de gracias en su mano y colocando la mano sobre la cabeza (del
bautizado) dird: “Yo te unjo con el 6leo santo en Dios, Padre omnipotente, en Jesucristo y en
el Espiritu Santo”. Después le hard la sefial de la cruz en la frente, y le dard el dsculo y dird:
“El Sefior esté contigo”. El que habrd sido signado dird: “Y con tu espiritu”, Asi hard con
cada uno.

3% San Hipdlito, La tradicién apostélica de san Hipélito, Cuadernos Phase 75 (Barcelona: Centre de
Pastoral Liturgica de Barcelona, 1996), 36-37.
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La segunda cita de La tradicién apostélica proviene del capitulo 25 y se refiere a la
celebracién de la Cena del Sefior. El siguiente pasaje nos brinda una oracién eucaristica
que incluso iglesias reformadas utilizan hasta el dia de hoy. Este pasaje lee:

Cuando el obispo estd presente, el didcono trae la ldmpara, entrada ya la noche, y (el obispo)
de pie en medio de todos los fieles presentes, dard gracias.

Primero saludard diciendo:

— El Sefior esté con vosotros.

Y el pueblo dird:

— (Y) con tu espiritu.

— Demos gracias al Sefior.

Y diran:

— Es digno y justo; a él corresponde la gloria, con la grandeza y la elevacién.

No se dice “Arriba los corazones”, porque ya se dice en la oblacién.

Y orard de esta manera, diciendo:

Te damos gracias, Sefior, por tu Hijo Jesucristo, nuestro Sefior, por quien nos tluminaste y
nos revelaste la luz incorruptible. Cuando alcanzamos el término del recorrido del dia y
llegamos al inicio de la noche, después de habernos saturado con la luz del dia que ti creaste
para nuestro pleno provecho, te alabamos y te glorificamos por tu Hijo Jesucristo nuestro
Sefior, por quien te sea dado el poder y el honor, con el Espiritu Santo, ahora y siempre y por
los siglos. Amén.

Todos dirdn: Amén.

Después de la cena, todos se ponen en pie para orar. Los nifios recitan los salmos. También
las virgenes.

Poco antes de morir en 235, el “primer antipapa” seria reconciliado al obispo
romano Ponciano después de que ambos sufriesen juntos por la fe. Por tal razén, la

iglesia romana celebra a Hipoélito como un santo digno de imitacién hasta el dia de hoy.

Lectura recomendada: Hipdlito de Roma. La tradicion apostélica.

Afio 258: Martirio de Cipriano de Cartago

Anteriormente mencionamos que el gran Origenes fue torturado durante la
persecucion del emperador Decio. El obispo cartaginense Cipriano fue otro padre de la
iglesia que vivié durante dicha prueba, la cual ocurrié de inicios de 250 a inicios de
251. El hecho que cristianos tanto en el Este griego como en el Oeste latino del imperio
hayan experimentado la misma persecucién nos alerta de un detalle importantisimo
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acerca de la politica de este emperador. Decio fue el autor de la primera persecuciéon
cristiana a nivel imperial. Antes del reinado de Decio, las persecuciones de la iglesia
habian sido parciales, regionales y esporadicas. Pero motivado por la crisis general que
el imperio estaba pasando, y buscando recobrar las glorias pasadas durante la
celebracion de los mil aflos de Roma, Decio exigié que todos los habitantes del imperio
ofrecieran sacrificios a los dioses. Aunque la intencién principal del edicto imperial no
era mermar a la iglesia, la persecucién general de los creyentes fue un resultado
inevitable de la nueva politica.

Cuando la persecucién de Decio empezd, Cipriano sélo tenia un par de afios
como obispo de Cartago. De hecho, Cipriano ni siquiera tenia muchos afios de
cristiano. De manera similar a su compatriota Tertuliano, Cipriano se convirtié del
paganismo siendo un adulto altamente educado. Efectivamente, Cipriano parece haber
provenido de un trasfondo mads privilegiado que Tertuliano porque el futuro obispo
tenia tantos recursos que, al convertirse, dond una gran porcién de sus bienes a la
iglesia. Obviamente, tal generosidad lo hizo sumamente popular entre los cristianos
mas necesitados—los cuales no eran pocos—, pero, incluso antes de su conversién,
Cipriano ya era muy conocido y respetado en toda la ciudad por sus dones de
comunicacién como un orador profesional. Por lo tanto, cuando el obispo cartaginense
Donato falleci6 alrededor del afio 248, la ovacién de los creyentes fue tal que, aunque
varios presbiteros se opusieron a su ordenacién debido a su falta de experiencia en la
fe, Cipriano fue elegido obispo de Cartago, la ciudad més importante en toda la
provincia africana. Temiendo que su gran fama dentro y fuera de la iglesia causara
problemas para su iglesia cuando la persecucion de Decio estalld, Cipriano se escondi
en un pueblo secreto hasta que la tormenta pasara, intentando dirigir a la iglesia por
medio de sus cartas. (De ahi que tengamos cerca a un centenar de ellas). Pero cuando
la persecucién termind tras la muerte del emperador a mediados del 251, los debates
que marcarian el episcopado de Cipriano recién empezaron.

La primera ronda de las grandes controversias con las que Cipriano tuvo que
lidiar durante su ministerio fueron resultado inmediato de la persecucién de Decio.
Muchos laicos y algunos obispos fueron incapaces de resistir la presién de la
persecucioén y terminaron ofreciendo sacrificios a los idolos. La idolatria era
considerada uno de los pecados mas serios por el cristianismo antiguo. ¢Qué debia
hacer la iglesia con todos estos creyentes “caidos”? Tan pronto cesé la persecucion se
organizaron concilios regionales de obispos por todo el imperio para llegar a una
resolucion. Por ser obispo de Cartago, Cipriano fue el lider principal del concilio de la
provincia africana. Tristemente, las decisiones de los concilios causaron mas
problemas. Los obispos africanos decidieron que aquellos que habian sacrificado sélo
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podian ser recibidos de vuelta a la comunién de la iglesia en sus lechos de muerte si
perseveraban en penitencia. En Cartago, un grupo de creyentes que ya habia empezado
a distanciarse de Cipriano antes del concilio concluyé que estas decisiones eran
demasiado estrictas y se mantuvieron separados de la iglesia dirigida por Cipriano,
eventualmente ordenando a su propio obispo. Irénicamente, en Roma ocurrié un
problema opuesto. El presbitero romano Novaciano formé su propia iglesia antes del
concilio de la provincia italiana cuando la iglesia romana eligié a otro hombre como el
nuevo obispo de Roma. La faccién de Novaciano se opuso a las decisiones conciliares
de las iglesias catdlicas alegando que la idolatria no se podia perdonar de ninguna
manera.

En medio de este clima de disputas y divisiones, Cipriano escribié el primer
tratado dedicado a la unidad de la iglesia, el cual seria citado repetidamente por las
generaciones posteriores. Aunque esta no fue la intencién de Cipriano, su tratado
provey6 muchos argumentos que la iglesia romana usaria para desarrollar la institucién
del papado. Elaborando su idea principal, Cipriano argumenta que, al fundar la iglesia
sobre Pedro (Mat. 16.18), el Sefior Jesucristo estableci6 al apdstol y sus sucesores
como el fundamento de la iglesia. Con esto, Cipriano quiso ensefiar que cada obispo es
un sucesor de Pedro y el fundamento de la unidad en su propia iglesia por lo que todos
los creyentes debian mantenerse unidos al anico obispo legitimo. Pero la iglesia de
Roma apelaria al mismo pasaje biblico para promover al papa como el fundamento de
la unidad de toda la iglesia universal. De manera similar, algunas frases celebres del
tratado que originalmente aplicaban a cada iglesia local bajo su respectivo obispo tnico,
fueron usadas después de muchos siglos para defender la necesidad salvifica de
sumision a la Iglesia catélica romana. Cipriano escribié: “No puede tener a Dios por
Padre quien no reconoce a la iglesia por madre. Si alguno que estaba fuera del arca de
Noé pudo salvarse, entonces podra salvarse quien estd fuera de la iglesia”#?. En otras
palabras, no hay salvacién fuera de la iglesia catdlica.

¢Cémo podemos estar seguros de que Cipriano no estaba postulando una
version temprana del catolicismo romano en su tratado? En gran parte, por sus
acciones durante la gran controversia que marcaria la segunda parte de su episcopado.
Habiendo surgido comunidades rivales como resultado de la persecucidn, lo inevitable
finalmente ocurrié. Algunos miembros de los grupos cismaticos (separatistas)
cambiaron de parecer y pidieron ser admitidos por las iglesias catdlicas. Si estas
personas fueron bautizadas por los grupos cismaticos, ¢deberia la iglesia catélica
honrar ese bautismo o bautizarlos de nuevo? Cipriano tomé una postura muy clara

40 Cipriano de Cartago. La unidad de la iglesia 6.
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desde el inicio: ya que hay una sola iglesia verdadera, el bautismo de los cismaticos es
un bautismo falso y completamente invalido. Todos aquellos que habian sido
bautizados por los cismaticos debian recibir el bautismo catdlico como el verdadero
bautismo por primera vez. Los argumentos de Cipriano convencieron a la gran mayoria
de sus colegas africanos, pero cuando Esteban, el nuevo obispo de Roma, se enter6 de
la postura de Cipriano, amenazé con la excomunién de cualquier que tomara un curso
diferente al de la iglesia romana. Segun Esteban, el bautismo nunca debia repetirse,
aun si fuese administrado por cismaticos y herejes.

¢Cémo respondié Cipriano? Primero, la afirmacién de Esteban de que su
postura representaba la tradicién que Roma heredé de los mismos apdstoles no
impresiond a Cipriano para nada. Anticipando una de las convicciones mas fuertes de
los reformadores del s. XVI, Cipriano insistié que toda costumbre—incluso las de
Roma—debia juzgarse a la luz de las Escrituras. En las palabras que el mismo Cipriano
escribi6 en su carta 74 (10.2-3):

Esto es lo que nos corresponde ahora hacer a los obispos que somos fieles a los mandamientos
divinos: si notamos que hay dudas en algo, que la verdad vacila, retrocedamos al origen, a la
tradicion del Sefior, del evangelio y de los apéstoles, y vayamos a buscar nuestras normas de
conducta alli de donde provienen originalmente [i.e. de las Escrituras].

Evidentemente, Cipriano pensaba que la postura de Esteban contradecia la
ensefianza biblica, y por eso se rehusaba a seguir al obispo romano. Pero cuando
Esteban insistié en sus amenazas, Cipriano organizé un concilio especial de 87 obispos
africanos. Durante su discurso sinodal*, Cipriano pidi6 a todos los participantes que
opinen con libertad sobre el debate, pero también reprendi6 a Esteban de forma muy
sutil:

Lo que resta ahora es que cada uno de nosotros exponga su sentir sobre este asunto, sin
apresurarnos a condenar a nadie, ni privarle de la comunidn, aunque siga otro dictamen.
Ninguno de nosotros se constituye obispo de obispos, ni se empefia en obligar a sus colegas
con terrores y amenazas a que le obedezcan, pues cada obispo, segun la libertad que goza, y la
autoridad que tiene, puede hacer lo que mejor le parece; ni debe ser juzgado por otro mds de
lo que otros pueden ser juzgados por él; antes bien, aguardemos todos al juicio de nuestro
sefior Jesucristo, el iinico con el poder de encomendarnos el gobierno de su iglesia y juzgar
nuestra conducta.

41 Acuerdo de los ochenta y siete obispos sobre el bautismo de los herejes (Sententiae episcoporum numero
LXXXVII de haereticis baptizandis), Prefacio.
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La decisiéon unanime del concilio ratificé la posicién que los obispos africanos ya habian
tomado: el bautismo cismatico es completamente invalido. A pesar de la brecha que se
cred entre las iglesias romana y cartaginesa, su reconciliaciéon parece haberse
materializado poco después de la muerte de Esteban en 257. Algo similar ocurrio6 en el
resto del imperio con las otras iglesias que debatieron la misma pregunta. Las
relaciones inter-eclesiales fueron restauradas con el paso de la persecucién.

Vemos, pues, que en Esteban surgié un “nuevo Victor”, es decir, otro obispo
romano que estaba convencido de que el resto del cristianismo debia someterse a las
enseflanzas y costumbres de su iglesia. Pero Cipriano y sus colegas africanos adoptaron
la misma postura de Policrates y los obispos asidticos durante la controversia pascual.
Todos estos pastores se rehusaron a violar sus convicciones y someterse ciegamente a
Roma, aun cuando tal accién amenazara con cortar las relaciones con la iglesia de la
capital. Claramente, pues, aunque siempre ha sido considerado un santo por la Iglesia
catélica romana, Cipriano no era un partidario del catolicismo romano que surgiria en
los siglos posteriores a su época. Al igual que Ireneo, Cipriano pensaba que, siempre
que las iglesias compartieran la misma fe fundamental (la cual consideraremos la
préxima semana), todas ellas debian mantenerse en comunién y tener buenas
relaciones a pesar de estar en desacuerdo en temas controversiales. A diferencia de
personajes como los obispos romanos Victor y Esteban, Cipriano y la mayoria de los
lideres antes y durante su episcopado parecen haber entendido que la unidad no es lo
mismo que la uniformidad y, por lo tanto, la unidad de la iglesia debe manifestarse en
la tolerancia de diferencias no fundamentales entre las diversas comunidades cristianas.

A pesar de estas virtudes, hay que reconocer que las muchas cartas y tratados de
Cipriano si sirvieron para fortalecer la institucién del episcopado mondarquico. Segin
Cipriano, rechazar al tnico obispo legitimo significaba separarse de la tnica iglesia de
Cristo y perder toda esperanza de salvacion. Para el obispo cartaginense, no importaba
para nada que alguno creyera el evangelio e incluso muriera como un martir por
confesar la fe ortodoxa: la iglesia estaba “en el obispo” (Carta 66.8), asi que enemistad
con el obispo era lo mismo que enemistad con Cristo. Por otro lado, las cartas de
Cipriano también revelan un nuevo paso en el desarrollo del sistema episcopal de la
iglesia. Aunque en teoria Cipriano escribiera de la igualdad de todos los obispos, en la
practica no todos los obispos tenian la misma influencia. Cipriano mismo, como obispo
de la ciudad mds importante de toda la provincia africana, era el lider automatico de
todo el cristianismo africano. Asi, pues, aunque la terminologia oficial todavia no se
usaba, las cartas de Cipriano testifican que toda la iglesia se estaba preparando para
reconocer la autoridad superior de los obispos metropolitanos. Por altimo, los escritos
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de Cipriano también popularizaron entre las iglesias latinas la idea del obispo como
“sacerdote” que ofrecia el “sacrificio” de la iglesia durante la eucaristia.

El caso de Cipriano es un ejemplo perfecto de lo que encontramos en nuestro
estudio de la historia de la iglesia: hallamos muchas cosas que nos gustan, pero muchas
otras que no nos gustan tanto. Seguramente, si Cipriano o alguno de los cristianos de
su generacién leyera la historia de nuestras vidas y nuestras iglesias, encontrarian
exactamente lo mismo. A pesar de estas diferencias, tanto los cristianos africanos del
tercer siglo como nosotros hoy en dia somos parte de la misma historia. Ciertamente,
nadie puede dudar la veracidad de las convicciones de Cipriano y su devocién a Cristo.
En el afio 258, cuando una nueva persecucion exploté en Cartago durante el reinado de
Valeriano, Cipriano no volvié a esconderse y sell6 su legado en la iglesia agregando el
honor de martir a su nombre.

La razén por la que hemos pasado tanto tiempo considerando las experiencias e
ideas del obispo cartaginense no se limita a las muchas cartas que escribio y las varias
revelaciones acerca de la vida de la iglesia a mediados del tercer siglo que estas cartas
proveen. El tema de mi tesis doctoral fue el modelo de unidad eclesial en los escritos de
Cipriano y, por ende, el ministerio del obispo cartaginense es uno de los temas de la
iglesia antigua que mejor conozco. Si usted lee inglés y estd interesado en obtener una
copia digital gratis de mi disertacidn, puede escribirme a deguiluz@serge.org.

Lectura recomendada: Cipriano de Cartago. Cartas. Editado y traducido por
Maria Luisa Garcia Sanchidrian. Biblioteca Clasica Gredos 255. Madrid: Editorial
Gredos, 1998.

Afio 303: Empieza la “gran persecucion” de Diocleciano

Desde un punto de vista meramente administrativo,
tendriamos que concluir que Diocleciano fue un gran
emperador. En la seccién anterior mencionamos que la
persecucion de Decio fue motivada por la intencién de
restaurar la gloria perdida del imperio romano. El periodo
conocido como la pax romana habia terminado con la muerte
de Marco Aurelio en el ano 180 d.C. Desde entonces, la
situacion del imperio empez6 a deteriorarse. El siglo tercero
se caracteriz6 por la multiplicacién de guerras civiles e
invasiones germanicas, acompafadas ocasionalmente por
plagas. El inicio del reinado de Diocleciano en el 284 puso
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en marcha una nueva época de reordenamiento y restauracién. De hecho, los
historiadores atribuyen a Diocleciano los fundamentos del imperio bizantino, la nueva
version oriental del imperio romano que prosperaria desde el s. IV.

Una de las medidas mas importantes que tomé Diocleciano fue establecer la
famosa tetrarquia. Ya que una de las causas principales de la inestabilidad politica del
imperio durante el siglo tercero fueron las pugnas de poder entre los aspirantes al
trono imperial, Diocleciano decidi6 dividir el imperio entre cuatro gobernantes: dos
augustos y dos césares. Al retirarse, los augustos serian sucedidos por los césares y
nuevos césares serian elegidos. El mapa abajo describe la divisién de jurisdicciones. Eso
si, como augusto supremo, Diocleciano mantenia el derecho de intervenir en cualquier
provincia de ser necesario. Cabe resaltar que Constancio, uno de los dos césares que
Diocleciano establecid, era el padre de Constantino.

Eboracum

® (York)
Tréveris
L1}
OCEANO
ATLANTICO
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Vienne e (Mitrovica)
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SPALATO MAR NEGRO
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i ® m Nicomedia
.9 (Izmit)
Tesalénica
Ciitol ®Efeso
Territorios gobernados por: RELRYO AO X s
28 Diocleciano ntioquia
B8 Maximiano :
[ Galerio MAR MEDITERRANEO
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Capitales:

m de terraquia

@ de de didcesis

Conquistas de Galerio y Diocleciano
B Protectorado romano

La otra politica de Diocleciano que tuvo un impacto sumamente profundo en la
iglesia fue su programa de persecucién de cristianos. Efectivamente, este ataque contra
la iglesia fue tan organizado, completo y severo que llegaria a conocerse como la “gran
persecucion”. Medio siglo antes, Decio habia organizado la primera persecuciéon
general, pero esta fue el resultado de politicas orientadas a fomentar la religiéon pagana,
no destruir a la iglesia. Ademads, Decio muri6é poco mas de un afio después de
establecer su programa. Valentino si tom6 medidas especificamente dirigidas contra la
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iglesia, pero, de manera similar al caso de Decio, estas se vieron frustradas después de
un par de afos a causa de su muerte en 260. En contraste, las medidas de Diocleciano
no solo fueron severas sino también duraderas. Motivado por el deseo de eliminar todo
elemento subversivo y unificar al imperio en el campo religioso, Diocleciano decret6
cuatro edictos en el afio 303: (1) los edificios de la iglesia debian ser destruidos, las
Escrituras quemadas, y los cristianos depuestos de cargos publicos importantes; (2) los
obispos debian ser encarcelados; (3) pero puestos en libertad si ofrecian sacrificios a
los dioses; y (4) absolutamente todos debian ofrecer sacrificios. Obviamente, la iglesia
habia crecido tanto para este tiempo que los cristianos ya no se reunian en hogares
solamente, sino que muchas iglesias tenian sus propios edificios y varios creyentes
ocupaban cargos publicos.

Supuestamente, Diocleciano habia prometido no derramar sangre cuando emitié
sus decretos contra la iglesia, pero lo cierto es que mucha sangre cristiana corrié como
resultado de su nueva politica. Eusebio comparte historias muy conmovedoras en su
Historia de la iglesia (8.3):

Entonces fue que muchos dirigentes de iglesias soportaron heroicamente terribles tormentos,
mientras que otros innumerables sucumbieron al primer asalto, habiendo quedado sus almas
entumecidas por la cobardia. En cuanto al resto, cada uno fue sometido a una serie de
diversos tormentos: uno era azotado implacablemente, otro hecho victima del potro y de los
garfios hasta la muerte. Cada uno salia de la prueba de una manera diferente: uno era
empujado a los abominables e impios sacrificios y despedido como si hubiera sacrificado
cuando en realidad no lo habia hecho; otro que ni se habia acercado a tal abominacién pero
de quien se decia que habia sacrificado se iba en silencio ante esta falsedad. En cambio otro,
medio muerto, era descartado como caddver, mientras que un hombre que habia sacrificado
voluntariamente era sin embargo arrastrado un largo trecho por los pies. Un hombre gritaba
a voz en cuello que ni habia sacrificado, ni lo haria jamds, mientras que aun otro proclamaba
que era cristiano y que se gloriaba en el nombre del Salvador. Esos eran silenciados por una
numerosa compariia de soldados, que los golpeaban en la boca y les dejaban los rostros
amoratados. El objetivo principal de los enemigos de la piedad era aparentar que habian
conseguido sus fines. Pero esos métodos fracasaron contra los santos mdrtires.

Habiendo vivido durante los eventos que narra, Eusebio da testimonio
personal* de detalles verdaderamente aterradores:

42 Eusebio de Cesarea, Historia de la iglesia 8.9.
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Pero las atroces agonias que padecieron los mdrtires en la region de Tebaida sobrepasan toda
descripcion. Les desgarraban el cuerpo entero, triturdndolos con trozos de tiesto en forma de
garras hasta que expiraban. Las mujeres eran atadas por una pierna y balanceadas alto en el
aire, cabeza abajo, con mdquinas, y totalmente desnudas, sin nada de ropa, dando a los
presentes el mds vergonzoso, cruel e inhumano de los espectdculos. Otros murieron sujetados
a drboles: lo que hacian era doblar sus ramas mds fuertes con mdquinas, atando una pierna
del mdrtir a cada una, y luego soltaban las ramas para que recuperasen su posicion natural,
con lo que sus victimas quedaban instantdneamente descuartizadas. Esto prosiguié no solo
por unos pocos dias, sino durante afios enteros. En ocasiones se daba muerte a diez o mds, a
veces a mds de veinte, o treinta, o casi sesenta; incluso en cierta ocasiéon se dio muerte a cien
hombres, con sus mujeres y pequefiitos, que en un solo dia sufrieron una diversidad de
castigos y la muerte. Yo mismo vi algunas de esas ejecuciones en masa por decapitacion o
fuego, una matanza que embotaba el hacha asesina, que se partia de desgastada, mientras
que los verdugos se cansaban tanto que tenian que trabajar por turnos. Pero también observé
una maravillosa disposicion y un poder y entusiasmo divinos en los que ponian su fe en
Cristo: tan pronto como el primero era sentenciado, otros saltaban ante el tribunal delante
del juez y se manifestaban cristianos. Sin hacer caso de la tortura en sus formas mds
horribles, pero proclamando intrépidamente su devocion al Dios del universo, recibian su
sentencia definitiva de muerte con gozo, risa y alegria, cantando himnos de accion de gracias
a Dios hasta el tltimo suspiro.

Este es el contexto en que surgiria la figura de Constantino, cuyo legado
consideraremos en dos semanas si Dios permite. Como desarrollaremos a su debido
tiempo, el reinado de Constantino significé un cambio verdaderamente sismico para la
iglesia. Constantino no sélo legalizaria, sino que incluso favoreceria al cristianismo.
Como resaltaremos varias veces, Constantino no hizo del cristianismo la religién oficial
del imperio. Pero los cambios que introdujo serian suficientes para crear un mundo
nuevo para la iglesia, y ciertamente prepararon el camino para la eventual
“cristianizacién” del imperio.

Pero esta legalizacién del cristianismo no ocurriria hasta el afio 313. Hasta
entonces, la iglesia tuvo que sufrir las consecuencias de los decretos de Diocleciano con
la excepcién de unos pocos periodos de reposo. La “gran persecucion” de la iglesia
duraria casi una década completa, mucho méas que los ataques previos contra el
cristianismo como la primera persecucion general medio siglo atrds. Hipotéticamente,
una persecuciéon como la de Diocleciano—Ia cual se extendié por varios aflos después
de su retiro como emperador en el 305—hubiera destruido a la iglesia en el primer o
segundo siglo, pero el movimiento cristiano habia crecido tanto para inicios del s. IV
que ya se habia hecho practicamente imparable. [rénicamente, las mismas
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persecuciones parecen haber contribuido a tal crecimiento, como advirti6é Tertuliano
mucho antes de las persecuciones generales: “la sangre de los cristianos es semilla”.
O como se recuerda la cita con mayor frecuencia: “la sangre de los martires es la
semilla de la iglesia”.

— > SR L e i i S B 3’1

b

Jean-Léon Gérome. La tiltima oracién de los mdrtires cristianos (1883).

Lectura recomendada: Eusebio de Cesarea. Historia eclesidstica. Trad. por
Argimiro Velasco-Delgado. Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos, 2008.

CONCLUSION SOBRE LA IGLESIA PRE-CONSTANTINIANA

Acabamos de mencionar el nombre del emperador Constantino para anticipar
los grandes cambios que la iglesia experimentaria desde su reinado, pero es vital que
entendamos que los cambios en la iglesia no empezaron con Constantino. Durante los
primeros tres siglos de la iglesia, cuando esta todavia era rechazada y perseguida por el
imperio, el cristianismo pas6 por una serie de transformaciones que tendrian una
influencia profunda hasta el dia de hoy.

# Tertuliano, Apologia 50.
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Ahora bien, ya que muchas de nuestras congregaciones evangélicas tienden a
enfatizar su esfuerzo para ser “biblicas” e “iglesias del Nuevo Testamento”, podriamos
pensar que los cambios y transformaciones que estamos reconociendo, fueron una
sefial de fracaso o traicion espiritual a Cristo, ya que “la iglesia de los martires” no
mantuvo las cosas tal y como las dejaron los apéstoles. Indudablemente, algunas
transformaciones si pueden ser cambios para mal, pero debemos evitar el error de
pensar que el cambio en si es algo malo. Efectivamente, el cambio es algo inevitable
para un organismo vivo como la iglesia. La iglesia no es un edificio de piedra, sino una
comunidad de personas que, nos guste o no, cambian en el proceso natural de nacer,
crecer, y desarrollarse. Por supuesto, la iglesia existe en medio de una sociedad que
también desarrolla y cambia. Consecuentemente, la iglesia necesita transformarse —
eso si, sin perder su esencia— para ajustarse a las nuevas realidades por las que transita
en este mundo.

Por estas razones, es imposible que nuestras congregaciones evangélicas reflejen
perfectamente el cristianismo del Nuevo Testamento. De hecho, ya vimos que algunos
de los cambios que ocurrieron durante el periodo pre-constantiniano empezaron
durante el tiempo de los mismisimos apdstoles. Por lo tanto, una de las lecciones
principales que podemos derivar del primer periodo que nuestro curso esta
considerando es que el llamado de nuestra congragaciones evangélicas no es intentar
cumplir la misién verdaderamente imposible de mantenernos iguales por siempre, sino
mantenernos fieles al evangelio de Jesucristo —el cual nunca cambia— en medio de
todos los cambios y transformaciones que la iglesia tiene que experimentar de forma
natural e inevitable durante su peregrinaje en este mundo pasajero.

A modo de repaso y conclusién, pues, respondamos la pregunta, {Cudles fueron
las principales transformaciones que experimento la iglesia de los tres primeros siglos?
Empecemos con los cambios que se originaron durante la generacién de los apéstoles.
La iglesia pas6 de ser una secta dentro del judaismo compuesta exclusivamente de
miembros celosos por cumplir la ley de Moisés a una religién independiente
constituida por una mayoria gentil que ni siquiera necesitaba recibir la circuncisién, la
sefial original de membresia en el pacto mosaico. Los eventos que repasamos en la
presente leccién que contribuyeron a este desarrollo fueron la predicacién de
misioneros como Pablo y Bernabé, el concilio de Jerusalén a mediados del primer siglo
y la destruccién del Templo de Jerusalén en el afio 70. Este tltimo evento también
causo que iglesias gentiles como los futuros patriarcados de Roma, Antioquia y
Alejandria ocupasen el lugar de liderazgo que recay¢ originalmente sobre la cuna del
cristianismo.
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Un segundo desarrollo importantisimo que empezd en el primer siglo fue el
cambio de la “voz viva” de los apdstoles al registro, diseminacién y coleccién de sus
enseflanzas después de sus muertes. Durante gran parte de este primer periodo, las
Escrituras eran principalmente lo que hoy llamamos el Antiguo Testamento. Si bien el
concepto del Nuevo Testamento empez6 a manejarse desde el segundo siglo, la iglesia
pre-constantiniana no llegé a alcanzar un acuerdo total sobre el canon
neotestamentario. Ninguno de los grandes lideres antiguos que conocemos cuestion6
jamas la validez o autoridad de los cuatro evangelios o las cartas del apdstol Pablo, pero
si hubo cierto debate sobre otros libros. El canon muratoriano de fines del segundo
siglo es un ejemplo claro de esto. Ademads, no seria hasta después de la legalizacion del
cristianismo que apareceria la primera lista de libros del Nuevo Testamento que
corresponde completamente a las Biblias modernas. Notablemente, las primeras
iglesias pudieron colaborar en la formacién del canon neotestamentario sin tener un
acuerdo total sobre qué libros debian componer este canon. La Regla de la fe, la cual
estudiaremos en detalle en la préxima leccidn, fue de gran ayuda en este proceso.

Precisamente esta Regla significaria un tercer desarrollo importantisimo. A
modo de adelanto de lo que veremos la préxima semana, podemos decir que las iglesias
de los primeros tres siglos produjeron resumenes claros de los puntos principales de la
fe cristiana, y que estas confesiones expandian sus afirmaciones cada vez que la fe de la
iglesia se veia amenazada por una nueva herejia. Aunque con diversas variaciones, la
herejia fundamental (mas de ninguna manera la tnica) era de corte gndstico. La obra
de padres como Ignacio, Ireneo, Tertuliano y Origenes da testimonio de la lucha
antigua contra esta desviacion.

Ademas de la formacién del canon neotestamentario y el resumen doctrinal de la
Regla de la fe, la iglesia pre-constantiniana tomé otro paso importante en su lucha
contra el error y la herejia. Este paso representa el cuarto desarrollo que subrayamos en
el presente repaso. Nos estamos refiriendo a la red interregional de obispos
monarquicos. Escribiendo alrededor del afio 110, Ignacio es el primer escritor antiguo
que presenta claramente un gobierno eclesidstico permanente de tres niveles: el Gnico
obispo de toda la ciudad, su consejo de ancianos o presbiteros, y los didconos. Para
fines del mismo siglo, el resto de las iglesias ya mostraba la misma organizacion, pero
ademds mantenia que el Ginico obispo era el principal sucesor de los apdstoles en cada
localidad y, por ende, la maxima autoridad local. En este proceso, los obispos
mondarquicos empezaron a organizar concilios regionales para lidiar con las
controversias. Los obispos mondrquicos de las ciudades principales en cada region
ejercian un poder especial en estas redes, y servian de nexo entre las diferentes
regiones. Mediante tan impresionante red —Ila cual, recordemos, surge sin el apoyo
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formal del gobierno imperial—, la iglesia en todas partes podia tratar de coordinar su
ensefianza y politica administrativa. Esta organizacién fue una de las caracteristicas
definitorias del catolicismo primitivo, pero esta evolucién se diferencia del catolicismo
romano moderno en que el consenso antiguo no le atribuia jurisdiccién universal al
obispo romano.

El aumento de complejidad en la vida de la iglesia no se limité a su gobierno.
Como habria de esperarse, el culto —Ila quinta area de transformacién— también
evolucioné considerablemente. Los elementos basicos de instruccién (doctrinal y
moral) y comunion (sacramental) se mantuvieron en el centro del culto semanal a
través de todo este periodo, pero las formas en que estos se expresaban pasaron por
cambios claros. La predicacion de profetas, ya sea locales o itinerantes, desaparecid
completamente en las iglesias catolicas del segundo siglo a favor de la ensefianza
exclusiva del tnico obispo o uno de sus presbiteros. De manera similar, la
improvisacién en la oracién se redujo (aunque no desaparecio) a favor de férmulas fijas
propuestas por manuales como la Didajé y la Tradicion apostdlica. Pero el contraste entre
estos dos manuales demuestra que el paso del tiempo también hacia que los ritos de la
iglesia sean cada vez mas elaborados. Por otro lado, algunas iglesias pasaron de
reunirse en casas privadas a locales propios, los cuales a veces podian acoger a toda la
iglesia en un pueblo. Pero el aumento de congregantes en un solo lugar también resulté
en que el sacramento de la Comunidn se separase de la cena comunal conocida como el
agape. Grupos pequefios podian cenar en casas, pero la iglesia, cada vez més grande, se
reunia para recordar a Cristo mediante la eucaristia, la cual, al igual que la predicacién,
ahora solo podia ser celebrada por el obispo o uno de sus presbiteros.

El crecimiento del pueblo cristiano que acabamos de mencionar es la sexta area
de transformacién crucial. La iglesia nace en Pentecostés como una minoria liderada
por hombres sin mayor preparacién dentro un pueblo judio insignificante para el
poderoso imperio romano. Para inicios del tercer siglo, este grupo pequefio de judios se
habia convertido en un movimiento internacional que atraia multitudes de todos los
estratos de la sociedad, incluyendo la nobleza y los miembros de la familia del
emperador. Algunos especialistas* calculan que la poblacion cristiana para el afio 300
pudo haber alcanzado la cifra de 6.000.000 (iseis millones!), es decir, cerca del 10% de
la poblacién total del imperio romano. Como resultado de este impresionante
crecimiento numérico, la iglesia también obtuvo mayor poder econémico, lo cual le
permitié adquirir locales propios y empezar a pagar un sueldo a sus oficiales desde el

# Keith Hopkins, “Christian Number and Its Implications,” Journal of Early Christian Studies 6, no.
2 (1998): 185-226.
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tercer siglo. Igualmente, la iglesia goz6 de un aumento en su poder intelectual y
literario. Los nuevos miembros provenientes de las élites sociales podian producir
tratados enciclopédicos que dieran respuesta adecuada a los pensadores paganos
criticos del cristianismo.

El séptimo y ultimo desarrollo es un resultado del sexto. Justamente por haber
sido inicialmente una minoria insignificante para el imperio, la iglesia podia pasar
relativamente desapercibida. Si bien los creyentes han sufrido persecucién desde el
inicio, esta persecucién tendia a ser local y circunstancial. En otras palabras, el imperio
nunca hizo un esfuerzo serio y organizado para erradicar al cristianismo. Esto es, hasta
la segunda mita del tercer siglo, pero, como algunos historiadores sugieren, para ese
tiempo ya era imposible detener al cristianismo. La iglesia habia crecido mucho, y se
habia infiltrado en todos los sectores de la poblacién romana. Por lo que, estos
estudiosos agregan, simplemente era cuestién de tiempo que un emperador abrazara la
causa cristiana. Precisamente esto es lo que ocurriria con Constantino, y a los cambios
que su reinado traeria, nuestro curso volvera su atenciéon en dos lecciones.

Hemos llegado al final de nuestro “breve” repaso de los personajes y sucesos
mas resaltantes de la iglesia pre-constantiniana. En otras lecciones no tendremos que
esperar hasta el final de un larguisimo repaso para tener la oportunidad de reflexionar
sobre lo que estamos aprendiendo, pero la excepcién de la clase de esta semana nos
sirve para subrayar un punto importante. No hemos podido parar hasta ahora porque
todos los sucesos que hemos repasado estdn interconectados y son parte de la misma
historia. Esto nos recuerda que, si bien tomaremos pausas de reflexién con mayor
frecuencia en el futuro, las divisiones y pausas que encontramos en los libros de
historia son todas artificiales. Lo cierto es que la vida no se detiene, y la historia sigue
en marcha. Aunque no siempre sea obvio, lo que sucede hoy en dia es una
continuaciéon de lo que pasé ayer, o en el presente caso, de lo que pas6 durante los
primeros siglos de la iglesia. La historia de la iglesia es una sola, y nosotros somos
parte de ella.

Tome unos minutos para responder de forma escrita las siguientes preguntas de
reflexién personal: De todos los personajes y sucesos que hemos resaltado en la leccion
de esta semana, écudles cree que son los tres mas importantes? ¢Por qué considera
esto? ¢Hay algin personaje o evento que usted conoce que debimos haber incluido en
nuestro repaso?
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Padre nuestro que estds en los cielos, gracias por haber preservado al grupo de
personas tan pequefio y fragil que constituia tu iglesia a través de las muchas
amenazas y peligros de los primeros siglos. La fidelidad que demostraste durante
estos afios nos alienta a confiar en tu cuidado y proteccidon hoy en dia. Forma en
nuestros corazones fe, compromiso y perseverancia semejantes a los de tus martires
en la iglesia antigua. Te pedimos todo esto en el nombre de nuestro Sefior
Jesucristo, quien dejé modelo para todos los martires cuando “dio su admirable
testimonio delante de Poncio Pilato” (1 Tim. 6.13). Amén.
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SEMANA 3:
La Regla de la fe

Objetivos:

1. Comprender el concepto de la Regla.
2. Aprender el contenido general de la Regla.
3. Apreciar el valor de la Regla para las iglesias evangélicas hoy en dia.

EL CONCEPTO DE LA REGLA

La semana pasada repasamos cémo la iglesia pre-constantiniana tuvo que
combatir dos tipos de ataques que intentaron destruirla: primero, la persecucién de sus
adversarios y, segundo, la multiplicacién de herejias. El tltimo suceso que
consideramos en ese repaso fue la “gran persecucién” iniciada por Diocleciano. Aunque
ya avisamos que el reinado de Constantino pondria fin a la amenaza de la persecucién
en el imperio romano, esperaremos hasta la préxima semana para ahondar en ese tema.
Esta semana nos enfocaremos en una de las estrategias principales que la iglesia utilizé
para hacer frente a la amenaza de la herejia, a saber, la Regla de la fe.

La Regla de la fe no fue la Gnica estrategia que la iglesia adopté para frenar los
errores doctrinales que intentaron infiltrar sus filas. En combinacién con la Regla, la
iglesia tomé otras dos medidas claves que fueron parte del repaso de la semana pasada:
primero, la formacién del canon neotestamentario; y segundo, la red de obispos
monarquicos. Si bien es cierto que la iglesia pre-constantiniana no llegb a un acuerdo
total acerca de los libros que deberian formar el Nuevo Testamento, no se puede negar
que si habia un acuerdo general. Las iglesias catélicas antiguas nunca debatieron
seriamente que el Nuevo Testamento deba incluir, por lo menos, los cuatro evangelios,
el libro de los Hechos y las cartas de Pablo. La coleccién de estos libros consistia en
defensa contra las herejias, ya que los escritos sagrados preservaban la ensefianza
directa de los apdstoles del Sefior Jesucristo. Pero, por si solo, este canon no era
suficiente para detener el avance de los errores doctrinales en la iglesia. Los herejes
apelaban a las mismas Escrituras para promover sus errores. Los gnésticos, por
ejemplo, recurrian a pasajes como 1 Cor. 2.6-7 para argumentar que habia una
interpretacion mas profunda y avanzada de la Biblia que los apéstoles encomendaron a
los maestros mds espirituales de la iglesia. Naturalmente, los gnosticos pretendian
poseer este conocimiento avanzado.
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Por lo tanto, una segunda tactica contra las herejias fue el desarrollo del
episcopado mondarquico. En lugar de que la iglesia en cada ciudad tenga varios
maestros con la misma autoridad, se concluyé que sélo debia haber un solo obispo que
supervisara a toda la iglesia local, es decir, no a una sola congregacién, sino a todas las
congregaciones hermanas en cada ciudad. El tinico obispo se convirtié en el maestro
principal de la iglesia y el guardian de la ortodoxia y unidad cristiana. Si alguien queria
ser parte de la iglesia verdadera, debia someterse al tnico obispo y su ensefianza. ¢Pero
qué impedia que el tnico obispo local se desviara en su doctrina? Pues que todos los
obispos debian estar en comunién los unos con los otros, y en especial con los obispos
de las iglesias donde los propios apdstoles ensefiaron como Jerusalén, Antioquia y
Roma. Los obispos debian guardar a toda costa el consenso doctrinal de las iglesias que
los propios apéstoles fundaron.

¢Pero qué pasaba cuando los obispos de iglesias apostdlicas no se podian poner
de acuerdo entre si acerca de un debate, como ocurrié durante la controversia pascual
del segundo siglo? Desde tiempos apostélicos se ha reconocido que los cristianos no
estamos de acuerdo en todo. El apdstol Pablo, por ejemplo, admite en Romanos 14.5:
“Hay quien considera que un dia tiene mds importancia que otro, pero hay quien
considera iguales todos los dias. Cada uno debe estar firme en sus propias opiniones”.
Consecuentemente, desde el inicio la iglesia ha reconocido que no todas las doctrinas
tienen la misma importancia. Hay doctrinas primarias y doctrinas secundarias. Hay
creencias esenciales y creencias no esenciales. Hay ciertas cosas que toda persona debe
creer y confesar para ser salvo, y otras en los que los miembros de la iglesia pueden
estar en desacuerdo. Efectivamente, una herejia no es cualquier tipo de error doctrinal,
sino un desvio que afecta la esencia misma de la fe cristiana de tal manera que la
salvacién de los que albergan estos errores esta en juego. Y precisamente aqui es donde
la Regla de la fe empieza a tallar.

La Regla de la fe, también llamada “la Regla de la verdad” o “Regla eclesidstica”,
era un resumen de los puntos principales de la fe cristiana, una expresién abreviada de
las doctrinas que toda persona debia creer para pertenecer a la iglesia y ser salva. Como
su nombre sugiere, la Regla funcionaba como un punto de referencia importantisimo
para diferenciar la ortodoxia de la herejia y evitar asi desvios de la verdad fundamental
de Cristo. La palabra “Regla” es una traduccion del griego xavawv (kanon), de la cual
proviene la palabra espafiola canon. La idea de la frase “la Regla de la fe” es que la fe
fundamental de la iglesia debia servir como guia o norma en la doctrina y practica
cristiana. La Regla, por ejemplo, ayudaba a los maestros de la iglesia a mantenerse
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enfocados en las doctrinas principales que debian predicar. Asi, pues, Ireneo explica
que, sin la Regla, “cada cual predicaria segin siente”.

EL CONTENIDO DE LA REGLA

¢Cudl era el contenido de la Regla? {Cudles eran los puntos principales de este
resumen de las doctrinas esenciales de la fe cristiana? Curiosamente, no existe una sola
versiéon de la Regla. Si, la Regla era un resumen, pero era un resumen que cada maestro
podia elaborar con relacién a alguna situacién especifica, lo cual llevaba a que
diferentes autores enfaticen algin elemento de la Regla de manera especial en cada una
de sus instancias. Pero a pesar de estas variaciones en detalle, se puede discernir una
estructura basica en todas las versiones de la Regla. De ahi que hablemos de una sola
Regla y no de muchas. Una de las cosas que podemos deducir de estas variaciones fue
lo que notd el famoso historiador R.P.C. Hanson: “ningun escritor cristiano de los
primeros cuatro o cinco siglos seguia los niveles modernos de precisién literal
meticulosa al citar o reproducir los credos. Los antiguos estaban interesados en el
contenido esencial, no en la terminologia precisa de sus férmulas de fe”*.

Como prueba de este acuerdo esencial a pesar de las diferentes versiones de la
Regla, citaremos varios ejemplos de fuentes primarias. Empezamos con una cita del
tratado Demostracién de la predicacién apostélica escrito alrededor del afio 180 d.C. por
Ireneo, discipulo de Policarpo, quien a su vez fue discipulo del apéstol Juan. Es
apropiado que la primera cita provenga de este autor ya que parece haber sido él quien
popularizé las frases “Regla de la fe” y “Regla de la verdad”. Leemos en el capitulo 3 de
la Demostracion de Ireneo:

Ast pues, por temor a cosa semejante, nosotros debemos mantener inalterada la Regla de la
fe, y cumplir los mandamientos de Dios creyendo en El, temiéndole como a Sefior y amdndole
como a Padre. Por lo tanto, un comportamiento de este estilo es una conquista de la fe, pues,
como dice Isaias: “Si no creéis no comprenderéis” (Is. 7.9); la fe nos es concedida por la
verdad, pues la fe se fundamenta en la verdad. De hecho, nosotros creemos lo que realmente
es y como es; y creyendo lo que realmente es y como siempre es, mantendremos firme nuestra
adhesién. Ahora bien, puesto que la fe sostiene nuestra salvacion, es necesario prestarle
mucha atencion para lograr un auténtico conocimiento de la realidad. La fe es la que nos
procura todo eso como nos han transmitido los presbiteros, discipulos de los apéstoles. En

4 Ireneo, Contra las herejias 3.12.6.

46 R.P.C. Hanson, “Creeds and Confessions of Faith”, Encyclopedia of Ancient Christianity (1:631).
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primer lugar la fe nos invita insistentemente a rememorar que hemos recibido el bautismo
para el perdén de los pecados en el nombre de Dios Padre y en el nombre de Jesucristo, Hijo
de Dios encarnado, muerto y resucitado, y en el Espiritu Santo de Dios; que el bautismo es el
sello de la vida eterna, el nuevo nacimiento de Dios, de tal modo que no seamos ya mds hijos
de los hombres mortales, sino de Dios eterno e indefectible; que el Eterno e Indefectible es
Dios, por encima de todas las criaturas, y que cada cosa, sea de la especie que sea, estd
sometida a El, y cuanto a El fue sometido fue por El creado.

El propio Ireneo presenta una version ligeramente diferente de la Regla un poco
mas tarde en el mismo tratado. El capitulo 6 de la Demostracion de la predicacion apostélica
dice:

He aqui la Regla de nuestra fe, el fundamento del edificio y la base de nuestra conducta:
Dios Padre, increado, ilimitado, invisible, tinico Dios, creador del universo. Este es el primer
y principal articulo. El segundo es: el Verbo de Dios, Hijo de Dios, Jesucristo nuestro Sefior,
que se ha aparecido a los profetas segiin el designio de su profecia y segun la economia
dispuesta por el Padre; por medio de El ha sido creado el universo. Ademds, al fin de los
tiempos para recapitular todas las cosas se hizo hombre entre los hombres, visible y tangible,
para destruir la muerte, para manifestar la vida y restablecer la comunion entre Dios y el
hombre. Y como tercer articulo: el Espiritu Santo por cuyo poder los profetas han profetizado
y los padres han sido instruidos en lo que concierne a Dios, y los justos han sido guiados por
el camino de la justicia, y que al fin de los tiempos ha sido difundido de un modo nuevo sobre
la humanidad, por toda la tierra, renovando al hombre para Dios.

Aunque no presenta explicitamente la frase la “Regla de la fe” como los
ejemplos anteriores, la siguiente cita del otro tratado de Ireneo, Contra las herejias,
también es un claro ejemplo de la Regla. Pero al igual que los casos anteriores, el pasaje
a continuacién—Libro 1.10.1—posee detalles tnicos que desarrollan la estructura
basica de la Regla.

La iglesia, extendida por el orbe del universo hasta los confines de la tierra, recibié de los
apostoles y de sus discipulos la fe en un solo Dios Padre Soberano universal “que hizo los
cielos y la tierra y el mar y todo cuanto hay en ellos” (Ex. 20.11; Sal. 145.6; Hech. 4.24;
14.15), y en un solo Jesucristo Hijo de Dios, encarnado por nuestra salvacion, y en el
Espiritu Santo, que por los profetas proclamé las dispensaciones y el advenimiento, la
generacién por medio de la virgen, la pasion y la resurreccion de entre los muertos y la
asuncién a los cielos del amado Jesucristo nuestro Sefior; y su advenimiento de los cielos en la
gloria del Padre para recapitular todas las cosas y para resucitar toda carne del género
humano; de modo que ante Jesucristo nuestro Sefior y Dios y Salvador y Rey, segiin el
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benepldcito del Padre invisible “toda rodilla se doble en el cielo, en la tierra y en los infiernos,
y toda lengua lo confiese” (Fil. 2.10-11). El juzgard a todos justamente, los “espiritus del
mal” (Ef. 6.12) y los dngeles que cayeron y a los hombres apdstatas, impios, injustos y
blasfemos, para enviarlos al fuego eterno, y para dar como premio a los justos y santos que
observan sus mandatos y perseveran en su amor, unos desde el principio, otros desde el
momento de su conversion, para la vida incorruptible, y rodearlos de la luz eterna.

Escribiendo un poco después de Ireneo, es decir, cerca al afio 200 d.C., el
cartaginés Tertuliano, el primer gran autor cristiano en latin, demuestra que el
concepto de la “Regla de la fe” trascendia las fronteras en la iglesia. En el capitulo 13
de su tratado Prescripciones contra todas las herejias, el maestro norafricano explica:

Esta Regla de fe es lo que prescribe la creencia de que hay un solo Dios, y que El no es otro
que el Creador del mundo, que produjo todas las cosas de la nada a través de su propia
Palabra, quien fue lo primero emitido; que esta Palabra se llama su Hijo, y, bajo el nombre
de Dios, fue vista de diversas maneras por los patriarcas, escuchada en todo momento en los
profetas, finalmente descendi6 por el Espiritu y el Poder del Padre en la virgen Maria, se hizo
carne en su vientre y, habiendo nacido de ella, se presenté como Jesucristo; desde entonces
predicé la nueva ley y la nueva promesa del reino de los cielos, obré milagros; crucificado,
resucitd al tercer dia; habiendo ascendido a los cielos, se senté a la diestra del Padre; envid,
en lugar de si mismo, el poder del Espiritu Santo para guiar a los que creen; vendrd con
gloria para llevar a los santos a disfrutar de la vida eterna y las promesas celestiales, y para
condenar al malvado al fuego eterno, después de la resurreccion de estas dos clases, junto con
la restauracion de su carne. Esta Regla, como se probard, fue ensefiada por Cristo y no
plantea entre nosotros mds preguntas que las que introducen las herejias y que hacen que los
hombres sean herejes.

Otro maestro norafricano sumamente popular en el tercer siglo de la iglesia fue
el alejandrino Origenes. A diferencia de Tertuliano, pero al igual que Ireneo, el idioma
preferido de Origenes era el griego. Entre los afios 220 y 230, Origenes compuso el
tratado Sobre los principios, el cual muchos consideran el primer texto de “teologia
sistematica” de la iglesia. El inicio de Sobre los principios también da testimonio de la
Regla de la fe. Debido a que la semana pasada citamos el texto completo, a
continuacion ofrecemos una versién abreviada del pasaje en cuestion:

Muchos de los que profesan creer en Cristo no estdn de acuerdo entre si no solo en las cosas
pequefias e insignificantes, sino aun en las grandes e importantes, como es en lo que se refiere
a Dios, o al mismo Sefior Jesucristo, o al Espiritu Santo; y no sélo en cuanto a estos asuntos,
sino también en cuanto a otros, como son las existencias creadas, a saber, los poderes y las
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virtudes santas; por esto parece necesario que acerca de todas estas cuestiones sigamos una
linea segura y una regla clara; luego ya podremos hacer investigaciones acerca de lo demds.
[...] Los puntos particulares claramente entregados en la ensefianza de los apéstoles son
como siguen: Primero, que hay un Dios, que cred y ordend todas las cosas, quien, cuando
nada existia, llamo todas las cosas a la existencia. Dios desde el principio de la creacion y la
fundacién del mundo; el Dios de todos los justos, de Addn, Abel, Set, Enés, Enoc, Noé, Sem,
Abrahan, Isaac, Jacob, los doce patriarcas, Moisés, y los profetas; y que este Dios, en los
ultimos dias, como habia anunciado de antemano por sus profetas, envié a nuestro Sefior
Jesucristo para llamar en primer lugar a Israel de vuelta a El, y en segundo lugar los gentiles,
después de la infidelidad del pueblo de Israel. Este Dios justo y bueno, el Padre de nuestro
Sefior Jesucristo, El mismo dio la ley y los profetas, y los evangelios, siendo también el Dios
de los apdstoles y de los Testamentos Viejo y Nuevo. En segundo lugar, aquel Jesucristo
mismo, que vino al mundo, nacié del Padre antes de todas las criaturas; y después de haber
sido el siervo del Padre en la creacion de todas las cosas: “Todas las cosas por él fueron
hechas” (Juan 1.3), en los ultimos dias, despojdndose a si mismo (de Su gloria), se hizo un
hombre, y se encarné aunque era Dios, y mientras fue hombre permanecié siendo el mismo
Dios que era; y asumié un cuerpo como el nuestro, distinguiéndose de nosotros sélo en que
nacio de una virgen y del Espiritu Santo; asi este Jesucristo nacio realmente y realmente
suftio, y no soporté esta muerte sélo en apariencia, sino que realmente murio y realmente
resucito de entre los muertos; y que después de su resurreccion El hablé con sus discipulos, y
ha tornado arriba (en el cielo). En tercer lugar, los apéstoles cuentan que, después de la
ascension, el Espiritu Santo es asociado al Padre y al Hijo en honor y dignidad. [...] Y que
este Espiritu inspiré a cada uno de los santos, tanto profetas como apdstoles; y que no hubo
un Espiritu en los hombres de la antigua dispensacién y otro en los que han sido inspirados
en el advenimiento de Cristo, lo cual se ensefia con mucha claridad en todas las iglesias.

Esta tltima cita es tan organizada en su presentacion de la Regla, dividiendo los

tres puntos principales de ella claramente, que nos conduce naturalmente a la
conclusién de la presente seccion. ¢Cudl era, pues, el contenido de la Regla de la fe de

la iglesia pre-constantiniana? ¢Cudles eran los puntos principales de la fe fundamental
del cristianismo apostélico de los primeros siglos? A pesar de las diferentes variaciones
de la Regla que hemos repasado—y, de hecho, a través de ellas—, podemos discernir
un bosquejo basico que da origen a todas estas versiones. El respetado te6logo Jaroslav

Pelikan*’, representando “la labor cuidadosa de los eruditos neotestamentarios”,
describe este bosquejo basico de manera apta:

47 Jaroslav Pelikan, Credo: Historical and Theological Guide to Creeds and Confessions of Faith in the

Christian Tradition (New Haven, Connecticut: Yale University Press, 2003), 377.
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[1] el éinico Dios verdadero, el Creador del cielo y de la tierra;

[2] su unico Hijo [Jesucristo], nacido de la virgen Maria, divinamente poderoso en
palabra y obra, crucificado bajo Poncio Pilato, resucitado de los muertos, y que regresard a
juzgar el mundo;

[3] el Espiritu Santo, quien inspiré a los profetas de antafio y cuyo aliento es la vida de la
santa iglesia.

EL ORIGEN DE LA REGLA

¢De dénde provino la Regla? ¢Quién la compuso y la diseminé por las iglesias?
Los autores antiguos que hemos citado tenian muy claro la respuesta a estas preguntas:
segun todos ellos, la Regla provenia de Cristo y sus apostoles. Asi, pues, en la cita de
sus Prescripciones, Tertuliano afirma sin ambigiliedad que “esta Regla [...] fue ensefiada
por Cristo”. De manera similar, Origenes declara en la cita proveniente de Sobre los
principios que “los puntos particulares [de la Regla fueron] claramente entregados en la
enseflanza de los apdstoles”. Aunque no fueron parte de ninguna de las citas
anteriores, las palabras de Ireneo en Contra las herejias 3.15.1 expresan el mismo sentir:
el seguir “la doctrina de los apdstoles” significa seguir “la Regla de la Verdad”.

El Nuevo Testamento demuestra que Ireneo, Tertuliano y Origenes estaban en
lo correcto. Aunque Cristo y sus apodstoles no parecen haber usado nunca las frases
“Regla de la fe” o “Regla de la Verdad”, los escritos apostdlicos si revelan que el Sefior
Jesus delined y transmitié claramente los puntos principales de la Regla a los apdstoles
como el contenido fundamental de lo que ellos debian predicar, y que los apdstoles
cumplieron fielmente la tarea de predicar esta fe por el mundo y encomendarla a las
iglesias que establecieron. Con el propdsito de probar esta conclusién, repasaremos los
pasajes pertinentes del Nuevo Testamento recordando los puntos principales que ya
identificamos en la Regla.

Para empezar, notamos que, a pesar de que el contenido de los cuatro evangelios
no sea exactamente igual, todos ellos incluyen y resaltan ciertos puntos de la Regla, a
saber, la identificacién de Jesus como el Cristo, el Hijo del tinico Dios verdadero, su
muerte y su resurrecciéon. De hecho, los evangelios sindpticos (Mateo, Marco y Lucas)
presentan al Sefior enfatizando de manera personal estos puntos a sus discipulos.
Podriamos citar varios pasajes (Mateo 12.40; Marcos 8.29-31; 9.31; 10.34; Lucas 9.20-
22, 44; 17.25), pero, como una pequenia muestra, nos limitamos a Mateo 16.13-27:

Cuando llegé a la region de Cesarea de Filipo, Jestis pregunté a sus discipulos: [...]
—Y ustedes, cquién dicen que soy yo?
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—Tiieres el Cristo, el Hijo del Dios viviente—afirmé Simén Pedro.

—Dichoso tu, Simén, hijo de Jonds —le dijo Jesiis—, porque eso no te lo revel6 ningiin
mortal, sino mi Padre que estd en el cielo. Yo te digo que ti eres Pedro, y sobre esta piedra
edificaré mi iglesia, y las puertas del reino de la muerte no prevalecerdn contra ella. [...]
Desde entonces comenzé Jesiis a advertir a sus discipulos que tenia que ir a Jerusalén y sufrir
muchas cosas a manos de los ancianos, de los jefes de los sacerdotes y de los maestros de la
ley, y que era necesario que lo mataran y que al tercer dia resucitara. [...]

Luego dijo Jesus a sus discipulos: [...] El Hijo del hombre ha de venir en la gloria de su
Padre con sus dngeles, y entonces recompensard a cada persona segin lo que haya hecho.

Este relato de Mateo 16 es resaltante porque, no s6lo vemos a Pedro declarando
en nombre de todos los apdstoles que Jesus es “el Cristo, el Hijo del Dios viviente”
como otros pasajes parecidos, sino también porque el Sefior responde que “sobre esta
piedra edificara mi iglesia”, alertando a los discipulos de la importancia suprema de tal
confesién. Pero, por supuesto, Jesis se apresura a aclarar que El no era el Mesias que
los judios esperaban, mas cumpliria su misién salvadora mediante su crucifixién y
resurreccién, y repite estos puntos especificos numerosas veces a los doce (Marcos
9:31; 10:34; Lucas 9:44; 17:25). Como parte de esta ensefianza enfatica, debemos
incluir la institucién de la Cena del Sefior. De todas las cosas que los discipulos
pudieron haber recordado acerca del Maestro, El les pide que nunca se olviden del
sacrificio que estaba a punto de hacer “para el perdén de pecados” (Mat. 26:28).

Por si toda esta repeticién antes de los eventos de su pasién y glorificaciéon no
fuera suficiente, el Sefior insiste en los mismos puntos después de su resurrecciéon y se
los encomienda a los apdstoles como el contenido principal de su predicacién. Ademas,
en el evangelio de Lucas, Jests describe los puntos enfatizados como el cumplimiento
de las promesas del Antiguo Testamento. Lucas repite este detalle en dos partes del
capitulo 24, concretamente en los vv. 25-27 y 45-49:

iQué torpes son ustedes—Iles dijo—, y qué tardos de corazén para creer todo lo que han dicho
los profetas! ¢Acaso no tenia que sufrir el Cristo estas cosas antes de entrar en su
gloria? Entonces, comenzando por Moisés y por todos los profetas, les explico lo que se
referia a El en todas las Escrituras. [...]

Entonces les abrig el entendimiento para que comprendieran las Escrituras.

—Esto es lo que estd escrito —les explico—: que el Cristo padecerd y resucitard al
tercer dia, y en su nombre se predicardn el arrepentimiento y el perdén de pecados a
todas las naciones, comenzando por Jerusalén. Ustedes son testigos de estas cosas. Ahora voy
a enviarles lo que ha prometido mi Padre [i.e. el Espiritu Santo]; pero ustedes
quédense en la ciudad hasta que sean revestidos del poder de lo alto.
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Habiendo dejado absolutamente clara la importancia de su identidad mesidnica y el
cumplimiento de su misién por medio de su crucifixién y resurrecciéon hablando
repetidamente de estos puntos tanto antes como después de los eventos claves, Jests
empieza a hablarles a los apdstoles del ministerio del Espiritu Santo. Y asi les encarga
en Mateo 28.19: “Por tanto, vayan y hagan discipulos de todas las naciones,
bautizandolos en el nombre del Padre y del Hijo y del Espiritu Santo”.

Los evangelios dejan en claro que Jesus si enfatizé los puntos principales de la
Regla a sus apdstoles, e incluso identificé estos puntos como el fundamento de la
iglesia. Asimismo, el propio Sefior fue quien proporcioné lo que se convertiria en los
encabezados de la Regla en la formula bautismal “en el nombre del Padre, del Hijo y
del Espiritu Santo”. ¢Pero hicieron lo mismo los apdstoles con las iglesias que
formaron? ¢Recalcaron los discipulos originales del Sefior el contenido de la Regla para
las generaciones futuras de cristianos?

El libro de los Hechos demuestra que si lo hicieron. Encontramos registros de
los sermones apostélicos en Hechos 2, 3, 10 y 13, y todas estas instancias subrayan los
puntos principales de la Regla. Como muestra, citamos las secciones claves (Hechos
2.14-41) del primer sermén apostélico predicado el dia de Pentecostés por Pedro, el
lider de los apéstoles:

Entonces Pedro, con los once, se puso de pie y dijo a voz en cuello: [...]

“Pueblo de Israel, escuchen esto: Jestis de Nazaret fue un hombre acreditado por Dios ante
ustedes con milagros, sefiales y prodigios, los cuales realizé Dios entre ustedes por medio de
él, como bien lo saben. Este fue entregado segiin el determinado propésito y el previo
conocimiento de Dios; y por medio de gente malvada, ustedes lo mataron, clavdandolo en la
cruz. Sin embargo, Dios lo resucitd, librandolo de las angustias de la muerte, porque era
imposible que la muerte lo mantuviera bajo su dominio. [...] A este Jesus, Dios lo resucitd, y
de ello todos nosotros somos testigos. Exaltado por el poder de Dios, y habiendo recibido del
Padre el Espiritu Santo prometido, ha derramado esto que ustedes ahora ven y oyen. [...]
Por tanto, sépalo bien todo Israel que a este Jestis, a quien ustedes crucificaron, Dios lo ha
hecho Sefior y Mesias. [...] Arrepiéntase y bauticese cada uno de ustedes en el nombre de
Jesucristo para perdon de sus pecados [...] y recibirdn el don del Espiritu Santo”. [...]

Ast, pues, los que recibieron su mensaje fueron bautizados, y aquel dia se unieron a la iglesia
unas tres mil personas.

El sermo6n de Pablo en Hechos 17.22-31 es un poco diferente porque enfatiza
algo que los sermones previos no desarrollaron, a saber, la singularidad de Dios y su
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dominio total sobre la creacién. ¢A qué se debe esta diferencia? Simplemente que, en
contraste a los sermones anteriores, Pablo se estaba dirigiendo a una audiencia que no
estaba familiarizada con la fe judia. Pablo no le predica a judios o gentiles “temerosos
de Dios” en Hechos 17 sino a paganos en todo el sentido de la palabra.
Consecuentemente, el apdstol debe desarrollar el primer punto de la Regla: Dios Padre,
Creador del cielo y de la tierra. De todas formas, Pablo concluye su sermén haciendo
referencia a los otros puntos de la Regla: “[el tnico Dios Creador] ha fijado un dia en
que juzgara al mundo con justicia, por medio del hombre que ha designado. De ello ha
dado pruebas a todos al levantarlo de entre los muertos” (v. 30).

En sus propias cartas, el apdstol Pablo confirma repetidamente que todos los
apéstoles recibieron de parte del mismisimo Sefior Jesucristo un bosquejo basico para
su predicacidn, y que ellos transmitieron esta ensefianza fielmente a las iglesias que
establecieron. Ya vimos como el Sefior ensefi6 los puntos principales de la Regla a los
apostoles originales. El testimonio de Pablo sugiere que Jests hizo algo similar con
Pablo a pesar de haber sido un apéstol “nacido fuera de tiempo” (1 Cor. 15.8). El Sefor
se le apareci6 de forma personal y le encomendé un evangelio que, al ser comparado,
resulté ser la misma predicaciéon que Cristo encargd a los apdstoles. En las palabras de
Pablo en Gélatas 2.1-7:

Catorce afios después subi de nuevo a Jerusalén, esta vez con Bernabé, llevando también a
Tito. Fui en obediencia a una revelacién, y me reuni en privado con los que eran reconocidos
como dirigentes, y les expliqué el evangelio que predico entre los gentiles, para que todo mi
esfuerzo no fuera en vano. [...] En cuanto a los que eran reconocidos como personas
importantes—aunque no me interesa lo que fueran, porque Dios no juzga por las
apariencias—, no me impusieron nada nuevo. Al contrario, reconocieron que a mi se me
habia encomendado predicar el evangelio a los gentiles, de la misma manera que se le habia
encomendado a Pedro predicarlo a los judios.

¢Cudl era el contenido de este evangelio que Pablo recibi6é personalmente de
Cristo y estaba en armonia completa con la predicacién de los primeros apdstoles?
Pablo nos lo resume en varias partes de sus cartas, y cuando leemos estos pasajes, nos
damos cuenta de que estos resimenes coinciden con el contenido de la Regla.

Romanos 1.1-5
Pablo, siervo de Cristo Jesus, llamado a ser apéstol, apartado para anunciar el evangelio de
Dios, que por medio de sus profetas ya habia prometido en las sagradas Escrituras. Este

evangelio habla de su Hijo, que segtin la naturaleza humana era descendiente de David, pero
que segtin el Espiritu de santidad fue designado con poder Hijo de Dios por la resurreccion.
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El es Jesucristo nuestro Sefior. Por medio de él, y en honor a su nombre, recibimos el don
apostolico para persuadir a todas las naciones que obedezcan a la fe.

Romanos 2.16

Ast sucederd el dia en que, por medio de Jesucristo, Dios juzgard los secretos de toda persona,
como lo declara mi evangelio.

Romanos 10.8-9
Esta es la palabra de fe que predicamos: que si confiesas con tu boca que Jestis es el Sefior, y
crees en tu corazén que Dios lo levanto de entre los muertos, serds salvo.

1 Corintios 8.5-6
Pues aunque haya los asi llamados dioses, ya sea en el cielo o en la tierra (y por cierto que hay
muchos «dioses» y muchos «sefiores»), para nosotros

no hay mds que un solo Dios, el Padre,

de quien todo procede y para el cual vivimos;

y no hay mds que un solo Sefior, es decir, Jesucristo,
por quien todo existe y por medio del cual vivimos.

1 Corintios 15.1-5
Ahora, hermanos, quiero recordarles el evangelio que les prediqué, el mismo que recibieron y
en el cual se mantienen firmes. Mediante este evangelio son salvos, si se aferran a la palabra

que les prediqué. De otro modo, habrdn creido en vano. Porque ante todo les transmiti a
ustedes lo que yo mismo recibi:

que Cristo murid por nuestros pecados seguin las Escrituras,

que fue sepultado, que resucité al tercer dia segiin las Escrituras,

y que se aparecié a Cefas, y luego a los doce.

2 Timoteo 2.8-9
No dejes de recordar a Jesucristo, descendiente de David, levantado de entre los muertos. Este
es mi evangelio, por el que sufro al extremo de llevar cadenas como un criminal.

Podemos ver, pues, que el contenido del evangelio que todos los apéstoles

predicaban era, en esencia, el mismo que el de la Regla. La “fe” de la Regla es la fe del
evangelio, la fe de la predicacién (kérygma) apostolica, la fe que los apdstoles recibieron
del mismisimo Jesucristo para ser el fundamento de la iglesia en todas partes.
Curiosamente, al igual que las descripciones de la Regla en los siglos Il y III, los

resumenes que los apdstoles hacen del evangelio reflejan un bosquejo basico que se
mantiene constante a pesar de presentar variaciones de una versién a otra. Lo mismo se
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podria decir de la manera en que Jesus enfatiz6 los puntos de la Regla a sus apéstoles.
Recordamos la explicaciéon de R.P.C. Hanson: “Los antiguos estaban interesados en el
contenido esencial, no en la terminologia precisa de sus férmulas de fe”.

Ademais de este interés apostolico en el contenido esencial en vez de literal del
evangelio, podemos explicar las variaciones por otros factores. Cuando los apédstoles
predicaban a judios o gentiles “temerosos de Dios” simplemente asumian que sus
oyentes compartian su fe en un tnico Dios Creador de todo el universo, pero, al
dirigirse a audiencias paganas, necesitaban elaborar este punto. De manera similar, los
apostoles parecen haber reservado la promesa del Espiritu para cuando finalmente
instaban a sus oyentes a recibir el bautismo cristiano (Hech. 19.1-6). Pero el articulo
central y més repetido de todos concernia a Jesucristo, el Hijo de Dios, crucificado por
los pecados del mundo y resucitado al tercer dia, todo en cumplimiento de las
promesas del Antiguo Testamento. Y son estos tres puntos principales del evangelio
apostolico acerca del Padre, el Hijo y el Espiritu Santo los que las iglesias atesorarian vy,
por decirlo asi, “enmarcarian” en la Regla de la fe.

Vale la pena resaltar que no estamos diciendo simplemente que el contenido de
la Regla es biblico porque puede hallarse en las Escrituras. El punto es mucho mas
preciso y significativo. El argumento es que el Nuevo Testamento confirma que, aun
sin usar la expresion “la Regla de la fe”, el Sefior Jesucristo deline6 claramente los
puntos de la Regla a sus apdstoles como la fe fundamental que ellos debian predicar, y
que por su parte los apoéstoles encargaron esta misma fe a las iglesias que establecieron
como la guia y norma de todas sus creencias y practicas. De ahi que Pablo escribiera en
Galatas 1.8: “Pero, aun si alguno de nosotros o un angel del cielo les predicara un
evangelio distinto del que les hemos predicado, ique caiga bajo maldicién!”. En otras
palabras, cualquier idea o mensaje contrario al evangelio debia ser rechazado
completamente. El evangelio habia de funcionar en la iglesia como la piedra de toque.
Evidentemente, el concepto de la fe apostélica como la regla de la iglesia proviene de
los mismos apéstoles y hasta del Maestro divino que los comisiond.

Ademas del impresionante testimonio biblico que acabamos de repasar, otra
evidencia convincente del origen dominico (i.e. relativo al Sefior, el Dominus) y
apostolico de la Regla es el consenso que habia entre las iglesias alrededor del mundo
mediterraneo acerca del contenido de la fe fundamental del cristianismo. {Cémo podia
explicarse que todas las iglesias tuvieran la misma Regla de fe a menos que todas la
hayan recibido de sus fundadores, quienes, a su vez, la recibieron del mismisimo
Salvador? Este era uno de los argumentos favoritos de los escritores post-apostolicos
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que citamos anteriormente contra los herejes. En el libro I (10.1-2) de su Contra las
herejias, Ireneo repasa la Regla y celebra el consenso de las iglesias sobre su contenido:

La iglesia, extendida por el orbe del universo hasta los confines de la tierra, recibié de los
apostoles y de sus discipulos la fe en un solo Dios Padre Soberano universal “que hizo los
cielos y la tierra y el mar y todo cuanto hay en ellos” (Ex. 20.11; Sal. 145.6; Hech. 4.24;
14.15), y en un solo Jesucristo Hijo de Dios, encarnado por nuestra salvacion, y en el
Espiritu Santo, que por los profetas proclamé las dispensaciones y el advenimiento, la
generacién por medio de la virgen, la pasion y la resurreccion de entre los muertos y la
asuncién a los cielos del amado Jesucristo nuestro Sefior; y su advenimiento de los cielos en la
gloria del Padre para recapitular todas las cosas y para resucitar toda carne del género
humano; de modo que ante Jesucristo nuestro Sefior y Dios y Salvador y Rey, segtin el
benepldcito del Padre invisible “toda rodilla se doble en el cielo, en la tierra y en los infiernos,
y toda lengua lo confiese” (Fil. 2.10-11). El juzgard a todos justamente, los “espiritus del
mal” (Ef. 6.12) y los dngeles que cayeron y a los hombres apdstatas, impios, injustos y
blasfemos, para enviarlos al fuego eterno, y para dar como premio a los justos y santos que
observan sus mandatos y perseveran en su amor, unos desde el principio, otros desde el
momento de su conversion, para la vida incorruptible, y rodearlos de la luz eterna.

Como antes hemos dicho, la iglesia recibié esta predicacion y esta fe, y, extendida por toda la
tierra, con cuidado la custodia como si habitara en una sola familia. Conserva una misma fe,
como si tuviese una sola alma y un solo corazén, y la predica, ensefia y transmite con una
misma voz, como si ho tuviese sino una sola boca. Ciertamente son diversas las lenguas,
segun las diversas regiones, pero la fuerza de la tradicion es una y la misma. Las iglesias de la
Germania no creen de manera diversa ni transmiten otra doctrina diferente de la que
predican las de Iberia o de los Celtas, o las del Oriente, como las de Egipto o Libia, asi como
tampoco de las iglesias constituidas en el centro del mundo; sino que, asi como el sol, que es
una criatura de Dios, es uno y el mismo en todo el mundo, asi también la luz, que es la
predicacion de la verdad, brilla en todas partes e ilumina a todos los seres humanos que
quieren venir al conocimiento de la verdad. Y ni aquel que sobresale por su elocuencia entre
los jefes de la iglesia predica cosas diferentes de éstas—porque ningun discipulo estd sobre su
Maestro (Mat. 10.24)—, ni el mds débil en la palabra recorta la tradicion: siendo una y la
misma fe, ni el que mucho puede explicar sobre ella la aumenta, ni el que menos puede la
disminuye.

De hecho, Ireneo llega a afirmar que, aun sin el testimonio de las Escrituras, la
iglesia podria estar segura del origen apostdlico de su fe por el consenso alrededor del
mundo. Esta idea puede sonar un poco controversial a nuestros oidos evangélicos
modernos, pero debemos de recordar que los apdstoles fundaron las primeras iglesias
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antes de escribir los libros del Nuevo Testamento, y encomendaron esta fe apostdlica a
estas iglesias antes de que se empezara a formar el canon neotestamentario.
Efectivamente, la fe que las iglesias ya habian recibido de los apdstoles era necesaria
para que estas pueden distinguir los escritos apostolicos genuinos de los falsos. La
advertencia de Pablo en Galatas 1.8 merece repeticién: “aun si alguno de nosotros o un
angel del cielo les predicara un evangelio distinto del que les hemos predicado, ique
caiga bajo maldicién!”. De esta forma, la predicacién apostoélica, resumida en la Regla,
también servia como una guia tanto para interpretar las Escrituras que ya se tenian (i.e.
El Antiguo Testamento) como para reconocer y coleccionar las Escrituras que se
estaban afiadiendo (i.e. El Nuevo Testamento). Como hemos visto, el proceso de
formacién del canon neotestamentario tardé algunos siglos, por lo que es de notar que
las iglesias antiguas podian estar en comunién aun si tener un acuerdo total sobre los
libros que debian pertenecer al canon. La Regla merece mucho crédito por hacer
posible tal comunioén.

En el libro III (4.1-2) de Contra las herejias, Ireneo explica esta dindmica de forma
muy elocuente y repite la Regla una vez mas:

Incluso si los apdstoles no nos hubiesen dejado sus escritos, éno hubiera sido necesario seguir
el orden de la tradicién que ellos legaron a aquellos a quienes confiaron las iglesias? Muchos
pueblos barbaros dan su asentimiento a esta ordenacion, y creen en Cristo, sin papel ni tinta
en su corazén tienen escrita la salvacion por el Espiritu Santo, los cuales con cuidado
guardan la vieja tradicién, creyendo en un solo Dios Demiurgo [i.e. Creador] del cielo
y de la tierra y de todo cuanto se encuentra en ellos, y en Jesucristo su Hijo, el cual,
movido por su eminentisimo amor por la obra que fabricé, se sometio a ser concebido de una
virgen, uniendo en si mismo al hombre y a Dios. Sufrié bajo Poncio Pilato, resucito y fue
recibido en la luz. De nuevo vendrd en la gloria como Salvador de todos los que se salvan y
como Juez de los que son juzgados, para enviar al fuego eterno a quienes desfiguran su
verdad y desprecian a su Padre y su venida. Cudntos sin letras creyeron en esta fe, son
bdrbaros segiin nuestro modo de hablar; pero en cuanto a su juicio, costumbres y modo de
vivir, son por la fe sapientisimos y agradan a Dios, al vivir con toda justicia, castidad y
sabiduria. Si alguien se atreviese a predicarles lo que los herejes han inventado, habldndoles
en su propia lengua, ellos de inmediato cerrarian los oidos y huirian muy lejos, pues ni
siquiera se atreverian a oir la predicacion blasfema. De este modo, debido a la antigua
tradicion apostélica, ni siquiera les viene en mente admitir razonamientos tan monstruosos.
El hecho es que, entre ellos (los herejes) no se encuentra ni iglesia ni doctrina instituida.

Finalmente, es necesario ahondar un poco sobre la relacién estrecha que existia
entre la Regla y el bautismo. Como ya notamos, la definiciéon del bosquejo bésico de la

98



Regla no fue el resultado exclusivo de la ensefianza enfatica de Cristo y los apéstoles.
El bautismo que el Sefior establecié “en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu
Santo” demandaba una confesién de fe de parte del candidato bautismal, lo cual
conllevé a que la Regla organizara su contenido en base a estos tres encabezados. De
esta manera, el bautismo que la iglesia empezé a administrar desde sus inicios también
contribuy6 a la definicién clara de la Regla. Como ya vimos en Hechos 2.41, “los que
recibieron su mensaje [i.e. el evangelio de parte de Pedro] fueron bautizados”. Aparte
del rito mismo del bautismo, esta “recepcién” del mensaje evangélico se expresaba en
forma de una confesion de fe antes del bautismo. Por esta razén, Ananias insta a Pablo
en Hechos 22.16: “Levantate, bautizate y lavate de tus pecados, invocando su nombre”. De
la misma manera, leemos en Romanos 10.9: “si confiesas con tu boca que Jesiis es el Sefior,
y crees en tu corazén que Dios lo levanté de entre los muertos, serds salvo”. Lo mas
probable es que esta confesién se refiera a la afirmacién que todo candidato debia hacer
inmediatamente antes de ser bautizado. Reflejando el desarrollo de las confesiones
bautismales para inicios del tercer siglo, el manual eclesiastico conocido como la
Tradicion apostélica, supuestamente escrito por Hipdlito de Roma (m. 235 aprox.),
describe un rito romano en el capitulo 21:

Una vez que el que estd siendo bautizado descienda a las aguas, el que bautiza, colocando
una mano sobre él, debe decir:

¢Crees en Dios Padre Todopoderoso?

Y el que estd siendo bautizado debe responder: Creo.

Entonces que [el oficiante] lo bautice una vez de inmediato, con la mano puesta sobre su
cabeza. Y después de esto [el oficiante] debe decir:

¢Crees en Cristo Jesus, el Hijo de Dios, que nacié del Espiritu Santo y Maria la virgen y fue
crucificado bajo Poncio Pilato y muerto [y sepultado] y resucité al tercer dia? (Qué estd vivo
de entre los muertos y ascendio a los cielos y se sienta a la diestra del Padre y vendrd a juzgar
a vivos y muertos?

Y cuando [el candidato] haya dicho: Creo, debe ser bautizado de nuevo.

Y de nuevo [el oficiante] debe decir:

¢Crees en el Espiritu Santo y en la santa iglesia y en la resurreccion de la carne?

Y el que estd siendo bautizado debe decir: Creo.

Por tanto, debe ser bautizado por tercera vez.

Porque todo creyente debia confesar el contenido esencial de la Regla para
recibir el bautismo y la promesa de la salvacién en Cristo, en Contra las herejias (1.9.4),
Ireneo habla de “la Regla de la Verdad que [se recibe] en el bautismo”, y después (3.15.1)
agrega que soélo los que perseveran en “la doctrina de los apostoles y la Regla de la
Verdad sin adulterarla, [pueden] ser salvos”. Ireneo afirma esto—con mucha razén,
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debemos reconocer—porque, en esencia, el contenido de la Regla es el evangelio
apostolico que todo el mundo debe creer para ser salvo. Justamente porque la Regla es
un resumen del mensaje principal de los apdstoles, esta debia ser confesada durante el
bautismo. ¢Cémo podria considerarse como un verdadero miembro de la iglesia a
alguien que no adoptara la fe fundamental de la iglesia? Por las razones mencionadas
hasta este momento y otras mas, el historiador protestante Gerhard F. Bente*® concluy6
seis puntos que citamos a continuacién porque nos parecen tanto validos como
valiosos:

[1] desde el inicio de la iglesia cristiana se requeria que los candidatos para el bautismo en
todas partes hicieran una confesion de su fe;

[2] desde el inicio existi6 en todas las congregaciones cristianas una formula de confesion, la
cual fue llamada la regla de la fe, la regla de la verdad, etc.;

[3] esta regla era idéntica a la confesion que se requeria de los candidatos para el bautismo;
[4] su origen se atribuia a los apdstoles;

[5] los resiimenes y explicaciones de esta regla de verdad, dadas por estos escritores,
concuerdan con los contenidos y, en parte, también con las expresiones del Credo de los
apéstoles;

[6] las congregaciones cristianas dispersas, cuando todavia eran auténomas, consideraban la
adopcion de esta regla de fe como la tinica condicién necesaria para la unidad y la comunion
cristiana.

Repetimos una vez mas las preguntas con las que iniciamos la presente seccion.
¢De dénde provino la Regla de la fe? ¢Quién la compuso y la diseminé por las iglesias?
Debemos concordar con los padres eclesiasticos de quienes aprendemos la Regla: los
puntos principales de la Regla fueron claramente entregados a las iglesias por la
ensefianza de los apdstoles del Sefior Jesucristo. En otras palabras, la Regla proviene
finalmente del propio Jesus, el amo y fundador de la iglesia. Ahora bien, esto no quiere
decir que Cristo o sus apdstoles usaban explicitamente las expresiones exactas de “la
Regla de la fe” o “la Regla de la Verdad”, pero el concepto y el contenido de la Regla
ciertamente proviene de ellos. Los evangelios presentan a Cristo enfatizando
repetidamente a los apdstoles, tanto antes como después de su resurreccion, la
importancia de una confesién de su identidad mesidnica que corresponda con la
realidad de su crucifixién y resurreccién. Esta confesion basica, junto con la promesa
del Espiritu Santo, fue el mensaje principal que el Sefior encomendé a los apdstoles
para predicar por doquier. Toda persona que deseara la salvaciéon de Cristo necesitaba
hacerse miembro su iglesia por medio del bautismo después de confesar esta fe

48 Tomado de Pelikan, Credo, 383.
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apostolica. El bautismo “en el nombre del Padre, del Hijo, y el Espiritu Santo”
demandaba que la confesién de fe siguiera esos encabezados. Como resultado de su
importancia, la fe evangélica y apostélica que todo miembro recibia y confesaba en el
bautismo debia ser una norma y guia para la iglesia. Este es, pues, el origen dominico y
apostolico de la Regla. Por la gracia de Dios, la iglesia pre-constantiniana se mantuvo
fiel a la ensefianza de Cristo. El resumen doctrinal de la Regla de la fe fue una
herramienta vital para esto.

Antes de pasar a la tltima seccién de los apuntes de esta semana, tome unos
minutos para responder de forma escrita las siguientes preguntas de repaso y reflexién
personal: ¢Qué es la Regla de la fe? ¢Cuadl es su contenido? ¢Estd de acuerdo con la
explicacién del origen de la Regla? ¢Cudl es la importancia de una “regla de fe”?
¢Tienen las iglesias evangélicas una “regla”? ¢Deberian tenerla? ¢Por qué?

Padre nuestro que estds en los cielos, gracias por haber guiado y guardado a la
iglesia de tu Hijo durante los primeros siglos de su peregrinaje terrenal para que se
mantuviese fielmente enfocada en la fe pura de Cristo. Utiliza el testimonio de la
fidelidad de estas primeras generaciones para ayudarnos a nosotros, tu iglesia hoy en
dia, a enfocarnos en el evangelio que debemos creer, confesar y predicar todos los
dias. Nos deleitamos en la confianza que seguirds guiando y guardando a tu iglesia
como la has hecho hasta el presente. Te alabamos y bendecimos por medio de
Jesucristo, nuestro Salvador. Amén.

LA IMPORTANCIA DE LA REGLA

¢Cudles eran los beneficios de la Regla de la fe en los primeros siglos de la
iglesia? Ya hemos mencionado algunos de estos en el transcurso de la presente leccion,
pero deseamos concluir con un repaso de todos ellos y sugerir algunos otros con el
propésito de subrayar la importancia de la Regla y la necesidad de que la iglesia
mantenga la misma Regla en el presente.

Primero, el resumen doctrinal de la Regla es un recordatorio constante para la
iglesia de que el cristianismo genuino se define por sus creencias acerca de Dios. En el
mundo antiguo, muchas de las religiones se enfocaban en la celebracién de ritos que no
demandaban ningin compromiso intelectual de parte de sus participantes. Con tal de
que los adoradores participaran de las debidas ceremonias y ofrecieran los sacrificios
adecuados, realmente no importaba lo que creyeran o pensaran acerca del mundo. En
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contraste, la Regla enfatizaba que lo que se cree importa e importa muchisimo.
Efectivamente, segun la Regla, la vida y la salvacion sélo pueden alcanzarse mediante la
fe correcta. Esto es sumamente importante hasta el dia de hoy, porque en el presente
existen muchas personas que pretenden reducir todas las religiones a la ética, es decir,
al buen comportamiento y la moralidad. Segin estas personas, con tal que uno se porte
bien, no importa lo que se piense acerca de Dios—o si se crea en Dios—. Por supuesto,
la Regla también reconoce la importancia de la ética y la moralidad, pero aclara que la
verdadera ética celestial fluye de una fe correcta. Asi, pues, el mantener la Regla hasta
el presente nos ayudaria a recordar la importancia de nuestras creencias y a resistir la
tentacion constante de reducir el cristianismo al moralismo o al ritualismo.

Segundo, la Regla distingue al Dios trino del cristianismo de otras formas de
monoteismo. El Dios del cristianismo no es el mismo dios que el resto de las religiones
monoteistas confiesan. El Dios de los cristianos no es el dios unitario de los judios o
los musulmanes, por ejemplo. El Dios de los cristianos es el Padre celestial que salva
por medio de su Hijo unigénito y su Santo Espiritu, y, por ende, el nuevo cristiano debe
confesar a cada una de las tres personas divinas en el bautismo como los agentes vitales
de la salvacién que se recibe. Esto crea una diferencia categérica entre el cristianismo y
otras formas de monoteismo, haciendo de la fe cristiana verdaderamente tnica.

Tercero, la Regla establece la prioridad de la gracia divina en la salvacién humana.
La Regla no presenta lo que el ser humano ha hecho para reconciliarse con Dios, sino
lo que Dios ha hecho para reconciliar al hombre consigo mismo. Una vez mas, esto no
quiere decir que la ética y la moralidad sean irrelevantes. Después de todo, la Regla
también afirma que el Sefior Jesucristo regresara en gloria para dar a cada uno segtin
sus obras. Pero la Regla deja en claro que cualquier virtud humana depende
enteramente de la previa actividad redentora del Dios que salva por medio de su Hijo
en el poder del Espiritu Santo.

Cuarto, la Regla inspira confianza en el Dios verdadero que obra a favor de su
pueblo en la vida real y concreta. Si bien la Regla resalta la necesidad de tener una fe
correcta en Dios, el Dios que la fe presenta no es un Dios abstracto que se deduce de la
reflexién sobre cuestiones esotéricas y misteriosas, sino un Dios que se manifiesta en
sus obras de creacién y redencion en el transcurso de la historia humana. El Dios de la
Regla es el Dios que se revela a todas las personas por medio del asombroso poder y
maravilla manifestados por el mundo en el que vivimos; el Dios que envi6 a su Hijo
para hacerse uno de nosotros y morir “bajo Poncio Pilato” y dar testimonio de su
resurreccion por medio de mensajeros fiables con el fin de darnos una “esperanza viva”;
el Dios que constantemente da fe de su poder santificador por medio de la morada
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transformadora del Espiritu Santo en los corazones de los creyentes. El Dios de la
Regla es el Dios de la historia, el Dios de la vida real, el Dios de la vida cotidiana, el
Dios que toca y transforma toda area de la vida de los que lo confiesan. En resumen, la
Regla nos presenta un Dios en el que podemos confiar con todo el corazoén, incluso a
través de todas las dificultades y “cruces” que podamos soportar en esta vida.

Quinto, la Regla da sentido a la vida, respondiendo las interrogantes existenciales
mas profundas de los seres humanos. ¢{Quiénes somos? ¢De donde venimos? ¢Cudl es
el propdsito de nuestras vidas? La Regla responde todas estas preguntas de la manera
mas satisfactoria posible. En las palabras del apéstol Pablo en 1 Corintios 8.6: “para
nosotros no hay mas que un solo Dios, el Padre, de quien todo procede y para el cual
vivimos; y no hay mas que un solo Sefior, es decir, Jesucristo, por quien todo existe y
por medio del cual vivimos”.

Sexto, la Regla establece la necesidad de las Escrituras para la iglesia. Como la
“sincronizacién” de Pelikan aclara, una de las actividades que las diversas versiones de
la Regla atribuyen frecuentemente al Espiritu Santo es que éste “inspiré a los profetas
de antafio”. Dado que Dios ha hablado claramente a su pueblo por medio de sus
profetas, es necesario que los escritos de estos profetas se preserven y mantengan
siempre un rol regulador dentro de la comunidad de fe.

Séptimo, la Regla es la guia natural para la interpretacion biblica. Aunque hoy en dia
estamos acostumbrados a pensar en la Biblia como un solo libro, ella realmente es una
coleccién de libros, los cuales, si bien fueron todos inspirados por el mismo Espiritu de
Dios, a la misma vez fueron escritos por diferentes personas en diferentes contextos
sociales y culturales, respondiendo a diferentes circunstancias en diferentes estilos.
¢Tienen todos estos libros un mensaje unificado? ¢Cudl es este mensaje? La Regla
responde estas preguntas ensefiando que todas las Escrituras apuntan a la obra
redentora de Dios por medio del Hijo y el Espiritu Santo. Como ensefia Lucas 24.45-47,
“Entonces [Jesus] les abrié el entendimiento para que comprendieran las Escrituras.
Esto es lo que estd escrito, les explico, que el Cristo padecerd y resucitara al tercer dia, y en
su nombre se predicaran el arrepentimiento y el perdén de pecados a todas las
naciones, comenzando por Jerusalén”. Ireneo repite la misma idea al explicar que
“mantenemos la Regla de la Verdad para entender [las] palabras [del Maestro]” .

En el caso especifico de la iglesia antigua, la Regla no sélo fue una guia de
interpretacion biblica, sino también un punto de referencia para identificar a los libros

4 Ireneo, Contra las herejias 4.35.4.
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que pertenecian al canon del Nuevo Testamento. Debemos recordar que los primeros
cristianos no tenian el Nuevo Testamento que nosotros hemos recibido. Ellos primero
recibieron el evangelio de forma oral de parte de los apdstoles, y en base a la Regla de
ese evangelio coleccionaron los nuevos libros que el Espiritu inspiré. Notablemente, el
acuerdo sobre la Regla les permitia estar en comunién mutua aun sin haber llegado a
un acuerdo sobre el canon biblico. Mas, si nosotros aceptamos el canon
neotestamentario de parte de la iglesia antigua, pero rechazamos la fe que guio todo el
proceso de formacién de tal canon —la fe resumida en la Regla—, ciertamente
malinterpretaremos el Nuevo Testamento. Tanto la Regla como la Biblia dan
testimonio del mismo evangelio y la misma fe apostélica. Bien observé Tertuliano*® en
su momento: “Porque dondequiera que se manifieste que existira la verdadera Regla y
fe cristiana, también estaran las verdaderas Escrituras y sus exposiciones, y todas las
tradiciones cristianas”.

Octavo, la Regla aclara la necesidad de una confesion de fe fundamental para una
comunidad como la iglesia, especialmente porque ella cree en la inspiracién biblica. Los
cristianos nunca hemos estado de acuerdo en todo. Tanto los lideres y maestros
(Hechos 15.39; Gal. 2.11-14; Filip. 4.2) como los miembros comunes y corrientes de
las primeras iglesias (Rom. 14.5; 1 Cor. 1.12) tenian diferencias profundas entre si.
Inesperadamente, la creencia en la inspiracién de toda la Biblia también puede ser una
fuente de muchos debates y controversias. Si creemos que Dios habla por medio de
todas las paginas de la Biblia, necesariamente querremos tomar la ensefianza de todas
estas paginas con la mayor seriedad. El problema es que no existen dos cristianos que
interpreten toda la Biblia exactamente igual. Dentro de la misma denominacién e
incluso dentro de una misma congregacién, se puede encontrar una gran variedad de
opiniones acerca de lo que la Biblia ensefia. Asi, pues, si los cristianos necesitaran estar
de acuerdo en todo para formar la comunidad de fe cristiana, entonces nunca hubiese
surgido la iglesia. Evidentemente, la iglesia necesita distinguir claramente sus creencias
fundamentales de las secundarias tanto para empezar a existir como para mantenerse
unida como una sola comunidad. A menos que exista un acuerdo general acerca de sus
creencias esenciales, cualquier comunidad estd condenada a la divisién y fragmentacion
con cada diferencia de opinién que surja.

Noveno, la Regla, de hecho, identifica las relativamente pocas creencias esenciales de la
iglesia. Debido a que toma su punto de partida del mandato bautismal del Gnico
Fundador y Amo de la iglesia, la Regla organiza sus afirmaciones bajo los tres
encabezados del (1) Padre, (2) el Hijo, y (3) el Espiritu Santo. Sin duda, la Regla no se

50 Tertuliano, Prescripciones contra todas las herejias 19.
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contenta con mencionar los tres nombres de las personas de la Trinidad, sino que les
atribuye sus actos redentores mas significativos. Pero, por otro lado, tampoco ahonda
en estos actos con el detalle que futuras confesiones emplearian. El beneficio de esta
caracteristica es que la Regla evita entrar en los debates que dividen innecesariamente
al cuerpo de Cristo.

Pero, a la misma vez y décimo, la Regla advierte que la uniformidad confesional
absoluta no es necesaria para la comunion espiritual en Cristo. Como hemos aprendido en
la presente leccion, la Regla no es una férmula exacta, sino un concepto general. No
hay una sola versién de la Regla. Efectivamente, el mismo autor podia expresar la Regla
de diversas formas. Aun asf, los cristianos antiguos apelaban a esta Regla como un
medio de unidad y comunién espiritual entre sus iglesias, porque ellos reconocian que
lo que verdaderamente importaba era el acuerdo esencial que tenian. De la misma
manera, hoy en dia nuestras iglesias evangélicas deberian ser capaces de mantener
comunién espiritual entre si aun si cada una de ellas utilizase una confesién de fe
diferente al resto, siempre y cuando todas estas confesiones demuestren el mismo
espiritu apostélico. Una denominacién o congregacién podria, por ejemplo, adoptar
una de las versiones de la Regla que hemos citado, mientras que otra, uno de los credos
clasicos que la Regla inspiraria en siglos posteriores al segundo. Una podria usar el
Credo de los apéstoles, mientras que otra, el Credo niceno-constantinopolitano. Una
podria usar la declaracién de fe de la Alianza Evangélica Mundial®!, mientras que otra,
una declaracién parecida, pero de composicidn propia.

51 La declaracién de fe de la Alianza Evangélica Mundial (https://worldea.org/who-we-
are/statement-of-faith/) lee:

Creemos en:

En las Sagradas Escrituras como dadas por Dios originalmente, inspiradas divinamente, infalibles,
completamente confiables y la suprema autoridad en todos los asuntos de la fe y la conducta.

Un Dios, existente eternamente en tres personas, Padre, Hijo y Espiritu Santo.

Nuestro Sefior Jesucristo, Dios manifiesto en la carne, su nacimiento virginal, su vida humana sin pecado, sus
milagros divinos, su muerte vicaria y expiatoria, su resurreccion corporal, su ascencion, su obra de mediacion y
su regreso personal en poder y gloria.

La Salvacion del hombre perdido y pecador por medio de la sangre derramada del Sefior Jesucristo por medio de
la fe, sin obras y la regeneracion por medio del Espiritu Santo.

El Espiritu Santo quien al morar en el creyente, lo capacita para vivir una vida santa, para testificar y trabajar
para el Sefior Jesucristo.
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Lo cual propicia una aclaracién importantisima. Al recomendar el uso de
confesiones fundamentales como la Regla, no estamos sugiriendo que haya alguna
férmula magica que pueda explicar perfectamente el misterio del evangelio. Tampoco
estamos insinuando que haya algiin texto extra-biblico que deba ser adoptado
universalmente con la misma autoridad de las Sagradas Escrituras. Todas las
confesiones y declaraciones que hemos mencionado son simples resimenes de la fe
apostolica. Esta es parte de la razén por la que los credos antiguos eran llamados
“simbolos” de la fe. Una cosa es la fe apostodlica, y otra cosa es el resumen de esta fe que
podemos encontrar en alguna de las versiones de la Regla. La segunda nos ayuda a
comprender la primera, pero no son la misma cosa. Efectivamente, ni siquiera los
propios libros de la Biblia pretenden explicar absolutamente todo lo que se pueda decir
acerca del evangelio del Sefior Jesucristo, sino que reconocen que “ahora vemos de
manera indirecta y velada, como en un espejo” (1 Cor. 13.12), y que “el amor de Cristo
[...] sobrepasa nuestro conocimiento” (Ef. 3.18-19) —y, por ende, nuestras
capacidades de expresion—. Y es que la fe es el intento humano y, por lo tanto,
sumamente limitado, de comprender y explicar “el don inefable” (2 Cor. 9.15) del Dios
eterno y santo que trasciende infinitamente todas nuestras limitaciones. Finalmente,
los cristianos no adoramos a ninguna férmula de palabras, sino al Dios que las palabras
de las diversas confesiones antiguas apuntan.

Onceavo, la Regla sugiere la importancia del consenso de toda la iglesia. La fuerza del
argumento de Ireneo a favor de la Regla contra la herejia gndstica dependia
completamente de que se pueda encontrar iglesias en todo el mundo que confesaran la
misma fe, porque este consenso confirmaba el origen divino y la autoridad suprema de
la fe que Ireneo defendia. Sin este acuerdo universal, los herejes podian alegar que ellos
representaban el auténtico cristianismo. Si cada iglesia confesaba algo diferente, la
verdad del evangelio se convertia en cuestién de debate. Todas las posturas tenian el
mismo pedigri eclesiastico y, por lo tanto, la validez de estas posturas dependia
meramente de la preferencia personal o la habilidad de persuasién del expositor. De
manera similar, los criticos modernos del cristianismo clasico postulan que nunca
existié una sola versién autoritativa del evangelio y, por ende, sélo deberiamos hablar
de cristianismos (en plural). Jests pudo haber tenido su punto de vista, pero cada
discipulo interpretd las palabras del maestro a su manera. Por lo tanto, es imposible

La Unidad en el Espiritu de todos los creyentes verdaderos, la iglesia, el Cuerpo de Cristo.

La resurreccién, tanto de los creyentes como de los incrédulos, los que son creyentes para resurreccién de vida,
los que son incrédulos para resurrecién de condenacion.
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saber a ciencia cierta lo que Jesus pensaba. En respuesta a tal propuesta, Ireneo prueba
convincentemente que, a pesar de las variaciones que se podia encontrar entre las
muchas iglesias que los apdstoles fundaron alrededor del mundo grecorromano, todas
estas confesaban la misma fe esencial. Por su parte, este consenso universal
demostraba que, en efecto, Cristo si fue enfatico en su ensefianza a los apdstoles, y que
todos ellos comunicaron fielmente el mismo evangelio a las comunidades que
establecieron. De esta manera, la voz del Sefior se escuchaba de manera mas fuerte y
clara en el acuerdo esencial entre la diversidad de voces de creyentes en todas partes.
Obviamente, esto tiene implicaciones tremendas para las iglesias evangélicas del
presente. Si nosotros pretendemos representar el cristianismo genuino, pero
contradecimos el consenso de las iglesias de los primeros siglos, nuestra pretensién es
s6lo eso —una pretensién—. Verdaderamente, el Sefior habla de manera mas clara en
el acuerdo de sus discipulos, no sélo a través de las multiples denominaciones del
presente, sino también a través de todos los siglos.

Doceavo, la Regla facilita la instruccién adecuada de los nuevos miembros de la
iglesia. ¢Qué se debe creer para ser salvo? {Qué debe confesar un nuevo creyente para
ser bautizado y recibido como un miembro de la iglesia de Cristo? Como estamos
viendo, si decimos que tal persona debe creer lo que la Biblia ensefia, necesitariamos
preguntar segun la interpretacion de quién, porque ninguna congregacion tiene dos
personas que interpreten toda la Biblia exactamente igual. Aun si decimos que debemos
creer la ensefianza biblica acerca de Jesus, también debemos preguntarnos segin cual
interpretacion. El Jesas del cristianismo trinitario no es el mismo Jesus de los testigos
de Jehova ni de los mormones. De la misma manera, el Jesas del pentecostalismo
clasico no es el mismo Jesus del pentecostalismo unitario. Por lo tanto, si queremos
que todos los miembros de nuestras congregaciones reciban una instruccién adecuada
para su propia salvacion, necesitamos identificar las creencias esenciales del
cristianismo, y la Regla nos puede ayudar a cumplir este objetivo.

Decimotercero, el uso de la Regla previene distorsiones del evangelio. (Qué ocurre
cuando nos dividimos por debates sobre temas secundarios? Inevitablemente, nos
empezamos a identificar por las creencias que nos diferencian de otros cristianos. Mas
al distinguirnos por lo que nos diferencia de otros grupos cristianos, también
empezamos a enfatizar temas secundarios. Eventualmente, el presentar temas
secundarios como si fueran sumamente importantes o hasta primordiales (para
justificar nuestra separacién o nueva identidad distintiva), puede resultar en una
distorsion del evangelio. Finalmente, nuestro mensaje principal ya no es el evangelio
que todos los cristianos compartimos, sino la doctrina secundaria que nos distingue.
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Cuando esto sucede, ya no estamos predicando el evangelio que Cristo encomendé a
los apéstoles para toda la iglesia, sino nuestro propio evangelio.

Decimocuarto, la Regla revela de manera indirecta los errores que debemos
condenar como herejias. No todos los errores doctrinales son igualmente dafiinos.
Como ya explicamos, la herejia no es cualquier tipo de error doctrinal, sino una
desviacion que afecta la esencia misma del cristianismo. Como tal, las herejias ponen
en peligro la salvacién de los creyentes porque los separan de Cristo. Naturalmente,
estos son los errores que no podemos tolerar de ninguna manera en nuestras iglesias.
La carta del apéstol Pablo a los géalatas ilustra el tipo de errores que debemos rechazar
sin ninguna ambigiiedad: “Aquellos de entre ustedes que tratan de ser justificados por la
ley, han roto con Cristo; han caido de la gracia” (5.4). El tratado Contra las herejias de
Ireneo es otro ejemplo. De hecho, el caso de Ireneo es sumamente iluminador porque,
por un lado, este obispo actuaba de pacificador y mediador entre creyentes e iglesias
que compartian la fe de la Regla, pero se enemistaban por puntos secundarios como en
el caso de la controversia pascual a fines del segundo siglo. Pero, por otro lado, el
mismo Ireneo no daba ninguna tregua a los herejes concluyendo: “entre ellos no se
encuentra ni iglesia ni doctrina instituida”. Pero, si debemos actuar seguir el ejemplo
de personas como Ireneo, écémo podremos identificar las herejias si no conocemos las
creencias esenciales del cristianismo? Una vez mds, necesitamos la ayuda de la Regla.

Decimoquinto, la Regla nos ayuda a enfocarnos en lo que realmente importa y
dejar de malgastar nuestros esfuerzos. El llamado de todo cristiano es, de inicio a fin,
honrar diariamente el bautismo trinitario que recibimos, adorando y sirviendo al Padre
por medio de Jesucristo en el poder del Espiritu Santo. Por su parte, el llamado de la
iglesia es formar discipulos de Cristo entre todas las naciones (Mat. 28.18-20).
Tristemente, en lugar de enfocarnos en este llamado universal, muchas veces nos
enfocamos en convertir a personas que ya estan siguiendo a Cristo, pero de una manera
diferente a la nuestra, en discipulos que sigan al Sefior de nuestra manera. De esta
forma, ya no nos enfocamos en hacer discipulos de Cristo sino discipulos nuestros. Y
este es otro de los tristes resultados de confundir los puntos primarios y secundarios
de la fe, dividirse a causa de un punto secundario y empezar a predicar nuestra propia
version del evangelio.

En conclusiodn, el resumen doctrinal de la Regla es incalculablemente importante
por varias razones. La Regla (1) es un recordatorio constante para la iglesia de que el
cristianismo genuino se define por sus creencias acerca de Dios; (2) distingue al Dios trino
del cristianismo de otras formas de monoteismo; (3) establece la prioridad salvifica de
la gracia divina; (4) inspira confianza en el Dios verdadero que obra a favor de su pueblo
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en la vida real y concreta; (5) da sentido a la vida, respondiendo las incégnitas existenciales
mas fundamentales del ser humano; (6) establece la necesidad de las Escrituras para la
iglesia; (7) es la guia natural para la interpretacion biblica; (8) aclara la necesidad de una
confesion de fe fundamental para una comunidad que cree en la inspiracién biblica; (9)
identifica las relativamente pocas creencias esenciales de la iglesia; (10) advierte que la
uniformidad confesional absoluta no es necesaria para la comunién espiritual; (11)
sugiere la importancia del consenso de toda la iglesia; (12) facilita la instruccion adecuada de
los nuevos miembros de la iglesia; (13) previene distorsiones del evangelio; (14) revela las
herejias que debemos condenar; y (15) nos enfoca en lo mds importante. En pocas
palabras, la Regla nos ayuda a mantenernos fieles a Cristo.

Por estas y otras razones, el uso constante de una confesion de fe como la Regla
de la iglesia antigua les convendria mucho a todas las congregaciones evangélicas.
Como ya sugerimos, tal confesiéon podria ser el bosquejo de instruccién para los nuevos
miembros. También podria convertirse en la confesién que estos miembros necesiten
realizar durante su bautismo. Su recitacién grupal durante el culto, quiza antes de la
celebracion de la Santa Cena, ayudaria a todos a recordar sus votos bautismales con el
fin de renovar su compromiso. Los articulos individuales de esta confesién también
podrian convertirse en los temas de una serie de sermones. Por otro lado, el contenido
esencial de la confesion podria servir de guia para identificar a las congregaciones
vecinas con las que se necesite colaborar en la obra evangelizadora de la comunidad.

Podriamos seguir sugiriendo otras ideas, pero resaltamos el punto principal: el
uso constante de una confesién de fe como la Regla de la iglesia antigua les convendria
mucho a todas las congregaciones evangélicas. Si es verdad que Cristo mismo
encomendé el contenido de la Regla (aunque no necesariamente el nombre) a los
apdstoles como la fe fundamental para toda su iglesia, es simplemente imposible que
podamos ser sus verdaderos discipulos si rechazamos esta fe. Por otro lado, si
atesoramos la fe de la Regla, somos cristianos genuinamente apostdlicos y verdaderos
hijos de Dios. Concordamos, pues, con la conclusién de Tertuliano en Prescripciones 20:

Por lo tanto, las iglesias, aunque son tantas y tan grandes, comprenden una sola iglesia
primitiva, (fundada) por los apéstoles, de la cual todas (surgen). De esta manera, todos son
primitivos y todos son apostolicos, mientras que todos han demostrado ser uno, en unidad
(ininterrumpida), por su comunion pacifica, titulo de hermandad y vinculo de hospitalidad,
privilegios que ninguna otra regla ordena que la inica tradicion del mismo misterio.

Para terminar la leccién de esta semana, tome unos minutos para responder de
forma escrita las siguientes preguntas de reflexiéon personal: ¢Cudles son los beneficios
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mas importantes de guardar la Regla de la fe? ¢{Hay algin beneficio que el profesor
olvidé mencionar? Si su congregacién no guarda la Regla o una confesién similar, iqué
diferencia podria hacer la introduccién de la Regla en la vida y practica de la iglesia?

Padre nuestro que estés en los cielos, santificado sea tu Nombre. Gracias por el
regalo de la Regla y sus muchos beneficios. Aytidanos a mantenernos fieles a su
enseflanza para que todas tus iglesias sean saludables y todos tus hijos e hijas
experimenten los muchos beneficios de la sana doctrina. A la misma vez,
recuérdanos constantemente que no deseas una confesién de fe hueca, sino “la fe
que actia mediante el amor” (Gal. 5.6). No queremos ser meros oidores o
“confesores” sino hacedores de tu Palabra. Danos la gracia necesaria para ser
verdaderos discipulos de Cristo. Te lo pedimos en su santo nombre. Amén.
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SEMANA 4:
Constantino y su legado

Objetivos:

1. Identificar las acciones imperiales de Constantino mas impactantes para la
iglesia.
2. Considerar el legado de Constantino para el cristianismo.

ACCIONES IMPERIALES MAS IMPACTANTES DE CONSTANTINO

Nuestro repaso de la historia de la iglesia pre-constantiniana hace dos semanas
termind con la “gran persecucién” iniciada por Diocleciano en el 303 d.C. Si bien
Diocleciano se retir6 de su posiciéon imperial un par de afios después de emitir sus
edictos contra la iglesia, la persecucién persistié de manera intermitente hasta el
reinado de Constantino que consideraremos esta semana.

Como vimos en su momento, una de las politicas mas importantes que
Diocleciano estableci6 fue la nueva forma de gobierno imperial por media de una
“tetrarquia” o reinado compartido por cuatro (tetra-) emperadores—dos augustos y dos
césares—. Los augustos tenian un rango superior a los césares, pero los segundos
sucedian a los primeros. Cuando esta sucesién ocurria, nuevos césares asumian el
poder compartido. A pesar de esta jerarquia interna, cada uno de los tetrarcas
gobernaba directamente una de las cuatro divisiones del territorio imperial. Al inicio de
la tetrarquia, los dos augustos eran Diocleciano y Maximiano, y los dos césares, Galerio
y Constancio. El altimo era el padre de Constantino. A pesar de que uno de los
propositos de la tetrarquia fue eliminar la contiendas por el control del imperio, estas
pugnas resultaron ser inevitables.

Afio 312 d.C.: La batalla del Puente Milvio

Cuando Diocleciano y Maximiano abdicaron el poder en el 305, Galerio y
Constancio asumieron los roles de augustos, mientras que Maximino Daya y Severo II
se convirtieron en los nuevos césares. Inesperadamente, Constancio muri6 el afio
siguiente durante una campana militar. Severo II adopté el cargo de augusto en la parte
occidental del imperio, y Constantino, el hijo de Constancio, el de césar sobre los
territorios de Britania, Galia e Hispania. La inestabilidad gubernamental continu6 en el
307, cuando Majencio, hijo de Maximiano, motivado por la frustracién de no haber sido
nombrado césar después de la abdicacién de su padre, logré que el senado romano lo
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designara augusto. Severo II atacé a Majencio, pero murié a manos del hijo de
Maximiano. Perturbado por las aspiraciones del nuevo augusto, Galerio se nego a
reconocer la autoridad de Majencio, y nombrd a Licinio como el augusto occidental
legitimo. Sin embargo, a pesar del reconocimiento formal de parte de Galerio, Licinio
no fue capaz de tomar control de los territorios bajo el poder de Majencio.

La muerte por enfermedad de Galerio en el 311 provocé las aspiraciones de
control absoluto del resto de los tetrarcas. Licinio se apoderé de los territorios de
Europa oriental que Galerio gobernaba, y Majencio le declar6 la guerra a Constantino
para apoderarse de todo el territorio occidental. Sorpresivamente, fue Constantino
quien respondié a Majencio de forma inmediata invadiendo sus tierras. En un evento
cuya veracidad y significado serian debatidos por historiadores y tedlogos por el resto
de la historia, Constantino supuestamente tuvo una vision de parte del Sefior Jesucristo
camino a Roma en el 312. Una de las versiones de esta vision proviene de la Vida de
Constantino (1.27-28):

No dejaba de percatarse [Constantino] de que, dados los maléficos encantamientos
madgicos de que se valia el tirano [i.e. Majencio], a él le era precisa una ayuda superior a la
estrictamente militar, y buscaba un dios protector, considerando como secundarias la
importancia de los ejércitos y la cantidad de soldados (pues, ausente el auxilio de Dios, creia
que todo esto no tenia ningiin vigor), a la par que confesaba la insuperabilidad e
invencibilidad de la cooperacién divina. Meditaba, por tanto, a qué clase de dios adherirse, y
estando en estas indagaciones, una serie de reflexiones vino a su mente: de la numerosisima
caterva que antes habia llegado al poder, al cifrar sus esperanzas en pluralidad de dioses, y al
rendirles culto con libaciones, sacrificios y oblaciones, los mds encontraron un final no
precisamente feliz, ellos que se dejaron engafiar desde un principio con mdnticos augurios
hermoseados a propdsito y que les vaticinaban la fortuna, y ningun dios les asistié propicio
para no sucumbir a los embates deparados por el cielo. Sélo su padre [i.e. Constancio],
emprendiendo una via opuesta a la de aquéllos, habia condenado su aberracion, solo él habia
hallado en el dios que estd mds alld de todas las cosas y a quien honré en el transcurso de toda
una vida, al salvador, al guardidn del imperio y al dispensador de todo bien. [...]

Entonces empezé a invocarlo en sus oraciones, suplicando e impetrando que se le manifestara
quién era EL, y que le extendiera su diestra en las circunstancias presentes. Mientras esto
imploraba e instaba perseverante en sus ruegos, se le aparece un signo divino del todo
maravilloso, al que no seria facil dar crédito, si fuera quizd otro el que lo contara, pero si es el
emperador victorioso el que, mucho tiempo después, cuando fuimos honrados con su
conocimiento y trato, nos lo comunica, ratificando mediante juramento la noticia, a nosotros
que estamos redactando este relato, quién podria dudar como para no fiarse de lo que
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referimos, en especial cuando los mismos hechos posteriores establecieron con su testimonio la
verdad de lo narrado. En las horas meridianas del sol, cuando ya el dia comienza a declinar,
dijo que vio con sus propios ojos, en pleno cielo, superpuesto al sol, un trofeo en forma de
cruz, construido a base de luz y al que estaba unido una inscripcion que rezaba: con éste
vence. El pasmo por la vision lo sobrecogio a él y a todo el ejército, que lo acompariaba en el
curso de una marcha y que fue espectador del portento. Y decia que para sus adentros se
preguntaba desconcertado qué podria ser la aparicion. En esas cavilaciones estaba,
embargado por la reflexion, cuando le sorprende la llegada de la noche. En suefios vio a
Cristo, hijo de Dios, con el signo que aparecié en el cielo y le ordené que, una vez se fabricara
una imitacion del signo observado en el cielo, se sirviera de él como de un bastion en las
batallas contra los enemigos. Levantdndose nada mds despuntar el alba, comunica a sus
amigos el arcano. A continuacion, tras haber convocado a artesanos en el oro y las piedras
preciosas, se sienta en medio de ellos y les hace comprender la figura del signo que ordena
reproducir en oro y piedras preciosas. En cierta ocasion, el mismo emperador, y eso por
especial favor de Dios, nos depard el honor de que lo contempldramos con nuestros ojos.

Se elaboré de la siguiente forma: Una larga asta revestida de oro
disponia de un largo brazo transversal colocado a modo de cruz;
arriba, en la cima de todo, se apoyaba sélidamente entretejida a
base de preciosas gemas y oro una corona, sobre la cual dos letras
indicando el nombre de Cristo [XPIXTOX] connotaban el simbolo
de la salvifica férmula por medio de los dos primeros caracteres: la
rho [P] formando una ji [X] hacia el medio. Mds tarde toma el
emperador la costumbre de llevarlo en el yelmo.

¢Se le apareci6 verdaderamente el Sefior Jesucristo a Constantino? Lo haya
hecho o no, Constantino siguié su campafia militar contra Majencio hasta encontrarlo
en el puente de Milvio, en el norte de Roma, el 28 de octubre del 312. Tal fue la
victoria de Constantino que Majencio y sus tropas terminaron ahogados en el rio Tiber.
El muy posterior recuento de esta gran victoria ofrecido por Eusebio en su Historia de la
iglesia (9.9) trae a memoria la salvacién del Exodo en la que Dios ahog al faraén y sus
ejércitos para liberar a su pueblo escogido:

De manera similar, cuando el puente de barcas se rompio, quedé impedido el paso del rio, y
las barcas, hombres y toda su impedimenta cayeron subitamente a las honduras, en primer
lugar aquel miserable malvado [i.e. Majencio], y luego sus escuderos a su alrededor, que
“se hundieron como plomo en las recias aguas”, como se predijo en las sagradas Escrituras
[EX. 15:10]. De modo que, st no en palabras, al menos en obras, como el gran siervo Moisés
y sus seguidores, aquellos que habian alcanzado la victoria con la ayuda de Dios podrian bien
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cantar las mismas palabras que se cantaron acerca del malvado tirano de la antigiiedad:
Cantemos al Sefior, porque grandemente se ha glorificado; el caballo y su jinete ha echado al
mar. El Sefior, mi ayudador y protector, ha venido a ser mi salvacion. Y {Quién como ti
entre los dioses, oh Sefior? (Quién como tu, glorificado entre los santos, terrible en
alabanzas, obrador de maravillas?

Esas y otras cosas muy similares las canté Constantino, mediante sus acciones mismas, a
Dios el Gobernante de todo y Autor de su victoria. Luego entré en Roma con cdnticos de
triunfo, y todos los senadores, excelsos notables, mujeres, nifios y todo el pueblo de Roma,
radiantes de un gozo insaciable, le recibieron con alabanzas como libertador, salvador y
benefactor. Pero él, con una innata reverencia para con Dios, ni se entusiasmaba con sus
clamores ni se expanda con sus aclamaciones, sabiendo que su ayuda habia venido de Dios.
Inmediatamente mandé que se pusiera un trofeo de la pasion del Salvador en la mano de su
propia estatua, y cuando fue levantada en el lugar mds publico de Roma, sosteniendo la sefial
del Salvador en su diestra, hizo que grabasen esta inscripcion en latin: Mediante esta sefial
salvadora, la verdadera prueba de valor, salvé a vuestra ciudad del yugo del tirano y la
liberé. También liberé al senado y al pueblo de Roma y restauré su antigua fama y su
ancestral esplendor.

Con Majencio fuera de escena, Constantino asumié el control de toda la parte

occidental del imperio. Como ya mencionamos, Licinio se habia aduefiado de Europa
oriental tras la muerte de Galerio. En el 313, un afio después de su victoria en el

Puente Milvio, Constantino forjé una alianza con Licinio al darle como esposa a su
media hermana Constancia. Meses después en el mismo afio, Licinio derroté a
Maximiano Daya, el otro aspirante al trono oriental. Asi, pues, para el fin del afio 313,

Constantino era el tnico gobernante de toda la parte occidental del imperio, y Licinio,
de todo el oriente. Pero estos no fueron los tinicos sucesos que hicieron del 313 un afo
importante para la iglesia en el imperio romano.
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Giulio Romano. La batalla dl Puete Milvio (41524. a
Afio 313: El Edicto de Milan

En febrero del 313, es decir, antes de que Licinio se deshiciera de su competidor
Maximiano Daya, el augusto oriental se reunié con su socio occidental Constantino en
Milan, la cual, en ese entonces, se llamaba Mediolanum. Una de las primeras politicas
que los dos emperadores acordaron fue legalizar el cristianismo. Esta decisién—
recordada hasta hoy como el Edicto de Milan—no fue el primer decreto de tolerancia a
los cristianos emitido por un emperador después del inicio de la “gran persecucién” de
Diocleciano, pero, ya que fue la politica que trajo un cambio definitivo y duradero a la
condicidn legal de los cristianos, se conoce como el fin oficial de la persecuciéon romana
a la iglesia.

A continuacién, citamos la versién completa del edicto preservado por Lactancio,
un autor cristiano que se convertiria en consejero de Constantino. Para entender el
extremo alivio, regocijo y gratitud con que los cristianos debieron recibir esta noticia,
debemos recordar los terribles sufrimientos que estos habian estado soportando desde
su fundacidn, y en especial desde el inicio de la gran persecucién una década atras.
Cuando consideramos las torturas narradas por relatos como la Historia de Eusebio,
citados hace dos semanas, es facil entender por qué algunos cristianos como el obispo
historiador vieron en Constantino un liberador enviado desde el cielo. Segtn el texto
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de Lactancio en Sobre la muerte de los perseguidores 48%2, el Edicto de Mildn, dirigido a todo
gobernador imperial (“tu excelencia”), decreté:

Habiéndonos reunido felizmente en Mildn tanto yo, Constantino Augusto, como yo, Licinio
Augusto, y habiendo tratado sobre todo lo relativo al bienestar y a la seguridad publicas,
juzgamos oportuno regular, en primer lugar, entre los demds asuntos que, segtin nosotros,
beneficiaran a la mayoria, lo relativo a la reverencia debida a la divinidad; a saber, conceder
a los cristianos y a todos los demds la facultad de practicar libremente la religion que cada
uno desease, con la finalidad de que todo lo que hay de divino en la sede celestial se mostrase
favorable y propicio tanto a nosotros como a todos los que estdn bajo nuestra autoridad. Asi
pues, con criterio sano y recto, hemos creido oportuno tomar la decision de no rehusar a nadie
en absoluto este derecho, bien haya orientado su espiritu a la religion de los cristianos, bien a
cualquier otra religion que cada uno crea la mds apropiada para si, con el fin de que la
suprema divinidad, a quien rendimos culto por propia iniciativa, pueda prestarnos en toda
circunstancia su favor y benevolencia acostumbrados. Por lo cual, conviene que tu excelencia
sepa que nos ha parecido bien que sean suprimidas todas las restricciones contenidas en
circulares anteriores dirigidas a tus negociados referentes al nombre de los cristianos y que
obviamente resultaban desafortunadas y extrafias a nuestra clemencia, y que desde ahora
todas los que desean observar la religion de los cristianos lo puedan hacer libremente y sin
obstdculo, sin inquietud, ni molestias. Hemos creido oportuno poner en conocimiento de tu
diligencia esta disposicién en todos sus extremos, para que sepas que hemos concedido a los
propios cristianos incondicional y absoluta facultad para practicar su religion. Al constatar
que les hemos otorgado esto, debe entender tu excelencia que también a los demds se les ha
concedido licencia igualmente manifiesta e incondicional para observar su religién en orden a
la conservacion de la paz en nuestros dias, de modo que cada cual tenga libre facultad de
practicar el culto que desee. Hemos actuado asi para no dar la apariencia de mantener la mds
minima restriccion con algun culto o alguna religion.

Ademds, hemos dictado, en relacion con los cristianos, la siguiente disposicion: los locales en
que anteriormente acostumbraban a reunirse, respecto a los cuales las cartas enviadas
anteriormente a tu negociado contenian ciertas instrucciones, si alguien los hubiese adquirido
con anterioridad, bien comprandoselos al Fisco, bien a cualquier persona privada, les deben
ser restituidos a los cristianos sin reclamar pago o indemnizacion alguna y dejando de lado
cualquier subterfugio o pretexto. Asimismo, quienes los adquirieron mediante donacion, los
deben restituir igualmente a los cristianos a la mayor brevedad posible. Ademds, si aquellos
que los adquirieron mediante compra o donacion reclaman alguna indemnizacion de nuestra
benevolencia, deben dirigirse al Vicario para que, mediante nuestra clemencia, se les atienda.

52 Traduccién de Ramén Teja (Madrid: Gredos 1982).
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Todos estos locales les deben ser devueltos a la comunidad cristiana por intermedio tuyo sin
dilacion alguna.

Por otra parte, puesto que es sabido que los mismos cristianos poseian no sélo los locales en
que solian reunirse, sino también otras propiedades que pertenecian a su comunidad en
cuanto persona juridica, es decir, a las iglesias, y no a personas fisicas, también éstas, sin
excepcion, quedan incluidas en la disposicion interior, por lo que ordenards que, sin pretexto
ni reclamacion alguna, les sean devueltas a estos mismos cristianos, es decir, a su comunidad
y a sus iglesias, de acuerdo con las condiciones arriba expuestas, a saber: que quienes las
devuelvan gratuitamente, segiin hemos dispuesto, pueden esperar una indemnizacién por
parte de nuestra clemencia. En todo lo referente a la susodicha comunidad cristiana, deberds
mostrar tu eficaz mediacion para que nuestro decreto se cumpla con la mayor rapidez posible,
a fin de que también en este asunto se muestre la preocupacion de nuestra clemencia por la
paz publica. Todo esto se hard para que, seguin hemos expresado mds arriba, el favor divino
que nos asiste y que en tan graves circunstancias hemos experimentado, actile siempre de
manera prospera en nuestras empresas con el consiguiente bienestar general. A fin de que
puedan llegar los términos del decreto, muestra de nuestra benevolencia, a conocimiento de
todos, deberds ordenar su promulgacion y exponerlo en piiblico en todas partes para que
todos lo conozcan, de modo que nadie pueda ignorar esta manifestacion de nuestra
benevolencia.

Cabe subrayar que el Edicto de Milan no hizo del cristianismo la religién oficial
del imperio romano. Constantino y Licinio simplemente legalizaron la religién cristiana
y decretaron la restitucién de los edificios y bienes de la iglesia. Si bien el cristianismo
catolico eventualmente se convertiria en la religién dominante del imperio,
Constantino y Licinio no prohibieron el culto pagano como otros emperadores harian
en el futuro. Lo que los autores del Edicto de Mildn establecieron fue la libertad de
culto para todas las religiones, incluyendo a los paganos, pero especialmente para los
cristianos, ya que estos habian sufrido mucha persecucién recientemente. De todas
formas, la mencién especial de los cristianos si resulto ser un anticipo del favoritismo
que Constantino empezaria a mostrar al cristianismo. De hecho, el mismo afio del
Edicto, Constantino empezd a donar terrenos a la iglesia y a conferir privilegios fiscales
y legales para el clérigo cristiano.

Afio 314: Concilio de Arlés contra el donatismo
No tardé mucho tiempo para que, ademds de conceder legalidad a la religiéon

cristiana, el reinado de Constantino afectara a la iglesia de otras maneras. En el 313, el
mismo afio del Edicto de Mildn, un cisma muy serio fracturé a las iglesias de Africa del
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Norte. Varios obispos se opusieron a la instalacién de Ceciliano como el nuevo lider de
la iglesia de Cartago porque supuestamente uno de los obispos que lo ordenaron era un
“traditor”. La designacién “traditores” se aplicaba a los cristianos que habian entregado
las Escrituras a las autoridades romanas durante la gran persecucién de Diocleciano.
Segun la teologia de los obispos anti-cecilianos, el Espiritu Santo no podia permanecer
en creyentes que habian cometido pecados tan serios como entregar las Escrituras.
Consecuentemente, deducian estos maestros, los obispos contaminados tampoco
podian conceder el don espiritual necesario para la ordenacién de un colega. Los
obispos anti-cecilianos ordenaron a Mayorino como el obispo legitimo de Cartago. Al
poco tiempo Mayorino murid y fue reemplazado por Donato. La comunién separatista
se hizo conocida por su relacién al nuevo obispo de Cartago. Las iglesias “donatistas”
formaron una red distinta a la familia de iglesias catélicas dentro de la provincia
africana.

¢De qué manera se involucré Constantino en este embrollo? Deseando
mantener a la iglesia norafricana unificada, Constantino ordend que una comisién de
obispos italianos y galicanos liderada por el obispo de Roma arbitrara entre los bandos
norafricanos. La comisién declaré que Ceciliano era el obispo legitimo de Cartago. Las
iglesias donatistas rechazaron la decisién de la comisidn, asi que, ya en el afio 314,
Constantino convocé un concilio en Arlés que reunié a un ndmero mayor de obispos—
47 en total—, incluyendo a prelados de las islas britanicas. El sinodo de Arlés ratificé
las decisiones que la comisién tom¢ el afio anterior y, una vez mas, los donatistas se
rehusaron a aceptar las decisiones sinodales y se mantuvieron separados de las iglesias
catdlicas. De hecho, el donatismo persistiria por mucho tiempo después de la muerte
de Constantino.

Si el concilio de Arlés no resolvié el cisma de Africa del Norte, épor qué lo
mencionamos? Ademads de ser los concilios occidentales con mayor representacién
episcopal hasta el momento, los sinodos de Roma y Arlés son importantes por marcar
el inicio de la intervencién de los emperadores romanos en el gobierno de la iglesia. Si
bien Constantino no presidio las reuniones, ciertamente las convoco e hizo posible, no
s6lo por traer la paz que permitia tales concilios sino también por proveer los recursos
econdémicos necesarios. Ademas, el rechazo donatista de las decisiones de estos
concilios regionales causaria que el estado tomara medidas penales en contra de los
disidentes. Irénicamente, casi inmediatamente después de que el cristianismo fuera
legalizado, el imperio comenzd a perseguir a un grupo de cristianos a favor de otros.
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Afio 321: El domingo es hecho dia de reposo general

Ademas de legalizar el cristianismo, donar terrenos a la iglesia, favorecer a sus
lideres e intervenir en el gobierno eclesiastico para sanar cismas, Constantino beneficié
al cristianismo declarando el domingo como dia de reposo para todos sus territorios. El
emperador se expresé de la siguiente forma®? el 7 de marzo del 321:

Todos los jueces, ciudadanos y artesanos descansardn en el venerable dia del sol [i.e. el
domingo]. Pero los campesinos pueden ocuparse sin obstdculos de la agricultura, ya que a
menudo sucede que este es el dia mds adecuado para sembrar grano y plantar vifias, de modo
que la oportunidad que brinda la divina providencia no se pierda, porque la razén justa es de
corta duracion.

Algunas personas alegan que la iglesia no empezd6 a reunirse los domingos para
adorar a Dios hasta que Constantino tomo la medida que acabamos de mencionar. El
hecho es que los cristianos se congregaban los domingos desde tiempos apostélicos
(Hech. 20.7; 1 Cor. 16.2). Justamente porque la iglesia se reunia el domingo es que
Constantino ordend que este dia se convirtiera en un dia de reposo para todos. El
emperador no intent6 cambiar la tradicién de los cristianos, sino favorecer a la iglesia
de una manera adicional a todo lo que ya habia hecho por ella, creando las condiciones
necesarias para que todos sus miembros puedan participar del culto de Dios.

Afio 324: La batalla de Crisépolis

El matrimonio de Licinio con la media hermana de Constantino no fue suficiente
para prevenir el “divorcio” entre los dos emperadores. Las tensiones entre Constantino
y Licinio se multiplicaron con los afios hasta que, en el 324, el primero decidié atacar al
segundo y terminé venciéndolo en la batalla de Crisépolis, en lo que hoy en dia es el
distrito turco de Uskiidar. Con la derrota de Licinio, Constantino se convirtié en el
unico emperador de todo el imperio romano.

Afio 325: Nicea I, el primer concilio ecuménico

Siendo ya el inico emperador de todo el imperio romano, Constantino convocé el
primer concilio ecuménico en la ciudad de Nicea—actualmente Iznic, en Turquia—en el
afio 325, es decir, muy poco después de derrotar a Licinio. El concilio es llamado
ecuménico por ser representativo de (y normativo para) todo el imperio romano. El

53 Cédigo de Justiniano 3.7.3.
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adjetivo “ecuménico” proviene de la palabra griega oikovpévn (oikouméne), traducida
comunmente como “mundo” en las versiones en espanol del Nuevo Testamento (Mat.
24.14; Luc. 4.5; 21.26; Hech. 11.28; 19.27; 24.5; etc.). La palabra se refiere al “mundo
habitado” en lugar del planeta, lo cual incluiria los cielos y los mares.
Consecuentemente, los romanos podian usar el término en un sentido més especifico, a
saber, el “mundo” del imperio romano. Por primera vez, un concilio de cientos de
obispos provenientes de diferentes regiones y provincias se reunia en nombre de toda la
iglesia para resolver debates teoldgicos y disciplinarios. En el caso de Nicea I, el tema
principal de debate era la divinidad de Jesucristo a raiz de las ensefianzas
controversiales del presbitero Arrio de Alejandria.

Dios mediante, estaremos considerando el debate teolégico de Nicea I y el resto
de los concilios ecuménicos la préxima semana. Por el momento, sélo resaltaremos el
impacto de Constantino en el cristianismo como resultado de su participacién en Nicea
I. Para empezar, la mera posibilidad de un concilio ecuménico sin los auspicios
imperiales era practicamente nula. Una de las razones por las que Constantino decidié
celebrar el concilio en Nicea fue que la ciudad tenia un palacio real lo suficientemente
grande para hospedar al namero de obispos con que el sinodo esperaba contar.
Ademas, Constantino también financié los viajes y la proteccién de los obispos
participantes. Obviamente, sin la paz del Edicto de Mildn, un concilio ecuménico
tampoco hubiera sido posible aun si alguna iglesia hubiera poseido los recursos
necesarios para organizarlo. Por otro lado, Constantino no s6lo convoco y organizé el
concilio de Nicea I, sino que también participé de las conversaciones. Si bien su rol fue
mas honorifico que sustancial, ya que las decisiones tenian que ser tomadas por el
acuerdo de los obispos, el hecho es que el emperador si podia expresarse durante las
discusiones sinodales, y cualquiera que haya sido su opinién, era imposible que sus
palabras pasaran desapercibidas. Finalmente, algo que nunca habia sucedido en
ninguno de los muchos sinodos que la iglesia habia celebrado hasta el momento,
ocurrié en Nicea I. El estado castigd a los participantes que se negaron a honrar las
decisiones sinodales. Los dos obispos que se rehusaron a firmar el acuerdo de Nicea I
fueron excomulgados y exiliados. Claramente, la iglesia habia entrado a un nuevo
periodo en su historia de la mano de Constantino.
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L e S A R R : : . TN
Pintura en estilo fresco del concilio de Nicea I, posiblemente

de San Nicolds en Demre, Turquia.

del siglo XII, en la basilica

Afio 330: Dedicacion de Constantinopla, la “nueva Roma”

Acabamos de reconocer que Constantino introdujo a la iglesia a un nuevo
periodo en su historia. Lo mismo se debe afirmar con respecto al imperio romano en
general. Los cambios que Constantino introdujo en el imperio fueron sumamente
profundos e impactantes. Después de derrotar a Licinio en el afio 324, el entonces
tnico emperador decidié cambiar la capital del imperio de Roma a Bizancio. La “nueva
Roma”, ubicada en lo que hoy es la ciudad turca de Estambul, tenia una localizacién
estratégica en el punto de encuentro entre Europa y Asia Menor. Ademas, la distancia
de la “antigua Roma” le permitia a Constantino reinar lejos de la vieja aristocracia
pagana y formar un nuevo imperio con raices cristianas. Para resaltar la gloria de la
nueva capital—y de su propio reinado—, Constantino le cambi6 el nombre a
“Constantinopla”, la ciudad de Constantino. La “nueva Roma” fue inaugurada el 11 de
mayo del 330 y rapidamente se convirtié en la ciudad mas rica e imponente de todo el
imperio.

¢Qué diferencia hizo este cambio para la iglesia? Como veremos la proxima
semana si Dios lo permite, debido a su lugar como la nueva capital del imperio y el
apoyo de un emperador que favorecia a la religién cristiana, Constantinopla estaba
destinada a convertirse en una de las iglesias mas importantes de todo el cristianismo.
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Efectivamente, todos los concilios ecuménicos se realizarian cerca a Constantinopla o
en la misma ciudad. Ademas, hasta el dia de hoy el obispo de Constantinopla es
conocido como el “patriarca ecuménico” de las iglesias ortodoxas del Este. La
consideracién de este desarrollo tendra que esperar hasta las préoximas semanas, pero,
por ahora, alertamos que el cambio de capital significé el inicio de la lucha por primacia
entre las iglesias de Roma y Constantinopla.

Ao 337: Bautismo y muerte de Constantino

Todas las acciones de Constantino en favor de la iglesia repasadas hasta este
punto fueron realizadas antes del bautismo del emperador. Si Constantino creia
genuinamente en Jesucristo, {por qué esperd tanto para bautizarse? Una de las
explicaciones mas frecuentes es que el emperador entendia que muchas de las
responsabilidades y decisiones que su oficio demandaba no eran compatibles con el
llamado de un discipulo del Salvador. Constantino, por ejemplo, ordené la ejecucién de
aquellas personas que consideraba contendientes por el trono como su cufiado Licinio y
Crispo, hijo del propio Constantino con Minervina, su primera esposa. El emperador
también necesitaba participar en algunos ritos paganos. Por lo tanto, en lugar de ser
bautizado tempranamente y cometer pecados después de su bautismo que causaran la
pérdida de la gracia salvadora del Sefior, Constantino decidid esperar hasta su lecho de
muerte para que su bautismo cubriera todos los pecados de su vida. La idea de que uno
pudiera cometer pecados graves que rompieran la unién salvadora con el Sefior que el
bautismo marcaba, era muy comun en la iglesia antigua, como efectivamente lo es
hasta el dia de hoy. Quiza otra de las razones por las que Constantino esper6 tanto para
bautizarse es que hacerse un miembro oficial de la iglesia lo hubiera puesto bajo la
autoridad de los obispos, y esto hubiera complicado su control absoluto del imperio.
De hecho, las relaciones entre los reyes cristianos y sus obispos serian muy escabrosas
en el futuro.

Sea como sea, después de enfermarse severamente en el 337, Constantino
decidié bautizarse, haciéndose asi un miembro oficial de la iglesia antes de morir. Cabe
notar, de todas formas, que el obispo que lo bautizo era considerado arriano. Aunque el
concilio ecuménico que Constantino convocé condend el arrianismo tajantemente, el
emperador parece haberse inclinado hacia la herejia a fines de su vida. Este desarrollo
fue un anticipo de los retos que la iglesia tendria que afrontar en décadas posteriores.
El emperador fue enterrado en la iglesia de los Santos Apdstoles en Constantinopla. El
lugar de su tumba fue un reconocimiento de la gran contribucién de Constantino para
la propagacion del cristianismo. Hasta el dia de hoy, las iglesias ortodoxas del Este lo
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consideran un “santo” de la iglesia y le aplican la designacién honorifica de ioarmdororog
(isapostolos), es decir, “igual a los apdstoles”.

Lectura recomendada: Eusebio de Cesarea. Vida de Constantino. Editado y
traducido por Martin Gurruchaga. Madrid: Editorial Gredos, 1994.
(https://archive.org/details/EUSEBIOVidaDeConstantino/).

Antes de pasar a la conclusién de nuestro estudio para la presente semana, tome
unos minutos para responder de forma escrita las siguientes preguntas de reflexion
personal: {Cudles fueron las acciones de Constantino que impactaron a la iglesia de
manera mas profunda? {Considera usted que, en un sentido general, el reinado de
Constantino fue de provecho o de perjuicio para la iglesia? ¢Hay alguna leccién que las
iglesias podriamos aprender de la relaciéon de Constantino con la iglesia?

Padre nuestro que estds en los cielos, santificado sea tu nombre. Nos asombra cémo
puedes cambiar las circunstancias del mundo y de tu iglesia en tan poco tiempo, en
una sola generacién. Ignoramos lo que pasé en el corazén de Constantino hace
tantos siglos, pero confesamos que tu palabra es verdad tanto ayer como hoy: “En
las manos del SENOR el corazén del rey es como un rio: sigue el curso que el
SENOR le ha trazado” (Prov. 21.1). Sélo Tt eres el Rey supremo de toda la historia
por encima de todo emperador, monarca o faraén. Ayddanos a discernir tus
propésitos en los sucesos trascendentales que estamos estudiando, te rogamos en el
nombre de Jesucristo y para su gloria. Amén.

EL LEGADO DE CONSTANTINO

Hemos repasado muchas acciones de “San” Constantino que cambiaron la
situacion de la iglesia en el imperio romano de la forma mas dramatica. En unos meros
diez afios, el cristianismo pasé de ser la religién mas perseguida a la més favorecida de
todo el imperio. Motivado por lo que El estaba convencido de haber sido una aparicién
del Sefior Jesucristo, Constantino no sélo legalizé inmediatamente la religion cristiana,
sino que dono terrenos y edificios a la iglesia, confirié beneficios fiscales a sus lideres,
declaré el dia de culto cristiano como dia de reposo para todos en el imperio, e
intervino en contiendas entre comunidades cristianas, convocando concilios
episcopales e imponiendo sanciones a los participantes que se rehusaran a acatar las
resoluciones sinodales. Por si todo esto no fuera suficiente, Constantino también
asumio el control de todo el imperio e instituyd su propia dinastia. Esto fue
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fundamental para preservar sus politicas a favor de la iglesia porque el emperador se
asegurd de proveer una formacion cristiana para sus hijos. En otras palabras,
Constantino se asegurd que sus sucesores también fueran cristianos. De esta forma,
aunque Constantino no abolié el paganismo, ciertamente preparé el camino para la
formacion de la llamada “cristiandad”—el conjunto de reino y paises que se adoptarian
el cristianismo como su religién oficial—. Sin imponer sus nuevas convicciones
religiosas a nadie, Constantino llen¢ la iglesia de nuevos miembros simplemente
mediante el favoritismo que extendi6 al cristianismo. Por primera vez en su historia, la
iglesia comenz6 a atraer a grandes cantidades de personas de la élite imperial. La paz de
la iglesia junto con la entrada de nuevos miembros con la mejor educacién disponible
en el mundo romano produciria los te6logos mas destacados de la iglesia antigua. Para
finales del siglo que presenci6 todos estos cambios, aproximadamente la mitad de la
poblacién imperial ya se identificaba como cristiana.

Es comun que los evangélicos lamentemos los resultados negativos de la
llamada “cristianizacién” del imperio romano. La iglesia pronto se llenaria de
miembros nominales con ningdn compromiso real con la fe y ética que confesaban los
domingos. Subsecuentemente, el culto de Dios empezaria a mezclarse con muchas
practicas paganas. Ademads, al no sélo legalizar la religién cristiana sino también
intervenir en el gobierno de la iglesia y tomar medidas contra los cristianos que no
acataran las resoluciones de los concilios, Constantino crearia un precedente para la
futura persecucién de cristianos a manos de otros cristianos. Sin lugar a duda, todas
estas quejas y muchas mas tienen suman validez y deben expresarse. Pero el
enfocarnos en los resultados negativos de las politicas que Constantino introdujo
también podria impedir que apreciemos el cardcter verdaderamente revolucionario del
proceso que estas politicas pusieron en marcha. Como ya dijimos, Constantino no
impuso el cristianismo a todos los habitantes del imperio, pero puso en marcha su
“cristianizacidon”. Y, a su debido tiempo, este proceso afectaria a toda la sociedad
occidental hasta el presente, incluyendo a las personas que ni siquiera se identifican
como cristianos hoy en dia. Meditando en el impacto que el cristianismo ha tenido en
el mundo occidental, el erudito neotestamentario Bart Ehrman —quien actualmente se
identifica como un agnostico a pesar de haber sido un cristiano evangélico— explica en
su libro El triunfo del cristianismo: cémo una religion prohibida arrasé el mundo>*:

El triunfo antiguo del cristianismo demostrd ser la transformacion cultural mds grande que
jamds haya visto nuestro mundo. Sin [esta transformacién], toda la historia de la

54 Bart D. Ehrman, The Triumph of Christianity: How a Forbidden Religion Swept the World (New York:
Simon & Schuster, 2018), 4-6.
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Antigiiedad tardia no habria sucedido como sucedié. Nunca hubiéramos tenido la Edad
Media, la Reforma, el Renacimiento o la modernidad como la conocemos. Nunca podrian
haber existido [los grandes] autores de nuestro canon [cultural] [...] No habriamos
tenido a ninguno de nuestros artistas venerados: Miguel Angel, Leonardo da Vinci o
Rembrandt. O a ninguno de nuestros brillantes compositores: Mozart, Handel o Bach. Sin
duda, habriamos tenido otros [artistas] pero habrian sido incalculablemente diferentes.

Al conquistar el mundo romano, y luego todo el Occidente, el cristianismo no solo dio lugar a
un vasto e impresionante conjunto de artefactos culturales; también cambié la forma en que
las personas ven el mundo y eligen vivir en él. Las sensibilidades, los valores y la ética
modernos se han visto todos radicalmente afectados por la tradicién cristiana. Esto es cierto
para casi todos los que viven en el Occidente, ya sea que declaren lealtad al cristianismo, a
alguna otra tradicion religiosa o a ninguna. Antes del triunfo del cristianismo, el Imperio
Romano era extraordinariamente diverso, pero sus habitantes compartian una serie de
presuposiciones culturales y éticas. Si una palabra pudiera encapsular la ética social, politica
y personal comun de la época, seria “dominacion”.

En una cultura de dominacion, se espera que aquellos con poder hagan valer su voluntad
sobre los mds débiles. Los gobernantes deben dominar a sus subditos, los mecenas a sus
clientes, los amos a sus esclavos, y los hombres a sus mujeres. Esta ideologia no fue
simplemente una toma cinica del poder o un modo consciente de opresién. Era la opinion de
sentido comiin, milenaria, que prdcticamente todo el mundo aceptaba y compartia,
incluyendo a los débiles y los marginados.

Esta ideologia afecté tanto a las relaciones sociales como a la politica gubernamental. Hizo
de la esclavitud una institucién virtualmente incuestionable que promovia el bien de la
sociedad; hizo de la cabeza de la familia varén un déspota soberano sobre todos sus
subordinados; hizo que las guerras de conquista, y la matanza que implicaban, fueran
naturales y entendibles para el bienestar de la parte valorada de la raza humana (es decir,
aquellos que estaban investidos de poder).

Con tal ideologia, uno no esperaria encontrar programas gubernamentales de bienestar para
ayudar a los miembros mds débiles de la sociedad: los pobres, los vagabundos, los
hambrientos u oprimidos. Uno no esperaria encontrar hospitales para ayudar a los enfermos,
heridos o moribundos. Uno no esperaria encontrar instituciones privadas de caridad
disefiadas para ayudar a los necesitados.

El mundo romano no tenia tales cosas. Los cristianos, sin embargo, defendian una ideologia
diferente. Los lideres de la iglesia cristiana predicaron e instaron a una ética de amor y
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servicio. Una persona no era mds importante que otra. Todos estaban en pie de igualdad ante
Dios: el amo no era mds importante que el esclavo, ni el patrén que el cliente, ni el esposo que
la esposa, ni el poderoso que el débil, ni el robusto que el enfermo. Que estos ideales cristianos
se hayan aplicado de manera consistente es otra cuestion. Los cristianos a veces—de hecho,
muchas veces—fracasaron escandalosamente en su intento de expresar sus sentimientos
piadosos en acciones concretas o, lo que es peor, actuaron de manera contraria a sus ideales
declarados. Sin embargo, los ideales estaban asentados en su tradicion—proclamada amplia
y publicamente por los lideres del movimiento—en formas que no se encontraban en otras
partes de la sociedad romana.

Cuando los cristianos llegaron a ocupar posiciones de poder, estos ideales se abrieron paso en
la vida social de las personas, en las instituciones privadas destinadas a encapsularlos y en la
politica gubernamental. La mera idea de que la sociedad deberia servir a los pobres, los
enfermos y los marginados se convirtié en una preocupacion caracteristicamente cristiana.
Sin la victoria del cristianismo, es muy posible que nunca hubiéramos tenido la asistencia
institucionalizada para los pobres ni una atencién médica organizada para los enfermos. Es
posible que miles de millones de personas nunca hayan aceptado la idea de que la sociedad
deberia servir a los marginados o preocuparse por el bienestar de los necesitados, valores que
la mayoria de nosotros en el Occidente simplemente asumimos que son valores “humanos”.

Esto no quiere decir que el judaismo, la religion de la que surgié el cristianismo, estuviera
menos preocupado por las obligaciones de “amar a tu préjimo como a ti mismo” y “hacer a
los demds lo que te gustaria que te hicieran a ti”. Pero ni el judaismo ni, obviamente,
ninguna de las otras grandes religiones del mundo se apoderd del imperio y se convirtié en la
religion dominante del Occidente. Fue el cristianismo el que tomé el control y, una vez en
control, defendié una ideologia no de dominio sino de amor y servicio. Esto afectd la historia
del Occidente de una manera que simplemente no se puede calcular.

Para concluir la leccién de esta semana, tome unos minutos para responder de
forma escrita las siguientes preguntas de reflexiéon personal: ¢Cudles fueron los
beneficios mas importantes del reinado de Constantino para la iglesia? ¢Cudles fueron
las pérdidas mas importantes? ¢Hay alguna semejanza entre el caso de Constantino y
las alianzas que los evangélicos hacemos hoy en dia con partidos politicos? ¢Cudles los
beneficios y pérdidas de estas alianzas politicas?
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Padre nuestro que estds en los cielos, gracias por cumplir tus propdsitos de salvacién
y redencién a pesar de nuestros muchos pecados. Concede a tu iglesia el
discernimiento espiritual para saber cémo interactuar con los poderes de este
mundo. No somos de este mundo, pero, porque estamos en el mundo, no podemos
evitar involucrarnos en sus asuntos, especialmente en sociedades democraticas como
las presentes. Ayudanos a cumplir nuestro deber civil sin traicionar nuestra lealtad
suprema y exclusiva a tu santo Hijo, el verdadero Rey de toda la historia. En su
nombre y por sus méritos te pedimos todo esto. Amén.
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SEMANA 5
Los concilios ecuménicos

Objetivos:

1. Entender el concepto y la importancia de los concilios ecuménicos.

2. Ser consciente del debate sobre los concilios ecuménicos.

3. Obtener un conocimiento bésico de las principales contribuciones teoldgicas de
los concilios ecuménicos.

EL CONCEPTO DE LOS CONCILIOS ECUMENICOS

Como vimos la semana pasada, Constantino convocé lo que se considera el
primer concilio ecuménico. Hoy en dia, el adjetivo “ecuménico” se refiere cominmente a
al movimiento mundial que intenta reconciliar a las diferentes ramas del cristianismo.
Este movimiento, el cual cobré fuerza en la primera mitad del siglo XX, se denomina
“ecumenismo”. Obviamente, los concilios que estamos considerando esta semana no se
consideran ecuménicos por su relacién con este movimiento moderno. iConstantino
habia estado enterrado por 16 siglos cuando este tipo de ecumenismo recién empezaba!

¢En qué sentido, pues, son ecuménicos los concilios que estamos estudiando
esta semana? Repetimos brevemente la explicacion de la semana pasada: El adjetivo
“ecuménico” proviene de la palabra griega oikovuévny (oikouméne), traducida
comunmente como “mundo” en las versiones en espanol del Nuevo Testamento (Mat.
24:14; Luc. 4:5; 21:26; Hech. 11:28; 19:27; 24:5; etc.). En el contexto de la iglesia
antigua, la palabra no se refiere al planeta con sus cielos y mares sino al mundo habitado
por seres humanos. Consecuentemente, los romanos podian usar el término en un sentido
mas especifico, a saber, el “mundo” del imperio romano. Por lo tanto, los concilios
ecuménicos son aquellos sinodos episcopales que, en lugar de representar a la iglesia en
una sola ciudad o provincia, pretenden tomar decisiones y establecer normas para toda
la iglesia en todo el mundo.

Ciertamente, antes de Constantino ya habian ocurrido muchos concilios en
diferentes partes del imperio. El concilio de Jerusalén del afilo 48 —el primer concilio
cristiano del que tenemos registro— reunio a los apdstoles y ancianos de la ciudad,
aunque lideres como Pablo y Bernabé también estaban presentes. Debido a la
participacion de los apdstoles, el concilio de Jerusalén tenia una autoridad especial que
se extendia mucho mds alld de la comunidad que lo celebré. Posteriormente, los
concilios de los siglos I, Il y III sélo representaban a la iglesia de la ciudad o provincia
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donde se celebraban y, por lo tanto, no pretendian imponer sus decisiones al resto del
cristianismo, aunque ciertamente comunicaban estas decisiones a otras comunidades
para promover el consenso de la iglesia. Las pocas excepciones a esta regla serian las
veces que obispos de Roma como Victor o Esteban intentaron dictar la practica de la
iglesia en todas partes. Pero, como ya vimos hace dos semanas, estos intentos no
tuvieron mucho éxito. Mas en el afio 325 —por primera vez en toda la historia—, el
tnico emperador de todo el imperio convocd a todos los 1800 obispos de las diversas
regiones del imperio para que solucionasen algunos problemas para la iglesia en todas
partes. (Solo llegaron a participar entre 250-318 obispos). Sin embargo, como veremos
pronto, el primer concilio de Nicea no resolvié los debates que causaron su
convocatoria, y se necesitd que otro concilio ratificara y expandiera las determinaciones
originales para que las controversias se calmaran, aunque nunca lo hicieron del todo.

Este detalle nos alerta de que la intencién original y el impacto real de los
llamados concilios ecuménicos son dos cosas muy diferentes. El primer concilio
ecuménico se convocd con la intencién de que todo el cristianismo siguiera sus
decretos, pero el hecho es que ese no fue el resultado. Las iglesias siguieron debatiendo
las mismas preguntas hasta el siguiente concilio y mucho después. Lo que puede ser
aun mas sorprendente es que en los afos y siglos después de Nicea I se han convocado
varios concilios que han pretendido tener una autoridad ecuménica, pero nunca han
sido aceptados por todas las iglesias. De hecho, las iglesias mas tradicionales de hoy
tampoco estan de acuerdo sobre el nimero de concilios ecuménicos. Segun la Iglesia
catdlica romana, hay 21 de estos concilios. La mayoria de las iglesias ortodoxas del Este
s6lo reconocen siete. Otras iglesias orientales muy tradicionales s6lo reconocen tres
concilios ecuménicos. Estas discrepancias nos advierten que, por mas que muchos
concilios se tilden de ecuménicos, la influencia real de estos concilios depende de la
autoridad que cada comunién de iglesias decide atribuirles. Efectivamente, incluso
cuando las iglesias aceptan un concilio como ecuménico, es posible que no acepten
absolutamente todas sus decisiones. Los concilios ecuménicos no sélo emitian
decisiones doctrinales, sino que también dictaban politicas de gobierno y
administracion para la iglesia. Todos estos decretos eran llamados “cdnones”, es decir,
reglas. Interesantemente, la iglesia de Roma acept6 el credo de Constantinopla I, pero
no su tercer “canon”, el cual elevé a la iglesia de Constantinopla al segundo lugar de
honor como la “nueva Roma”.

Existe otro factor que debemos considerar al hablar de los concilios ecuménicos.
Para el tiempo en que Constantino convocé el primer concilio de Nicea, el cristianismo
ya se habia expandido fuera de los limites del imperio. Nos es dificil saber con
exactitud cudndo llego la fe cristiana a estos lugares porque los evangelistas pioneros
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no dejaron escritos como el libro de los Hechos, pero esta claro que para el 325 el
cristianismo ya estaba presente en sitios como Etiopia, Persia y hasta India.
Efectivamente, unos pocos afios antes de la visién de Constantino en el afio 312, el rey
de Armenia Tiridates III ya se habia convertido al cristianismo, haciendo de su reino el
primer pueblo en adoptar la fe cristiana de manera oficial. ¢Es posible o correcto hablar
de un concilio plenamente ecuménico que no haya contado con la representacién de las
iglesias en todos estos lugares fuera del imperio? Sin duda, ninguna de estas
comunidades podria contar con el “pedigri eclesiastico” de iglesias como Antioquia o
Roma que, no sélo fueron establecidas durante tiempos apostélicos ya sea por los
mismos apdstoles o sus compafieros, sino que también se desarrollaron en
comunicacién constante con otras iglesias apostdlicas. La iglesia de India, por ejemplo,
alega haber sido fundada por el ap6stol Tomds. Aun si asumimos que esta afirmacién
es correcta, la comunidad cristiana en la India estaba tan aislada del resto de
comunidades apostélicas que por si sola no podria representar al resto del cristianismo.
Se reconoce, por lo tanto, la influencia especial del consenso de las iglesias apostdlicas
de Jerusalén, Antioquia y Alejandria, las cuales si participaron de los concilios
ecuménicos que convoco el imperio romano. Sin embargo, es necesario notar que estos
concilios estaban limitados al cristianismo dentro del imperio. Las iglesias més alejadas
de las fronteras romanas ni fueron representadas en los concilios ni podian enterarse de
sus decisiones (o mucho menos aplicarlas) hasta mucho tiempo después. Estos
concilios ecuménicos, en conclusion, son ecuménicos en un sentido relativo, no
absoluto. De hecho, como veremos, algunos de los llamados concilios ecuménicos ni
siquiera contaron con la representacion de ninguna iglesia de la parte occidental del
imperio, ni aun Roma. Aunque se reconoce que, al menos inicialmente, se necesitaba la
aceptacién romana para que un concilio ecuménico haga honor a su nombre.

Una pregunta que puede surgir después de estas aclaraciones es: ¢Por qué
debemos dedicar una leccién entera de nuestra clase a los llamados concilios
ecuménicos si estos nunca representaron a todo el cristianismo de forma perfecta y las
iglesias mas tradicionales de hoy todavia no se ponen de acuerdo acerca de cuéles o
cuantos de estos concilios deberian considerarse ecuménicos? Para empezar, aunque no
haya un acuerdo perfecto sobre el nimero de concilios ecuménicos, todas las iglesias
trinitarias aceptan la ortodoxia de los primeros concilios ecuménicos. Y cabe subrayar
que el evangelicalismo clasico es trinitario. Naturalmente, varias confesiones
protestantes reconocen la autoridad doctrinal de estos primeros concilios ecuménicos.
La confesion luterana de Augsburgo de 1530, por ejemplo, afirma en su primer
articulo: “En primer lugar, se ensefia y se sostiene unanimemente, de acuerdo con el
decreto del Concilio de Nicea, que hay una sola esencia divina, la que se llama Dios y
verdaderamente es Dios”. Por su parte, la Confesiéon Belga de 1559, la cual es adoptada
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hasta el dia de hoy por muchas iglesias reformadas alrededor del mundo, declara en su
noveno articulo:

Esta doctrina de la Santa Trinidad ha sido siempre mantenida en la verdadera iglesia, desde
el tiempo de los apéstoles hasta ahora, en contra de judios, musulmanes y ciertos falsos
cristianos y herejes, tales como Marcién, Mani, Prdxeas, Sabelio, Pablo de Samosata, Arrio,
y otros como ellos, quienes fueron justamente condenados por los santos padres. De modo
que, en cuanto a esta materia aceptamos con gusto los tres credos ecuménicos—de los
Apostoles, Niceno y de Atanasio—asi como lo que los antiguos padres decidieron de acuerdo
con ellos.

Repetimos, pues, que, aunque no haya un acuerdo perfecto entre todas las iglesias
acerca del numero de concilios ecuménicos, todas las iglesias trinitarias aceptan la
ortodoxia de los primeros concilios, y, por lo tanto, es sumamente util y saludable para
nosotros evangélicos considerar cuidadosamente la ensefianza de estos concilios y
familiarizarnos asi con las expresiones mas influyentes del trinitarianismo clasico.

Otra razén por la que nos conviene prestar atencién especial a los concilios
ecuménicos a pesar de que no haya un acuerdo total entre las iglesias acerca de ellos, es
que sus ensefianzas nos ayudaran a identificar lo que las iglesias mas influyentes de la
antigiiedad consideraban los debates teoldgicos mas importantes. Recordemos que uno
de los propdsitos principales de estos concilios era corregir errores doctrinales serios
que amenazaban a toda la iglesia. Ademas, las diferencias modernas en el
reconocimiento de concilios ecuménicos se deben en gran parte al cisma entre la Iglesia
catdlica romana y las iglesias griegas que se oficializé en el afio 1054. Ambas ramas del
cristianismo comparten un acuerdo basico acerca de cudles fueron los concilios
ecuménicos hasta el punto de su separacién. Es precisamente porque el papado
comenzd a convocar supuestos concilios ecuménicos que las iglesias orientales nunca
reconocieron que la iglesia romana ahora cuenta 21 de estos, mientras que la ortodoxia
oriental sélo recibe las primeros siete. Precisamente son estos siete concilios del primer
milenio los que nos ayudaran a identificar los debates teolégicos mds importantes de la
antigiiedad.

Una tercera razén para estudiar con cierto detenimiento los concilios
ecuménicos de la antigiiedad es que este repaso esclarecera las similitudes y diferencias
mas importantes que tenemos los evangélicos con las iglesias orientales. Debido a
nuestro origen, los evangélicos no sabemos mucho de estas iglesias al este de Italia.
Como cristianos protestantes, los evangélicos nos definimos en gran parte por nuestras
diferencias con la Iglesia catdlica romana. Pero varios siglos antes de que las iglesias
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protestantes se separaran de Roma, las iglesias occidentales sujetas al papa se
separaron de las iglesias griegas en el imperio bizantino. Y siglos antes de este “gran
cisma” entre el Este y el Oeste, otras iglesias al este del imperio romano ya se habian
separado de las iglesias dentro del imperio. (Qué creen todas estas iglesias orientales?
Este repaso nos ayudara a descubrir estas creencias. Sin mas predmbulos, pues,
pasemos a considerar cada uno de los concilios mas ecuménicos de la antigliedad.

LOS CONCILIOS MAS ECUMENICOS Y SUS PRINCIPALES
CONTRIBUCIONES TEOLOGICAS

Ao 325 d.C.: Primer concilio de Nicea

Constantino convocé el primer concilio ecuménico de la iglesia en el afio 325
con el fin de resolver la controversia arrianista que habia estado afectando a las iglesias
del este del imperio por varios afios. Arrio era un presbitero alejandrino que alegaba
que la divinidad de Jesucristo era inferior a la del Padre. Es comun escuchar que Nicea I
(abreviado de esta forma porque hay un segundo concilio de Nicea) declard por primera
vez en la historia del cristianismo que Jesucristo era Dios, pero esta afirmaciéon es
bastante engafosa. El mismo Arrio reconocia que tanto las Escrituras (Juan 1.1; 20.28;
Rom. 9.5; Fil. 2.6; Heb. 1.8; etc., etc., etc.) como el culto de la iglesia declaraban que
Jesucristo era Dios. Lo que Arrio argumentaba era que, a pesar de ser llamado “Dios”,
el Hijo tuvo un inicio en su existencia, y, por lo tanto, no podia ser considerado igual al
Padre, quien, siendo eterno, no conoce ningun inicio.

Ahora bien, es necesario admitir que no se puede demostrar lo que Arrio
enseflaba de sus propios escritos porque, como explicamos en una clase anterior, los
cristianos trinitarios tomaron control del estado y desecharon o simplemente no
preservaron las obras de herejes como Arrio. Consecuentemente, tenemos que deducir
las ensefianzas del presbitero alejandrino de las condenaciones que la iglesia emiti6 en
su contra. Pero, al menos en su caso particular, esto nos da suficiente seguridad de su
doctrina porque Arrio asisti6 al concilio y pudo explicar sus opiniones personalmente.
Ademads, como demuestra la cita que veremos en breve, el credo formulado en Nicea
concluye con varias expresiones que resumen el pensamiento de Arrio, quien,
repetimos, estuvo presente en el concilio.

Esto nos lleva a otra aclaracién: el credo de Nicea no es el primer credo del
cristianismo. Hace un par de semanas estudiamos la Regla de la fe. Si bien la Regla no
es exactamente lo mismo que un credo, ya que la Regla puede ser resumida de
diferentes maneras, incluso por el mismo maestro, mientras que un credo es una
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declaracién fija, el contenido de ambos es el mismo en esencia. Por esta razén, para el
tiempo de Nicea, las iglesias ya habian desarrollado sus propios credos como
afirmaciones fijas en base al contenido de la Regla. Consecuentemente, el obispo
Eusebio de Cesarea —el autor de la primera Historia de la iglesia que tanto hemos citado
en nuestros apuntes— ofrecié el credo de su iglesia como base para el credo niceno.

Pero, si las iglesias ya tenian sus propios credos que estaban en acuerdo esencial,
¢por qué se necesité formular un nuevo credo en Nicea? ¢Por qué, por ejemplo, no se
adopt6 tal cual el credo de Cesarea que Eusebio presentd? Algo que la controversia
arriana dejo en claro para todos es que no es suficiente repetir expresiones biblicas en
el credo. Debido a que absolutamente todos en la iglesia atesoraban las Escrituras
como la Palabra de Dios, los obispos deseaban limitarse a citar frases claves de la Biblia
en el credo. Pero habia un gran problema con esta estrategia. iHasta los propios herejes
creian en la autoridad de las Escrituras! El debate no era acerca de la inspiracién divina
de la Biblia, sino acerca de su interpretacion. (Qué quieren ensefiar las Escrituras al
llamar a Jesus “el Hijo unigénito de Dios”? Si los obispos se limitaban a citar la Biblia,
nada cambiaba en el debate porque los arrianos podrian afirmar el nuevo credo dando
su propia interpretacién a las afirmaciones biblicas. Por lo tanto, lo que se necesitaba
era un credo que explicase la ensefianza biblica de una forma que los arrianos no
pudiesen admitir de ninguna manera.

¢Cudles fueron las frases “extra-biblicas” que el Credo utiliz6 para explicar la
interpretacion correcta de las Santas Escrituras? Para empezar, en lugar de afirmar
simplemente que Jesucristo era el “Hijo de Dios” como la Biblia repite un sinnimero
de veces, el Credo agrega que esta relacién se debe interpretar como que, en su
divinidad, Jesus es “de la naturaleza del Padre, Dios de Dios, Luz de Luz, Dios
verdadero de Dios verdadero; engendrado, no creado”. Notablemente, aunque estas
frases no son exactamente tomadas de la Biblia, si son inspiradas por la ensefianza
biblica y fueron prestadas de los escritos de previos escritores ortodoxos. En otras
palabras, estas interpretaciones no eran nuevas, sino que ya eran parte de la tradicién
de la iglesia. Por ejemplo, 1 Juan 1.5 describe a Dios como “luz”, y Juan 1.9 identifica a
Jesus como “la luz verdadera” que vino de parte del Padre. Por otro lado, aunque ya
estaba en su “periodo montanista”, Tertuliano explic6 Juan 1.1 con las siguientes
palabras: “Aunque el Verbo era Dios, aun asi, estaba con Dios, porque El es Dios de
Dios; y estando unido al Padre, estaba con el Padre”.

Sin embargo, si hubo una expresién extra-biblica que causoé resistencia entre los

mismos obispos ortodoxos. De todas formas, esta se incluy6 en el credo niceno porque
Arrio la rechazaba enfaticamente y no podia confesarla de ninguna manera en relaciéon
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con el Hijo. Esta expresién es la famosa (al menos en la teologia cristiana) palabra
griega homoousios (dpoovoiog), la cual es traducida al espafiol como “consubstancial” o
“de la misma naturaleza”. Esta palabra es clave porque no permite la interpretacién de
la divinidad del Hijo como “parecida” o “similar” (pero siempre inferior) a la del Padre.
El ser “consubstancial” o “de la misma naturaleza” con el Padre significa que el Hijo es
completamente igual al Padre en su divinidad. Todo lo que el Padre es como Dios, el
Hijo también lo es. Si el Padre, por ejemplo, es Dios eterno, el Hijo también debe ser
Dios eterno, sin comienzo ni principio.

Pero si esta expresién era tan util, épor qué hubo obispos ortodoxos que se
opusieran a su uso en el credo? Pues porque la palabra ya tenia asociaciones negativas
con la ensefianza de un hereje. Pablo de Samosata habia sido condenado por un concilio
de obispos en el siglo III justamente por ensefiar que el Hijo era “consubstancial” con
el Padre. El detalle es que lo que el samosateno queria decir con esta palabra no era lo
mismo que el credo sinodal queria afirmar. El samosateno ensefiaba que el Padre y el
Hijo eran “consubstanciales” en el sentido de que no habia una distincién personal en
la divinidad. Segun este hombre, quien llegd a ser obispo de Antioquia en el afio 260,
Jesus era un ser humano comun y corriente hasta que fue adoptado por Dios cuando
recibié el Espiritu Santo. Pero, ya que el Espiritu no podia considerarse una persona
distinta al Padre sino el Padre obrando como Espiritu, entonces, concluye esta herejia—
conocida como adopcionismo—, Padre, Hijo y Espiritu no se refieren a distintas personas
divinas sino a diferentes nombres que describen las diferentes operaciones de la misma
y Unica persona divina. Se entiende, por lo tanto, por qué algunos obispos ortodoxos
quisiesen evitar la palabra homoousios.

Pero, como ya dijimos, finalmente el concilio se pronuncié6 a favor del uso la
palabra porque no encontraron una mejor alternativa. De todas formas, esta expresion
tuvo que ser redefinida. En contraste con la ensefianza del adopcionismo, el concilio de
Nicea afirmaba la “consubstancialidad” del Padre y el Hijo en el sentido de que tanto el
Padre como el Hijo han existido como tales eternamente, pero a pesar de ser personas
distintas comparten exactamente la misma esencia y naturaleza divina. En las palabras
completas del credo de Nicea:

Creemos en un solo Dios, Padre Todopoderoso, Creador de todas las cosas visibles e
invisibles;

Y en un solo Sefior Jesucristo, el Hijo de Dios, el unigénito nacido del Padre, es decir, de la

naturaleza del Padre, Dios de Dios, Luz de Luz, Dios verdadero de Dios verdadero;
engendrado, no creado; de la misma naturaleza (dpoovoiov, homootsion) que el Padre; por
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quien todas las cosas fueron hechas, las cosas en los cielos y las cosas en la tierra; quien por
nosotros, los hombres, y por nuestra salvacion descendié y se encarnd, se hizo hombre,
padeci6 y resucité al tercer dia, subié a los cielos, y vendrd a juzgar a vivos y muertos;

Y en el Espiritu Santo.

Y a los que dicen que “hubo [un tiempo] cuando El no existia”, o “antes de ser engendrado
no existia”, o que “pasé a la existencia de la no existencia” y a aquellos que alegan que el
Hijo de Dios es de “otra sustancia (Urniootdoewg, hypostdseds) o naturaleza (ovo1dg,
ousids) %> 0 “creado” o “cambiable” o “alterable”, a todos estos la iglesia catélica y
apostélica anatematiza.

Pasando del credo a las otras resoluciones y canones del concilio, podemos ver
que la importancia de Nicea excede el debate con el arrianismo. El concilio decreté que
todas las iglesias debian celebrar la Pascua de resurreccién el mismo dia, a saber, el
primer domingo después de la primera luna llena de primavera. Hace tres semanas
vimos que en el segundo siglo las iglesias de Asia Menor celebraban la Pascua al mismo
tiempo que los judios, cayera o no en domingo, mientras que otras como las de Roma e
Alejandria solo lo hacian en domingo. En el cristianismo imperial de Constantino ya no
habia lugar para este tipo de diferencias, asi que se impuso la practica de las iglesias
mads importantes.

Otro asunto que Nicea I traté resolver fue el cisma melesiano en Egipto. De
forma similar a los donatistas occidentales, los seguidores del obispo Melesio de
Licépolis se separaron de la iglesia catélica porque concluyeron que era muy permisiva
en su trato con los que habian negado la fe durante la persecucién. La reconciliacién
que el concilio propuso duré muy poco, y un par de afios después de Nicea I, los
seguidores de Melesio volvieron a separarse de las iglesias que contaban con el apoyo
del estado.

De los veinte cianones que emiti6 el concilio, resaltamos aquellos que
formalizaron el desarrollo del gobierno de la iglesia que mencionamos hace tres
semanas. Como vimos entonces, el gobierno local por un conjunto de presbiteros

%5 Se mencionan las palabras griegas originales para mostrar que lo que se convertiria en la
férmula trinitaria clasica todavia no estaba claramente definida. Hoy en dia es tradicional explicar que la
doctrina de la Trinidad ensefia que tres personas o hipdstasis divinas comparten la misma naturaleza o
ousia. Pero esta claro que para el tiempo de Nicea todavia no habia una distincién clara entre hipdstasis y
ousia.
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(ancianos) con la misma autoridad evolucioné en el segundo siglo a una nueva
jerarquia en la que, con la ayuda del presbiterio, un solo obispo supervisaba a toda la
iglesia en la ciudad. A mediados del siglo III, Cipriano de Cartago todavia defendia la
teoria de igualdad entre todos los obispos, pero su propia practica demostraba que en
realidad ciertos obispos—en concreto, los obispos de las ciudades mas importantes de
cada regidn—tenian mas influencia que el resto. El canon 4 de Nicea*® hace oficial el
rango superior de estos obispos principales, descritos como “metropolitanos”, con las
siguientes palabras:

Lo mads correcto es que un obispo sea ordenado por todos los obispos de esa region. Si eso es
dificil, por alguna necesidad o por la lejania, entonces deben reunirse por lo menos tres
obispos y los ausentes que presten su consentimiento por medio de cartas y entonces que se
lleve a cabo la ordenacion. Corresponde al metropolitano de cada region ratificar tales actos.

Asi como la colegialidad de muchos obispos locales dio lugar con el tiempo al
surgimiento de un solo obispo a cargo de toda la iglesia en una ciudad, con mayor
tiempo la colegialidad de muchos obispos regionales dio lugar al surgimiento de un
obispo de rango mayor—un metropolitano o “arzobispo”—que estuviera a cargo de
todos los obispados en una regién. Este proceso de jerarquizacién ciertamente se puso
en marcha mucho antes de Nicea I, pero el primer concilio ecuménico sirvié para
oficializar y uniformizarlo.

Pero la jerarquizacién del episcopado antiguo no termind con el surgimiento de
obispos metropolitanos. Entre todos estos, algunos tenian un honor aun mayor. Los
obispos de las ciudades mas importantes de todo el imperio podian tener autoridad
sobre varias provincias. Aunque el canon 6 de Nicea I, el cual citamos a continuacion,
todavia no usa el término, los obispos de Roma, Alejandria y Antioquia eventualmente
serian llamados “patriarcas”: “Que se cumplan las antiguas costumbres adoptadas en
Egipto, en Libia y en Pentdpolis, que permiten que el obispo de Alejandria tenga poder
sobre todas ellas. Porque también el obispo de Roma tiene esta costumbre, al igual que
en Antioquia y en otras regiones se guarda la superioridad de las iglesias”.

Cabe resaltar que, aunque la autoridad especial que Nicea I atribuye al obispo de
Roma es indiscutible, también esta claro que el “papa romano” no tenia poder absoluto
sobre toda la iglesia, sino que era uno de los lideres principales. A propdsito, el obispo

% La traduccién al espafiol de todos los canones de los concilios ecuménicos citados en este
documento fue realizada por Xenia Sergejew (https://orthodox-institute.org/files/Derecho-
Canonico/Canones-Concilios-Ecumenicos.pdf).
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romano no asistié personalmente al concilio, sino que envié a un representante, y éste
no presidio ninguna de las sesiones conciliares. Curiosamente, aunque Jerusalén es
honrada en el siguiente canon, no llega a alcanzar el nivel de los “patriarcados” en
Nicea L.

Afio 381: Primer concilio de Constantinopla

En la leccién de la semana pasada mencionamos que hasta el dia de hoy las
iglesias ortodoxas del Este consideran a Constantino un santo “isapéstol”, es decir,
igual a los apostoles, por sus logros extraordinarios en la evangelizacién del mundo.
Desde la perspectiva de lideres antiguos como Eusebio de Cesarea, la conversién de
Constantino fue una de las mejores cosas que pudieron pasarle a la iglesia. Uno de los
hitos del gobierno del primer emperador cristiano fue la convocatoria de Nicea I, el
primer concilio ecuménico, el cual condend la herejia de Arrio y exili6 a los obispos que
se rehusaron a recibir el credo formulado por el sinodo episcopal. Asi pues, el poder del
imperio ayudé a la iglesia a echar el error de entre sus filas.

¢Pero qué pasaria si el emperador fuera partidario del error? La nueva alianza
entre el Estado y la iglesia también podia tener sus desventajas. Los simpatizantes de
Arrio concluyeron que, de contar con el apoyo del emperador, ellos podrian esparcir y
hasta establecer sus ideas para el resto de la iglesia. Y, de hecho, tuvieron bastante
éxito en este proyecto. Ya observamos que el obispo que bautiz6 a Constantino en su
lecho de muerte —Eusebio de Nicomedia— estaba asociado con el arrianismo.
Tragicamente, los sucesores de Constantino apoyaron la causa de los diversos
opositores de Nicea I y establecieron obispos que se ajustaran a sus preferencias
teoldgicas. En el afo 358, el emperador Constancio II convocé dos concilios —uno en
la parte occidental del imperio, y el otro, en la oriental— para tratar de resolver los
debates y las disputas sobre el arrianismo que todavia persistian. El concilio occidental
se reuni6 al afio siguiente en la ciudad italiana de Rimini y, aunque la mayoria de los
obispos eran partidarios de la teologia de Nicea I, los delegados anti-nicenos lograron
engafiar a sus colegas y promulgaron una confesién arriana que declaraba que el Hijo
era “similar al Padre” y rechazaba la terminologia nicena de “consubstancialidad”. Afios
después, el emperador Valente persiguiod a los obispos pro-Nicea que se oponian a la
llamada “férmula de Rimini”, exiliando a varios de ellos.

Felizmente para la fe trinitaria, un emperador partidario de la teologia nicena
subi6 al trono imperial en el afio 379. Al siguiente afio, Teodosio I declar6 el
cristianismo niceno como la religién oficial del imperio mediante el Edicto de
Tesalénica, y en el afio 381 convocd un concilio episcopal en la nueva capital del
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imperio para dar fin al arrianismo y sus variantes de una vez por todas. A diferencia de
Nicea I, el cual contd con la participaciéon de algunos obispos de reinos extranjeros,
Constantinopla I ni siquiera reunié a obispos de ambas mitades del imperio. Todos los
casi 150 lideres que se congregaron provenian de las provincias orientales. A pesar de
esta falta de representacién universal, las decisiones de este concilio eventualmente
serian adoptadas por todas las iglesias trinitarias, por lo que hoy en dia estas lo
reconocen como el segundo concilio ecuménico.

Ademas de refutar el arrianismo una vez mas, el primer concilio de
Constantinopla también buscé resolver otros debates doctrinales que surgieron a partir
de Nicea I. Si la iglesia confesaba que el Hijo era “consubstancial (homoousios) con el
Padre”, ¢deberia confesar lo mismo acerca del Espiritu Santo? Algunos lideres dieron
respuestas inadecuadas. Por ejemplo, Macedonio, obispo de Constantinopla en tiempos
de Constancio II, supuestamente habia ensefiado de que el Espiritu Santo era una
creacién de Dios y, como tal, no sélo estaba subordinado al Padre y al Hijo, sino que
tenia una naturaleza inferior a la de ellos, similar a la de los dngeles. Naturalmente, los
partidarios de esta postura eran llamados “macedonianistas” o “pneumatémacos”, es
decir, los “adversarios del Espiritu”.

El resultado principal de Constantinopla I es la confesiéon que se convertiria en el
credo cristiano mds importante de todos los tiempos. Hasta el momento, las iglesias
catolicas estaban en un acuerdo esencial acerca de la fe fundamental del cristianismo,
pero cada una usaba la versién del credo que ella habia formulado. Nicea I proclamé un
nuevo credo, aplicando la fe de siempre a la controversia arriana, pero ni siquiera las
iglesias que aprobaron su teologia parecen haber adoptado este credo en sus reuniones
de culto. En contraste, con el correr de los afios, todas las iglesias trinitarias
tradicionales adoptaron el credo de Constantinopla I y lo incorporaron en su liturgia
regular. El dia de hoy, catélicos romanos, ortodoxos del Este, otros cristianos orientales
y varias iglesias evangélicas recitan el credo de Constantinopla I como parte de su culto
a Dios. La razén de esta preferencia es que, a diferencia de la confesiéon de Nicea, el
credo de Constantinopla afirma de manera explicita la igualdad esencial, no sélo entre
el Padre y el Hijo, sino entre el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo, haciendo de este
segundo credo la afirmacidn clésica del cristianismo trinitario. Curiosamente, la mayoria
de las iglesias se refieren a él como el Credo Niceno, pero, para ser mas precisos, deberia
llamarse el Credo Niceno-Constantinopolitano, ya que el concilio de Constantinopla no sélo
repite la confesién de Nicea, sino que la edita y expande de manera significativa. Asi,
pues, el Credo Niceno-Constantinopolitano declara:
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Creemos en un solo Dios, Padre Todopoderoso, Creador del cielo y de la tierra, de todo lo
visible y lo invisible;

Y en un solo Sefior, Jesucristo, el unigénito Hijo de Dios, nacido del Padre antes de todos los
siglos, Luz de Luz, Dios verdadero de Dios verdadero; engendrado, no creado; de la misma
naturaleza (dpoovoiov, homootsion) que el Padre; por quien todo fue hecho; que por
nosotros, los hombres, y por nuestra salvacion descendié del cielo y se encarnd por obra del
Espiritu Santo de Maria, la virgen, y se hizo hombre; por nuestra causa fue crucificado en
tiempo de Poncio Pilato y padecid y fue sepultado, y resucité al tercer dia segin las Escrituras
y subié al cielo; y estd sentado a la derecha del Padre; y de nuevo vendrd con gloria, para
juzgar a vivos y muertos, y su reino no tendrd fin.

Y en el Espiritu Santo, Sefior y Dador de vida, que procede del Padre; que con el Padre y el
Hijo recibe una misma adoracion y gloria, que hablé por los profetas.

En la iglesia, que es una, santa, catélica y apostdlica.

Confesamos un solo bautismo para el perdén de los pecados.

Esperamos la resurreccion de los muertos y la vida del mundo futuro.

Amén.

El 30 de julio del 381, Teodosio decret6 que todas las iglesias debian regresar a la
direccién de obispos trinitarios que confesaran la fe nicena sin reserva alguna®.

Con respecto a los siete cdnones promulgados por el segundo concilio
ecuménico, los tres primeros merecen un breve comentario. El inicial aclara la
intencién sinodal de permanecer fiel a la fe nicena y condena una serie de herejias:

Los santos padres reunidos en Constantinopla determinaron que no se derogue el Simbolo de
la Fe [i.e. Credo] de los 318 Padres reunidos en el Concilio de Nicea, en Bitinia, sino que
permanezca ese Simbolo inmutable. Que se anatematice toda herejia, en particular: la

57 Ante la pregunta de por qué tardo tanto a la iglesia producir una declaracién clara de la deidad
del Espiritu Santo y su igualdad con el Padre y el Hijo, el famoso tedlogo del cuarto siglo Gregorio de
Nacienzo sugiere en sus Discursos (34.26): “El Antiguo Testamento proclamé al Padre abiertamente y al
Hijo de manera mas oscura. El Nuevo [Testamento] manifest al Hijo y sugirié la deidad del Espiritu.
Ahora el Espiritu mismo habita entre nosotros y nos proporciona una demostracién mas clara de si
mismo. Y es que no era prudente, cuando atin no se habia reconocido la deidad del Padre, proclamar
claramente al Hijo; ni cuando la del Hijo todavia no habia sido recibida, cargarnos mas (si puedo usar
una expresion tan atrevida) con el Espiritu Santo; [...] pero mediante adiciones graduales, y, como dice
David, ‘subidas’, y avances y progreso de gloria en gloria, la luz de la Trinidad pudo brillar sobre los mas
iluminados”.
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herejia de los eunomianos, anomeos, arrianos o eudoxianos, semiarrianos o pneumatomacos,
sabelianos, marcelianistas, fotinianos y apolinaristas.

Los “eunomianos” o seguidores de Eunomio (de Cizico), ensefiaban que Dios cre6 al
Espiritu Santo por medio del Hijo; los “anomeos”, que la esencia del Hijo era diferente
e inferior a la del Padre; los “eudoxianos” o seguidores de Eudoxio (de Germania), que
la esencia del Hijo era diferente a la del Padre; los “sabelianos” o seguidores de Sabelio,
que no habia tres personas divinas sino una sola que adoptaba diferentes nombres
segun su operacion; los “marcelianistas” o seguidores de Marcelo (de Ancira), y
aparentemente también los “fotinianos” o seguidores de Fotino (de Sirmio), que ni el
Hijo ni su reino fueran eternos; y los “apolinaristas” o seguidores de Apolinar (de
Laodicea), que Jesucristo tenia al Verbo eterno de Dios en lugar de la mente y voluntad
humanas. En resumen, la mayoria de estos herejes negaba de una manera u otra lo que
Constantinopla afirmaba enfaticamente, a saber, la unidad absoluta en la naturaleza
divina de las personas eternas de la santisima Trinidad. Los apolinaristas negaban la
plenitud de la humanidad del Sefior Jesucristo.

El segundo canon de Constantinopla I merece ser mencionado porque no da
lugar para el desarrollo del papado romano. En contraste con las alegaciones de futuros
obispos de Roma, el segundo concilio ecuménico decreta que ningun obispo podria
tener jurisdiccién sobre toda la iglesia. En cambio, el canon en cuestién establece:

Que los obispos no extiendan su poder sobre las iglesias que se encuentran mds alld de los
limites de su didcesis y que no confundan iglesias [...] Que los obispos no traspongan los
limites de su didcesis para realizar una ordenacién o algun otro servicio eclesidstico, sin ser
invitados a hacerlo. Si la regla mencionada sobre las didcesis eclesidsticas se cumple
correctamente, resulta evidente que las cuestiones de cada didcesis serdn resueltas por el
sinodo de esa misma didcesis, como fue establecido en Nicea.

Finalmente, el tercer canon de Constantinopla I resulté ser el mds controversial
por alterar la jerarquia inter-eclesial que el primer concilio ecuménico habia
establecido. Nicea I habia resaltado el honor de Roma, Alejandria y Antioquia sobre el
resto de las iglesias. El segundo concilio ecuménico no sélo agregd una iglesia a este
grupo prestigioso, sino que la colocé en el segundo lugar de honor. El canon establecio:
“Que el obispo de Constantinopla tenga la preeminencia de honor después del obispo de
Roma, porque esta ciudad es la nueva Roma”. Como podria esperarse de los
gobernantes del mundo, el nuevo orden cre6 competencia y tensién entre los antiguos
“patriarcas” y el “recién llegado”. Damaso, obispo romano durante Constantinopla I,
no parece haber aceptado la validez de este canon. Por su parte, los obispos de

140



Alejandria y Antioquia intentarian demostrar su superioridad a sus colegas capitalinos
criticando severamente sus errores.

Afio 431: Concilio de Efeso

El Concilio de Efeso del 431 demuestra el tipo de competencia que se desarrollé
entre los patriarcas de la iglesia a raiz de la promocién del obispo de Constantinopla.
Para inicios del siglo V, la devocién a la virgen Maria ya estaba creciendo, y una de las
designaciones mas populares para ella era theotokos —portadora o “madre de Dios”—.
Nestorio, obispo de Constantinopla desde el afio 428, criticé esta designacion,
argumentando que la descripcién mas acertada era “madre de Cristo”. Cirilo de
Alejandria acusé a Nestorio de ensefiar herejias, y el debate que resulto, llevo al
emperador Teodosio II a convocar el concilio de Efeso. Aproximadamente 250 obispos
asistieron.

Ahora bien, es preciso entender que la razén teoldgica principal para este debate
no era el intento de defender del honor de la virgen, sino mantener la pureza de la fe
ortodoxa en la persona del Sefior Jesucristo. Nestorio parece haber querido
salvaguardar la diferencia entre las dos naturalezas de Cristo. Segun el obispo
constantinopolitano, el Sefior era tanto humano como divino, pero Este no habia
derivado su naturaleza divina, sino la humana de su madre. Por ende, Maria, segin
Nestorio, Maria no deberia llamarse la “madre de Dios”, sino la “madre de Cristo”
(Christotokos). Por su parte, Cirilo argumentaba que el negarle el titulo de “madre de
Dios” a Maria era lo mismo que negar la divinidad de Jests. En otras palabras, el
ensefiar que Maria no era la “madre de Dios”, significaba que el Hijo de la virgen no era
Dios hecho hombre. Asi, pues, segun Cirilo, Nestorio estaba negando la unidad de la
humanidad y la divinidad de Jests.

Pero, como ya reconocimos, el “amor de la verdad” no fue lo tinico que causé
este debate. Cirilo parece haber sido motivado por el deseo de probar la superioridad
de la iglesia alejandrina sobre la constantinopolitana. El obispo de Alejandria presidi6
el concilio y se rehusé a esperar la llegada de los participantes que favorecian el punto
de vista de Nestorio, quien se negd a asistir a las reuniones sinodales, aparentemente
hasta que llegasen quienes podrian darle su apoyo. Sorprendentemente, el concilio
condend y depuso a Nestorio en una sola sesién. Aunque la mayoria de las iglesias
dentro del imperio aceptaron las decisiones sinodales, las iglesias al este del imperio no
lo hicieron. La iglesia imperial empezé a referirse a estas iglesias orientales como
“nestorianas”, pero, por su parte, estas iglesias se referian asi mismas como la “Iglesia
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del Oriente”. La Iglesia asiria del Oriente y la Antigua Iglesia del Oriente son dos
sucesoras modernas de las llamadas “iglesias nestorianas”.

Una fuerte indicacién de que las diferencias entre Nestorio y Cirilo —y
consecuentemente entre la iglesia imperial y la Iglesia del Oriente— eran mas
semanticas que sustanciales y, por consiguiente, mas politicas que doctrinales, es que
dos de los principales descendientes de estos grupos, a saber, la Iglesia catdlica romana
y la Iglesia asiria del Oriente, fueron capaces de producir una declaracién conjunta
sobre la persona del Sefior Jesucristo en 1994. Esta declaracion®® afirma:

Como herederos y custodios de la fe recibida de los Apéstoles, formulada por nuestros Padres
comunes en el Credo de Nicea, confesamos a un solo Sefior Jesucristo, Hijo unigénito de Dios,
nacido del Padre antes de todos los siglos, quien, cuando la plenitud del tiempo llego,
descendi6 del cielo y se hizo hombre para nuestra salvacién. El Verbo de Dios, segunda
Persona de la Santisima Trinidad, se encarné por obra del Espiritu Santo, asumiendo de la
Santisima Virgen Maria un cuerpo animado por un alma racional, con la que estuvo
indisolublemente unido desde el momento de su concepcion.

Por tanto, nuestro Sefior Jesucristo es verdadero Dios y verdadero hombre, perfecto en su
divinidad y perfecto en su humanidad, consustancial al Padre y consustancial a nosotros en
todo menos en el pecado. Su divinidad y su humanidad estdn unidas en una sola persona, sin
confusién ni cambio, sin division ni separacion. En él se ha conservado la diferencia entre las
naturalezas de la divinidad y la humanidad, con todas sus propiedades, facultades y
operaciones. Pero lejos de constituir “uno y otro”, la divinidad y la humanidad se unen en la
persona del mismo y unico Hijo de Dios y Sefior Jesucristo, que es objeto de una sola
adoracion.

Cristo, por lo tanto, no es un “hombre como los demds” que Dios habria adoptado para
residir en él e inspirarlo, como es el caso de los justos y los profetas. En cambio, es el mismo
Verbo de Dios, engendrado por el Padre antes de la creacion, sin principio en cuanto a su
divinidad, nacido en los tiltimos tiempos de una madre, sin padre, en cuanto a su humanidad.
La humanidad a la que dio a luz la Santisima Virgen Maria fue siempre la del mismo Hijo de
Dios, por eso la Iglesia Asiria de Oriente eleva sus oraciones a la Virgen Maria como “Madre
de Cristo nuestro Dios y Salvador”. A la luz de esta misma fe, la tradicién catolica vuelve a
la Virgen Maria como “Madre de Dios” y también como “Madre de Cristo”. Reconocemos la

%8 E] texto italiano oficial de la declaracién se puede encontrar en la pagina web del Vaticano:
https://www.vatican.va/content/john-paul-ii/it/speeches/1994/november/documents/hf ip-
ii_spe 19941111 dichiarazione-cristologica.html.
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legitimidad y exactitud de estas expresiones de la misma fe y respetamos la preferencia que
cada Iglesia les da en su vida litirgica y en su piedad.

Esta es la unica fe que profesamos en el misterio de Cristo. Las controversias del pasado han
dado lugar a anatemas pronunciados contra personas o formulas. El Espiritu del Sefior nos
concede hoy una mejor comprension de que las divisiones asi ocurridas se debieron en gran
parte a malentendidos.

Sin embargo, a pesar de las diferencias cristolégicas que han existido, hoy confesamos juntos
la misma fe en el Hijo de Dios que se hizo hombre para que nosotros, por su gracia, fuésemos
hechos hijos de Dios, la fe en Aquel que es el Camino, la Verdad y la Vida, anuncidndola de
la manera mds adecuada a los hombres de nuestro tiempo y para que el mundo crea en el
Evangelio de la Salvacién.

Afio 451: Concilio de Calcedonia

El concilio de Calcedonia de 451 fue otro sinodo que resulté en un cisma
permanente entre iglesias trinitarias. Tratando de imitar al muy admirado Cirilo de
Alejandria, varios maestros de la iglesia enfatizaban la unidad entre la humanidad y la
divinidad del Sefior Jesucristo. Estas ensefianzas se hicieron extremas para el gusto de
muchos en la iglesia, lo cual resulté en una nueva serie de controversias. El nombre
comun para el nuevo error es “monofisismo”. El monje superior Eutiquio de
Constantinopla, nacido en el 378, es el hereje mas asociado con esta ensefianza. Pero,
una vez mas, es imposible saber a ciencia cierta lo que Eutiquio realmente creia porque
sus escritos no fueron preservados. Sea como sea, el error que se le atribuye a Eutiquio
es la creencia de que Jesus tenia una sola naturaleza —de ahi el nombre de
“monofisismo” por “mono” (uno) y “fisis/physis” (naturaleza)—, y que esta naturaleza
era divina. Por ende, no se podia afirmar que Jests tenia una naturaleza como la
nuestra. Aparentemente, Eutiquio insistia esto para evitar lo que él consideraba el gran
error nestoriano de diferenciar dos naturalezas en Cristo y terminar asi con dos
personas diferentes, a saber, el Verbo divino y el hombre Jesus. Eutiquio habia sido
condenado por un concilio en el afio 448, pero, con la ayuda del obispo Diéscoro de
Alejandria, otro concilio vindicé a Eutiquio al afio siguiente. Al prestar su ayuda a
Eutiquio, Didscoro ignor6 la opinién de Leén de Roma, ganandose la enemistad de su
colega romano. Una vez mds, la competencia entre los patriarcados se mezcl6 con los
debates teoldgicos. Estas disputas finalmente llevaron al emperador Marciano a
convocar el cuarto concilio ecuménico de la iglesia en la ciudad de Calcedonia—el mds
concurrido de todos los concilios ecuménicos con més de 500 participantes—.
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Aunque ausente, Leén de Roma logré que Pascasino de Lilybaeum (hoy en dia
Marsala, Italia), uno de sus socios mas cercanos, presidiera el concilio de Calcedonia.
Bajo la direccién de Pascasino, el concilio condend y depuso a Didscoro. La asamblea
episcopal ratificé su fidelidad al credo niceno-constantinopolitano, pero produjo una
“definicién” para aclarar la fe ortodoxa. Esta “definicién calcedonense” fue inspirada
por el famoso “Tomo de Leén”, un tratado cristolégico que el obispo de Roma habia
escrito en contra del eutiquianismo. La definicién doctrinal del cuarto concilio
ecuménico declara:

Siguiendo, pues, a los santos padres, todos a una voz ensefiamos que ha de confesarse a uno
solo y el mismo Hijo, nuestro Sefior Jesucristo, el mismo perfecto en la divinidad y el mismo
perfecto en la humanidad, Dios verdaderamente, y el mismo verdaderamente hombre de alma
racional y de cuerpo, consustancial (homoousios) con el Padre en cuanto a la divinidad, y el
mismo consustancial (homoousios) con nosotros en cuanto a la humanidad, semejante en
todo a nosotros, menos en el pecado; engendrado del Padre antes de los siglos en cuanto a la
divinidad, y el mismo, en los iiltimos dias, por nosotros y por nuestra salvacién, engendrado
de Maria la virgen, madre de Dios (theotokos), en cuanto a la humanidad; que se ha de
reconocer a uno solo y el mismo Cristo Hijo Sefior unigénito en dos naturalezas (en dyo
physesin), sin confusion, sin cambio, sin division, sin separacion, en modo alguno borrada la
diferencia de naturalezas por causa de la unién, sino conservando, mds bien, cada naturaleza
su propiedad y concurriendo en una sola persona y en una sola hipéstasis, no partido o
dividido en dos personas, sino uno solo y el mismo Hijo unigénito, Dios Verbo, Sefior
Jesucristo, como de antiguo acerca de El nos ensefiaron los profetas, y el mismo Jesucristo, y
nos lo ha trasmitido el Simbolo [i.e. Credo] de los Padres. Asi, pues, después de que con toda
exactitud y cuidado en todos sus aspectos fue por nosotros redactada esta formula, definié el
santo y ecuménico concilio que a nadie serd licito profesar otra fe, ni siquiera escribirla o
componerla, ni sentirla, ni ensefiarla a los demds.

Contra el monofisismo, la definicién calcedonense afirma sin ninguna
ambigiiedad que se deben atribuir dos naturalezas plenas a Cristo—tanto la divina
como la humana—. Pero contra el nestorianismo, la definicién también declara que
estas dos naturalezas no resultan en dos personas diferentes, sino que se unen de
manera perfecta en una sola persona, el Hijo de Dios encarnado, nuestro Sefior
Jesucristo. También en contra del nestorianismo, Calcedonia identifica a la virgen como
theotokos, “madre de Dios”.

Por otro lado, cabe notar el desarrollo de la terminologia trinitaria para el tiempo

del cuarto concilio ecuménico. En Nicea I, la palabra hipéstasis fue usada en el sentido
de la sustancia divina que tanto Padre como Hijo comparten plenamente. (De hecho, la
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misma Biblia la usa en este sentido en pasajes como Hebreos 1.3). Para Calcedonia, la
misma palabra ya no se usa en tal sentido, sino para distinguir a cada una de las tres
personas de la Trinidad. Asi, pues, desde Calcedonia, la ortodoxia cristiana (al menos en
la iglesia imperial y sus descendientes) se ha distinguido por confesar a tres “personas”
que comparten exactamente la misma “esencia”, “sustancia” o “naturaleza” divinay, a
la misma vez, dos “naturalezas”—Ia divina y la humana—unidas perfectamente en la
persona singular de Jesucristo. Por esta razén, no sélo la Iglesia catélica romana y las
Iglesias ortodoxas del Este, sino también la mayoria de protestantes y evangélicos han
reconocido alegremente la ortodoxia de la definicién de Calcedonia.

¢Cémo asi, pues, pudo una declaracién tan ortodoxa resultar en otro cisma entre
iglesias trinitarias? Didscoro y las muchas iglesias que simpatizaban con su teologia
simplemente no podian confesar que Cristo tuviera “dos naturalezas” porque, segun el
pensamiento de estos cristianos trinitarios, era completamente imposible que dos
naturalezas no resultasen en dos personas diferentes. Consecuentemente, las iglesias
“monofisitas” se separaron de las iglesias calcedonenses. Los descendientes modernos
de estas antiguas iglesias “monofisitas” incluyen a la Iglesia copta ortodoxa, la Iglesia
unitaria ortodoxa de Etiopia, la Iglesia ortodoxa siriana, la Iglesia apostdlica armenia y
la Iglesia ortodoxa de India.

La razén por la que ponemos el adjetivo “monofisitas” entre comillas es que, a
pesar de que estas iglesias son llamadas asi por sus criticos, ellas mismas rechazan tal
designacién y prefieren describirse como “miafisitas”. La diferencia entre estos dos
términos es que la palabra monofisismo se refiere a la unicidad absoluta de la naturaleza
de Cristo, mientras que miafisismo, a una unicidad compuesta. La cita de Génesis 2.24 en
el Nuevo Testamento griego (Mat. 19.5; Mar. 10.8; 1 Cor. 6.16; Ef. 5.31), por ejemplo,
afirma que el hombre se unira a su esposa para forma odpka piav (sarka mian), es decir,
“una carne”. Pero es obvio que la unidad matrimonial no es una unidad absoluta sino
compuesta por dos partes—el hombre y la mujer—. De manera similar, segtn las
iglesias miafisitas, el Sefior Jesucristo tiene una sola naturaleza, pero su Gnica
naturaleza retine de forma perfecta la divinidad y la humanidad. Consecuentemente, al
igual que con el caso de las iglesias “nestorianas” del Oriente, el didlogo moderno entre
iglesias de diferentes tradiciones ha resultado en el reconocimiento general de que las
diferencias doctrinales entre la teologia calcedonense y la miafisita son més semanticas
que sustanciales. El acuerdo cristologico del 2014 entre la comunién anglicana —la
cual es protestante— y la comunién ortodoxa oriental —Ia cual se identifica a si misma
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como miafisita— es una buena ilustracién de este didlogo moderno. Parte del acuerdo®
dice:

Aquellos de nosotros que hablamos de dos naturalezas en Cristo estamos justificados al
hacerlo, ya que no negamos con esto la unién inseparable e indivisible [de las
naturalezas]. Del mismo modo, aquellos de nosotros que hablamos de una [sola]
naturaleza encarnada de la Palabra de Dios, [también] estamos justificados al hacerlo, ya
que no negamos la continua presencia dindmica de lo divino y lo humano en Cristo, sin
cambio ni confusién. Reconocemos los limites de todo lenguaje teologico y la terminologia
filosofica de la que hace uso. Somos incapaces de encasillar y confinar el misterio de la
entrega total de Dios en la encarnacién del Verbo divino en una union inefable, inexpresable
y misteriosa de divinidad y humanidad, a la cual [sin embargo] rendimos culto y
adoramos.

Lo ultimo que mencionamos en relacién con el cuarto concilio ecuménico es
que, a pesar de la resistencia que la nueva jerarquia inter-eclesial introducida por
Constantinopla I produjo en los antiguos patriarcados, Calcedonia ratificé la nueva
autoridad de la iglesia de Constantinopla. Su canon 28 estipula:

Obedeciendo en todo lo establecido por los santos padres, y reconociendo el recientemente
leido canon de los 150 obispos amados por Dios que se reunieron durante el reinado de
Teodosio el Grande, en la ciudad imperial de Constantinopla, también conocida como la
nueva Roma; también nosotros decretamos y establecemos las mismas cosas con respecto a los
privilegios de la santisima iglesia de Constantinopla, la Nueva Roma. Asi como los Padres
reconocieron a la vieja Roma sus privilegios porque era la ciudad imperial, movidos por el
mismo motivo, los obispos reunidos decidieron concederle iguales privilegios a la sede de la
Nueva Roma, juzgando rectamente que la ciudad que se honra con la residencia del
emperador y del senado debe gozar de los mismos privilegios que la antigua ciudad imperial
en el campo eclesidstico y ser la segunda después de aquella [es decir, después de Roma].

Al igual que el obispo romano Ddmaso hizo en reaccién al tercer canon de
Constantinopla I, su sucesor Ledn se reusé a aceptar la validez del canon 28 de
Calcedonia porque lo percibia como una amenaza a la preeminencia de Roma sobre el
resto de todas las iglesias. En estos acontecimientos se puede empezar a ver las pugnas
entre la antigua y la “nueva Roma” que desembocarian después de varios siglos en el
gran cisma entre el catolicismo romano y la ortodoxia griega. Es resaltante que el canon

59 https://www.anglicancommunion.org/media/103502/anglican-oriental-orthodox-agreed-
statement-on-christology-cairo-2014.pdf.
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28 de Calcedonia no esconde para nada el hecho de que la nueva preeminencia
eclesiastica de Constantinopla se debia principalmente a su relacién con el imperio
como la iglesia de la nueva capital. El cuarto concilio ecuménico no argumenta que
Constantinopla deba ser honrada sobre otras iglesias porque fue fundada por los
apodstoles o porque alguno de ellos estuviera enterrado alli, sino porque es “la
residencia del emperador y del senado”. Ya que, aunque no existe mas el imperio
bizantino, el patriarca de Constantinopla sigue teniendo el episcopado mas honorifico
en la comunién de iglesias ortodoxas griegas, estas se deben considerar los principales
descendientes de la iglesia imperial.

Afo 553: Segundo concilio de Constantinopla

Como debe ser obvio, los concilios ecuménicos desde Efeso y Calcedonia ya no
se pueden considerar tan “ecuménicos” en el sentido de representar a todo el
cristianismo de su tiempo. Basicamente todas las iglesias trinitarias confiesan la
ortodoxia de Nicea I y Constantinopla I. En contraste, Efeso y Calcedonia resultaron en
cismas entre iglesias trinitarias. Hasta el dia de hoy, las iglesias “nestorianas” rechazan
las conclusiones de Efeso, y las miafisitas, la definicién de Calcedonia. De manera
similar, muchas denominaciones evangélicas recitan el credo niceno-
constantinopolitano en sus cultos, pero ignoran la ensefianza del resto de concilios
ecuménicos. Debido, pues, a su menor representacion e influencia, repasaremos los
ultimos tres concilios de manera mas breve que los anteriores.

En el afio 553, el emperador Justiniano convocd el quinto concilio ecuménico en
la ciudad de Constantinopla con el fin de condenar la ensefianza nestoriana de ciertos
tratados teoldgicos que la iglesia habia atesorado por su ortodoxia. Una gran
motivacién para esta medida parece haber sido el intento de reconciliacién con las
iglesias miafisitas que se permanecian fieles a sus convicciones. Varias comunidades
occidentales se opusieron a la idea de condenar como herejes a maestros que habian
muerto dentro del seno de la iglesia. Por esta razén, el obispo Vigilio de Roma se
abstuvo de participar en el concilio. El obispo Eutiquio de Constantinopla presidié las
reuniones, y estas condenaron los escritos en cuestién. El concilio también condend la
enseflanza de Origenes y sus seguidores mds extremos. Finalmente, Vigilio se vio
forzado a aceptar las decisiones sinodales, pero muchas iglesias occidentales
simplemente las ignoraron. Cabe recordar que estas iglesias ya estaban fuera del
control directo de imperio bizantino.

Afios 680-681: Tercer concilio de Constantinopla
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Otro intento de reconciliacidn con las iglesias miafisitas result6 en la doctrina
conocida como “monotelismo”. Esta ensefianza propone que, aunque Cristo tiene dos
naturalezas, sélo posee una sola voluntad. De ahi el nombre de “monotelismo”, por
una (mono) voluntad (théléema). El problema con este intento de reconciliacion es que
negaba la plena humanidad del Sefior Jesucristo porque la voluntad es parte de la
naturaleza humana. Por ende, si Jesus tiene dos naturalezas, también debe tener dos
voluntades—Ia divina y la humana—. De todas formas, estas dos voluntades siempre
estan en perfecta armonia en la tnica persona de Cristo. En el afio 680, el emperador
Constantino IV convocé el sexto concilio ecuménico en Constantinopla, y de hecho
presidié las primeras reuniones. Constantinopla III concluyé que el monotelismo era
una herejia que debia ser desechada completamente. Curiosamente, el concilio condené
como hereje monotelista al obispo romano Honorio, quien habia fallecido medio siglo
atras.

Afio 787: Segundo concilio de Nicea

La veneracién de imagenes en el culto de la iglesia habia empezado a
normalizarse desde fines del siglo VI pero, en el afio 754, el emperador Constantino V
convocd un concilio ecuménico en el pueblo de Hieria (en Constantinopla) para
prohibir esta practica. Unas décadas después, en el afio 787, la emperadora Irene
convocd otro concilio ecuménico en Nicea que contara con la participacién de los
obispos més importantes del imperio bizantino con el fin de contrarrestar las
decisiones del concilio de Hieria. Nicea II neg6 la autoridad de Hieria y concluyé que, si
bien sélo Dios es digno de adoracioén, es licito venerar o “mostrar respeto” a las
imagenes de Cristo y los santos como una forma de honrar a las personas
representadas. Los partidarios de las imagenes apelaban a la encarnacién del Sefior
Jesucristo como base para sus creencias. Segun estos, si el Hijo de Dios realmente se
hizo hombre, entonces podia ser representado; y siendo representado, ciertamente
debia ser reverenciado.

+ 4+ o+

Habiendo repasado los siete concilios ecuménicos de la iglesia antigua, tome
unos minutos para responder de forma escrita las siguientes preguntas de repaso y
reflexién personal: ¢Cudl era el significado y la importancia de un concilio ecuménico
en la iglesia antigua? ¢Cudles fueron las decisiones mas importantes que estos concilios
tomaron? ¢Qué tipo de balance haria usted entre los beneficios y perjuicios de estos
concilios? ¢Tienen estos concilios alguna importancia para las iglesias evangélicas de
hoy?
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Padre nuestro que estds en los cielos, gracias por la ayuda que el testimonio de los concilios
ecuménicos nos da para identificar los temas y debates mds importantes de la iglesia antigua. Danos
discernimiento espiritual para desechar lo malo y guardar lo bueno de los eventos y disputas que
estamos estudiando. Te alabamos porque sabemos que, a pesar de los muchos tumultos por los que la
iglesia antigua tuvo que pasar, Tii te mantuviste fiel a tu pacto y no abandonaste a tu pueblo. Amén.

LA IMPORTANCIA PERENNE DE LOS CONCILIOS ECUMENICOS

Desde Nicea I durante el reinado de Constantino, todos los concilios ecuménicos
fueron convocados por emperadores, quienes se esforzaron por medio del poder del
estado para que toda la iglesia se cifiera a sus decisiones conciliares. Aun asi, el breve
repaso de esta semana revela que incluso dentro del imperio hubo comunidades que,
en base a sus principios y convicciones, rechazaron estos decretos oficiales.
Probablemente el caso mds resaltante sean las iglesias trinitarias miafisitas, cuya
sumision el imperio buscé de diferentes maneras sin éxito alguno. Reconociendo, pues,
que la “universalidad” de estos concilios (especialmente la de los posteriores) puede
ser bastante relativa, es licito preguntarnos si hay alguna razén por la que los
evangélicos latinoamericanos debamos prestar atencion a las ensefianzas de estos
concilios més alla del interés histdrico que se pueda tener en un curso como el nuestro.

Obviamente, ya que estamos completando una clase sobre la historia de la iglesia,
debemos estudiar estos concilios porque fueron eventos importantes en el desarrollo
del cristianismo antiguo y medieval. Los concilios ecuménicos fueron el método
principal para la uniformizacion de la fe y la practica en la iglesia imperial. Como vimos
en relacién con la Regla de la fe, aun antes de Constantino las iglesias apostdlicas ya
estaban en comunién mutua y trataban de coordinar y armonizar su ensefianza y
gobierno, todo esto sin ninguna ayuda del estado. Sin embargo, ante la carencia de un
medio para establecer las mismas medidas en todas partes, las iglesias estaban
contentas con mantener buenas relaciones entre si sin tener que estar de acuerdo en
cada detalle. Cada iglesia pre-constantiniana, por ejemplo, desarroll6 su propia version
del credo cristiano. Ademas, ellas tenian que tolerar sus diferencias en costumbres o
politicas cuando no se podia hallar un acuerdo en los concilios regionales®. Pero todo
esto cambid con los concilios ecuménicos. Si bien no fue algo que ocurrié de un dia
para otro, la nueva expectativa era que todas las iglesias adoptaran exactamente el

60 Se reconoce que habia excepciones, como los intentos de excomunién universal de parte de los
obispos romanos Victor y Esteban, en los siglos II y III respectivamente.
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mismo credo, exactamente las mismas costumbres y exactamente las mismas politicas,
bajo pena de destitucidn y exilio en el caso de los lideres eclesidsticos. Desde esta
perspectiva, se podria concluir que el fin de la persecucién cristiana promulgada por
Constantino tenia una condicién clave: no habria mds persecucion para las iglesias
siempre y cuando estas acatasen las normas eclesidsticas sancionadas por el gobierno. Sin
duda, los obispos que fueron exiliados y las congregaciones que perdieron a sus
pastores disidentes todavia sufrian un tipo de persecucién religiosa. Las nuevas
circunstancias resultaron en una disminucién dramadtica en el nivel de tolerancia dentro
del cristianismo, y muchos de nosotros todavia arrastramos estas tendencias. Algunos
de nuestros pastores y congregaciones evangélicos tildan de herejes a otros hermanos
evangélicos y se separan de ellos porque estos no se ajustan a todos nuestros propios
decretos y dogmas. Irénicamente, al hacer esto ni siquiera nos parecemos mucho a la
iglesia imperial sino al papado medieval, ya que al menos en la iglesia imperial ningtin
obispo determinaba las reglas para todas las iglesias. La totalidad del cristianismo
imperial era gobernada por los concilios ecuménicos.

Repetimos, pues, la pregunta con que iniciamos la presente seccion: ¢Existe
alguna razén por la que debamos prestar atencién a la ensefianza de los concilios
ecuménicos mds alld del interés que un curso de historia como el nuestro demanda?
Como conclusién al quinto estudio de nuestra clase, queremos sugerir que existen
varias razones por las que todos los cristianos—y en especial todos aquellos que
tenemos la responsabilidad de ensefiar la fe a otros—debemos prestar mucha atencion
a los debates y conclusiones de los concilios ecuménicos. Para empezar, como
advertimos al inicio de esta leccién, todas las iglesias trinitarias han aceptado
alegremente la ortodoxia de los primeros concilios. Hasta el dia de hoy, el Credo
Niceno-Constantinopolitano es recitado en la liturgia de todo tipo de iglesias
trinitarias: ortodoxas griegas, orientales “diofisitas”®!, orientales miafisitas, catdlicas
romanas y hasta protestantes evangélicas. Todas estas iglesias adoptan el Credo como
la afirmacion clasica y mas representativa del cristianismo trinitario. Si queremos, pues,
asegurarnos de que nuestras creencias y ensefianzas sobre Dios y su naturaleza se
ajusten al consenso de la iglesia a través de los siglos, debemos estudiar y repasar
constantemente la ortodoxia nicena-constantinopolitana. Efectivamente, es posible que
el descuido del Credo de parte de muchos grupos protestantes haya contribuido al
rebrote de antiguas herejias entre los evangélicos, como el modalismo del
pentecostalismo unicitario.

61 Término alternativo a “nestoriano” que significa creyente en las “dos naturalezas” de Cristo.
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Desde esta perspectiva, podriamos agregar que el estudio de los concilios
ecuménicos, y en especial de la doctrina del Credo Niceno-Constantinopolitano, nos
ayuda a ser evangélicos cldsicos. El evangelicalismo histérico es trinitario. Los grandes
reformadores del siglo XVI, los pietistas y puritanos del siglo XVII, los predicadores de
avivamiento del siglo XVIII, los misioneros del siglo XIX y los evangelistas del siglo XX
eran cristianos trinitarios. Martin Lutero, Juan Calvino, John Wesley, William Carey y
Billy Graham —sd6lo por mencionar algunos de los nombres mas famosos de nuestros
antepasados evangélicos— confesaban la doctrina trinitaria aclarada y defendida por
Nicea I y Constantinopla I. Consecuentemente, el ignorar la ensefianza de estos
primeros concilios ecuménicos nos expone al peligro de desviarnos de la creencias mas
basicas, no sélo del consenso de la iglesias mas tradicionales del mundo —lo cual quiza
no nos importe mucho—, sino también de nuestros propios “héroes” evangélicos, de
tal manera que nuestra doctrina sea tan diferente a la de ellos que nos convirtamos en
evangélicos de nombre solamente.

Y es que debemos de recordar que los primeros de estos héroes protestantes
nunca propusieron revolucion, sino reforma. Revolucionar significa “producir un cambio
profundo” (RAE), transformar la esencia misma de un sistema. Aunque ciertamente
algunos protestantes radicales pretendieron olvidarse de todo lo que ocurrié entre la
composicion del Nuevo Testamento y el s. XVI, la intencién de los principales grupos
protestantes fue diferente. La verdadera intencién de los principales grupos
protestantes que surgieron en el s. XVI era reformar la iglesia en el sentido de
“rectificarla”, “corregirla”, “enmendarla”, “enderezarla” y “rehabilitarla”. La intencién
no era crear una nueva religion de la nada, sino regresar las “sendas antiguas” (Jer.
6.16) del cristianismo de los apodstoles y los padres de la iglesia. Ya mencionamos la
intencién explicita de las confesiones luteranas y calvinistas del s. XVI de mantenerse
fieles a la ensefianza del Concilio de Nicea. A estas confesiones podriamos agregar los
39 Articulos de 1571 de la iglesia anglicana, los cuales afirman simultdaneamente “la
suficiencia de las Santas Escrituras para salvacion” y la importancia de los credos
histéricos. En las palabras de los respectivos articulos 6 y 8:

La Escritura Santa contiene todas las cosas necesarias para la salvacién. De modo que
cualquiera cosa que ni en ella se lee ni con ella se prueba, no debe exigirse de hombre alguno
que la crea como articulo de fe, ni debe ser tenida por requisito para la salvacion. [...] Los
tres Credos, el Niceno, el de Atanasio, y el cominmente llamado de los Apéstoles, deben ser
admitidos y creidos enteramente, porque pueden ser probados por el testimonio muy cierto de
las Santas Escrituras.

151



La verdadera contribucién de Lutero y los demds reformadores protestantes del
s. XVI no fue crear una nueva religién o un nuevo credo, sino llamar a la iglesia de
vuelta a su confesion cldsica para que cada creyente se contente con esta fe basicay
suficiente. En su Catecismo Menor, por ejemplo, Lutero cita el famoso Credo de los
apostoles y explica su contenido de la siguiente manera:

Creo que Jesucristo, verdadero Dios engendrado del Padre en la eternidad, y
también verdadero hombre nacido de la virgen Maria, es mi Sefior, que me ha
redimido a mi, hombre perdido y condenado, y me ha rescatado y conquistado de todos los
pecados, de la muerte y del poder del diablo, no con oro o plata, sino con su santa y preciosa
sangre y con su inocente pasion y muerte; y todo esto lo hizo para que yo sea suyo y viva bajo
él en su reino, y le sirva en justicia, inocencia y bienaventuranza eternas, asi como él resucito
de la muerte y vive y reina eternamente.

Efectivamente, Lutero hizo un fuerte llamado para que, en lugar de buscar refugio en
Maria o uno de los santos, cada creyente ponga toda su fe en el Sefor Jesucristo. Pero, a
la misma vez, el reformador aleman advertia que la fe en cualquier versién de Jesucristo
no seria suficiente para salvar a nadie. El tinico Salvador era el Cristo de las Escrituras,
explicadas segun los credos clasicos del cristianismo histérico.

Lo cual nos lleva a la razén principal por la que todos los cristianos, y en especial
los maestros, debemos seguir estudiando con mucho esmero la doctrina de los
concilios ecuménicos: debemos dedicarnos al estudio de la ensefianza conciliar para
mantenernos fieles al evangelio del Sefior Jesucristo. éDe qué sirve ser un “evangélico
clasico”? ¢Por qué es importante guardar la doctrina trinitaria? La respuesta simple es
que, sin esta doctrina, es imposible afirmar la verdad del evangelio. Y, por supuesto, sin
la verdad del evangelio, es imposible asirnos de Cristo. Verdaderamente, si no es para
ser fieles al Sefior Jesucristo, nuestro Salvador, no vale de mucho seguir el ejemplo de
nuestros antepasados evangélicos y de los padres conciliares. Pero es justamente para
“fijar la mirada en Jesus, el iniciador y perfeccionador de nuestra fe” que prestamos
atencioén a la “multitud tan grande de testigos” que nos rodea (Heb. 12.1-2).

Hace dos semanas argumentamos que el origen de la Regla de la fe se debia
trazar a las ensefianzas del propio Sefior Jesucristo y sus apéstoles. Bueno, pues, el
propésito de los concilios ecuménicos no fue producir una fe nueva o diferente sino
esclarecer para toda la iglesia “la fe encomendada una vez por todas a los santos”
(Judas 1.3). El contenido del Credo de los concilios es, en esencia, el evangelio que los
apo6stoles encomendaron a las iglesias que establecieron, la Regla de la fe que las
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iglesias entre los apdstoles y Constantino tanto defendieron, claro esta, desarrollada y
explicada en respuesta a las herejias de su tiempo que negaban la igualdad del Hijo y
del Espiritu Santo al Padre. En las palabras del erudito Jaroslav Pelikan®:

Detrds de la definicion confesional y conciliar de la ortodoxia ha habido tres presuposiciones
entrelazadas desde el principio: primero, que hay una linea directa entre los evangelios y el
Credo; en consecuencia, segundo, que la verdadera doctrina que confiesan los concilios y
credos de la iglesia es idéntica a lo que el Nuevo Testamento llama “la fe que fue entregada
una vez para siempre a los santos”; y por tanto, tercero, que la continuidad con esa fe es la
esencia de la ortodoxia, y la discontinuidad con ella la esencia de la herejia. En base de estas
presuposiciones, los decretos de cada uno de los siete concilios de la iglesia antigua que son
reconocidos tanto por Oriente como por Occidente como “ecuménicos” y autoritativos
afirman la continuidad confesional [con el pasado] y repudian [toda] discontinuidad.

¢Pero qué tiene que ver el Credo con el evangelio? Ademas del paralelo casi
exacto entre afirmaciones neotestamentarias como las que encontramos en 1 Corintios
15.2-4 y lo que el Credo afirma en el centro mismo de su confesién, las ensefianzas
sobre la “consubstancialidad” entre el Padre, el Hijo y el Espiritu y las dos naturalezas
del Salvador son necesaria para salvaguardar la promesa fundamental del evangelio. La
promesa del evangelio es la reconciliacién del Creador con su creacién por medio de
Jesucristo (1 Tim. 2.5-7). El propdsito de la pasién y glorificacién de Cristo es la “re-
unién” entre el anico Dios y los seres humanos, quienes, a pesar de haber sido creados
a imagen y semejanza de su Creador para estar en comunién con El, se rebelaron y se
separaron de la Fuente de la vida. ¢Pero como podria lograrse esta “reintegracion”
entre Dios y los hombres sin un mediador que sean tanto divino como humano? Como
explica Atanasio, obispo alejandrino que defendi6 ardientemente la ortodoxia nicena
entre los dos primeros concilios, en su obra La Encarnacién del Verbo (20, 54):

Nadie mds que el Salvador mismo, que al principio hizo todo de la nada, podia llevar a los
corruptos a la incorrupcion; nadie mds que la Imagen del Padre podria recrear al hombre a la
imagen de Dios; nadie mds que nuestro Sefior Jesucristo, que es la Vida misma, podria
convertir al mortal en inmortal; nadie mds que el Verbo, que ordena todo y es el tinico Hijo
verdadero y unigénito del Padre, podria ensefiar a los hombres acerca del Padre y destruir la
idolatria. Dado que la deuda de todos los hombres tenia que ser pagada (porque todos los
hombres tenian que morir), vino entre nosotros [...] Porque se hizo humano para que
nosotros pudiéramos llegar a ser divinos; se reveld a si mismo en un cuerpo para que

62 Pelikan, Credo, 9.
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pudiéramos entender al Padre invisible; soporté los insultos de los hombres para que
pudiéramos heredar la inmortalidad.

Asi, pues, el anico “mediador entre Dios y los hombres” necesitaba ser tanto
divino como humano para lograr su misién. Debido a esto, los concilios afirman
enfaticamente que Jesucristo era “consubstancial” con el Padre en su divinidad, pero a
la misma vez “consubstancial” con nosotros en su humanidad. Pero, por supuesto, el
afirmar la consubstancialidad entre el Padre y el Hijo (y luego el Espiritu también) nos
lleva a la doctrina de la Trinidad: tres personas eternas con una sola naturaleza y gloria
divina. Por todas estas razones subrayamos que las doctrinas conciliares de las dos
naturalezas de Cristo y la Trinidad son necesarias para salvaguardar la coherencia del
evangelio. El evangelio de un Salvador que no es, para usar el lenguaje conciliar,
homoousios con el Padre y el Espiritu y homoousios con nosotros mismos no es ningtin
evangelio, ya que tal mensaje no tiene el poder para salvar a nadie.

Los padres conciliares comprendieron esto claramente, y por eso debatieron
intensamente estas cuestiones. Ellos comprendieron que estaban lidiando con asuntos
de vida o muerte. Esto aplica incluso a los concilios que son rechazados por varias
iglesias trinitarias. Como explicamos en su momento, los participantes del sexto
concilio ecuménico (Constantinopla III)—por mencionar uno de estos casos—, no
insistieron que el Hijo tenia dos voluntades porque les gustaba perder el tiempo en
controversias irrelevantes, sino porque sabian que nuestro Salvador debe ser confesado
en sus dos naturalezas, cada una de las cuales incluye su propia voluntad. Ahora bien,
reconocemos que, en los concilios posteriores a Constantinopla I, los obispos
conciliares se apresuraron a condenar a hermanos con quienes, a pesar de discrepar con
respecto al significado preciso de ciertas expresiones, tenian un acuerdo esencial. En
este sentido, deberiamos ser mas como los padres pre-constantinianos que mostraban
mayor paciencia y se enfocaban, no tanto en férmulas precisas, sino en un acuerdo
esencial sobre la fe de la iglesia. Pero, de todas maneras, rescatamos la intencién de
todos los concilios de defender las doctrinas de la Trinidad y la plenitud de las dos
naturalezas de nuestro Salvador a fin de preservar la integridad del evangelio.

Concluimos, por lo tanto, que la ensefianza de los concilios ecuménicos, y en
especial el credo que resulté de los dos primeros, han sido y seguiran siendo
importantes para todas las generaciones cristianas por haberse convertido en puntos de
referencia permanentes en la defensa del evangelio. Por esta razén, todas las iglesias
que adoptaron el credo en sus liturgias se aseguraron de enmarcar para toda la
posteridad una confesion que fuera fiel a las Escrituras y la predicacién apostdlica, por
mas errores que estas comunidades hayan desarrollado con el paso de los afios y siglos.
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Esto incluye, sorprendentemente quizd, a la iglesia medieval que los reformadores
protestantes tanto criticaron. Debemos afirmar sin temor a equivocarnos que el
evangelio nunca abandoné completamente a la iglesia. ({Como podria hacerlo? Sin
algun tipo de fidelidad al evangelio, ninguna iglesia genuina hubiera sobrevivido. El
credo de los concilios ecuménicos fue un regalo de Dios que sirvi6 a la iglesia como una
herramienta vital para que los creyentes se mantuviesen enfocados en el evangelio del
Sefior Jesucristo. Asi, pues, lo que los reformadores protestantes del siglo XVI
contribuyeron a la iglesia no fue un nuevo credo, sino un llamado universal a una fe
viva y personal que ponga toda su esperanza en el Cristo del credo. Ellos insistieron
que somos salvos por la gracia de Dios por medio de la fe en Cristo solamente, pero no
en cualquier Cristo, no en un Cristo de mi antojo o imaginacioén, sino el Cristo que la
iglesia habia confesado desde sus inicios, el tnico Mediador entre Dios y los hombres
que era, a la misma vez, perfecto en divinidad y perfecto en humanidad, o como los
concilios ecuménicos lo codificaron para las generaciones postreras, “consubstancial”
con el Padre y “consubstancial” con nosotros.

Para dar fin a la leccién de esta semana, tome unos minutos y responda de forma
escrita las siguientes preguntas de repaso y reflexién personal: éPor qué es importante
conocer la ensefianza de los concilios ecuménicos? ¢Qué relacién hay entre el Credo
Niceno-Constantinopolitano y el evangelio? ¢Qué beneficios podrian derivar nuestras
congregaciones de incorporar el credo en los cultos semanales?

Padre nuestro que estds en el cielo, te damos las gracias por guiar a tu iglesia en la
verdad del evangelio a través de todos los siglos de su peregrinaje terrenal y los
muchos ataques del enemigo, y aun a pesar de nuestros errores y pecados. Tu santa
gracia no conoce limites. Sin la direccién de tu Espiritu en la verdad de Cristo, el
tnico Mediador entre Dios y los hombres, estarifamos completamente perdidos.
Sigue guiando a tu iglesia, y obra una reforma moderna por medio del
redescubrimiento de los esfuerzos de nuestros antepasados en la fe para defender la
integridad del evangelio. Te pedimos todo esto con suma confianza en el poder y los
méritos de nuestro unico Mediador, tu Hijo santo, consubstancial contigo en su
divinidad y consubstancial con nosotros en su humanidad. Amén.
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SEMANA 6:
Los padres de la iglesia

Objetivos:

1. Entender por qué algunos lideres eclesidsticos llegaron a conocerse como “los
padres de la iglesia”.

2. Descubrir las contribuciones de los algunos de los padres de la iglesia més
importantes.

3. Resumir las caracteristicas mas importantes de la iglesia imperial.

BREVE INTRODUCCION A LOS PADRES DE LA IGLESIA

La designacién de “padres de la iglesia” se aplica a los maestros mas influyentes
de la iglesia antigua cuyos escritos se convirtieron en puntos de referencia para la
ortodoxia cristiana. Naturalmente, los pronunciamientos de los concilios ecuménicos,
los cuales emitieron el consenso de muchos padres, tienen mayor “peso” o autoridad
doctrinal que la opinién de cualquier padre en particular. De todas formas, hasta el dia
de hoy, tedlogos e interpretes biblicos apelan a la ensefianza de padres individuales
para apoyar sus propias posiciones. Como se hard evidente en el transcurso de nuestra
leccién, muchos—si no la mayoria—de los padres fueron obispos, lo cual es légico dado
que para el segundo siglo los obispos monarquicos ya se habian convertido en los
maestros mas autoritativos de la iglesia. La designacion de “padres” también da lugar al
nombre de “patristica” o “patrologia”, es decir, el campo de la teologia cristiana
dedicado al estudio del pensamiento y doctrina de los padres de la iglesia.

Es sumamente dificil, por no decir imposible, conocer en detalle la historia de la
iglesia antigua sin referencia a los escritos patristicos. Efectivamente, ya hemos
conocido a muchos de los padres en las semanas pasadas de nuestro curso. Para
descubrir los acontecimientos de la iglesia pre-constantiniana tuvimos que recurrir a
las obras de los “padres apostélicos”, llamados asi por ser la generacién de los padres
mas cercana al tiempo de los apdstoles. Como aprendimos, los padres apostdélicos
incluyen a personajes como Clemente de Roma e Ignacio de Antioquia. Ademas de
estos primeros padres, también nos encontramos con lideres posteriores como Justino
Martir, Ireneo de Lioén y Cipriano de Cartago. Algunos autores como Tertuliano y
Origenes causan cierta incertidumbre con respecto a su “autoridad patristica” debido a
la relacién un poco escabrosa que tuvieron con la iglesia. Recordemos que Tertuliano
terminé inclindndose al montanismo, y Origenes desarrollé doctrinas que concilios
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muy posteriores a su muerte condenarian como herejias. ¢Se deberia considerar a
autores como Tertuliano y Origenes como verdaderos padres de la iglesia?

La pregunta de quiénes deberian ser considerados como verdaderos padres de la
iglesia, en el sentido de maestros autoritativos de la antigliedad a quien se pueda apelar
para determinar la ortodoxia cristiana, nos lleva a otra interrogante: ¢Qué afio deberia
considerarse el fin de la era patristica? Por lo general, el cristianismo protestante
considera que el siglo V es el fin de esta época, lo cual coincide aproximadamente con
la caida de Roma y el inicio de la Edad Media. Naturalmente, como el imperio
bizantino seguiria en pie por muchos siglos mas, las iglesias griegas consideran a
algunos maestros de siglos posteriores al quinto como padres de la iglesia. El ejemplo
clasico de esta perspectiva diferente es el honor que la ortodoxia griega atribuye al
te6logo Juan Damasceno, quien murié en el afio 749 d.C. Ya que nuestro curso se
enfoca en la historia de la iglesia occidental, seguiremos el consenso de esta parte del
cristianismo sobre el tema y consideraremos el siglo V como el fin de la era patristica.
Por esta razén, el repaso a continuacién también servird tanto como conclusién de
nuestro estudio de la iglesia antigua como introduccién a la era medieval.

El historiador Justo Gonzalez cataloga los siglos IV y V de la iglesia como “la era
de los gigantes”% porque estos afios produjeron muchos de los te6logos cristianos mas
prolificos, profundos e influyentes de la historia. Este fendmeno nos recuerda, una vez
mas, la gran influencia que Constantino tuvo en la iglesia. ¢Por qué no encontramos
autores del calibre de “los gigantes” de los siglos IV y V en la iglesia pre-
constantiniana? Podemos conjeturar un par de razones. Primeramente, los grandes
logros de los “gigantes teolégicos” de los siglos IV y V hubiesen sido imposibles sin el
trabajo de preparacién realizado por los padres de los siglos anteriores. Si
consideramos que los padres posteriores tenian una visién mas privilegiada que los
anteriores, esto se debe atribuir a que los altimos padres se apoyaban sobre los
hombros de los “gigantes” que vinieron antes de ellos. Por otro lado, como el apéstol
Pablo admiti6 en 1 Corintios 1.26-27, “No muchos de ustedes son sabios, segin
criterios meramente humanos; ni son muchos los poderosos ni muchos los de noble
cuna. Pero Dios escogi6 lo insensato del mundo para avergonzar a los sabios, y escogio
lo débil del mundo para avergonzar a los poderosos”. La verdad es que, en sus primeros
siglos, la iglesia simplemente no contaba con muchas personas con la preparacién
intelectual necesaria para escribir grandes tratados teoldgicos. Recordemos que ni los
mismos apdstoles eran conocidos como eruditos biblicos entre los judios. Sin embargo,
con el paso de los afios, la iglesia fue alcanzado a mas y mas personas de la élite social

63 Gonzalez, Introduccién a la historia de la iglesia, 76.
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hasta que, finalmente, el mismisimo emperador llegd a convertirse al cristianismo.
Naturalmente, esta conversion, junto con el favoritismo que Constantino le mostré a la
iglesia, le dio suficiente prestigio al cristianismo para que grandes numeros de la élite
decidieran unirse a la iglesia. Ademas, el establecimiento del cristianismo como la
Unica religion oficial del imperio por los descendientes de Constantino resultaria en
que las mentes mas brillantes y preparadas del imperio se hiciesen parte de la iglesia 'y
contaran con todas las condiciones y recursos necesarios para dedicarse de lleno a la
reflexién teolodgica, incluyendo a muchos monjes cristianos, quienes se dedicarian de
forma practicamente exclusiva al estudio. Felizmente, fue en este contexto de profunda
reflexién biblica y teoldgica que los concilios ecuménicos fueron convocados. Podemos
ver, pues, una vez mas la mano de Dios en el cuidado de la iglesia y la preservacion del
evangelio.

Antes de considerar la carrera ministerial y la ensefianza de algunos de los
padres mas sobresalientes, vale la pena responder rapidamente una pregunta que
algunos de nosotros se podria estar haciendo. ¢Es licito referirse a los grandes maestros
de la antigliedad como nuestros “padres” a pesar de que Jests parece prohibir esta
practica en Mateo 23.6-127 En su contexto, las palabras de nuestro Salvador son una
advertencia para sus discipulos contra la vanagloria de los maestros de la ley. El punto
es que sus discipulos no debemos buscar el honor de los hombres, sino que debemos
dar toda la gloria a Dios. Desde esta perspectiva, el llamar a los grandes maestros de la
antigiiedad “nuestros padres” no seria una violaciéon de la ensefianza de Cristo, ya que
el hacerlo no alimentara el ego de nadie. Después de todo, los padres llevan mas de mil
aflos muertos. Por el contrario, el uso de la designacién “padres de la iglesia” podria ser
muy saludable para nuestra vida espiritual como un medio para cultivar nuestra
humildad y recordarnos de que nosotros no somos la primera generacién de discipulos
y, por lo tanto, necesitamos seguir los pasos de nuestros antepasados en la fe para
mantenernos fieles a Cristo, quien es el inico Amo y Sefior sobre todos nosotros.
Desde esta perspectiva, el uso de la designacién de “los padres de la iglesia” seria
comparable a las palabras de Moisés en Deuteronomio 26.7: “Nosotros clamamos al
SENOR, el Dios de nuestros padres”.

Entendiendo, pues, el significado y la validez de la designacién “padres de la
iglesia”, pasemos a considerar a algunos de los miembros mas sobresalientes de este
distinguido grupo. Estos ejemplos concretos nos ayudaran a comprender la importancia
de los padres para la iglesia.
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ALGUNOS PADRES SOBRESALIENTES

Recalcamos que las figuras cuyas vidas y ensefianzas repasaremos a continuaciéon
son sélo una muestra pequefia de los muchisimos padres que laboraron fielmente para
mantener la salud espiritual de la iglesia. Hay muchisimos otros padres cuyas vidas nos
convendria descubrir, pero es simplemente imposible ser exhaustivo en una clase
introductora como la nuestra. ¢Por qué, pues, elegimos a estos padres y no a otros? Un
detalle importante sobre todas las personas a continuacién es que no s6lo son
considerados “padres” sino también “doctores de la iglesia”. Esta distincién especial se
reserva para aquellos maestros que hicieron una contribucién extraordinaria al
desarrollo de la teologia cristiana. ¢Quiénes son los padres y doctores de la iglesia que
elegimos?

Atanasio de Alejandria (293 aprox.-373)

Mencionamos a Atanasio brevemente al final de nuestra leccién la semana
pasada. Atanasio fue el principal defensor de la ortodoxia nicena entre el primer y el
segundo concilio ecuménico. De hecho, Atanasio asisti6 al concilio de Nicea en el afio
325, aunque solamente era un didcono para ese entonces. Mas, cuando el obispo
Alejandro muri6 tres afios después del primer concilio ecuménico, Atanasio fue el
candidato mds popular para convertirse en el nuevo patriarca de Alejandria. Alejandro
habia sido quien denuncié la ensefianza de Arrio al resto de la iglesia, y Atanasio
cumpli6 fielmente su rol de sucesor de Alejandro, entablando una verdadera lucha sin
cuartel contra el arrianismo, lo cual le costaria caro muchas veces.

En el afio 336, un grupo de obispos que simpatizaban con el arrianismo
acusaron a Atanasio de impedir que el suministro de grano llegara a sus comunidades.
(Notese el poder que los obispos podian ejercer dentro de la sociedad después de un
par de décadas de la legalizacién del cristianismo). Sin darle la oportunidad de
defenderse, el emperador Constantino exilié a Atanasio a la regién de Renania, en lo
que hoy en dia es Alemania. Cuando Constantino muri6 en el 337, Atanasio regresé a
Alejandria, pero, al afio siguiente, Constancio, uno de los hijos de Constantino, renové
la orden de exilio contra Atanasio. El obispo alejandrino se refugié en Roma bajo la
proteccion de Constante, otro de los hijos de Constantino. Constancio estableci6 a un
obispo arriano en Alejandria, pero Atanasio conservo la fidelidad de su grey mediante
sus cartas pascuales, llamadas asi por ser el medio por el cual Atanasio anunciaba la
fecha de celebracién de la Pascua. Cuando Atanasio finalmente pudo regresar a
Alejandria en el afio 346, la iglesia local lo recibié como un héroe de la fe. Pero sus
sufrimientos por el evangelio no habian terminado todavia.
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Diez afios después de su regreso a Alejandria, Atanasio tuvo que huir y
esconderse en unos monasterios y casas alejadas de la ciudad para evitar ser arrestado.
Para este tiempo, Constancio habia asumido control de todo el imperio y reanudado su
politica a favor del arrianismo. En el afio 361, después de la muerte de Constancio y el
obispo arriano que el emperador habia establecido en Alejandria, Atanasio pudo
regresar a la iglesia que Dios le habia encomendado, la cual, una vez mas, le dio la
bienvenida con los brazos abiertos. Atanasio convocé un concilio regional que logré
unificar a todos los obispos que se oponian al arrianismo. Durante este concilio,
muchos obispos entendieron que, a pesar de no usar el mismo lenguaje, si estaban de
acuerdo en su oposicién contra las creencias del arrianismo. Consecuentemente,
lograron alcanzar un acuerdo acerca de cémo referirse a la unidad y la distincién dentro
de la Trinidad: Padre, Hijo y Espiritu Santo son tres “personas” que comparten
exactamente la misma “substancia” o “naturaleza” divina. Asi, pues, el concilio de
Alejandria del 362 prepar6 el camino para las decisiones del segundo concilio
ecuménico que habria de celebrarse un par de décadas después. Pero los sufrimientos
de Atanasio por el evangelio todavia no habian terminado.

El lider militar Juliano, sobrino de Constantino, habia subido al trono imperial
en el afio 361. Los dos afios que durd su corto reinado fueron la tinica excepcion a la
dinastia de emperadores cristianos iniciada por Constantino. Juliano intenté
reestablecer el paganismo en el imperio, por lo que hoy se le conoce como Juliano “el
apodstata”. Aunque Juliano no decretd ninguna persecucién general contra todos los
cristianos, si desterrd a Atanasio al sur de Egipto. El obispo alejandrino regresé a su
iglesia cuando Juliano murié en el 363, pero el emperador arriano Valente ordené el
ultimo exilio de Atanasio en el afio 365. Atanasio regresé a Alejandria después de un
par de meses, y permanecio alli hasta su muerte en el afio 373. La vida de Atanasio es
un claro ejemplo que la legalizacién del cristianismo no puso un fin definitivo a todo
tipo de persecucién contra los cristianos. La libertad de los creyentes dependia de la
version del cristianismo que el emperador favoreciera.

A pesar de sus muchos exilios por la causa del evangelio, Atanasio logré
completar un ministerio episcopal bastante largo, sirviendo como Patriarca de
Alejandria por un total de 45 afios. Durante los muchos altos y bajos de su larga carrera
ministerial, Atanasio compuso varios tratados que la iglesia ha preservado por su
beneficio espiritual: Contra los paganos, La Encarnacion del Verbo, Discursos contra los
arrianos, Apologia contra los arrianos, Apologia al emperador Constancio, Historia de los arrianos,
La vida de Antonio, entre otros. La vida de Antonio resalta por ser la biografia del “padre
del monaquismo cristiano” y, por lo tanto, “el documento mas importante del
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monaquismo primitivo”%4. Pasajes como 1 Corintios 7.1 demuestran que, incluso
dentro de las iglesias establecidas por los apdstoles, ya habia miembros con tendencias
ascéticas que podian declarar cosas como “bueno le seria al hombre no tocar mujer”
(RV60), es decir, “es mejor no tener relaciones sexuales” (NVI). De hecho, si
definimos el ascetismo como la negacién propia de bienes licitos con el fin de obtener
un provecho espiritual, podriamos decir que el mismo Pablo, autor de 1 Corintios, era
un tipo de asceta ya que el renuncio a su derecho de tener una esposa con el propodsito
de predicar el evangelio con mayor libertad (1 Cor. 7.7-8; 9.4). Sin embargo, los
primeros “ascetas” cristianos parecen haber vivido dentro de la sociedad normal y
participado de las reuniones regulares de la iglesia. En contraste, Antonio fue un asceta
que dejé la vida cotidiana para vivir como un ermitafio. Tal fue la popularidad de
Antonio en su propio tiempo que varias personas lo buscaron en el desierto para ser
sus discipulos y vivir como él. Cabe resaltar que el impulso ascético tomd fuerza
después de la legalizacién del cristianismo, asi que una de las mayores motivaciones de
estos primeros monjes parece haber sido el deseo de sufrir por Cristo de una manera
alternativa a la persecucién que ya no existia. La biografia escrita por Atanasio se
convirtié en un “clasico instantaneo”: al cabo de unos pocos afios después de su
composicion, La vida de Antonio fue traducida en otros idiomas. De esta forma, Atanasio
se convirtié en unos de los principales promotores del monaquismo en la iglesia
antigua. Muchos anos mas tarde, el propio Agustin reconoceria que La vida de Antonio
escrita por Atanasio fue una de las obras que mas lo impactaron.

Este aporte de Atanasio no debe ignorarse, ya que los monjes se convertirian en
uno de los grupos mas influyentes del cristianismo medieval. Los monjes no sélo
producirian a los principales misioneros, escribas y eruditos de la iglesia, sino que
algunos llegarian a ocupar el cargo gubernamental mas alto de todos, a saber, el “trono
de Pedro” en Roma. Efectivamente, Gregorio Magno, considerado por muchos como el
“primer papa” en el sentido moderno de la palabra, seria un monje.

Otro detalle resaltante de la obra literaria de Atanasio es que una de sus cartas
pascuales mencionadas anteriormente—Ila trigésimo novena carta pascual, escrita en el
afio 367—es el primer registro del canon neotestamentario tal cual lo tenemos hasta el
dia de hoy. De esta manera, ademds de difundir el monaquismo, Atanasio también
ayud¢ a establecer el consenso universal de los 27 libros del Nuevo Testamento. Eso si,
el Antiguo Testamento de Atanasio era un poco diferente al nuestro, ya que no incluia
Ester, pero si Baruc y la Epistola de Jeremias.

¢4 Johannes Quasten, Patrologia II: La edad de oro de la literatura patristica griega, trad. Ignacio
Oniatibia, 3ra ed. (Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos, 1977), 43.
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Pero a pesar de las contribuciones que Atanasio hizo en estos otros campos, no
puede haber duda de que su principal aporte a la iglesia fue liderar la lucha contra el
arrianismo. Los meros titulos de sus obras mas influyentes confirman esto: la mayoria
de sus tratados estan dedicados expresamente a la refutaciéon de los errores que
hicieron necesario el primer concilio ecuménico. Haciendo eco de Nicea, Atanasio
insiste a través de su produccion anti-arriana que la salvacién ofrecida por el evangelio
depende de que el inico Mediador entre Dios y los hombres sea completamente divino
y, a la misma vez, completamente humano; de la misma naturaleza del Padre y de
nuestra misma naturaleza humana. Ya vimos la razén que Atanasio ofrece para esta
necesidad en la cita de La Encarnacién del Verbo (54) que compartimos la semana pasada:
el Hijo unigénito de Dios “se hizo humano para que nosotros pudiéramos llegar a ser
divinos”, es decir, para que llegdsemos a “tener parte en la naturaleza divina” (2 Ped.
1.4). Atanasio®® llega a la misma conclusién en base al culto de la iglesia antigua:

Si [el Verbo] fuera una mera criatura, El no habria sido adorado ni descrito [como lo es
en las Escrituras]. Pero, de hecho, El es el verdadero retofio de la sustancia del Dios que
adoramos, su Hijo por naturaleza, no una criatura. Por lo tanto, se le adora y se cree que es
Dios [...] Los rayos del sol realmente le pertenecen y, sin embargo, la sustancia del sol no se
divide ni disminuye. La sustancia del sol es integra y sus rayos son perfectos e integros. Estos
rayos no disminuyen la sustancia de la luz, sino que son un verdadero retofio de ella.
Asimismo, entendemos que el Hijo no es engendrado de fuera del Padre, sino del Padre
mismo. El Padre permanece integro mientras “el sello de su sustancia” [Heb. 1. 3] es eterno
y conserva la semejanza y la imagen inmutable del Padre.

Al aplicar una légica similar a la relacién entre el Padre y el Espiritu Santo, Atanasio
preparo el camino para el credo trinitario del segundo concilio ecuménico. El Patriarca
de Alejandria murié poco antes de Constantinopla I, pero su pensamiento ciertamente
se hizo presente en el concilio.

Lectura recomendada: Atanasio. La Encarnacion del Verbo. Traducido por José C.
Fernandez Sahelices. 2da ed. Madrid: Ciudad Nueva, 2015.

Cirilo de Jerusalén (315 aprox.-386)

Después de haber servido como didcono y después como presbitero en la iglesia
de Jerusalén, Cirilo fue elegido obispo alrededor del afio 350 d.C., cuando tenia unos

65 Atanasio, Discursos contra los arrianos 2.24, 33.
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treinta y cinco afios. Si bien inicialmente no parece haber estado convencido de los
argumentos a favor del uso del término homoousios (“consubstancial”), Cirilo apoyaba la
condenacion nicena de Arrio. Este rechazo del arrianismo causé problemas entre el
obispo de Jerusalén y Acacio, el metropolitano de Cesarea, quien simpatizaba con la
herejia condenada por el primer concilio ecuménico. Como vimos en relacién con los
canones de Nicea I, a pesar de ser la cuna del cristianismo, Jerusalén todavia no era
considerada uno de los patriarcados de la iglesia en el primer concilio ecuménico.
Aunque tenia un honor especial, Jerusalén técnicamente estaba subordinada a la
autoridad metropolitana de Cesarea. Por lo tanto, cuando Cirilo vendié unos articulos
costosos de la iglesia de Jerusalén alrededor del afio 355 con el fin de ayudar a los
afectados por una hambruna local, Acacio demandé que Cirilo reportara los ingresos de
las ventas a un concilio regional realizado un par de afios después. Debido a que Cirilo
se rehusé a hacerlo, Acacio hizo que el concilio depusiera al obispo jerosolimitano.
Cirilo pudo recobrar su puesto en Jerusalén en el aflo 359, pero un afio después Acacio
convencio al emperador Constancio de que volviera a deponer a Cirilo. Cuando
Constancio muri6 en el afio 361, el emperador Juliano reestablecié a Cirilo en
Jerusalén. Cinco afios después, el emperador arriano Valente exilié a Cirilo a Asia
Menor por promover a su sobrino Gelasio, partidario de la ortodoxia nicena y enemigo
del arrianismo, como el obispo metropolitano de Cesarea tras la muerte de Acacio.
Después de la muerte de Valente en el 378, Cirilo regresé a Jerusalén y permanecio en
la catedra jerosolimitana hasta su muerte en el 386. Sin embargo, antes de morir, Cirilo
participo en el segundo concilio ecuménico y dio su apoyo a la doctrina trinitaria
enmarcada en el Credo Niceno-Constantinopolitano. De hecho, algunos historiadores
creen que el credo local de Jerusalén sirvié como una de las fuentes principales para el
credo ecuménico que el concilio promulgé.

La principal contribucién doctrinal de Cirilo se encuentra en sus famosas
Catequesis, las cuales consisten en la instruccién pre-bautismal que el obispo de
Jerusalén dio al inicio de su episcopado a un grupo de personas que deseaban unirse
formalmente a la iglesia. Para este tiempo, ya era comun que los catecimenos, es decir,
los candidatos bautismales, reciban su preparacién para el sacramento durante la
cuaresma, ya que todos los bautismos eran celebrados el mismo dia de la Pascua. En
sus catequesis, Cirilo explica la naturaleza del arrepentimiento y la fe, como también el
contenido del credo jerosolimitano que, como ya vimos, probablemente sirvié de
inspiracién para el credo ecuménico del afio 381. Las ultimas lecciones de las Catequesis
fueron dadas a los nuevos miembros después de sus bautismos, y estas exponen los
sacramentos del bautismo (unido a la confirmacién) y la comunién. El valor
permanente de todas estas lecciones es que nos revelan tanto la instruccién catequética
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de la iglesia a mediados del siglo IV como las férmulas y costumbres que caracterizaban
sus ritos mas importantes.

En el capitulo 20, Cirilo describe el bautismo de la iglesia de Jerusalén de la
siguiente forma:

Inmediatamente después de que entrasteis, os despojasteis de la tinica: ésta era imagen del
hombre viejo, del que os habéis despojado con sus obras [Col. 2:12; 3:1-9; Ef. 2:1-10]. Al
despojaros, os quedasteis desnudos, imitando también en esto a Cristo desnudo en la cruz, el
cual con esta desnudez, “una vez despojados los Principados y las Potestades, los exhibio
publicamente, incorpordndolos a su cortejo triunfal” [Col. 2:15] [...] Desnudos estuvisteis
ante los ojos de todos, pero no sentiais vergiienza. Llevabais realmente la imagen del primer
padre Addn, que estaba desnudo en el paraiso y no se avergonzaba. Y después, asi
despojados, fuisteis ungidos con el 6leo exorcizado desde los pelos de la cabeza hasta los pies
y fuisteis hechos participes del buen olivo que es Jesucristo. Sacados del olivo silvestre, habéis
sido injertados en un buen olivo y hechos participes de la riqueza del verdadero olivo [Rom.
11:16-24]. Por consiguiente, el dleo exorcizado era simbolo de la comunicacion de la
abundancia de Cristo y hace huir rdpidamente a todo vestigio de poder adverso. Pues asi
como la insuflacion de los santos y la invocacién del nombre de Dios abrasan a los demonios,
al modo de fortisima llama, y los ponen en fuga, asi también ese aceite exorcizado por la
invocacién de Dios y por la oracion adquiere tanta fuerza que no sélo purga, quemdndolos,
los vestigios de los pecados, sino que incluso hace huir a todas las potencias invisibles del
Maligno. Después fuisteis conducidos hasta la santa piscina del divino bautismo, como fue
llevado Cristo de la cruz al sepulcro. Y se os pregunté uno por uno si creiais en el nombre del
Padre, y del Hijo y del Espiritu Santo. Pronunciasteis la confesién que os lleva a la salvacion
[Rom. 10:9-10], y fuisteis sumergidos por tres veces en el agua, levantdndoos también tres
veces. También en esto significasteis en imagen y simbolicamente la sepultura de Cristo por
tres dias. Pues, asi como nuestro salvador pasé tres dias y tres noches en el seno de la tierra
[Mat. 12:40], también vosotros imitasteis el primer dia que Cristo pasé en el sepulcro al
levantaros del agua por primera vez y, con la inmersion, la primera noche. Pues del mismo
modo que el que estd en la noche ya no ve, y el que se mueve en el dia camina en la luz,
vosotros, al sumergiros, como en la noche, dejasteis de ver, pero, al salir, fuisteis puestos
como en el dia. En el mismo momento habéis muerto y habéis nacido, y aquella agua llegé a
ser para vosotros sepulcro y madre. Lo que Salomén dijo a propdsito de otras cosas os cuadra
a vosotros perfectamente; decia él: “Hay tiempo para nacer, y tiempo para morir” [Ecl.
3:2]. Pero para vosotros es a la inversa: tiempo de morir y tiempo de nacer. Y un tiempo
unico ha logrado ambas cosas, pues con vuestra muerte ha coincidido vuestro nacimiento.

164



Cirilo describe la practica de la comunién en la vigésimo tercera y altima
catequesis:

Oiste después la voz del salmista que os invitaba, por medio de cierta divina melodia, a la
comunién de los santos misterios y decia: “Gustad y ved qué bueno es el Sefior” [Sal. 34:9].
Pero no juzguéis ni apreciéis esto como una comida humana: quiero decir, no asi, sino desde
la fe y libres de toda duda. Pues a los que los saborean no se les manda degustar pan y vino,
sino lo que éstos representan en imagen, pero de modo real: el cuerpo y la sangre del Sefior.
No te acerques, pues, con las palmas de las manos extendidas ni con los dedos separados, sino
que, poniendo la mano izquierda bajo la derecha a modo de trono que ha de recibir al Rey,
recibe en la concavidad de la mano el cuerpo de Cristo diciendo: “Amén”. Sumelo a
continuacion con ojos de santidad cuidando de que nada se te pierda de él. [...] Y después de
la comunién del cuerpo de Cristo, acércate también al cdliz de la sangre: sin extender las
manos, sino inclindndote hacia adelante, expresando asi adoracion y veneracion, mientras
dices “Amén”, serds santificado al tomar también de la sangre de Cristo. Y cuando todavia
tienes hiimedos los labios, tocdndolos con las manos, santifica tus ojos y tu frente y los demds
sentidos. Por uiltimo, en oracién expectante, da gracias a Dios, que te ha concedido hacerte
participe de tan grandes misterios. Guardad integras estas tradiciones, y guardaos a vosotros
mismos sin mancha. No os apartéis de la comunion ni mancilléis con vuestros pecados estos
sagrados y espirituales misterios. “Que E, el Dios de la paz, os santifique plenamente, y que
todo vuestro ser, el espiritu, el alma y el cuerpo, se conserve sin mancha hasta la venida de
nuestro Sefior Jesucristo” [1 Tes. 5:23], a quien sea la gloria, el honor y el imperio con el
Padre y el Espiritu Santo, ahora y siempre y por los siglos de los siglos. Amén.

Lectura recomendada: San Cirilo de Jerusalén. Las catequesis. Traducido por
Albino Ortega. Tomos 1y 2. Los Santos Padres 41 y 42. Sevilla: Apostolado Mariano,
1990.

Los padres capadocios (m. 379, 389, 394 aprox.)

En la primera parte de nuestra leccién sugerimos que una de las razones
principales por las que los padres pre-constantinianos no produjeron te6logos de la
talla de los “gigantes” del siglo IV fue que no contaban entre sus filas con muchas
personas de la élite romana que gozasen de la formacién intelectual necesaria para
producir extensas y profundas reflexiones teolégicas. El caso de los “padres
capadocios” es probablemente el mejor ejemplo de la nueva situaciéon en el siglo IV.
Los hermanos Basilio de Cesarea (329-379) y Gregorio de Nisa (335-394 aprox.) junto
con su amigo mutuo Gregorio de Nacianzo (330-389 aprox.) son conocidos como los
“padres capadocios” o los “tres capadocios” porque todos ellos provinieron de la
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aristocracia de la provincia romana de Capadocia, en lo que hoy en dia es Turquia. Los
lugares asociados con sus nombres se refieren, pues, a las ciudades donde cumplieron
su ministerio episcopal, aunque Gregorio de Nacianzo lleg6 a convertirse en el obispo
de Constantinopla, la “nueva Roma”. Otra aclaracién es que la Cesarea donde Basilio
pastoreo no era la Maritima, que estaba en lo que hoy es Israel, sino la capital de
Capadocia. Los tres capadocios se apoyaron de la extensa educacioén en la cultura y
filosofia griega que su condicién privilegiada les concedi6 para defender y clarificar la
ortodoxia trinitaria durante los debates del cuarto siglo contra el arrianismo. La
argumentacion de estos tres capadocios fue tan convincente que, gracias a sus
esfuerzos combinados, la iglesia griega pudo alcanzar un acuerdo acerca de como
referirse a la unidad y diversidad en la Trinidad.

Antes de hacerse obispo, Basilio se dedicé a la vida monastica bajo la influencia
de su hermana Macrina, la cual también se convertiria en la superiora de un
monasterio. Como resultado, parte de la contribucién teolégica de Basilio se haya en
sus reflexiones sobre el ascetismo cristiano. Basilio compuso una serie de reglas
influyentes para monasterios. Segun el obispo de Cesarea, la vida del monje que vive en
comunidad es muy superior a la del ermitafio, porque es la vida comunitaria la que
permite poner en practica el mandato fundamental de amar a otros. A pesar de que sus
muchos sermones se enfocan en la ética y la moral, uno de los més conocidos
(Exhortacién a los jovenes) es un llamado al estudio de la literatura pagana, entre otras
cosas, por los beneficios de la filosofia griega. Por otro lado, muchas de las normas de
disciplina eclesidstica que Basilio elabor6 en sus mas de 300 cartas se convertirian en
parte de la ley candnica de las iglesias ortodoxas griegas. Pero, una vez mas, su
contribucién mas importante fue la clarificacién de la doctrina trinitaria. Su tratado
Sobre el Espiritu Santo, el cual defiende claramente la consubstancialidad entre el Padre,
el Hijo y el Espiritu Santo, serviria de fundamento para un tratado del mismo nombre
escrito por Ambrosio, impactando asi Basilio tanto a Este como Oeste. En otro
escrito—la carta numero 214—, Basilio se apoya de algunas categorias de la filosofia
griega (“universal”, “particular”) para aclarar las diferencias entre la unidad y la
diversidad dentro de la Trinidad:

“Sustancia” se relaciona con “hipdstasis” como lo universal se relaciona con lo particular.
Cada uno de nosotros comparte la existencia a través de la sustancia que [todos] tenemos
en comun y, sin embargo, es un individuo especifico debido a sus propias caracteristicas. Asi
también con Dios, “sustancia” se refiere a lo que [Padre, Hijo y Espiritu] tienen en
comun, como bondad, deidad u otros atributos, mientras que la hipéstasis se ve en las
caracteristicas especiales de paternidad, filiacién o poder santificador.
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La explicacién de que la unidad entre las personas divinas de la Trinidad sea
comparable a la naturaleza comun de los miembros individuales de la misma especie
podria entenderse como que, en realidad, hubiera tres dioses, asi como hablamos de
tres hombres diferentes a pesar de que estos compartan la misma naturaleza humana.
Para corregir esta malinterpretacion, Gregorio de Nisa, hermano menor de Basilio,
compuso el tratado Que no hay tres dioses. En esta obra, Gregorio aclara:

En los hombres, las acciones de cada uno en los mismos oficios se distinguen; por eso se dice,
con razén, que son muchas, porque cada una de ellas estd separada de las demds dentro de su
propia circunscripcion, segun el cardcter particular de su operacién. Pero en el caso de la
naturaleza divina no vemos la cosa igual: el Padre no hace por si solo nada en que no tome
parte el Hijo con El; tampoco el Hijo tiene ninguna operacién propia independientemente del
Espiritu. Por el contrario, todas las operaciones se extienden de Dios a la creacién y reciben
distintos nombres segun las distintas maneras que tenemos de concebirlas; tienen su origen en
el Padre, proceden a través de Hijo y se perfeccionan en el Espiritu Santo [...] La Trinidad
Santa realiza todas las operaciones de manera parecida a como he explicado, no por separado
seguin el niimero de las Personas, sino de suerte que no hay mds que una mocion y disposicién
de la buena voluntad que del Padre, a través del Hijo, desemboca en el Espiritu Santo [...]
Por consiguiente, no se puede llamar tres dioses a los que, conjunta e inseparablemente, por
medio de accion mutua, realizan en nosotros y en toda la creacién este poder y esta accién de
control divino.

Los cinco sermones que forman el tratado Sobre la oracién dominica proveen otra
memorable explicacién de la Trinidad de la pluma de Gregorio de Nisa:

Se sigue de aqui que las caracteristicas de la persona del Padre no se pueden transferir al Hijo
ni al Espiritu: por otra parte, tampoco las del Hijo se pueden acomodar a ninguno de los
otros, asi como tampoco se puede atribuir al Padre o al Hijo la propiedad del Espiritu. La
distincion incomunicable de las propiedades se considera en la naturaleza comun. La
caracteristica del Padre es existir sin causa. Esto no se aplica ni al Hijo ni al Espiritu; porque
el Hijo “sali6 del Padre” [Juan 16:28], como dice la Escritura, y “el Espiritu procede” de
Dios y “del Padre” [Juan 5:26]. Pero, asi como el ser sin causa, que pertenece
exclusivamente al Padre, no se puede adaptar ni al Hijo ni al Espiritu, asi también el ser
causado, que es la propiedad del Hijo y del Espiritu por su misma naturaleza, no la podemos
considerar en el Padre. Por otra parte, el no ser ingénitos es comun al Hijo y al Espiritu; por
eso, para evitar confusiones en este punto, hay que buscar la diferencia pura en las
propiedades, de manera que quede a salvo lo que es comiin y, sin embargo, no se mezcle lo que
es propio. La Escritura le llama Unigénito del Padre, y esta expresion establece para El su
propiedad. Pero del Espiritu Santo se dice también que procede del Padre y se afirma,

167



ademds, que es del Hijo. Pues dice la Escritura: “Si alguno no tiene el Espiritu de Cristo, ese
no es de Cristo” [Rom. 8:9]. Asi, pues, el Espiritu que procede de Dios es también Espiritu
de Cristo; en cambio, el Hijo, que procede de Dios, ni es ni se dice que procede del Espiritu; y
esta secuencia relativa es permanente e incontrovertible. Por tanto, no se puede cambiar y
trastocar la frase en su sentido, de manera que, asi como decimos que el Espiritu es de Cristo,
digamos también que Cristo es del Espiritu. Por consiguiente, por una parte, esta propiedad
individual distingue con absoluta claridad a uno del otro; por otra parte, la identidad de
operacion arguye comunidad de naturaleza, quedando de esta manera confirmada en ambos
la verdadera doctrina acerca de la Divinidad; es decir, que la Trinidad se cuenta por
personas, pero no estd dividida en partes de diferente naturaleza.

Como las citas que acabamos de compartir sugieren, a diferencia de su hermano
mayor Basilio, quien se distinguia por sus dones administrativos, Gregorio de Nisa
resalté mas por la profundidad de su reflexién teoldgica. Siendo el mas especulativo de
los tres capadocios, Gregorio también es el discipulo que sigue mas de cerca las teorias
filoséficas de Origenes, incluyendo la idea de que hubo una caida en pecado antes de la
creaciéon del mundo y que esta caida fue la causa de la materialidad. Ademas, Gregorio
también contempla la posibilidad de que, al fin de todo, la salvacién alcance a todas las
criaturas.

La falta de habilidad administrativa de Gregorio de Nisa le dio la oportunidad al
gobernador arriano de su provincia de acusar al obispo de mal manejo de los fondos de
la iglesia. Consecuentemente, un concilio episcopal depuso y expulsé a Gregorio de
Nisa en el afio 376. De todas formas, la muerte del emperador arriano Valente, quien
parece haber orquestado la situacién contraria de Gregorio, permitio al padre capadocio
regresar a su cargo antiguo. La iglesia de Nisa lo recibi6 de vuelta con brazos abiertos
en el 378, justo a tiempo para que Gregorio participase en el segundo concilio
ecuménico del afio 381. Durante Constantinopla I, Gregorio se distinguié como uno de
los lideres mds importantes del partido trinitario, honrando asi la memoria de su
hermano y mentor Basilio, quien habia muerto en el afio 379.

El tercero de los padres capadocios, Gregorio de Nacianzo, fue un amigo cercano
de Basilio y su hermano Gregorio de Nisa. Si Basilio se distinguid por sus habilidades
administrativas, y Gregorio de Nisa, por su reflexion teoldgica, Gregorio nacianceno lo
hizo por sus dotes homiléticos. Tal es asi que el erudito Johannes Quasten lo describe
como “uno de los mayores oradores de la antigiiedad cristiana”®®. La campafa anti-
nicena del emperador Valente incluy¢ la divisiéon de la provincia de Capadocia con el fin

%6 Quasten, Patrologia II, 261.
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de restar influencia y poder a Basilio, obispo de la capital Cesarea. Con el propdsito de
retener una buena presencia nicena en la provincia, Basilio parece haber ordenado a
Gregorio —contra su voluntad— como obispo del pueblito de Sasima.
Consecuentemente, Gregorio nunca llegd a asumir el cargo. Curiosamente, el padre de
Gregorio habia servido como obispo de Nacianzo, asi que cuando su padre muri6 en el
afio 374, Gregorio asumio el cargo hasta que se eligiera a un sucesor permanente.
Después de vivir cierto tiempo en un monasterio, Gregorio fue invitado a pastorear la
comunidad nicena en Constantinopla. La iglesia de la nueva capital estaba dividida
entre los partidos niceno (trinitario) y arriano. Durante su ministerio en
Constantinopla, Gregorio produjo su famosa obra Cinco discursos teolégicos, la cual
presenta una explicacion muy elocuente de la doctrina de la Trinidad. Pero, de hecho, la
enseflanza ortodoxa sobre la Trinidad también se puede encontrar en el resto de sus
discursos. En uno de estos otros discursos®’, Gregorio explica lo siguiente:

Tres en cuanto a propiedades o hypostases, si alguno prefiere llamarles asi, o personas,
pues no refiiremos por cuestién de palabras, siempre que las silabas tengan el mismo
significado; pero uno solo en cuanto a la substancia, es decir, en cuanto a la divinidad.
Porque estan divididos sin division, por decirlo ast, y estdn unidos en la divisién. La
divinidad es tinica en los tres, y los tres son uno solo, en quienes estd la divinidad, o, para
decirlo mds exactamente, que son la divinidad. Evitaremos las exageraciones y las
deficiencias, sin hacer de la unidad una confusién ni transformar la division en separacion.
Mantengdmonos equidistantes de la confusion de Sabelio y de la division de Arrio: son dos
males diametralmente opuestos entre si, pero de igual malicia. En efecto, qué necesidad hay
de contraer a Dios en una falsa unidad [como lo hacia Sabelio] o de dividirlo en partes
desiguales [como lo hacia Arrio]?

Mads adelante en el mismo discurso®, Gregorio nos ayuda a entender las
diferencias entre las personas de la Trinidad:

El Padre es Padre sin principio, porque no procede de nadie. El Hijo es Hijo y no es sin
principio, porque procede del Padre. Pero si hablas de principio en el tiempo, también El es
sin principio, porque es el Hacedor del tiempo y no estd sometido al tiempo. El Espiritu Santo
es Espiritu de verdad, que procede del Padre, pero no a manera de filiacién, porque no
procede por generacion, sino por procesion (me veo precisado a acufiar palabras por amor a
la claridad). Porque ni el Padre dejé de ser ingénito por haber engendrado, ni el Hijo dejo de

67 Gregorio de Nacianzo, Discursos 39.11.

%8 Gregorio de Nacianzo, Discursos 39.12.
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ser engendrado por proceder del Ingénito. ¢Como podrian hacerlo? Tampoco el Espiritu se ha
convertido en Padre o Hijo porque procede o porque es Dios, aun- que no lo crean asi los
impios.

En una de sus cartas®, Gregorio nos proporciona un contraste iluminador entre
las doctrinas de la Trinidad y las dos naturalezas en la Gnica persona de Cristo:

St he de hablar con concision, el Salvador estd hecho de elementos [naturalezas] que son
distintos entre si, porque lo invisible no es lo mismo que lo vistble, ni lo intemporal lo mismo
que lo que estd sometido al tiempo, y, sin embargo, no es dos personas. iDios me libre!
Porque las dos naturalezas son una sola por la mixtién, habiéndose hecho Dios hombre, y el
hombre Dios o como quiera uno expresarlo. Y digo elementos diferentes, porque es el reverso
de lo que ocurre en la Trinidad; porque alli reconocemos personas distintas para no confundir
las hypostases, pero no elementos [naturalezas] distintos, porque los tres son uno mismo en
la Divinidad.

Teniendo muy en claro la unidad de naturaleza y la distincién de personas en la
Trinidad, Gregorio de Nacianzo pudo apoyar a Gregorio de Nisa en la defensa de la
doctrina ortodoxa durante el segundo concilio ecuménico. Pero, a pesar de que su
enseflanza salié victoriosa, algunos se opusieron a que Gregorio nacianceno fuese
confirmado como el tnico obispo de Constantinopla durante el concilio. Queriendo
evitar mds disputas, Gregorio se retird a su propiedad en su pueblo natal de Arianzo,
donde vivi6 el resto de su vida. Desde alli, escribié algunas obras en contra de la herejia
apolinarista que negaba que Cristo tuviese un espiritu y mente humana. La Carta 101
contiene una cita muy memorable que, en pocas palabras, explica claramente por qué
Cristo necesitaba adoptar todos los elementos de nuestra naturaleza —incluyendo el
espiritu y la mente humanos— para poder salvarnos:

Cualquiera que haya confiado en un Cristo sin una mente humana, carece él mismo de mente
y es indigno de la salvacion completa. Porque lo que [Cristo] no asumid, no lo sané. Es lo
que El ha unido a su Deidad, que se salva. Si solo la mitad de Addn cayé, entonces seria
suficiente que Cristo asumiera y salvara solo la mitad del hombre. Pero si es toda la
naturaleza humana la que cayd, esta debe estar unida completamente a toda la naturaleza de
[Cristo] para poder ast salvarse por completo.

Lectura recomendada: Gregorio de Nisa. La gran catequesis. Traducido por
Argimiro Velasco. Biblioteca de patristica. Madrid: Editorial Ciudad Nueva, 1990.

%9 Gregorio de Nacianzo, Cartas 101.
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Ambrosio de Milan (339-397)

Pasando de los padres griegos a los de habla latina en la parte occidental del
imperio, nos encontramos con la imponente figura de Ambrosio de Milan.
Inicialmente, Ambrosio siguié los pasos de su padre, quien habia servido como
prefecto romano, y ocupd el cargo de gobernador en una provincia italiana. Pero cuando
los miembros de la iglesia milanesa lo aclamaron como su nuevo obispo en el afio 374,
Ambrosio tuvo que completar una transicién velocisima de catecimeno a obispo en
cuestion de ocho dias. Eso si, técnicamente, Ambrosio no era ningin neéfito cuando
fue ordenado. El nuevo obispo de Mildn, quien inicié su ministerio con 35 afios de
edad, habia sido criado en un hogar cristiano. Pero, como ya vimos en relacién con
Constantino, Ambrosio parece haber postergado su bautismo para no contaminar la
gracia bautismal con las ejecuciones que tenia que cumplir en su rol de gobernador
romano. La ciudad de Milan (Ilamada Mediolanum en ese entonces) se habia convertido
en el centro gubernamental de la parte occidental del imperio desde los tiempos de
Diocleciano. Ambrosio, por lo tanto, pas6 a ser uno de los obispos mds influyentes de
todo el imperio, segundo solamente tras el obispo romano en la parte occidental.

A diferencia de la clarificacién de la doctrina trinitaria de parte de los padres
capadocios para el beneficio de toda la iglesia, las contribuciones de Ambrosio apuntan
a los cambios que la iglesia latina experimentaria durante la Edad Media. Ciertamente,
el obispo de Milédn era un defensor de la ortodoxia nicena, pero su teologia trinitaria no
sobresale tanto porque se deriva en gran parte de otros maestros como los padres
capadocios. Ya mencionamos que el tratado de Ambrosio sobre el Espiritu Santo se
apoya bastante en la obra del mismo nombre escrita por Basilio de Cesarea. Ambrosio
también parece haber dependido de la iglesia griega para el desarrollo de su
interpretacion alegérica de la Escrituras y la introduccién de nuevas melodias en el
culto latino. De todas formas, aunque su doctrina trinitaria, interpretacion alegérica 'y
composiciéon musical se hayan apoyado de otros, Ambrosio dejé una marca personal
imborrable al combinar todas estas virtudes en un ministerio lo suficientemente
impresionante para ganarse la admiracién del converso mas importante de toda la
iglesia latina antigua —Agustin—. Pronto consideraremos la importancia incalculable
de Agustin, asi que, por el momento, basta notar que Ambrosio bautiz6 a Agustin en la
Pascua del afio 387.

Aparte de la influencia que Ambrosio tendria en la Edad Media a través de

Agustin, el obispo de Milan también establecié un precedente resaltante para los
futuros desarrollos del cristianismo latino al defender la autoridad de la iglesia por
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encima de la del emperador romano, convertido ya al cristianismo. Tres eventos
ilustran este principio de superioridad eclesiastica. En el afio 384, un orador
neoplatonista llamado Simaco pidié al emperador romano Valentiniano II que muestre
tolerancia hacia el paganismo y restaure la estatua de la diosa de la Victoria que
anteriormente habia decorado el senado romano. El emperador parece haber estado
dispuesto a conceder el pedido de Simaco, pero Ambrosio se interpuso, insistiendo que
un emperador cristiano no deberia dar ningtn tipo de apoyo al paganismo. Como la
cita a continuacién demuestra’, en una carta dirigida al mismisimo emperador
Ambrosio llega a amenazarlo de que, si éste tomara una decision diferente a la
recomendacién de su obispo, habria consecuencias:

Usted, cristianisimo emperador, le debe a Dios tanto la fe como el celo, el cuidado y la
devocién por la fe. Entonces, {como pueden algunos esperar que usted sienta que es su deber
ordenar la restauracion de altares a los dioses paganos y ofrecer sacrificios profanos? [...] Si
se decreta algo distinto [de lo que recomendamos], los obispos no podriamos tolerarlo
con satisfaccion e ignorarlo. Usted puede venir a la iglesia, pero no encontrard a ningiin
sacerdote o encontrard alguien que le dé la cara.

Valentiniano siguié la recomendacién de su obispo, pero Justina, madre de
Valentiniano y partidaria de la teologia arriana, decidié tomar medidas contra
Ambrosio. Un par de afios después, bajo la motivacién de Justina, la corte imperial
ordend al obispo desocupar un edificio de la iglesia para que fuese usado por un grupo
arriano. Ambrosio se negd rotundamente y dijo que estaba listo para morir como un
martir. El obispo explica su razonamiento en uno de sus sermones’":

La iglesia le pertenece a Dios; por lo tanto, no debe atribuirse al César. El templo de Dios no
puede ser del César por derecho. Nadie puede negar que digo esto con un sentimiento de
respeto por el emperador. Porque, {qué hay mds respetuoso que llamar al emperador “hijo de
la iglesia”? [...] Porque el emperador estd dentro de la iglesia, no por encima de ella.

Dada la firmeza e inflexibilidad del obispo, Justina no tuvo mas opcién que dejar que
Ambrosio mantuviera el control del edificio.

El tercer y ultimo ejemplo es el caso mas dramatico. A pesar de que el
emperador Teodosio fue un defensor acérrimo del trinitarianismo y convoco el segundo

70 Ambrosio de Milan, Cartas 17.3, 13.

71 Ambrosio de Mildn, Sermén contra Ausencio 35-36.
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concilio ecuménico (Constantinopla I) para poner un fin definitivo al arrianismo,
Ambrosio no le otorgd ningun tipo de privilegios especiales como miembro de su grey.
En el ano 390, Teodosio ordend la masacre de unos rebeldes en la ciudad de
Tesalénica. Por su parte, Ambrosio demandé al emperador que haga penitencia puablica
o seria excomulgado. Nuevamente, la voluntad de Ambrosio se impuso a la del
emperador romano: Teodosio se apareci6 en la iglesia como un penitente mas. Asi,
pues, la carrera episcopal de Ambrosio dejé en claro que un emperador cristiano no
podia pretender poner su autoridad por encima de la de la iglesia, sino que debia
someterse humildemente a la instruccion espiritual de su pastor como cualquier
creyente fiel. En la Edad Media, este precedente seria usado para validad la doctrina del
poder temporal del papa sobre todos los reinos de la tierra.

Lectura recomendada: San Ambrosio. Los sacramentos y los misterios. Los Santos
Padres 33. Sevilla: Apostolado Mariano, 1991.

Jerénimo (347-420 aprox.)

Un detalle que resalta de Jerénimo a primera vista es que no tiene ningun lugar
asociado a su nombre. Hasta el momento hemos hablado de Atanasio de Alejandria,
Cirilo de Jerusalén, Basilio de Cesarea, Gregorio de Nisa, Gregorio de Nacianzo y Ambrosio
de Mildn, pero Jerénimo sélo se conoce como Jerénimo. ¢Por qué? En todos los casos
anteriores, el lugar asociado al nombre se refiere a la ciudad o pueblo donde la persona
sirvié como obispo. Pero Jerénimo, a pesar de haber sido ordenado como presbitero,
nunca alcanzé el cargo més alto en la iglesia antigua. Y, de hecho, no parece haber
aspirado a hacerlo. Antes de ser ordenado como presbitero por Paulino de Antioquia en
el 378, Jerénimo puso dos condiciones para recibir tal ordenacién: (1) que tendria
plena libertad para cumplir todas sus aspiraciones monadsticas; y (2) que no se le
impondrian ninguna responsabilidad ministerial. Lo mds cerca que Jerénimo estuvo de
ocupar el cargo episcopal fueron los afios del 382-385 en los que sirvié como secretario
personal del obispo Damaso de Roma. La contribucién de Jerénimo no se encuentra,
pues, en una defensa de la ortodoxia que impartié desde algin trono episcopal, sino en
sus sorprendentes logros como un erudito biblico. Efectivamente, hay quienes
consideran a Jerénimo el padre latino mas erudito de todos. Ademas de sus muchos
comentarios de diversos libros de la Biblia, Jerénimo produjo la traduccién latina de las
Escrituras que se convertiria en la Biblia normativa de la Edad Media: la Vulgata, o
versiéon comiin o popular de la Biblia. A su tiempo, la Iglesia catdlica romana adoptaria la
traduccién de Jerénimo como su Biblia oficial.
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Jerénimo nacié en la provincia romana de Dalmacia, en lo que hoy en dia es
Croacia y Eslovenia, pero viajé por todo el imperio romano motivado por su intensa
curiosidad de aprender. Tal era su pasion por el estudio —no sélo de las Escrituras,
sino también de las obras clasicas paganas—, que Jerénimo una vez tuvo un suefio en
el que Dios lo reprendia por amar mads los escritos de Cicero que la misma Biblia.
Armado con la conviccién de dedicarse de lleno al estudio biblico, Jerénimo recorrid las
partes de habla griega en el imperio para perfeccionar su domino de ese idiomay la
interpretacion del Nuevo Testamento —escrito originalmente en griego—. En este
proceso, Jeréonimo llegd a aprender de otros padres como Gregorio de Nacianzo.
Jerénimo también viajaria a la Tierra Santa para desarrollar su comprension del idioma
hebreo y los libros de Antiguo Testamento. Precisamente este conocimiento del canon
hebreo llevé a Jerébnimo a adoptar una posicién un poco peculiar dentro de la iglesia
antigua. Ya que la version principal de la Biblia para la iglesia de los primeros siglos era
la Septuaginta, era comun que las primeras iglesias incluyeran los libros apécrifos de la
Septuaginta como parte del canon del Antiguo Testamento. Efectivamente, Damaso de
Roma convocaria un concilio en 382 que presenta por primera vez el canon que Trento
impondria en el s. XVI. En contraste con la versién griega de las Escrituras, el canon
biblico hebreo, el cual Jeronimo adopta, deja fuera los libros apdcrifos escritos en
griego durante el periodo inter-testamentario. Irénicamente, el traductor de la Vulgata,
la futura Biblia oficial del catolicismo romano, propone un “canon protestante” del
Antiguo Testamento. Sobre este punto, Jerébnimo nos explica en su prefacio a los libros
de los Reyes’:

Que los hebreos tienen veintidds letras lo atestiguan también los idiomas sirio y caldeo, que
en su mayor parte corresponden al hebreo; porque tienen veintidés sonidos elementales que se
pronuncian de la misma manera, pero estdn escritos de manera diferente. Los samaritanos
también escriben el Pentateuco de Moisés con el mismo niimero de letras, difiriendo solo en la
forma y los puntos de las letras. [...] Asi como, pues, hay veintidés caracteres elementales
mediante los cuales escribimos en hebreo todo lo que decimos, y la voz humana estd
comprendida dentro de sus limites, asi contamos veintidds libros, por los cuales, como si por
el alfabeto de la doctrina de Dios, un hombre justo es instruido en la tierna infancia y, por
ast decirlo, mientras todavia es un “nifio de pecho”.

El primero de estos libros se llama Bereshit, al que le damos el nombre de Génesis. La
segunda, Shmot, que lleva el nombre de Exodo; el tercero, Vayikra, que es Levitico; el cuarto,

72 La version en inglés de la cita a continuaciéon se encuentra en http://www.bible-
researcher.com/jerome.html.
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Bamidbar, al que llamamos Numeros; el quinto, Davarim, que se titula Deuteronomio. Estos
son los cinco libros de Moisés, a los que apropiadamente llaman Tord, es decir, “Ley”.

La segunda clase estd compuesta por los Profetas, y comienzan con Josué el hijo de Nun, que
entre ellos se llama Yehoshua ben Nun. El siguiente en la serie es Shoftim, que es el libro de
Jueces; y en el mismo libro incluyen a Rut, porque los hechos narrados ocurrieron en la época
de los Jueces. Luego viene Samuel, al que llamamos Primera y Segunda de Reyes. El cuarto es
Melajim, es decir, Reyes, que se encuentra en los voliimenes tercero y cuarto de Reyes. Y es
mucho mejor decir Melajim, es decir, reyes, que Malajot, es decir, reinos. Porque el autor no
describe los reinos de muchas naciones, sino el de un pueblo, el pueblo de Israel, que se
compone de las doce tribus. El quinto es Isaias; el sexto, Jeremias; el séptimo, Ezequiel; y el
octavo es el libro de los Doce Profetas, que se llama entre ellos Treye Asar.

A la tercera clase pertenecen los Hagidgrafa, cuyo primer libro comienza con Job; el segundo
con David, cuyos escritos dividen en cinco partes y comprenden en un volumen de Salmos. El
tercero es Salomon, en tres libros: Proverbios, que ellos llaman Pardbolas, es decir Mashalot;
Eclesiastés, que es Qohelet; y el Cantar de los Cantares, que denotan con el titulo Shir
HaShirim. El sexto es Daniel; el séptimo, Divrei HaYamin, es decir, Palabras de los dias,
que podriamos llamar mds descriptivamente una crénica de toda la historia sagrada, el libro
que entre nosotros se llama Primera y Segunda de Paralipomenon [Croénicas]. El octavo es
Esdras, que también estd dividido entre griegos y latinos en dos libros; el noveno es Ester.

Y asi también hay veintidds libros de la ley antigua; es decir, cinco de Moisés, ocho de los
profetas, nueve de los Hagiografa, aunque algunos incluyen a Rut y Kinot (Lamentaciones)
entre los Hagiografa, y piensan que estos libros deben contarse por separado; asi deberiamos
tener veinticuatro libros de la ley antigua. Y estos el Apocalipsis de Juan los representa por
los veinticuatro ancianos, que adoran al Cordero y ofrecen sus coronas con el rostro postrado,
mientras en su presencia estdn los cuatro seres vivientes con ojos delante y detrds, es decir,
mirando al pasado y al futuro, y con voz incansable clamando: “Santo, Santo, Santo, Sefior
Dios Todopoderoso, que era, es y serd”.

Este prefacio a las Escrituras puede servir como una introduccién defensiva todos los libros
que pasamos del hebreo al latin, de modo que podamos estar seguros de que lo que estd fuera
de ellos debe dejarse a un lado entre los escritos apdcrifos. Por lo tanto, la sabiduria que
generalmente lleva el nombre de Salomon, y el libro de Jesils, hijo de Sirac, Judit, Tobias y el
Pastor no estdn en el canon. El primer libro de los Macabeos se encuentra en hebreo, pero el
segundo es griego, como se puede comprobar por el mismo estilo.
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Aunque estas cosas son asi, le suplico, mi lector, que no piense que mis trabajos estdn
destinados a menospreciar a los antiguos [es decir, los traductores de las versiones
anteriores]. Para el servicio del taberndculo de Dios cada uno ofrece lo que puede; algunas
cosas de oro, plata y piedras preciosas; otras de lino, azul, purpura y escarlata.

Otro ejemplo de la manera en que el estudio cuidadoso de las Escrituras en sus
idiomas originales llevé a Jerénimo a ensefiar cosas contrarias a la opinién popular de
su generacién, proviene de su comentario sobre el primer capitulo del libro de Tito”.
En una época cuando la mayoria de los cristianos parece haber asumido como algo
indiscutible que el episcopado mondarquico fue establecido personalmente por el Sefior
Jesucristo, Jerénimo fue capaz de escribir:

Un presbitero, por lo tanto, es lo mismo que un obispo, y antes de que las disensiones se
introdujeran en la religion por instigacién del diablo, y se decia entre los pueblos: “Soy de
Pablo, soy de Apolos y yo, de Cefas”, las iglesias estaban gobernadas por un consejo comiin
de presbiteros; después, cuando todos pensaban que los que habian bautizado eran suyos y no
de Cristo, se decretd en todo el mundo que sobre los demds debia colocarse uno escogido de
entre los presbiteros, y al que debia pertenecer todo el cuidado de la iglesia, para que se
arrancaran las semillas de los cismas. Quien piense que no hay prueba de la Escritura, pero
que esta es mi opinion, que un presbitero y un obispo son lo mismo, y que uno es un titulo de
edad, el otro de oficio, que lea las palabras del apéstol a los filipenses, diciendo: “Pablo y
Timoteo, siervos de Cristo para todos los santos en Cristo Jests que estdn en Filipo con los
obispos y didconos.” [...] Por lo tanto, como los presbiteros saben que es por costumbre de la
iglesia que deben estar sujetos a quien estd sobre ellos, que los obispos sepan que estdn por
encima de los presbiteros mds por costumbre que por desighacion divina, y que deben
gobernar la iglesia en comunidad, siguiendo el ejemplo de Moisés, quien, cuando solo él tenia
poder para presidir al pueblo de Israel, eligi6 a setenta, con cuya ayuda pudo juzgar al

pueblo.

Por si solas, las citas que acabamos de compartir dan la impresién de que
Jerénimo fue un precursor de la reforma protestante, pero lo cierto es que resaltamos
estas ensefianzas, no porque caractericen toda la ensefianza de Jerénimo, sino
justamente por el interés especial que tienen para el pueblo evangélico. Jerénimo
mantuvo muchas otras posturas que amargarian el paladar protestante. Jerénimo, por
ejemplo, fue un gran defensor de la virginidad perpetua de Maria. Aunque hay que

73 La versién en inglés de la cita a continuacién se encuentra en
https://www.puritanboard.com/threads/jerome-on-church-officers.4772/.
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reconocer que esta defensa no parece deber tanto a su gran devocién a Maria como a su
valoracién extrema del celibato. En una de sus cartas’, Jeronimo declaré:

La virginidad es el estado natural mientras que el matrimonio sélo resulta de la culpa [i.e. la
caida] [...] Alabo el matrimonio, porque me da virgenes. Recojo la rosa de las espinas [...]
¢Por qué, madre, le guardas rencor a tu hija por su virginidad? [...] ¢Estds enojada con ella
porque ha elegido casarse con un Rey [i.e. Cristo] en lugar de con un soldado [i.e. un
discipulo de Cristo]? Ella te ha otorgado un gran privilegio: iahora eres la suegra de
Dios!

Pero si el honor de las virgenes es tan grande, {cémo podria perder este honor la
mismisima madre de Cristo? Por ende, concluye Jerénimo, Maria debe haber
permanecido perpetuamente virgen. Este amor por el ascetismo llevé a Jerénimo a
pasar los altimos afios de su vida como el director de un monasterio en Belén.

A propésito de la profunda apreciacion de Jerénimo por la virginidad, cabe
resaltar el hecho que todos los influyentes padres cuyas vidas estamos repasando
comparten la conviccién personal del celibato por el bien del reino de Dios. El camino
estaba siendo preparado para que la nueva costumbre se hiciese ley, y todos los
sacerdotes de Dios, al menos en la iglesia latina, tuviesen que tomar un voto de
celibato para desempefiar sus funciones ministeriales.

Lectura recomendada: San Jerénimo. Cartas de San Jerénimo. Traducido por Daniel
Ruiz Bueno. Ed. bilingiie. Tomo 1. Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos, 1962.

Agustin de Hipona (354-430)

El profesor Anthony Lane” resume la importancia de Agustin de la siguiente
manera:

Agustin es el tedlogo cristiano mds grande desde el tiempo de los apéstoles. Es el verdadero
padre de la iglesia occidental. Su pensamiento —tanto en sus buenos como en sus malos
aspectos— dominé la Edad Media. En el siglo XVI la Reforma [protestante] y la Contra-

74 Jer6énimo, Cartas 22.19-20.

7> Tony Lane, A Concise History of Christian Thought, Rev. ed. (Grand Rapids: Baker Academic,
2006), 47-48. Nuestros apuntes sobre Agustin son una adaptacién del repaso de la carrera del obispo de
Hipo encontrado en el libro del profesor Lane.
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reforma [catélica romana] fueron ambas redescubrimientos de [las ensefianzas de]
Agustin.

Agustin nacio en la ciudad de Tagaste (en lo que hoy en dia es Argelia) en el 354. Su
padre era pagano, pero su madre Ménica, una cristiana muy devota que oraba
fervientemente por la conversion de su amado hijo. Efectivamente, tanto lloraba
Mbénica por su hijo en sus oraciones y ruegos que un obispo tuvo que consolarla una
vez asegurandole que “el hijo de tantas lagrimas no se perderia”. Agustin se habia
dedicado a estudiar filosofia, asi cuando empez6 a leer el Antiguo Testamento para
prepararse para el bautismo, encontré su contenido tan tosco y barbarico que abandoné
la idea de hacerse cristiano. Sumamente interesado en descubrir el origen del mal,
Agustin adopt¢ la religién maniquea. Las ensefianzas de su fundador Mani (215-276
aprox.) mantenian una perspectiva dualista de la realidad: el mundo espiritual bueno se
oponia el mundo material malo. Desde esta perspectiva, no sélo el mundo material
sino el propio mal es originado por la llamada “oscuridad”, una fuerza superior
comparable al principio de la “luz”. ¢Pero cudl es el origen del principio malo de la
“oscuridad” si este es paralelo a la “luz”? Incapaz de dar respuesta a interrogantes
como esta, Agustin finalmente dejé el maniqueismo muy insatisfecho.

En el afio 384, cuando tenia unos treinta afios, Agustin consiguié un trabajo
prestigioso como profesor imperial de retérica en la ciudad de Mildn, la capital
gubernamental de la parte occidental del imperio. Su madre Ménica esperaba que el
nuevo puesto abriese a su hijo las puertas de un cargo gubernamental muy distinguido
y lucrativo. Para este tiempo, Agustin ya tenia un hijo con una concubina a la que
nunca se le llama por nombre en sus escritos. Ménica deseaba que Agustin dejara a su
concubina, la cual provenia de una clase inferior, para casarse con una mujer mas
acorde a su rango social. Como habria de esperarse, esta situacién creaba mucha
tensién en el alma de Agustin, quien seguia buscando respuesta a sus preguntas mas
profundas. Estudiando la filosofia neoplatonista, Agustin habia llegado a la conclusion
de que el mal no tenia existencia propia, sino que era una carencia. El mal de
incontinencia, por ejemplo, consiste en la carencia de continencia. Es en esta coyuntura
que Agustin descubre la predicacién de Ambrosio, la cual lo impresiona bastante. Por
medio del método de interpretacion alegorica, el obispo de Mildn podia reconciliar el
contenido del Antiguo Testamento con las filosofias mds sofisticadas. De esta forma, el
cristianismo recobrd su atractivo para Agustin.

Pero habia algo que todavia impedia a Agustin convertirse totalmente a Cristo.

Gracias al ministerio de Ambrosio, Agustin se habia convencido de la superioridad
intelectual de la fe cristiana pero, como hemos estado viendo en los casos de todos los
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padres anteriores, para este punto de la historia la expectativa comtn ya era que una
persona enteramente dedicada a la causa del Sefior asuma una vida célibe. Agustin
ciertamente admirada los relatos de hombres con tal grado de consagracién.
Anteriormente mencionamos que la biografia de Antonio escrita por Atanasio dejé una
impresion indeleble en Agustin. Pero éste simplemente no tenia la fortaleza moral para
adoptar el mismo estilo de vida. En el pasado, Agustin habia orado: “Sefior, dame
castidad y continencia, pero todavia no”’¢. Bajo la presién de Moénica, Agustin se habia
separado de la madre de su hijo, pero mientras esperaba a que la novia que su madre le
habia conseguido alcanzara la mayoria de edad, Agustin encontré una segunda
concubina. Finalmente, en medio de todas estas luchas internas, Agustin escuch6 la
voz de un nifio clamando en un jardin: “Toma, y lee”. Agustin abrié las cartas de Pablo
que tenia en su mano y providencialmente ley6 las palabras de Romanos 13.13-14:
“Vivamos decentemente, como a la luz del dia, no en orgias y borracheras, ni en
inmoralidad sexual y libertinaje, ni en disensiones y envidias. Mas bien, revistanse
ustedes del Sefior Jesucristo, y no se preocupen por satisfacer los deseos de la
naturaleza pecaminosa”. Lo que ocurrié inmediatamente después es descrito por el
propio Agustin: “No queria ni necesitaba seguir leyendo. Al instante, cuando terminé la
oracidn, la luz de la confianza inundé mi corazén y toda la oscuridad de la duda se
desvanecid”. Esto ocurrié en el mes de agosto del 386. Ambrosio bautiz6 a Agustin en
la Pascua del afio siguiente.

Una vez bautizado, Agustin se dedicé a la vida de estudio ascético junto a un
grupo de amigos. Ya que inicialmente habia empleado sus dotes retéricos para
propagar la ensefianza maniquea, Agustin pasé gran parte de la siguiente década
esforzandose por compensar el mal que habia hecho mediante la composicién de varios
tratados refutando las ideas de Mani. En respuesta a la negacién maniquea del libre
albedrio, Agustin afirmé enfaticamente la realidad de este poder humano y le atribuy6
a su mal uso el origen del mal. Esta primera etapa del desarrollo teolégico de Agustin
se demuestra en su obra Sobre el libre albedrio.

Agustin se habfa mudado de vuelta a Africa en el afio 388. Conociendo muy bien
la experiencia de personajes ilustres como Ambrosio que habian sido “forzados” al
ministerio episcopal por las masas de creyentes, Agustin habia procurado no visitar
ninguna iglesia que no tuviese su propio obispo desde su mudanza. Pero a pesar de sus
mejores esfuerzos, la iglesia de la ciudad africana de Hipona (hoy Annaba, Argelia)
presioné a Agustin durante una visita para que aceptara la ordenacién como presbitero.

76 Agustin de Hipo, Confesiones 8.7.
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Cuando el obispo de Hipona fallecié en el afio 396, Agustin —ya con poco mas de 40
afios— lo sucedid y permanecié en ese cargo hasta su propia muerte en el 430.

El primero de los grandes retos que Agustin tuvo que encarar durante su ilustre
carrera episcopal fue el donatismo. Como vimos durante la leccién sobre Constantino y
su legado, la iglesia donatista se habia separado de la comunidad catdlica con el fin de
cortar relaciones con los obispos cuya fe habia flaqueado durante la Gltima gran
persecucion, y preservar asi su pureza y poder espirituales. Para el tiempo cuando
Agustin asumi6 el rol episcopal, los donatistas se habian convertido en la iglesia
mayoritaria en el Africa romana, pero, al estar separados del resto de la iglesia
alrededor del imperio, no contaban con el apoyo del gobierno. Notablemente, la
enseflanza persuasiva de Agustin ayudé a la iglesia catélica en Africa, es decir, la iglesia
africana en comunién con el resto del cristianismo imperial, a recuperar mucho campo
perdido. Los argumentos teoldégicos de Agustin contra el donatismo fueron los
siguientes.

Primero, el obispo investigé la historia donatista y publicé sus contradicciones y
extremismos. De entre todas estas faltas, Agustin se enfocé de manera especial en el
pecado de desunién y sectarismo. Por su naturaleza, la iglesia es catdlica —en el sentido
de universal—, extendiéndose por todos los rincones de la tierra. En contraste, los
donatistas se confinaban al Norte de Africa. Burlonamente, Agustin compara a los
donatistas a sapos que croan en el pantano: “Somos los Ginicos cristianos verdaderos”.
Segun el obispo de Hipona, la falta de amor y unidad era una evidencia de que los
donatistas carecian del Espiritu de Dios a pesar de que se jactaban de ser los tnicos que
lo poseian. En respuesta al principio donatista de que la iglesia dependia de la pureza 'y
la santidad de sus pastores para mantener su poder y efectividad espirituales, Agustin
argumentaba que la iglesia derivaba su santidad y poder de Cristo. Por esta razén, los
sacramentos realizados por ministros con pecados secretos siguen siendo validos; al fin
y al cabo, lo que cuenta es la gracia invisible que la sefial del sacramento representa, y
esta gracia es dada por Cristo, no por el ministro. Aunque no fue la intencién de
Agustin, su razonamiento sobre este tema permitiria a la iglesia medieval afirmar la
validez de sus sacramentos a pesar de los muchos pecados de sus lideres, empezando
con los de los papas.

Contra la idea donatista de que la verdadera iglesia no podia tener ningtin
pecado serio entre sus filas, Agustin desarrolla la doctrina de la “iglesia invisible”.
Segun este principio, sélo Dios sabe quiénes en la iglesia visible realmente le
pertenecen, ya que la comunidad de los creyentes inevitablemente incluird a hipdcritas
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y hermanos falsos. La siguiente cita de su tratado Sobre el bautismo (5.38-39), resume la
postura de Agustin en este punto:

En la inexpresable presciencia de Dios, muchos que parecen estar fuera [de la iglesia] estdn
realmente dentro [porque se convertiran] y muchos que parecen estar dentro estdn
realmente fuera [porque son solo cristianos nominales] [...] Es claro que cuando
hablamos de adentro y afuera en relacién con la iglesia, debemos considerar la posicion del
corazon, no del cuerpo [...] Fue la misma agua que salvé a los que estaban dentro [del arca
de Noé] y destruyé a los que quedaron afuera. Asi que es por el mismo bautismo que los
buenos catdélicos se salvan y los malos catélicos y herejes perecen.

Eso si, para Agustin todos los verdaderos hijos de Dios se encontraban dentro de
la iglesia catolica. Nétese que la altima oracién de la cita reciente limita la salvacién a
los “buenos catdélicos”. Ciertamente la salvaciéon no estd garantizada para todos los
catdlicos, pero si es segura para aquellos catdlicos que son “buenos”, es decir, que son
consistentes con su profesion de fe. En otras palabras, aunque no todos los miembros
de la iglesia catdlica tenian una devocién genuina a Cristo y, por ende, derecho a las
promesas de salvacion, estas promesas sélo aplicaban a los miembros de la verdadera
iglesia, la cual era la iglesia catélica. Por mas sinceras que hayan sido las convicciones
donatistas, Agustin mantenia que era absolutamente necesario que todos los cismaticos se
arrepintieran y unieran a la iglesia catélica.

Tristemente, este pensamiento llevé a Agustin a recurrir a otros métodos menos
persuasivos para vencer el donatismo. En base al uso de la fuerza en el Antiguo
Testamento y Lucas 14.23 —“Obligalos a entrar para que se llene mi casa”—, el obispo
de Hipona concluy6 que era licito para el imperio imponer penalidades a los donatistas
con el fin de forzarlos a incorporarse a la iglesia catélica. Segin Agustin, la coercién
religiosa de un emperador cristiano podia ser comparada a la disciplina que un padre
practicaba para el bien de sus hijos. Asi, pues, debemos reconocer que el gran te6logo
de la iglesia latina también sembré las semillas para la inquisicién medieval —
definitivamente uno de sus legados menos agradables—.

Si los donatistas fueron los primeros grandes oponentes teolégicos Agustin
durante su episcopado, no hay duda de que el monje britano Pelagio fue el segundo. En
el afio 411 Agustin descubrié con mucha preocupacién las ensefianzas de Pelagio —
denominadas, naturalmente, “pelagianismo”—. En su forma mds extrema, el
pelagianismo propone que el poder moral del ser humano se mantuvo intacto después
del primer pecado de la humanidad. Adan y Eva ciertamente establecieron un mal
ejemplo para sus descendientes, pero estos siguieron teniendo la capacidad de alcanzar
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la perfeccién moral con un mejor ejemplo. Jesucristo se convirtié en este ejemplo. Asi,
pues, seguin Pelagio, cada persona tiene toda la capacidad moral necesaria para seguir el
ejemplo de Cristo y alcanzar la perfecciéon moral si asi lo desea. Todo dependia del libre
albedrio humano.

Inicialmente en su reflexién cristiana, la opinién de Agustin sobre el libre
albedrio no parece haber sido tan contraria a la de Pelagio, pero la teologia del obispo
de Hipona habia evolucionado durante el transcurso de su carrera episcopal. Por ende,
Agustin responde enérgicamente a Pelagio que la salvacién no depende del poder
humano sino de la gracia de Dios. Para ser salvo, toda persona necesita recibir una
ayuda y capacitacion especial de Dios de principio a fin. La condicién original de Adan
era completamente diferente a su propio estado y al de sus descendientes después del
primer pecado. Originalmente, es decir, cuando fueron creados por Dios, Adan y Eva
eran “capaces de no pecar”, pero debido a la corrupcién total que resulté del pecado
original, todos los seres humanos se hicieron “incapaces de no pecar”. En otras
palabras, el ser humano pasé de tener el poder espiritual para obedecer todos los
mandamientos, a no tener la capacidad para guardar ni uno solo sin una ayuda
adicional de Dios. Asi, pues, el nuevo estado natural del ser humano que resulté de la
caida fue una esclavitud completa al pecado. Pero esta esclavitud no significa que
poderes demoniacos siempre fuercen al ser humano a pecar. Todo ser humano caido
peca libremente debido a la corrupcién espiritual y moral que hereda de Adan desde la
concepcién. (De ahi que, segin Agustin, hasta los bebés necesiten ser bautizados para
poder ser salvos). Aunque todo hijo de Adan mantiene la libertad de elegir lo que
quiera, no tiene la libertad de elegir lo que deberia. Al respecto de esta “esclavitud
libre”, Agustin escribe en su famosa obra Confesiones (1.1; 8.5; 10.29), la cual nos
proporciona tanto detalle acerca de su vida:

Eres Tii [Sefior] quien nos mueves a deleitarnos en alabarte, porque nos has hecho para ti y
nuestros corazones estdn cansados hasta que encuentran su descanso en ti [...] Anhelaba
[servir a Dios] pero estaba atado, no con el grillete de hierro de otro, pero por mi propia
voluntad de hierro. El enemigo controlaba mi voluntad y con ella me habia hecho una cadena
y me habia atado. La lujuria habia surgido de una voluntad perversa, el hdabito habia surgido
de la complacencia en la lujuria, y la necesidad era el resultado de no resistir el hdbito [...]
Ordena lo que quieras, pero concede [la gracia para hacer] lo que ordenas.

Esta gracia especial que se necesita para cumplir cualquier mandamiento de Dios
incluye la propia capacidad para responder a la predicacién del evangelio con fe. La
misma fe que necesitamos ejercer para ser salvos es, pues, un regalo de esta gracia
especial de Dios, y el hecho de que no todos crean demuestra que no todos reciben la
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misma gracia. Aunque pueda parecer ofensivo y confuso —ya que el evangelio debe ser
predicado a toda criatura—, Dios no ha elegido salvar a todas las personas. Sélo
aquellos individuos que Dios ha escogido en Cristo desde antes de la creacién del
mundo son los que creen la promesa del evangelio y perseveran hasta recibir todas
estas promesas. Segin Agustin, la salvacién depende completamente de la gracia y
misericordia de Dios de principio a fin. Para los elegidos, la “gracia operativa” de Dios
transforma el corazén del pecador para que ejercite el arrepentimiento y la fe a la hora
de la conversién; y la “gracia cooperativa” de Dios capacita al creyente para que siga
creyendo y perseverando en el evangelio hasta que herede todas sus promesas. En
resumen, “Dios [...] previene la buena voluntad del hombre, tanto preparando a la que
ha de ser ayudada como ayudando a la preparada. Previene al que no quiere para que
quiera; y al que quiere lo acompafia para que no quiera en vano””’. La iglesia medieval
seguiria el pensamiento de Agustin sobre el pecado original, la corrupcién moral de los
descendientes de Adan (con la excepcion de Jesus) y la necesidad absoluta de la gracia
de Dios en Cristo para salvacién, pero nunca adoptaria oficialmente su controversial
doctrina de la predestinacion. Obviamente, las iglesias reformadas que surgieron
durante el siglo XVI si lo hicieron.

El tratado Sobre la Trinidad —escrito entre los afios 399 y 419— presenta
elocuentemente el consenso que los padres desarrollaron acerca de la doctrina de Dios
a través de los primeros concilios ecuménicos, pero ademas contribuye algunas
analogias originales con el fin de aclarar un poco el gran misterio trinitario. Asumiendo
que nuestro disefio a “imagen y semejanza” de Dios debe reflejar de alguna forma a su
Creador trino, Agustin propone que la idea de tres personas eternas con la misma
esencia y gloria divina es comparable, entre otras cosas, a las tres facultades mentales
de la memoria, el entendimiento y el amor: una sola mente, expresada en tres poderes
distintos que la misma Escritura usa para representar las personas de la Trinidad.
Después de todo, la Biblia describe al Hijo como “la sabiduria de Dios” (Prov. 8.22-36;
1 Cor. 1.24), y al Espiritu como “el amor que Dios ha derramado en nuestro corazén”
(Rom. 5.5). Aunque Agustin reconocié en su tratado que cualquier analogia tomada de
la creacién sélo podria explicar la Trinidad de manera imperfecta, muchos de los
tedlogos cristianos mds ilustres de la historia usarian las analogias mentales que el
obispo propuso.

La cita que introdujo nuestro repaso de la imponente figura de Agustin
reconocié que “su pensamiento —tanto en sus buenos como en sus malos aspectos—
dominé la Edad Media”. Otro de los no tan buenos aspectos del pensamiento de este

77 Agustin de Hipona, Enquiridién (Manual de fe, esperanza y caridad) 32.
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padre latino que determind el rumbo peculiar del cristianismo occidental fueron sus
ideas acerca del estado intermedio entre la muerte y la resurrecciéon de los creyentes.
Aunque estas ideas ciertamente no eran una parte prominente de su teologia, no se
puede negar que Agustin sembrd las semillas para la doctrina medieval del purgatorio.
Efectivamente, la cita a continuacién’® sugiere que incluso algunas de las ideas
asociadas a la futura doctrina de las indulgencias también se podrian atribuir al
“verdadero padre de la iglesia occidental”:

No es increible que algo semejante suceda después de esta vida, y puede investigarse si es
manifiesto o no que algunos fieles se salven a través de un cierto fuego purificador [1 Cor.
3.15], tanto mds tarde o mds pronto cuanto mds o menos amaron las cosas perecederas;
siempre que, sin embargo; no sean de aquellos de quienes estd escrito que no poseeran el
reino de Dios [GAl. 5.21], a no ser que, convenientemente arrepentidos, les fueren
perdonados sus crimenes. He dicho convenientemente para que no sean estériles en limosnas,
a las cuales otorga tal gracia la divina Escritura, que el Sefior predice que solo éstas tomard
en cuenta a los que estdn a la derecha, y la falta de ellas a los que estdn a la izquierda; porque
a aquellos les dird: Venid, benditos de mi Padre, tomad posesion del reino [Mat.
25.34]; y a éstos: 1d al fuego eterno [Mat. 25.41].

No podemos terminar nuestro breve repaso sin mencionar la mas extensay
celebrada de todas las obras de Agustin, la famosisima Ciudad de Dios, escrita entre los
aflos 413 y 427. La caida de Roma durante una invasion germanica en el 410 llevo a
algunos de los intelectuales paganos que quedaban en el imperio a culpar a los
cristianos por la mala suerte de la ciudad. Seguin estos criticos, si Roma nunca hubiese
abandonado a sus dioses tradicionales a favor del cristianismo, la ciudad nunca habria
caido. La primera parte de la Ciudad de Dios responde que, en realidad, los dioses
paganos nunca pudieron garantizar fortunas terrenales o celestiales. de Roma. Ademas,
Agustin aclara que el cristianismo no promete éxito mundano, sino paz y reconciliacién
con Dios y, consecuentemente, la esperanza de reposo eterno en la presencia del
Creador. En contraste con el entusiasmo expresado por autores como Eusebio de
Cesarea cuando Constantino empezé a favorecer al cristianismo, Agustin mantiene que
ningun reino de este mundo —ni siquiera el imperio romano cristianizado— podia
equipararse al dominio de Cristo. La “ciudad de Dios” se distingue por su gobierno
basado en principios contrarios a los de el mundo presente, como explica Agustin en
un pasaje clave (14.28-15.2):

78 Agustin de Hipona, Enquiridion (Manual de fe, esperanza y caridad) 69.
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Dos ciudades han sido formadas por dos amores: la ciudad terrenal, por el amor a uno
mismo, que lleva al desprecio de Dios; y la ciudad celestial, por el amor de Dios, que lleva al
desprecio de uno mismo. La primera se gloria en si misma; la segunda, en el Sefior [...] En
una ciudad, los gobernantes y las naciones que ella somete son gobernados por el amor de
gobernar; en la otra ciudad, gobernantes y sibditos se sirven unos a otros con amor: los
stbditos obedeciendo, los gobernantes cuidando de todos [...] Estas dos ciudades son dos
comunidades de hombres. Una estd predestinada a reinar eternamente con Dios, la otra a
sufrir un castigo eterno con el diablo [...] Los ciudadanos nacen en la ciudad terrenal por
una naturaleza arruinada por el pecado, pero nacen en la ciudad celestial por la gracia
liberando a la naturaleza del pecado.

En la segunda parte de la Ciudad de Dios (libros 11-22), Agustin repasa el
desarrollo histdrico de la “comunidad celestial” y en el curso de este repaso ofrece su
interpretacion final de los pasajes mas cruciales del relato biblico, junto con su
reflexion madura sobre la doctrina de la iglesia. Cabe recordar que, después de
esforzarse por mas de una década en este proyecto, Agustin completo la Ciudad de Dios
en el 427, es decir, a tres aflos de su muerte. La teologia del obispo de Hipona habia
evolucionado con el tiempo, pero su magnum opus nos ofrece el fruto de toda su
reflexion teoldgica a través de los afos.

La caida de Roma en el 410 significaria el “inicio del fin” para la parte occidental
del imperio romano. Rémulo Augustulo, depuesto en el 476, seria el altimo emperador
romano en el Occidente. En contraste, la parte oriental—transformada en el imperio
bizantino desde que Constantino hiciera de Constantinopla (Bizancio) la nueva
capital—seguiria en pie por otro milenio. La nueva coyuntura demandé que las iglesias
latinas empezaran a escribir su propia historia, una historia separada de sus hermanas
griegas y del imperio que seguiria protegiéndolas. Naturalmente, el anico patriarcado
occidental jugaria un rol vital en esta nueva historia.

Lectura recomendada: San Agustin. Obras completas de San Agustin. Editado por
Victorino Capanaga et al. Ed. bilingiie. 41 vols. Madrid: Biblioteca de Autores
Cristianos, 1994-2002.

CONCLUSION SOBRE LA IGLESIA IMPERIAL

Al final de nuestro repaso de la iglesia pre-constantiniana, reconocimos que,
desde el inicio de su historia, la iglesia de Cristo ha pasado por muchos cambios en su
forma y estructura debido a las nuevas circunstancias sociales que tuvo que navegar. En
su momento, mencionamos, por ejemplo, la transicién de un movimiento netamente
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judio a una mayoria gentil. Estos cambios no cesaron, sino que en muchos sentidos se
multiplicaron con el surgimiento de la figura de Constantino. La etapa que su reino
inaugura podria llamarse la iglesia constantiniana o imperial. A continuacion,
repasamos algunas de sus caracteristicas mas sobresalientes a modo de conclusién.

Primero, si bien Constantino no impuso la religioén cristiana a sus subditos, su
claro favoritismo de la iglesia dio inicio a la alianza iglesia-Estado, la cual, en diversas
formas ha persistido hasta el mundo moderno. En cuestién de décadas, el cristianismo
pasé de ser la religion mas perseguida del imperio romano a la més favorecida, a la
Unica religion oficial. Obviamente, tal desarrollo —sin duda inesperado— trajo muchos
beneficios para la iglesia, el primero de todos siendo el fin de la persecucién general.
Sin embargo, no todo seria color de rosa para el cristianismo.

Desde Constantino, los emperadores romanos, como “sumos pontifices” de la
antigua religién romana, sintieron el deber de intervenir en los pleitos dentro de la
iglesia. Ya que era muy importante para el gobernador secular que la iglesia que él
favorecia se mantenga unida, se determiné desde el principio que las decisiones
conciliares que gocen de la autorizacién gubernamental deban respetarse por todos los
cristianos. Por un lado, esto resulté en que no todos los cristianos podian seguir
disfrutando de la libertad religiosa que se les prometi6 inicialmente. Los que no
estaban dispuestos a acatar las decisiones conciliares, debian estar listos para sufrir las
consecuencias. Esto significa que la persecucién de cristianos nunca desaparecio
totalmente en el imperio.

Por otro lado, la ortodoxia cristiana estaba feliz mientras el emperador la
apoyaba, pero équé pasaba cuando el emperador “cristiano” decidia favorecer la
herejia? ¢A quién debian obedecer los miembros comunes y corrientes de la iglesia? ¢A
sus pastores 0 a sus gobernantes “cristianos”? Especialmente cuando estos
gobernantes se atribuian el derecho de cambiar obispos a su antojo. ¢Quién tenia el
derecho de gobernar la iglesia universal? ¢El emperador? ¢Los obispos? ¢Cudles
obispos? Esta serie de preguntas revela lo complicado de la relacién que surgié entre la
iglesia y el Estado, y anticipa algunos de los retos que la iglesia seguiria enfrentando en
la Edad Media.

Otro resultado significativo de esta alianza fue la mayor uniformizaciéon de la
ensefianza y la administracion eclesidstica. El impulso hacia la uniformizacién
ciertamente habia empezado antes de Constantino. Pero en los primeros siglos del
cristianismo todavia podemos encontrar mucha tolerancia de diferencias entre las
iglesias. El ejemplo mas claro puede ser que, antes de Nicea, cada iglesia tenia su
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propio credo. Si bien todos estos credos tenian un acuerdo esencial, las iglesias no
sentian la necesidad (ni tenian el poder) de demandar una férmula inica de parte de
todos los cristianos. Esto empez6 a cambiar desde Nicea.

Similarmente, el proceso de jerarquizacion eclesidstica que habia empezado
antes de Constantino sigui6 su curso y se fortalecié bajo la supervisién imperial.
Ademas de los obispos monarquicos que surgieron en los primeros siglos, los nuevos
metropolitanos y los patriarcas recibieron reconocimiento oficial de su autoridad
superior de parte de los concilios ecuménicos. Naturalmente, esta centralizacion del
poder eclesidstico facilit6 la uniformizacién de la practica cristiana.

Ademas del impulso hacia la uniformizacién, la jerarquizacién y la centralizacién
eclesiastica, la expansion del culto cristiano fue otro proceso antiguo que se acelerd
desde la oficializaciéon del cristianismo. Mas, como habria de esperarse, el apoyo del
Estado otorgd a la iglesia la posibilidad de desarrollar un culto mas solemne y
ostentoso. Sin duda, esto debe haber sido uno de los factores que atrajo a las masas
romanas a la nueva religién imperial.

Precisamente este ultimo detalle sobre la iglesia imperial es lo que mdas lamenta
el famoso historiador Justo Gonzalez:

Pero la consecuencia mds importante de las nuevas condiciones fue la enorme ola de personas
que venian a la iglesia en busca del bautismo. Eran tantas, que no habia suficientes maestros
para adiestrarles en la fe, y fue necesario acortar el periodo del catecumenado, durante el cual
los candidatos se preparaban para el bautismo. Luego, al tiempo que el niimero de cristianos
se multiplicé, su compromiso con la fe disminuyé.

De manera similar, Gonzalez advierte: “Los obispos llegaron a ser poderosos personajes
publicos, y a consecuencia de ello hubo un nimero creciente de individuos indignos
que procuraban alcanzar el episcopado, no como un modo de servir a la iglesia y al
pueblo, sino como un modo de enriquecerse y aumentar su poder”.

Los fenémenos del nominalismo y la corrupcién eclesiastica explican parte del
surgimiento y la popularidad del monaquismo cristiano. Tratando de escapar la
corrupcion del mundo, la cual se habia infiltrado en la iglesia, multitudes de cristianos
decidieron separarse de la sociedad para servir a Dios, ya sea de forma solitaria o
comunitaria. Uno de los resultados més positivos de este fenémeno fue que el

79 Gonzalez, Introduccién a la historia de la iglesia, 19-20.
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monaquismo cristiano produjo innumerables héroes de la fe como predicadores,
misioneros, escribas y eruditos. Un resultado no tan positivo fue que el contraste entre
el nominalismo y el monaquismo desembocé en cierto tipo de clasismo cristiano. Por
un lado, estaban los cristianos comunes y corrientes, mientras que, por otro, los
verdaderos “santos de Dios”.

La nueva libertad de culto, el apoyo secular y la devocién monastica se unieron
para producir a los grandes padres y tedlogos de los siglos IV y V. A pesar de muchos
vaivenes que incluyeron conflictos con las opiniones cambiantes de los emperadores, la
providencia de Dios guio a estos padres y tedlogos a través de los concilios ecuménicos
que definirian la ortodoxia trinitaria para las generaciones futuras. El contenido de la
antigua Regla de la fe quedaria enmarcado en el famoso Credo niceno-
constantinopolitano. El evangelio de Jesucristo seguiria siendo la confesién oficial de la
iglesia catdlica.

Pero esta catolicidad o universalidad seria seriamente amenazada por los eventos
que dieron inicio a la Edad Media. La caida de Roma significé que las iglesias
occidentales tomarian un rumbo diferente al de las orientales. Agustin, el padre que
ejerceria mayor influencia en los obispos y te6logos medievales, habia reconocido que
los reinos del presente mundo como el imperio romano vienen y van: sélo el reino de
Cristo duraria para siempre. Este reino se encontraba en la iglesia catdlica. Pero, sin la
proteccién y supervisién de un emperador que convocara concilios ecuménicos, la
figura que estaba destinada a mantener unidas a las iglesias latinas a modo de nuevo
emperador era el unico patriarca de Occidente, el obispo de Roma.

+ 4+

Antes de concluir nuestra leccién, tome unos minutos para responder de forma
escrita las siguientes preguntas de repaso y reflexiéon personal: ¢Quiénes son los padres
de la iglesia? ¢Por qué se les conoce de esa manera? De los pocos padres que
resaltamos en nuestra leccidn, ¢cudl diria usted que tuvo el impacto méas profundo?
¢Por qué piensa eso?
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Padre nuestro que estés en los cielos, gracias por habernos dejado el registro de una
“nube de testigos” tan grande. Ayudanos a imitar sus virtudes y evitar sus errores.
Utiliza estos testimonios de tu gracia para capacitarnos para la edificacién de la fe de
tu pueblo hoy en dia e inspirarnos para seguir los pasos de fe y valentia de nuestros
padres. Te pedimos todo esto en el nombre precioso de nuestro Sefior Jesucristo.

Amén.
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SEMANA 7
Alta Edad Media: Del inicio del Medievo hasta el Gran Cisma

BREVE INTRODUCCION A LA IGLESIA MEDIEVAL

La semana pasada indicamos que, para los propésitos de nuestra clase, la carrera
de Agustin de Hipona marca la transicién entre la iglesia antigua y la medieval. La mera
designacién medieval nos recuerda que no estamos tratando con la historia de la iglesia
en todas partes con el mismo interés. Nuestro enfoque esta en los sucesos que han
afectado de forma mads directa al pueblo evangélico latinoamericano. ¢Por qué
mencionamos esto? Pues porque la idea de una Edad Media o Medievo aplica de
manera particular a la historia de Europa occidental. Tradicionalmente, la Edad Media
se ha entendido como el periodo de declive social y cultural que empezé con la caida
del imperio romano. Pero como ya vimos, el imperio romano s6lo desaparecié en su
parte occidental y, por ende, las principales iglesias orientales seguirian gozando de la
proteccién imperial después de la caida de la antigua capital. De hecho, la nueva capital
y su respectivo patriarcado seguirian en pie por otros mil afios. Cabe recordar que, con
la excepcién de Roma, todos los patriarcados se encontraban en la parte oriental del
mundo mediterraneo: Jerusalén, Antioquia, Alejandria y, por supuesto, la nueva Roma,
Constantinopla.

Las siguientes paginas ofrecen una brevisima resefia de los eventos y personajes
mas resaltantes de la primera parte de la Edad Media. A modo de repaso e
introduccién, repetimos las razones por qué es importante estudiar este periodo. El
estudio de la iglesia medieval nos permite conocer las circunstancias que contribuyeron
al surgimiento del papado y la expansién de su control en Europa occidental.
Naturalmente, esto es de sumo interés para nosotros en Latinoamérica porque el
papado es el componente esencial y definitorio del catolicismo romano, la religién mas
grande de toda nuestra regién. Ademas, es contra las desviaciones y abusos de esta
iglesia que reaccionaria la Reforma protestante, la cual daria origen a todas nuestras
denominaciones evangélicas. Por otro lado, el periodo medieval también sirve para
esclarecer las diferencias entre las ramas del cristianismo mads influyentes a través de la
historia, a saber, el catolicismo romano y la ortodoxia oriental.

PERSONAJES Y SUCESOS MAS RESALTANTES DE LA ALTA EDAD MEDIA
Ya que el repaso a continuacién carecerd del detalle que encontramos en las

lecciones sobre la iglesia antigua, serd necesario que el estudiante preste atencion
especial a las otras lecturas asignadas esta semana.
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Afio 410 d.C.: Los visigodos saquean Roma

Para inicios del siglo V, el poder romano en la parte occidental del imperio habia
decrecido tanto que invasores barbaros merodeaban libremente la zona de los Alpes y
saqueaban sus pueblos segtin se les antojaba. El rey visigodo Alarico I ofrecié perdonar
a la antigua capital del imperio a cambio de un pago anual y un lugar de honor en la
jerarquia militar del imperio. Como el emperador romano Honorio rechazé altivamente
la oferta de Alarico, los visigodos entraron a Roma la noche del 24 de agosto del 410. El
saqueo durd tres dias. Sobre este evento, Jerénimo escribié: “Roma, que fuese una vez
la capital del mundo, es ahora la tumba del pueblo romano”.

Afio 431: Tercer concilio ecuménico (Efeso)
Ver apuntes de la semana 5.
Afio 440: Leén I se convierte en obispo de Roma

Leén I, también conocido como Ledén “el Magno” o “el Grande”, es el primero de
los dos obispos de Roma que los historiadores cominmente identifican como el primer
papa verdadero. Ledn recibe este “honor” por su doctrina de que sdlo los obispos de
Roma eran los verdaderos sucesores de Pedro (contrastese esta posicion con la creencia
de Cipriano de Cartago dos siglos atrds de que cada obispo era sucesor de Pedro en su
propia iglesia) y, por lo tanto, el tribunal mas alto de la iglesia. Efectivamente, Le6n
llegd a establecer la posicion romana sobre las dos naturalezas de Cristo para toda la
iglesia imperial mediante la adopcién de su famoso “tomo” en el concilio ecuménico de
Calcedonia. Por otro lado, la autoridad secular que Constantino habia otorgado al
clérigo cristiano, junto con la habilidad administrativa propia de Leén, permitio a este
obispo llenar el vacio gubernamental que estaba dejando la desintegracién de la parte
occidental del imperio romano.

Una historia muy conocida de Ledn I ilustra el nuevo poder politico que el
obispo de Roma empez6 a desarrollar con el declive y la eventual caida del imperio en
el Occidente. En el 452, el poderoso conquistador asidtico Atila —quien llegé a ser
conocido por sus enemigos como “el azote de Dios”— habia hecho huir a Valentiniano
III, emperador romano de Occidente. En lugar del emperador, Leén sali6 a dar la cara a
Atila, y convenci6 al conquistador a no invadir la ciudad de Roma y retirarse de Italia.
Esta impresionante victoria de Ledn no sélo le gano el respeto y la admiracién de toda
Italia, sino que también simboliza el ascenso de la iglesia como la fuerza politica mas
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grande en el Occidente. Le6n haria algo similar con los vandalos cuando estos
saquearan Italia en el 455. Verdaderamente, el episcopado de Ledén empez6 a hacer del
papado la principal fuerza unitiva para Europa occidental. El “primer papa” murié en el
ano 461.

Ao 451: Cuarto concilio ecuménico (Calcedonia)
Ver apuntes de la semana 5.
Ao 476: Odoacro depone a Romulo Augustulo

El general romano Flavio Orestes declaré a su hijo Romulo como emperador
occidental en el afio 475. El senado romano confirmé a Rémulo como emperador, pero
el emperador de Oriente, Zenén, nunca lo acepté como su colega legitimo. Al afio
siguiente, el general hérulo Odoacro tomd control de las tropas de Orestes, lo maté y
depuso a Romulo. Orestes habia gobernado en lugar de su hijo ya que éste tan solo
tenia 15 afios cuando su padre murié. Aunque sélo fue usado por su padre, Rémulo
Augustulo es considerado el tltimo emperador romano de Occidente, ya que Odoacro
no tenia interés en convertirse en emperador.

Afio 496 aprox.: Bautismo de Clodoveo 1

El lider germanico Clodoveo I se recuerda como el primer rey de los pueblos
francos. Para el tiempo de su coronacion en el 481 todavia no tenia control de todos
estos pueblos, pero eventualmente llegd a someterlos y unificarlos. Su reinado es
importante para la historia de la iglesia porque se convirtié al cristianismo catélico
alrededor del afio 496, lo cual resulté en la primera dinastia cristiana medieval, llamada
merovingia por ser descendiente del jefe militar Meroveo. La dinastia merovingia llegd
a gobernar las regiones actuales de Francia, Bélgica y parte de Alemania y Suiza, y dur6
hasta mediados del siglo VIII, cuando fue sucedida por la dinastia carolingia.

Afio 530 aprox.: Benito de Nursia funda el Monasterio de Montecasino

Benito de Nursia (en Italia) es considerado el padre del monaquismo occidental.
Benito compuso un manual de reglas monadsticas conocido como la regla benedictina
para el monasterio que establecié en Montecasino. Con el paso del tiempo, la regla
benedictina influy6 a tantos monjes que se dedicaron a la expansién del cristianismo
por toda Europa y la preservacién de libros de la antigiiedad cldsica que hoy en dia
Benito es considerado el patrén de toda Europa.
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Muchos protestantes no llegamos a comprender por qué la vida mondstica se
hizo tan popular entre los cristianos medievales. El erudito Luke T. Johnson®® propone
varias razones: altos indices de mortandad, condiciones muy contrarias en el trabajo
(tanto en el campo como en la casa), pobreza, analfabetismo, clasismo, y ihasta el
purgatorio! En lugar del caos y el dolor de la vida mundana y la amenaza del fuego
eterno, las comunidades mondsticas ofrecian vivienda, comida, salud, seguridad,
educacién, la posibilidad de alcanzar posiciones de autoridad, y lo mejor de todo, una
vida dedicada completamente al servicio de Dios.

Afio 553: Quinto concilio ecuménico (Constantinopla II)
Ver apuntes de la semana 5.
Afio 590: Gregorio I se convierte en obispo de Roma

Gregorio I, también conocido como “Gregorio Magno”, es el segundo de los dos
obispos de Roma que los historiadores cominmente identifican como el primer papa
verdadero. Curiosamente, Gregorio fue el primer monje en convertirse en obispo de
Roma. Su episcopado sirvi6 para expandir grandemente la influencia del papado.
Gregorio ordend la evangelizacion de los anglosajones. Después de su conversion, los
anglosajones enviaron misioneros al noroeste de Europa, especificamente a lo que
ahora son Holanda y partes de Alemania. Siglos después, el cristianismo catolico se
expandid de Alemania a Escandinavia, Islandia y Polonia. Naturalmente, todas estas
iglesias honraban a Roma como su “iglesia madre”. Al igual que Leén I, las
negociaciones de Gregorio también evitaron un par de veces que Roma fuese saqueada.
Ademas de esto, Gregorio cumpli6 otras labores administrativas independientes del
cualquier poder secular que beneficiaban a toda la ciudad, como conseguir el
suministro de grano. Por si esto fuera poco, los escritos de Gregorio sobre teologia
moral, cuidado pastoral y hagiografia (biografias de los santos) fueron muy influyentes
en la Edad Media. La ensefianza de Gregorio enfatizaba el valor salvifico de la
penitencia, las buenas obras y los sacramentos. “Haz lo que puedas” era uno de sus
dichos preferidos.

Afio 624: Mahoma gana la Batalla de Badr

80 Luke T. Johnson, “Lecture 29: Monastic Reform”, Audio Lectures, The History of Christianity:
From the Disciples to the Dawn of the Reformation (The Great Courses).
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El “profeta” Mahoma es el fundador del islam, la tltima de las tres grandes
religiones monoteistas del mundo. (Las otras dos son el judaismo y el cristianismo).
Mahoma nacid en La Meca, ciudad de Arabia Saudita, alrededor del ano 570. Desde el
610, Mahoma supuestamente empez0 a recibir unas revelaciones celestiales que lo
llevaron a desarrollar un nuevo sistema de creencias que corregia los errores de
religiones mas antiguas, incluyendo el cristianismo. Desde su victoria en la Batalla de
Badr en el afio 624, Mahoma empieza a esparcir su nueva religién mediante campafias
militares. Mahoma muri6 en el 632.

Afios 680-681: Sexto concilio ecuménico (Constantinopla III)
Ver apuntes de la semana 5.
Afio 732: Batalla de Poitiers

Después de la muerte de Mahoma, el avance de las fuerzas musulmanas fue tal
que llegaron a subyugar las regiones donde se encontraban los patriarcados de
Alejandria, Jerusalén y Antioquia. En el Este, solo el patriarcado de Constantinopla
permanecio libre del control musulman durante el siglo VIII. Por el otro lado del Mar
Mediterraneo, los musulmanes habian tomado la peninsula ibérica y parecia que
también doblegarian al resto de Europa occidental. Afortunadamente para el
cristianismo occidental, el ejército franco, bajo las érdenes de Carlos Martel, derroté a
los musulmanes en la Batalla de Poitiers del 732 y frené completamente su avance.

Afio 754: Esteban II unge a Pipino III

En teoria, la iglesia romana todavia estaba bajo la proteccién del emperador
bizantino a mediados del siglo VIII, pero la realidad era que el imperio bizantino ya no
tenia control de la regién y, por lo tanto, no podia garantizar la seguridad de Roma ante
los avances de las invasiones germanicas. La amenaza del rey lombardo Astolfo llevé al
papa Esteban II a cruzar los Alpes en busca de la ayuda de Pipino III, hijo de Carlos
Martel. El papa ungi6 al rey franco y a sus hijos, pronunciando asi la bendicién de la
iglesia sobre su dinastia. Por su parte, Pipino derrot6 a Astolfo y doné al papado una
serie de territorios italianos. Aparte de proteccién, esta alianza también proveyd mayor
prestigio para la iglesia de Roma: los reyes cristianos reconocian que necesitaban
recibir la bendicién de Dios para reinar, y esta bendicién debia llegar por medio del
papa, el vicario de Cristo. Por otro lado, esta alianza caus6 un mayor distanciamiento
entre las iglesias occidentales y las orientales. Mientras el papado celebraba el reinado
de Pipino, los patriarcados orientales se mantenian leales al emperador bizantino.
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Afio 787: Séptimo concilio ecuménico (Nicea II)
Ver apuntes de la semana 5.
Afio 800: Carlomagno es coronado emperador por Leon II1

Pipino III reemplazé la antigua dinastia merovingia con la suya, llamada
carolingia en honor a su padre Carlos Martel. El hijo de Pipino fue llamado Carlomagno
porque transform¢ el reino franco en un imperio que unificé gran parte de Europa
occidental. Los pocos territorios occidentales que quedaron fuera de su dominio fueron
las islas britanas, el sur de Italia y parte de Espafia. Ademads, Carlomagno formé una
alianza muy influyente con la Iglesia catélica romana, simbolizada por su coronacién
como emperador del nuevo imperio occidental por el papa Leén III el dia de navidad del
afio 800. Como fruto de esta alianza, Occidente experiment6 un renacimiento religioso
y cultural que incluyé el fortalecimiento de la laboral intelectual en los monasterios y la
“cristianizacién” de los territorios que fueron agregados al nuevo imperio.

Afio 962: Oton I es coronado emperador del Sacro Imperio Romano Germdnico

Después de la muerte de Carlomagno en el afio 8§14, su imperio empez6 a
debilitarse y acabo repartiéndose entre tres de sus nietos. Motivado por el deseo de
formar un imperio parecido al de Carlomagno, el rey aleman Otén I fue coronado
emperador del nuevo Sacro Imperio Romano Germanico por el papa Juan XII en el afio
962. El adjetivo “sacro” advierte la alianza formada entre el gobierno secular y la iglesia
romana. Al igual de lo que habia hecho la dinastia carolingia poco mds de un siglo
atras, la dinastia otoniana (919-1024) impulsé otro renacimiento cultural, el cual
incluy6 la construccién de impresionantes catedrales.

Afio 1054: El gran cisma Este-Oeste

La caida del imperio en el Occidente resulté en una mayor independencia del
Unico patriarcado occidental, es decir, el de la iglesia de Roma. Desde antes de la Edad
Media, diferentes obispos de Roma ya habian intentado ejercer una autoridad tnica
sobre el resto de la iglesia, pero sus esfuerzos encontraron la resistencia necesaria para
impedir el surgimiento de un papado en el sentido moderno. Pero las nuevas
circunstancias de la Edad Media prepararon el camino para que la renovacién de estos
intentos por fin diera los frutos deseados, al menos en el Occidente. De ahi que
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muchos historiadores identifiquen a Le6n el Grande (m. 461) o Gregorio Magno (m.
604) como el primer papa.

El distanciamiento gradual entre las iglesias occidentales y orientales llegd a un
nivel alarmante durante el papado de Nicolas I (m. 867). Cuando el emperador
bizantino Miguel III sustituy¢ al patriarca Ignacio por el laico Focio en el afio 858,
Nicolds se reusé a honrar la tradicién de expresar su reconocimiento por medio de una
misiva al nuevo patriarca de Constantinopla. La reaccién de Focio ocurri6é cuando, en
respuesta a las criticas de Nicolds de algunas practicas de las iglesias orientales, el
nuevo patriarca de Constantinopla acusé a los romanos de herejes por alterar el credo.
En vez de afirmar que el Espiritu Santo procede del Padre, como la Escritura (Juan
15:26) y la versién original del credo ensenan, las iglesias occidentales ahora
confesaban que el Espiritu procedia del Padre “y del Hijo” (en latin, Filioque). Focio
pronuncié la destitucién de Nicolds, pero el patriarca de Constantinopla no tenia la
influencia necesaria en el Occidente para hacer efectiva su orden.

Claramente, la iglesia de Constantinopla —Ia cual se habia convertido en la
iglesia principal del imperio oriental por su localizacién en la capital— no creia que
debia someterse a Roma. Un nuevo emperador bizantino restituyé Ignacio a su antiguo
puesto, pero Focio eventualmente reasumiria su rol como patriarca de Constantinopla
después de la muerte de Ignacio. Bajo un nuevo papa, el conflicto entre Roma y
Constantinopla seria parchado momentianeamente, pero las diferencias entre las
iglesias occidentales y orientales permanecerian latentes y finalmente explotarian en
una confrontacién mas seria dos siglos después.

A mediados del siglo XI, el papado impuso las costumbres romanas a los
cristianos griegos que vivian en el sur de Italia. En represalia, el patriarca Miguel
Cerulario cerrd las iglesias de culto latin en Constantinopla. El papa Leén IX envié al
cardenal Humberto de Silva Candida como su representante a Constantinopla para
resolver el nuevo conflicto. Ante la recepcién tan fria que encontrd, el cardenal
excomulgé al patriarca Miguel el 16 de julio de 1054. El documento oficial de
excomunion (bula papal) que el cardenal escribi6 resaltaba las diferencias mas
importantes que se habian desarrollado entre las iglesias latinas y griegas a través de
los siglos: en contraste a Roma, las iglesias orientales ensefiaban que el Espiritu Santo
procedia del Padre y no del Padre “y del Hijo” (Filioque), no limitaban el sacerdocio a
célibes, sino que también ordenaban a hombres casados, y celebraban la eucaristia con
pan fermentado. Como era de esperarse, el patriarca Miguel también excomulgé al papa
Ledn.
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Para los cristianos de ese tiempo, la mutua excomunién de 1054 debe haber
parecido simplemente otro roce entre Roma y Constantinopla que el tiempo sanaria.
Pero la realidad es que este acto de agresién reciproca se convertiria en el divorcio
oficial entre las iglesias mas influyentes de la historia. Desde ese punto, la iglesia de
Roma ya no tendria comunién plena con los patriarcados histéricos de Jerusalén,
Antioquia, Alejandria y Constantinopla. Ciertamente, este divorcio eclesiastico no fue
repentino: las iglesias latinas y las griegas llevaban muchos siglos siguiendo
trayectorias diferentes, especialmente desde la caida del imperio romano en Occidente.
Ademas, esta divisiéon tampoco fue el primer cisma de la historia de la iglesia. Pero
debido al caracter oficial y la importancia de sus participantes, la excomunién mutua de
1054 se conoce hoy como el Gran Cisma de la iglesia: la divisién oficial entre el
cristianismo occidental y el oriental. Seguramente, es desde este momento que se
puede distinguir con mayor claridad al catolicismo romano de la ortodoxia griega.

Cualquier esperanza que el gran cisma pudiera resolverse durante la Edad Media
se esfumé en las cruzadas. El surgimiento del islam en el siglo VII habia resultado en
las invasiones musulmanes que tomaron posesién de territorios bizantinos, incluyendo
la Tierra Santa. Motivado por la expansion del poder politico del papado a través de la
Edad Media, Urbano II ordené el inicio de la campafia militar conocida como la primera
cruzada en 1094 con el fin de recobrar la Tierra Santa para el cristianismo.
Tragicamente, la cuarta cruzada, iniciada por el papa Inocencio IIl en 1198, result6 en
la conquista y el saqueo de Constantinopla. Las huestes papales establecieron un
imperio latino sujeto al obispo de Roma en la mismisima capital del cristianismo
griego. Este imperio se evaporé en cuestion de décadas (1204-1261), pero las iglesias
griegas no olvidarian tan rapidamente esta gravisima ofensa. El gran cisma quedé
sellado.

Si bien la Iglesia catélica romana y la comunién de Iglesias ortodoxas han
seguido buscando maneras de reparar su relacion después de la Edad Media, ninguno
de estos esfuerzos ha resultado en una restauraciéon de completa comunién entre ellas.
Eso si, el didlogo del movimiento ecuménico del siglo XX las ha traido mas cerca de lo
que jamas estuvieron desde la excomunién mutua de 1054. Durante el Segundo
Concilio Vaticano—en el afio 1965 para ser mas precisos—, el papa Pablo VIy el
patriarca de Constantinopla Atendgoras emitieron una declaracion conjunta en la que
cancelaron la excomunioén mutua de 1054. Como resultado de este acercamiento, la
Iglesia catdlica romana es capaz de hablar de las Iglesias ortodoxas con mucho afecto.
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Un buen ejemplo de esto se encuentra en el parrafo 838 del Catecismo de la Iglesia
Catolica®!, promulgado por el papa Juan Pablo Il en el afio 1997:

“La Iglesia se siente unida por muchas razones con todos los que se honran con el nombre de
cristianos a causa del bautismo, aunque no profesan la fe en su integridad o no conserven la
unidad de la comunion bajo el sucesor de Pedro” (LG 15). “Los que creen en Cristo y han
recibido ritualmente el bautismo estdn en una cierta comunion, aunque no perfecta, con la
Iglesia catélica” (UR 3). Con las Iglesias ortodoxas, esta comunién es tan profunda “que le
falta muy poco para que alcance la plenitud que haria posible una celebracién comiin de la
Eucaristia del Sefior” (Pablo VI, Homilia del 14 de diciembre de 1975 en la Capilla Sixtina;
¢f UR 13-18).

Otro resultado de este acercamiento moderno es que la iglesia romana ahora
permite que sus miembros recurran a sacerdotes ortodoxos en casos de necesidad
extrema. En las palabras oficiales del canon 844.28 del Codigo de derecho canénico:

En caso de necesidad, o cuando lo aconseje una verdadera utilidad espiritual, y con tal de que
se evite el peligro de error o de indiferentismo, estd permitido a los fieles a quienes resulte
fisica o moralmente imposible acudir a un ministro catélico, recibir los sacramentos de la
penitencia, Eucaristia y uncién de los enfermos de aquellos ministros no catélicos, en cuya
Iglesia son vdlidos esos sacramentos.

Por su parte, la comunién ortodoxa no parece conceder las mismas excepciones
a sus miembros. En otras palabras, en contraste con el canon que acabamos de citar,
los cristianos ortodoxos no tienen permiso de recibir los sacramentos de ministros no-
ortodoxos ni en las situaciones mas extremas. Todo esto resalta el hecho de que, a
pesar de la cancelacién formal de la excomunién mutua de 1054, los efectos de tal
rechazo siguen vigentes. La iglesia romana y las iglesias griegas todavia carecen de
plena comunién. Pero, a pesar de esto, la iglesia romana reconoce a las iglesias
ortodoxas como verdaderas iglesias de Cristo con un sacerdocio y sacramentos validos.

Todos estos detalles nos alertan de que, a pesar de que hasta el dia de hoy la
Iglesia catdlica romana se identifique a si misma como la verdadera heredera de la
iglesia que los antiguos cristianos confesaban como “una, santa, catdlica y apostdlica”

81

https://www.vatican.va/archive/catechism_sp/p123a9p3_sp.html#1%20La%20Iglesia%20es%20una.

8 https://www.vatican.va/archive/cod-iuris-canonici/esp/documents/cic_libro4 cann840-
848 sp.html.
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(Constantinopla 381), sus propias posturas demuestran que de hecho son varias las
iglesias que han descendido del antiguo catolicismo.

+ + +

Antes de concluir nuestra leccién, tome unos minutos para responder de forma
escrita las siguientes preguntas de repaso y reflexiéon personal: ¢Cudl de los eventos,
personajes o ideas de la alta Edad Media le parecié el mas resaltante? ¢Por qué? ¢Qué
tipo de impacto tiene este asunto en el presente?

Padre nuestro que estds en los cielos, gracias por la seguridad que nos das de que Tu
nunca dejas de obrar tu plan de salvacion, aun en medio de una “era de tinieblas”.
“La luz en las tinieblas resplandece, y las tinieblas no prevalecieron contra ella”
(Juan 1.5 RV60). Te alabamos por medio de nuestro Sefior Jesucristo, la luz del
mundo. Amén.
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SEMANA 8
Baja Edad Media: Decadencia medieval y el impulso de reforma

Las siguientes paginas ofrecen un brevisimo repaso de los eventos y personajes
medievales desde el gran cisma del s. XI. Ya que el repaso a continuacioén carecera del
detalle que encontramos en las lecciones sobre la iglesia antigua, serd necesario que el
estudiante preste atencién especial a las otras lecturas asignadas esta semana.

PERSONAJES Y SUCESOS MAS RESALTANTES DE LA SEGUNDA PARTE DEL
MEDIEVO

Afio 1073: Gregorio VII inicia su papado

Hildebrando de Soana, quien adopt6 el nombre de Gregorio VII cuando fue
consagrado obispo de Roma en el afio 1073, es considerado el primero de los dos papas
medievales que mas expandieron el poder y la influencia de la “santa sede”. En su
intento de reformar la iglesia —la cual se estaba haciendo cada vez mas corrupta—,
Gregorio VII tom6 medidas en contra de la simonia, llamada asi en memoria del pecado
de Simén el Mago en Hechos 8:18-20. (La simonia consiste en conferir privilegios
dentro de la iglesia a cambio de dinero). Una de las formas mas nocivas de simonia que
estaban infectando a la iglesia occidental era la compra de cargos eclesiasticos,
especialmente el oficio de obispo por todos los privilegios seculares asociados con él.
Con el fin de combatir este y otros males, Gregorio confiri6 a sus legados
(representantes) autoridad sobre los obispos, facilitando asi su control de toda la
iglesia. La ilustracién mas dramatica del poder que alcanzé Gregorio es su choque con
Enrique IV, emperador del Sacro Imperio Romano Germanico. Como resultado del
conflicto sobre quién tenia la autoridad de otorgar titulos eclesiasticos (la llamada
“querella de las investiduras”), Gregorio excomulgd a Enrique y el emperador se vio
obligado a hacer penitencia publica para que el papa pudiera perdonarlo. De todas
formas, el arrepentimiento de Enrique no fue legitimo, sino que uso la penitencia como
maniobra politica para recuperar la legitimidad de su reinado. Después de este primer
choque, Enrique volvi6 a tener otros enfrentamientos con Gregorio, quien murid en
1085.

Afio 1088: La Universidad de Bolonia es fundada
Desde muy temprano en la Edad Media (siglo VI) algunos estudiosos se

asociaban para ensefiar en las catedrales y monasterios. Aparte de su conexion con la
iglesia, algo que distinguia a estos centros de estudio de otras escuelas es que tanto los
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maestros como los estudiantes provenian de diferentes lugares. La funcién de estas
escuelas catedralicias y mondsticas era ofrecer una instruccién mas completa para
sacerdotes y monjes. Naturalmente, la educacién en estos centros era principalmente
religiosa. Con el tiempo, estas escuelas llegaron a desarrollar un mayor grado de
independencia hasta que, eventualmente, la primera universidad (en un sentido
moderno) surgidé en 1088. La Universidad de Bolonia —la cual todavia sigue
funcionando— se destacd inicialmente por su formacién en el campo legal, tanto
canodnico como civil. Las nuevas universidades estaban destinadas a convertirse en la
cuna de muchos lideres intelectuales y espirituales, incluyendo muchos de los futuros
reformadores.

Afio 1093: Anselmo se convierte en arzobispo de Canterbury

El monje benedictino Anselmo, nacido en la ciudad italiana de Aosta en 1033, se
convirtié en el obispo principal de las iglesias britanas a la edad de 60. Pero mas que
por su posicién exaltada en la jerarquia de la iglesia, Anselmo es conocido por la
profundidad de su pensamiento. Precisamente es Anselmo a quien se atribuye el
distintivo de ser “el padre de la escoldstica”. La escoléstica es la corriente teologica
medieval que intento ofrecer una sintesis entre la fe y la razén, es decir, entre la
confesioén cristiana y lo mejor de la filosofia universal, especialmente la grecolatina
clasica. Eso si, los escolasticos tenian en claro que la razén siempre debia estar
subordinada a la fe y, por ende, atribuian la maxima autoridad a la Biblia, interpretada
segun la tradicion patristica. El método escoldstico predominé en las escuelas
catedralicias y las universidades entre los siglos XI y XV. Ademas de su relacién con la
escoldstica, Anselmo también es famoso por su argumento ontoldgico de la existencia
de Dios—Aquel del que nada mayor puede ser concebido—, la explicacién de la
redencién en la cruz como “satisfacciéon” ofrecida a Dios y su defensa de la inmaculada
concepcién de la virgen Maria.

Afio 1095: Urbano II ordena la primera cruzada

Con el fin de contrarrestar el avance musulman y recuperar el control de
regiones que habian sido tradicionalmente cristianas, especialmente de la Tierra Santa,
el papa Urbano II decret6 en 1095 el inicio de la campafia militar conocida como la
primera cruzada. Las cruzadas continuaron por varios siglos y desarrollaron nuevos
propésitos, pero el logro mas resaltante de estas campafas fue el reino latino en
Jerusalén entre los afios 1099 y 1291. Las cruzadas terminaron en el siglo XVI cuando
la autoridad papal se debilit6é considerablemente debido a la Reforma protestante.
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Afio 1140 aprox.: Graciano produce su Decreto

A inicios del siglo XII, el monje benedictino Graciano compil6 una coleccién de
casi 4,000 textos sobre la disciplina y las reglas de la iglesia hasta su tiempo con el fin
de resolver las discordancias entre todos estos canones o normas. Para solucionar estas
discrepancias, Graciano apela extensamente a las obras de los padres. Como habria de
esperarse, el Decreto de Graciano—el nombre que se atribuiria a esta coleccion—se
convirtié en el libro principal de los maestros de derecho candnico en las universidades.
Tal fue el uso postrero del Decreto que éste funcionaria como una fuente primaria para
la codificacién oficial del derecho canénico de la Iglesia catélica romana en 1917 y su
revisién en 1983.

Afio 1184: La iglesia condena a los valdenses

Pedro Valdo fue un predicador y lider religioso francés que renunci6 a sus
riquezas y promovi6 una doctrina de pobreza voluntaria. Aunque el papa Alejandro III
confirmé el voto de pobreza de Valdo, el papa Lucio III le prohibié predicar por no estar
ordenado. Los seguidores de Valdo—llamados valdenses—fueron excomulgados por no
respetar la prohibicién papal de predicar. La iglesia condené formalmente a Valdo y sus
seguidores en el afio 1184. Valdo falleci6é en 1205 aproximadamente, pero los valdenses
siguieron predicando después de su muerte. Debido a la persecucién que sufrian, los
valdenses tuvieron que viajar de un lugar a otro y ensefiar en secreto. En el siglo XVI,
los valdenses adoptarian la organizacién eclesidstica de la reforma protestante en
Ginebra.

Afio 1198: Inocencio III inicia su papado

Inocencio III es considerado el segundo de los dos papas medievales que més
expandieron el poder y la influencia de la “santa sede”. (Como ya vimos, el primero fue
Gregorio VII). De hecho, Inocencio III se recuerda como el papa mas importante de
toda la Edad Media. Debido a su importancia, compartimos el andlisis de su papado
ofrecido por Hans Kiing, teélogo catdlico liberal. La cita es extremadamente larga, pero
sumamente util. En su libro La Iglesia catélica®®, Kiing escribe:

Todo aquello por lo que Gregorio VII habia luchado y sufrido y al final solo habia conseguido
en grado limitado, sus seculares e imperiales ambiciones para el pontificado, llegaron a
realizarse de modo mds completo durante el remado de Inocencio III (1198-1216), tal vez el

8 Hans Kiing, La Iglesia catélica, trad. Albert Borras Malo (México: Debate, 2020), cap. 5.
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papa mds brillante de todos los tiempos. En él coincidian por completo la ambicion y la
realidad. Elegido papa a la edad de treinta y siete afios, este sagaz jurista, administrador
capaz y refinado diplomdtico, que también era escritor de teologia y avezado orador, era un
gobernante por naturaleza. Sin discusién posible represento la culminacion, pero también el
punto de inflexion, del papado medieval.

El cuarto concilio de Letrdn de 1215, convocado por Inocencio, con cerca de doscientos
obispos, abades y plenipotenciarios de las ordenes seglares, fue un sinodo puramente papal,
que demostré tanto el poder del papado como cuan insignificante era el episcopado en la
prdctica. Ya no era el emperador, como en los concilios ecuménicos del primer milenio, sino el
papa quien convocaba el concilio, quien lo presidia y confirmaba los setenta decretos que su
curia habia preparado a fondo. Sin embargo, en gran medida quedaron como papel mojado,
aparte de un impuesto papal sobre el clero, la confesion obligada y la comunién en Pascua,
asi como las resoluciones contra los judios, que en muchos aspectos anticipaban las medidas
antisemitas posteriores: los judios debian vestir atuendos especiales para identificarse, se les
prohibia el desempefio de cargos publicos o salir a la calle en Viernes Santo, y debian pagar
un impuesto obligatorio al clero cristiano local. Como ya habia sucedido con Gregorio VII,
asi también con Inocencio 111 el papismo y el antijudaismo iban de la mano.

Con Inocencio III la romanizacién alcanzé su punto dlgido, y se consolidaron cinco procesos
superpuestos como sello del sistema romano que todavia perduran hoy en dia: la
centralizacion, la legalizacion, la politizacion, la militarizacién y la clericalizacién.

@) Centralizacién. La iglesia papal absolutista se declaré a si misma madre. En la
iglesia primitiva y en la iglesia bizantina, se concebia todavia como hermandad
(koinonia, communio), desprovista de una autoridad centralista sobre todas las
iglesias. Por el contrario, la iglesia catélica de occidente en tiempos de Gregorio VI e
Inocencio III se presentaba a si misma como una iglesia que en fe, leyes, disciplina y
organizacion se orientaba por completo hacia el papa. Aqui hallamos la obsesion por
un monarca absoluto que, como unico sefior, detentara la supremacia de la iglesia.
Esto ya no tenia nada que ver con los modelos originales de iglesia del Nuevo
Testamento.

Inocencio I1I preferia el titulo «representante de Cristo» (vicarius Christi) al de
«representante de Pedro», que habia sido utilizado por los obispos o sacerdotes hasta
el siglo XII, y como papa se consideraba un nexo entre Dios y la humanidad. Para él,
el apéstol Pedro (el papa) era el «padre» y la iglesia romana la madre (mater).
«Madre» se utilizaba ahora, segiin el caso, tanto para la iglesia universal como madre
de todos los creyentes como para la iglesia romana en su papel de madre, «cabeza»
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(caput) y «sefiora» (magistra) de todas las iglesias. Ciertamente, la iglesia universal
prdcticamente se identificaba con la iglesia romana, que reclamaba ser «madre y
cabeza de todas las iglesias de la ciudad (urbis) y de la tierra (orbis)», como aiin
puede leerse hoy en grandes letras en la basilica de Letran.

Legalizacion. La iglesia, gobernada por la ley, precisaba una ciencia de la ley
eclesidstica. Desde sus inicios la iglesia primitiva y la iglesia bizantina fueron
incorporadas legalmente al estado imperial, y asi siguieron. Por el contrario, desde la
Edad Media la iglesia catdlica de occidente desarrollé una ley eclesidstica propia, con
su propia ciencia y su propio derecho canénico, que igualaba en complejidad y
sofisticacion a la ley del estado, pero ahora se centraba totalmente en el papa, el
pontifice absoluto, legislador y juez del cristianismo, al que todos, incluido el
emperador, quedaban subordinados.

Los tiempos de la reforma gregoriana asistieron al origen en Roma de compilaciones
acordes con el espiritu romano. Los papas del siglo XII promulgaron mds decisiones
legales para el conjunto de la iglesia que todos sus predecesores juntos. Dado que eran
tan abundantes, demasiado para poderse contemplar todas, ademds de inciertas y
contradictorias, en esos dias se le dio universalmente la bienvenida a un texto
resumido obra de Graciano, el monje camaldulense que ensefiaba en la Universidad
de Bolonia: el Decretum Gratiani. (Sin embargo, 324 pasajes atribuidos a los papas
de los primeros cuatro siglos se habian extraido de las decretales del pseudo-Isidoro, y
de esos, 313 eran falsificaciones demostrables.) No era de extrafiar que los
«canonistas» profesionales, los «juristas de la iglesia», de hecho «juristas papales», se
convirtieran en un apoyo ideoldgico de inestimable ayuda para el sistema romano en
Roma, asi como para innumerables cancillerias y cortes europeas.

Tomando como base el Decretum Gratiani se confeccionaron sin demora tres
compilaciones oficiales de decretos papales, ademds de otra no oficial. Juntas
formaron el Corpus Iuris Canonici, en el que se basa el Codex luris Canonici de
1917-1918. Solo con esta base legal podia la monarquia papal poseer los
instrumentos y personal para llevar a la prdctica las demandas romanas en la vida
cotidiana de las iglesias. Desde luego, no habia rastro de una divisién de autoridades:
el papa era al mismo tiempo el jefe supremo, el legislador supremo y el juez supremo
de la iglesia, a quien debia apelarse en todos los asuntos. Sin embargo, e incluso bajo
Inocencio, tales apelaciones provocaron los peores abusos, incluido el comercio de
privilegios legales, que arbitrarios, partidistas, eran puestos a la venta.
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(iv)

Politizacién. Esta iglesia tan poderosa reclamaba la dominacién del mundo. En la
iglesia primitiva y en la iglesia bizantina, el poder de la iglesia quedaba sujeto a un
sistema de «sinfonia» y armonia, una sociedad en la cual el poder temporal dominaba
de hecho al poder espiritual. En contraste con esto, desde la Edad Media la iglesia de
occidente, a través del papado, se presentaba como un cuerpo legislativo
completamente independiente de primer rango, que a veces conseguia también un
poder casi total sobre el poder secular.

Segun el punto de vista papal, los emperadores y los reyes quedaban subordinados al
papa por su condicion de «pecadores»: también en los siglos posteriores intervendrian
los papas constantemente en los asuntos mundanos, directa o indirectamente. Sin
embargo, debia lograrse un compromiso en la querella de las investiduras. La eleccién
de los obispos tenia ahora lugar en el seno del clero y la nobleza de la didcests, y desde
el siglo XIII en el capitulo catedralicio, aunque rara vez se elegia un obispo que
resultara inaceptable para Roma. A diferencia de Gregorio VII, que no tenia sentido
de la proporcion, Inocencio combinaba la audacia y la resolucion con la sabiduria
propia de un hombre de estado y gran flexibilidad tdctica. Mediante una hdbil
politica antigermana de «recuperacion» («reposiciéns), se convirtié en el segundo
fundador de la iglesia estatal (que ahora era casi el doble de grande). En tiempos de
Inocencio, Roma era indiscutiblemente el centro predominante y mds activo de la
politica europea. En efecto, Inocencio realmente gobernaba el mundo, si lo
entendemos no como un dominio absoluto, sino en términos de un arbitraje supremo
y como el mayor sefior feudal.

Militarizacion. La iglesia militante llamaba a la «guerra santa». Las iglesias
ortodoxas de oriente también se enzarzaban en la mayoria de los conflictos politicos y
militares del imperio bizantino, y a menudo legitimaban teoldgicamente las guerras,
o incluso las instigaban. Pero solo en el cristianismo occidental podia hallarse la
teoria (agustiniana) del uso legitimo de la violencia para la consecucién de fines
espirituales, que finalmente permitié también el uso de la violencia como método de
expansion del cristianismo. Contrariamente a la tradicién de la iglesia primitiva,
hubo guerras de conversion, guerras contra los paganos y guerras contra los herejes,
ciertamente, en una perversion absoluta de la cruz, hubieron cruzadas, incluso contra
hermanos cristianos.

Ya con Gregorio VII nos hallamos ante un papa sumamente preocupado por un plan
para la consecucion de una gran campana contra oriente. Gregorio deseaba liderar
personalmente un gran ejército como general con el fin de establecer la primacia de
Roma en Bizancio y acaba con el cisma. Como adalid de la «guerra santa» envié la
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«ensefia de Pedro» («la bendicién de Pedro») a aquellos bandos en conflicto de su
preferencia y bendecir asi su causa. Y diez afios después de la muerte de Gregorio,
Urbano II promulgé la primera cruzada, una guerra santa, bajo el signo de la cruz
victoriosa. Las cruzadas se consideraron un asunto propio del cristianismo
occidental, y se decian aprobadas por Jesucristo, pues el papa habia emitido
personalmente sus llamamientos para las mismas como portavoz de Cristo. Dado que
las cruzadas normalmente reunian a cientos de miles de hombres, a menudo en
territorio enemigo, carentes de las provisiones bdsicas y sometiéndolos a esfuerzos
indescriptibles, no habrian sido posibles sin un auténtico entusiasmo religioso, pasion
y a menudo incluso una psicosis de masas.

Vista a posteriori, la politica de Inocencio III para las cruzadas fue tragicamente mal
dirigida. Con el inicio de la cuarta cruzada (1202-1204), que llevé a la decisiva
conquista de Constantinopla y a tres dias de saqueos, a la construccién de un imperio
latino con una organizacién latina de la iglesia y a la esclavitud de la iglesia
bizantina, el objetivo papal —el establecimiento de la primacia romana en
Constantinopla— finalmente parecia haberse logrado. Sin embargo, ocurrié justo lo
contrario: de hecho, el saqueo de Constantinopla sellé el cisma para siempre.

Este papa también proclamé la primera gran cruzada contra los cristianos en
occidente en el cuarto concilio de Letrdn de 1215; contra los albigenses (cataros
«neomaniqueos») del sur de Francia. La cruel guerra albigense, que durd veinte afios y
destacé por las crueldades inhumanas de ambos bandos, llevé al exterminio de
amplios sectores de la poblacion y represento una vergiienza para la cruz y una
perversion de lo cristiano. No es de extrafiar que en aquellos tiempos empezara a
extenderse la idea, entre las protestas de grupos de cardcter evangélico, de que el papa
era el Anticristo y que se cuestionara si el Jestis del Sermén de la Montafia, el hombre
que habia proclamado la no violencia y el amor a los enemigos, habria aprobado una
empresa bélica semejante. ¢(Acaso no estaba sufriendo la cruz del Nazareno una
perversion hasta convertirse en su opuesto si, en lugar de inspirar la carga cotidiana
de la cruz por parte de los cristianos, legitimaba las guerras sangrientas desatadas
por los cruzados, que portaban la cruz sobre sus vestiduras?

Clericalizacion. Una iglesia de hombres célibes establecia la prohibicion del
matrimonio. En las iglesias orientales el clero, obispos aparte, seguia casdndose y,
por lo tanto, estaba mucho mds integrado en las estructuras sociales. Por el
contrario, el clero célibe de occidente quedaba totalmente separado del pueblo
cristiano, sobre todo por su situacién no matrimonial: disfrutaban de una posicion
social preeminente y distintiva que, debido a su «perfeccion» y a su moral mds
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elevada, era en principio superior al estado laico y quedaba tinica y totalmente
subordinada al papa de Roma. Mds aiin, el papa gozaba ahora, y por primera vez,
del apoyo de una fuerza auxiliar célibe y omnipresente dotada de una organizacién
central, preparada y movil: las 6rdenes mendicantes.

Sujeta a la influencia de los monjes Humberto y Hildebrando, en una especie de
«panmonacato», Roma demandaba del clero una obediencia incondicional, la
renuncia al matrimonio y la vida en comiin. Gregorio VII dio el extraordinario paso
de llamar a todo el laicado de la cristiandad a boicotear el ministerio del clero casado.
Hubo indignantes cazas de brujas de esposas de sacerdotes en las casas de los clérigos.
Tras el segundo concilio de Letrdn de 1139, el matrimonio de los sacerdotes se
consideré a priori nulo y a las esposas de los sacerdotes, concubinas; de hecho, los
hijos de los sacerdotes se convirtieron oficialmente en propiedad de la iglesia, en
esclavos. Se produjeron violentas protestas masivas por parte del clero, especialmente
en el norte de Italia y en Alemania, pero no tuvieron consecuencias. A partir de
entonces se promulgo una ley universal y obligatoria para el celibato, aunque en la
prdctica, y hasta los tiempos de la Reforma, solo se observaba bajo ciertas
condiciones, incluso en Roma.

Mds que ninguna otra, la ley medieval del celibato contribuyé a la separacion del
«cleron, la «jerarquian, el «estado sacerdotal» y el «pueblon, el «laicado», subordinado
por completo al clero. En cuanto al equilibrio de poder, el laicado quedaba de hecho
excluido de la iglesia; solo el clero, como proveedor de la gracia, formaba «la iglesia»,
y esta iglesia clerical, con su organizacion jerdrquica y mondrquica, culmind en el

papado.

Con Inocencio II1, la segunda rama del clero, el clero de las drdenes religiosas, cobré
progresivamente mayor importancia, pues el papa habia domesticado con astucia el
creciente movimiento de pobreza de la iglesia y habia aprobado a esas nuevas érdenes
cuyo principio vital era convertirse en discipulos de Jesiis el pobre: las ordenes
mendicantes, las ordenes humildes, los franciscanos y los dominicos.

A pesar de sus éxitos, el pontificado triunfal de Inocencio III demostro ser el dpice del poder
temporal del papa. Mds de lo que este papa podria sospechar, con sus politicas de poder,
reforzado por una compulsion espiritual, con prohibiciones e interdictos, asi como con el
engario, la decepcion y la opresién, miné el amor de las gentes por la silla de San Pedro. Ya

con Inocencio se hicieron evidentes esas terribles manifestaciones de decaimiento que

provocarian las principales acusaciones de los reformistas, y que en parte han seguido siendo
el distintivo del sistema curial hasta nuestros dias. Hubo nepotismo y favores para los
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familiares de los papas, asi como para los provisores y los cardenales, codicia, corrupcion,
encubrimiento y «disculpa» de crimenes y la explotacién financiera de las iglesias y las gentes
mediante un sistema habilmente disefiado de impuestos y ofrendas. Todos los que tomaron
parte en el cuarto concilio de Letrdn debian ofrecer un «presente de despedida» a Inocencio,
quien siempre estaba pergefiando nuevas fuentes de ingresos.

Afio 1204: Toma de Constantinopla

Durante la cuarta cruzada, el principe bizantino Alejo IV ofrecié una recompensa
a los cruzados por ayudarle a recuperar su trono, ya que habia sido exiliado por un
aspirante mas poderoso, su tio Alejo III. Los cruzados lograron establecer a Alejo IV
como el nuevo emperador bizantino en 1203, pero éste fue destronado y ejecutado por
el cortesano Alejo Ducas en el afio siguiente. Cuando Ducas intent6 despedir a los
cruzados sin cancelar la deuda pendiente de Alejo IV, estos sitiaron Constantinopla.
Finalmente, los cruzados saquearon la ciudad cristiana mds grande de todas y
establecieron a Balduino I como el primer monarca del Imperio latino de
Constantinopla. Para 1261 los locales lograron restaurar el antiguo imperio bizantino,
pero el dafio ya era irreparable. Constantinopla nunca lograria recuperar su gloria
pasada, y el cisma Este-Oeste fue sellado.

Afio 1265 aprox.: Tomds de Aquino empieza a escribir la Summa theologiae

Si bien Anselmo de Canterbury es considerado el padre de la escolastica, no hay
duda de que el fraile dominico Tomas de Aquino fue su maximo representante. Tomas
es famoso por lograr una sintesis completa entre la teologia cristiana y la filosofia
aristotélica. La influencia del pensamiento de Tomas ha sido tan duradera que la Iglesia
catdlica romana llegd a adoptar el “tomismo” como su filosofia oficial en el afio 1917.
La obra mads célebre de Tomas es su Summa theologiae, una teologia sistematica medieval
que ilustra perfectamente el método escolastico y su sintesis entre el cristianismo y el
aristotelismo. La Summa, por ejemplo, presenta las cinco “vias” o argumentos a favor de
la existencia de Dios adaptados de la filosofia de Aristételes. Lamentablemente, la
muerte de Tomds en 1274 le impidi6 concluir su composicién. Hasta el dia de hoy,
Tomas es recordado por cristianos y no cristianos como uno de los te6logos y filésofos
mas grandes de toda la historia.

Lectura recomendada: Santo Tomas de Aquino. Suma de teologia. Traducido por
José Martorell Cap6 et al. 4ta ed. Madrid: Biblioteca de Autores Cristianos, 2001.
(https://archive.org/details/suma-de-teologia).
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Afios 1309-1377: El papado de Avifion

El periodo de casi setenta afios entre 1309 y 1377 conocido como el “cautiverio
babilénico de Avifidn” consistié en el traslado del papado de Roma a la ciudad francesa
en cuestion debido a la presién ejercida por el rey Felipe IV. Antes de este traslado, el
rey Felipe de Francia habia tenido un fuerte conflicto con el papa Bonifacio VIII. El
obispo de Roma se oponia tajantemente al deseo de Felipe de establecer ciertos
impuestos al clero. En 1302, Bonifacio lleg6 a publicar la bula Unam sanctam, la cual
determind que era necesario para la salvaciéon que todos los seres humanos se sometan
al pontifice romano. Felipe arrest6 a Bonifacio para juzgarlo por unos cargos que habia
levantado en su contra, los cuales incluian sodomia y simonia. Debido al mal trato por
parte de sus captores, Bonifacio fallecié poco tiempo después de su arresto. Su sucesor,
Benedicto XI, muri6é envenenado un afio después de su consagracién papal. El siguiente
papa, Clemente V, empezd a oscilar su residencia entre Roma y Avifién, pero Juan
XXII, quien sucedi6 a Clemente en 1316, se mudé permanentemente a la ciudad
francesa. Con el papado en Avifidn, el rey Felipe podia ejercer mayor control sobre los
obispos romanos, los cuales, curiosamente, fueron todos franceses durante el
“cautiverio babilonico”. Debido a la enemistad de Francia con los reinos aledanos, el
papado fue desprestigiado grandemente en el resto de Europa por el aparente
favoritismo hacia el reino francés. Hay que recordar que todo esto ocurre en el contexto
de la Guerra de los Cien Afos (1337-1453) en la que los reinos inglés y francés
competian por el control de tierras francesas. Finalmente, el papa Gregorio XI ordend
en 1378 que el papado debia regresar definitivamente a Roma, pero el retorno del
papado a su sede tradicional resultaria en mayores problemas para toda la iglesia
occidental.

Afios 1378-1417: El Gran Cisma de Occidente

Tras la muerte de Gregorio XI el mismo afio en que éste ordenase el regreso del
papado a Roma, el italiano Bartolomeo Prignano se convirtié en el papa Urbano VI. La
relacién de Urbano con los cardenales—Ilos cuales habian fortalecido su poder en la
iglesia durante el papado de Avinén—fue tan mala que estos alegaron que su
ordenacion papal fue invalida y eligieron a uno de su grupo como el verdadero papa.
(Desde entonces, todos los papas han provenido del colegio de cardenales). Clemente
VII, el papa de los cardenales, retomo la residencia en Aviiién. Ademas de la gran
confusién que esta competencia entre papas causé para toda la iglesia occidental, el
cisma agudizé la enemistad que ya existia entre los nuevos reinos europeos: los
franceses, por ejemplo, favorecian al papa de Avifién, mientras que los ingleses, al

209



romano. La teoria del conciliarismo —la idea de que un concilio ecuménico tiene mayor
autoridad que la del papa— llevé a que un concilio de 1409 eligiera a un nuevo papa
que reemplazara a Urbano y Clemente. Los papas de Roma y Avifién rechazaron la
decision del concilio, asi que la iglesia llegd a tener tres papas al mismo tiempo.
Eventualmente, Segismundo de Luxemburgo, emperador del Sacro Imperio romano
germanico, presiond a las principales facciones del cisma para que aceptaran las
decisiones de un nuevo concilio, celebrado en la ciudad alemana de Constanza entre
1414 y 1418. El concilio de Constanza present6 a Martin V como el tinico papa de la
Iglesia catdlica romana.

Afio 1382 aprox.: Wiclif completa la traduccion de la Biblia al inglés

Durante el Gran Cisma de Occidente, el tedlogo y reformador inglés John Wiclif
expresoé varias criticas contra las doctrinas y practicas de la iglesia de su tiempo. Por
esta razon, Wiclif es considerado uno de los principales precursores de la Reforma
protestante del siglo XVI. Su labor mas famosa fue la supervisién de unas traducciones
de la Biblia al inglés. Los seguidores de Wiclif, llamados “lolardos” (charlatanes) de
forma despectiva, propagaron sus ideas después de su muerte en 1384.

Afio 1415: Huss es quemado en la hoguera

El tedlogo checo Jan Huss fue otro reformador prominente que criticé las
ensefianzas de la iglesia durante el Gran Cisma de Occidente. La critica de Huss incluy6
un rechazo de la supremacia papal. Al igual que Wiclif, Huss es recordado como uno de
los principales precursores de la Reforma protestante. A diferencia de Wiclif, Huss no
murid por causas naturales, sino que fue quemado en la hoguera por ser condenado
como un hereje por el concilio de Constanza. Su ejecucion sirvié de leccién para Lutero
en su trato con la iglesia romana un siglo después. Naturalmente, los seguidores de
Huss fueron denominados husitas.

Afio 1453: La caida de Constantinopla

El 29 de mayo de 1453 las huestes del sultan (rey musulman) Mehmed II del
Imperio Otomano abrieron una brecha en la muralla de Constantinopla después de
haber sitiado la capital del imperio bizantino por casi dos meses. Mehmed II, conocido
como “el Conquistador”, se vio asi mismo como el nuevo césar y a su reinado como la
continuacion del milenario imperio romano, pero los historiadores consideran la caida
de Constantinopla como el punto final de los tltimos vestigios del antiguo imperio.
Para la cristiandad (el conjunto de paises que profesaban el cristianismo), la caida de
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Constantinopla significé6 que Hungria se convertiria en la nueva linea de defensa contra
el avance del imperio otomano. Para nuestro curso, este evento significé el fin
simbdlico de la Edad Media ya que muchos especialistas atribuyen el comienzo del
Renacimiento —el cual seria una de las causas de la Reforma protestante— a la
inmigracion de cristianos griegos de Constantinopla a Italia.

Afio 1492: El “descubrimiento” de América

El auspicio de los reyes catélicos, Isabel de Castilla y Fernando de Aragén, de la
expedicién espafola dirigida por Cristdébal Colén que llegd al continente americano el
12 de octubre de 1492 signific6 entre otras cosas que, aunque la Iglesia catélica romana
estaba a punto de ser estremecida por la Reforma protestante, el catolicismo tendria
asegurado su estatus como la iglesia mas grande del mundo debido a la expansién que
alcanzaria mediante el pronto establecimiento de colonias espafiolas a través de todo el
“nuevo” continente.

CONCLUSION SOBRE LA EDAD MEDIA

Como habria de esperarse a la luz de todo lo que hemos visto en el curso, la
iglesia sigui6 pasando por varios cambios durante el periodo conocido como la Edad
Media, un periodo tan largo (ss. V-XV) que de hecho se puede dividir en las etapas alta
(ss. V-X), plena (ss. XI-XIII) y baja (ss. XIV-XV). Los dos eventos que respectivamente
marcan el inicio y el fin de la Edad Media son la caida de la primera capital del imperio
romano en el s. V y la caida de Constantinopla, la segunda Roma, en el s. XV. Con la
segunda de estas caidas, los ultimos vestigios del antiguo imperio romano terminaron
de desaparecer. Desde una perspectiva eclesidstica, varios asuntos resaltan en el
milenio medieval.

Primero, el cristianismo trinitario fue fragmentado entre comunidades que
persisten hasta el presente. En el s. V, las iglesias nestorianas y luego las monofisitas se
separaron de la mayoria calcedonense. Atin mads resaltante fue la excomunién mutua
entre el catolicismo romano y la ortodoxia bizantina a inicios del s. XI. En todos estos
casos, el intento de uniformizacién doctrinal, propiciado por la alianza iglesia-estado,
tuvo un rol decisivo, aunque ciertamente no fue la tinica causa. Al considerar otras
causas, en particular del altimo conflicto, llegamos a una segunda caracteristica clave
del Medievo.

Esta segunda caracteristica no es otra que el fortalecimiento del obispo de
Roma. Desde los primeros siglos del cristianismo ciertos obispos romanos intentaron
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ejercer un tipo de jurisdiccién universal, pero no llegaron a encontrar la aceptacion
necesaria para realizar sus pretensiones. Esto cambiaria con la caida de Roma en el s.
V. Separadas del imperio bizantino, las iglesias latinas se volcaron en la Gnica figura
capaz de mantenerlas unificadas, es decir, ni el emperador romano ni ninguno de los
patriarcas orientales, sino el obispo de Roma. El poder papal aument6
considerablemente cuando misioneros latinos ganaron tantos territorios para el obispo
de Roma que el cristianismo latino llegd a cubrir la mayor parte de Europa occidental.
Por otro lado, la iglesia latina se presentaba como la legitimadora de sus nuevos aliados
politicos cuando el papa coronaba a los reyes occidentales que le ofrecian la protecciéon
que Roma habia perdido con el debilitamiento del imperio bizantino. Las nuevas
alianzas politicas no siempre fueron faciles de gestionar, ya que reyes y papas
frecuentemente debatian los limites del poder y la autoridad que cada uno ejercia, pero
eventualmente el papa Bonifacio VIII llegaria a pronunciar de manera oficial en 1302
que era necesario para la salvacién que todo ser humano, es decir, hasta el rey mds
grande de la tierra, se someta al pontifice romano. Aunque Bonifacio mismo no pudo
doblegar al monarca que le hizo frente, otros papas si pudieron. De tal manera que para
finales de la Edad Media el papado llegd a establecerse como la institucién més grande
de todo el mundo. En contraste a los otros patriarcados histéricos que habian sido
sumamente debilitados por las invasiones musulmanes, la iglesia de Roma comandaba
legiones cada vez mas grandes de fieles, monjes y hasta verdaderos ejércitos militares.

Pero no todo era color de rosa para los papas. Ademas de los conflictos con los
reyes, el impulso reformador —una tercera caracteristica del Medievo— se expresaba
de formas cada vez mas diversas. La corrupcién de la iglesia era tan obvia que diversas
soluciones fueron propuestas, con los monjes tomando un rol de liderazgo en muchas
de ellas. Efectivamente, algunos monjes reformistas como Gregorio VII llegaron al
trono papal y realizaron cambios profundos que persisten hasta el presente. Pero
ninguno de esos cambios era suficiente para fines de la Edad Media. Todos podian
reconocer que la iglesia necesitaba algo mas. Los intelectuales y artistas griegos que
emigraron a Italia después de la caida de Constantinopla traerian nuevas ideas que
prepararian el camino para el Renacimiento y la Reforma protestante.

+ + +
Hemos llegado a la conclusién de nuestro curso, pero antes de poner punto final
a nuestros apuntes, tomemos unos minutos para realizar una ultima reflexién. ¢Cudl

de los eventos, personajes o ideas de la baja Edad Media le pareci6 el mas resaltante?
¢Por qué? ¢Qué tipo de impacto tiene este asunto en el presente?
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Padre nuestro que estds en los cielos, gracias por el curso que nos has regalado. Te
rogamos que nos ayudes a seguir aprendiendo de la historia, pero que hagas de éste
un aprendizaje practico. Transformanos a la imagen de Cristo nuestro Redentor, el
fundador y guardian de la iglesia, en cuyo nombre hacemos estas peticiones y te
alabamos de corazén. Amén.
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