





La Iglesia
que no pudieron

destruir

por John H. Ogwyn

La Iglesia de Dios ha perdurado a lo largo de los
siglos.

Es una “manada pequeiia” (Lucas 12:32), pero

Dios ha sido fiel a su promesa de que “las puertas

del Hades” no prevaleceran contra ella” (Mateo
16:18).

Este folleto, lleno de informacion reveladora, narra
brevemente la fascinante historia de la verdadera
Iglesia de Dios.
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Capitulo 1

(En donde esta la Iglesia?

prevaleceran contra ella” (Mateo 16:18). ;Qué iglesia edifico
Jesucristo y qué fue de ella?

Cuando la Biblia habla de una Iglesia, nunca se esta refiriendo
a un templo ni a una organizacién humana incorporada por una
autoridad secular. La palabra en idioma griego que se traduce como
“iglesia” en espafiol es ekklesia. En el uso no religioso, se referia
a una asamblea de ciudadanos que eran “llamados de” entre los
habitantes de la ciudad para deliberar sobre algin tema importante.
En la traduccion griega del Antiguo Testamento, esta palabra se
emplea con frecuencia para referirse a la congregacion de Israel o
la asamblea del pueblo de Dios. En el Nuevo Testamento el mismo
significado se expresa con el término “congregacion” o “asamblea”.

El concepto de “llamados a salir” dentro del significado
de ekklesia resulta fundamental para entender qué es la Iglesia.
En Génesis 12:1 vemos que Dios llam6 a Abraham a salir de la
ciudad caldea de Ur. En Exodo 12 leemos que Dios llamé a los
descendientes de Abraham, los hijos de Israel, a salir de Egipto. Fue
entonces cuando se convirtieron en la Iglesia o “congregacion en el
desierto” (Hechos 7:38).

Una de las ultimas advertencias de Dios a su pueblo es que
salgan de Babilonia (Apocalipsis 18:4). Los santos de Dios no deben
participar en los pecados de aquella cultura corrupta del tiempo
del fin para que no reciban los castigos divinos que caeran sobre
“Babilonia”.

Jesus afirmé claramente que nadie puede venir a El y ser
parte de su Iglesia si el Padre no lo llama (Juan 6:44). Solamente los
que respondan al llamado del Padre, mediante el arrepentimiento y
el bautismo, recibiran el Espiritu Santo (Hechos 2:38), y es solo por

Jesucristo dijo: “Edificaré mi Iglesia; y las puertas del Hades no
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La Iglesia que no puedieron destruir

medio del Espiritu Santo de Dios que nos convertimos en parte de la
Iglesia que Jesucristo edifico (Romanos 8:9; 1 Corintios 12:13).

(Qué se hizo la Iglesia que Cristo edificd? ;Acaso se adapto
a las épocas y evolucion6 con el tiempo mediante una revelacion
progresiva? ;Se desvio acaso del rumbo establecido por Jesucristo
en su Palabra y se hizo necesaria una reforma a manos de individuos
como Martin Lutero y Juan Calvino? O bien, ;ha habido un grupo de
creyentes que, siglo tras siglo, han mantenido, creido y practicado
las mismas doctrinas que ensefaron Jesucristo y los apostoles en el
primer siglo de nuestra era?

Cuando miramos la historia de la iglesia tradicional, llamada
cristiana, salta a la vista una iglesia radicalmente diferente de aquella
que se describe en las paginas del Nuevo Testamento. En el libro de
los Hechos encontramos que la Iglesia de Dios celebraba los dias
santos “judios” (Hechos 2:1; 13:14, 42, 44; 18:21), que hablaba del
regreso de Cristo para juzgar al mundo (Hechos 3:20-21; 17:31),
y creia en el establecimiento de un verdadero Reino de Dios en la
Tierra (Hechos 1:3, 6; 3:9-21; 28:23).

Menos de trescientos anos después, encontramos una iglesia
que dice ser de origen apostolico pero que observa el “Venerable
Dia del Sol” en vez del sdbado, o séptimo dia. Cuando esta iglesia
reunid a sus obispos para tratar temas de doctrina en el Concilio de
Nicea, jel encuentro lo presidio un emperador romano, Constantino!
(Como se produjo una transformacion tan asombrosa? ;Qué pasd?

El autor Jesse Lyman Hurlbut reconoci6 el cambio dramatico
que habia ocurrido. En su libro Historia de la Iglesia Cristiana,
escribio: “Después de la muerte de San Pablo, y durante cincuenta
afios, sobre la Iglesia pende una cortina a través de la cual en vano
nos esforzamos por mirar. Cuando al final se levanta alrededor del
afio 120 D.C., con los registros de los padres primitivos de la iglesia,
encontramos una iglesia muy diferente en muchos aspectos a la de
los dias de San Pedro y San Pablo” (pag. 41).

La historia de la iglesia cristiana entre Pentecostés del afio
31 D.C. y el Concilio de Nicea en el 325 D.C., casi 300 afios mas
tarde, es realmente insolita. Es la historia de como la ortodoxia de
ayer se convirtio en la herejia de hoy, y como las viejas herejias
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lograron aceptacion como si fueran la doctrina cristiana ortodoxa.
Es la historia de como la tradicion de las iglesias y las ensefianzas de
los obispos llegaron a imponerse por encima de la palabra de Dios
como fuente de doctrina. Es una historia mas insolita que la ficcion,
pero al mismo tiempo, es histéricamente verificable.

Simon el mago y “otro evangelio”

En Hechos 8 se presenta en la escena un individuo utilizado
por Satanas para subvertir a la Iglesia de Dios. Se trata de Simon,
mago de Samaria, conocido en la historia como Simoén el mago. Los
samaritanos pensaban que ¢l era el representante elegido por Dios
(Hechos 8:9-10). En su Introduccion al Nuevo Testamento, Eduard
Lohse afirma que la expresion: “el gran poder de Dios” representa
la “declaracion de Simon de que €l era el portador de la revelacion
divina” (pag. 269). Simén fue bautizado y se convirtid en cristiano
de nombre, junto con los demds samaritanos, sin embargo, el apostol
Pedro reconoci6 sus verdaderas intenciones, y en Hechos 8:22-23 lo
reprendi6 duramente por estar “en hiel de amargura y en prision de
maldad”.

(Quiénes eran los samaritanos? El libro segundo de los
Reyes dice que cuando el rey de Asiria hizo deportar a las tribus del
norte de Israel, ocuparon su lugar nuevos pobladores provenientes
de Babilonia. Estos samaritanos de origen babilonico siguieron
practicando su viejo paganismo babilonico pero con una infusion
de terminologia biblica que disimulaba lo que estaban haciendo (2
Reyes 17:33,41). Aunque se decian seguidores del Dios de Israel, no
obedecian su ley (v. 34). Mas atin, estos, como se indica claramente
en los libros de Esdras y Nehemias, se convirtieron en enemigos de
la verdadera Obra de Dios.

Los samaritanos, como los judios, se dispersaron por el
mundo conocido a raiz de las conquistas de Alejandro Magno.
Habia colonias samaritanas en varios de los grandes centros del
Imperio Romano, entre ellos Alejandria, Egipto y Roma. Simoén
tenia admiradores y seguidores entre esta gente.

El samaritanismo, con su mezcla de paganismo babildnico
y acatamiento nominal al Dios de Israel, también sufri6 una fuerte
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influencia de la filosofia griega. Simon el mago anadié a esto un
reconocimiento de Jesucristo como el Redentor de la humanidad,
mas Jesus explicd que “no todo el que me dice: Sefior, Sefior, entrara
en el reino de los cielos, sino el que hace la voluntad de mi Padre
que esta en los cielos” (Mateo 7:21). Simon se valia del nombre de
Jests pero en lugar de sumensaje ensefiaba otro: jun mensaje
que eliminaba la necesidad de obedecer a Dios y guardar sus
mandamientos!

La obra de Eerdman, Handbook to the History of Christianity
(Manual de la historia del cristianismo), dice: “Los primeros
escritores cristianos consideraban a Simén como la fuente de todas
las herejias” (pag. 100). La enciclopedia britdnica (ed. 11), en su
articulo sobre Simon el mago, lo identifica como el “fundador de
una escuela de gnodsticos y un padre de la herejia”. El destacado
historiador Edward Gibbon dice que los gnosticos “combinan con la
fe en Cristo muchas doctrinas abstractas y oscuras que se derivaron
de las filosofias orientales” (The Triumph of Christendom in the
Roman Empire, El triunfo de la cristiandad en el Imperio Romano,
pag 15).

El gnosticismo, término derivado de la palabra griega
que significa “conocimiento”, era un modo de vida sumamente
intelectual. Representaba una combinacion de la religion de los
misterios babilonicos, la especulacion filosofica griega y un barniz
de terminologia biblica. Entre los gnosticos, las narraciones biblicas
no se tomaban literalmente sino como alegorias que se empleaban
para enseniar “verdades” mas profundas. “Los gnosticos trataban
con profundo menosprecio la version mosaica de la creacion”
(Gibbon). Resaltaban el dualismo pagano con su énfasis en la
inmortalidad del alma y la maldad inherente en la materia. También
introdujeron mucha especulacion vana sobre la naturaleza de Dios y
el reino espiritual. Varios libros del Nuevo Testamento -entre ellos el
evangelio de Juan, Colosenses y 1 Juan- se escribieron con el objeto
de refutar las herejias gnosticas que comenzaron a difundir Simon el
mago y muchos otros.

La cultura helénica, que imbuy¢ las regiones del Oriente
Medio y el Mediterraneo, era una vision diferente del mundo, que
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competia con la perspectiva y los principios de la Biblia. Destacaba
la supremacia de la razén y la l6gica en vez de la revelacion divina.
En épocas mas tardias, los griegos, abochornados por las jugarretas
vulgares de sus dioses y héroes antiguos en los escritos de Homero
y Hesiodo, quisieron explicarlas como alegorias profundas. Los
judios helénicos, como Filon de Alejandria, retomaron esta manera
de ver los escritos “inspirados” y la aplicaron a la Biblia. Tratar el
Antiguo Testamento como una alegoria fue un recurso muy comodo
para los gndsticos y otros que pretendian evadir la obediencia a los
claros mandatos a la ley de Dios.

Unos 15 anos después del bautismo de Simén el mago,
el apostol Pablo se vio en la necesidad de advertir a la Iglesia en
Tesalonica que “ya estd en accion el misterio de la iniquidad” (2
Tesalonicenses 2:7). Unos cinco afios mas tarde, les advirtio a los
corintios que ellos estaban en peligro de dejarse corromper por
falsos apodstoles que ensefiaban “otro Jesus” y “otro evangelio”.
Simon y sus seguidores eran en realidad ministros de Satanas que se
hacian pasar por ministros de Cristo (2 Corintios 11:3-4, 13-15).

Hacia finales del decenio del 60 D.C., el apdstol Judas,
hermano de Santiago y de Jesucristo, exhorto6 a los cristianos a que
contendieran “ardientemente por la fe que habia sido una vez dada
a los santos” (Judas 3). Les advirtio que ciertos individuos se habian
introducido encubiertamente en la organizacion de la Iglesia y
procuraban convertir la gracia en abolicion de la ley ensefiando que
yano era necesaria (v. 4). En tiempos de judas, el hermano del sefior,
la verdadera fe ya habia sido dada. Los eruditos que sostienen que
correspondia a los tedlogos de los siglos segundo y tercero empezar
a formular una idea correcta de la naturaleza divina, harian bien en
volver a leer Judas 3. jEs claro que Judas no da cabida a la llamada
“revelacion progresiva’!

El apdstol Juan, escribiendo al cierre del primer siglo, o sea
casi 30 afios después de completado el resto del Nuevo Testamento,
tuvo que vérselas con herejias que estaban mucho mas difundidas que
en tiempos de los apostoles Pablo y Judas. El apostol Juan reitero la
necesidad de guardar los mandamientos de Dios (1 Juan 2:3; 3:4, 22;
5:3). En 2 Juan 7, advirtié: “porque muchos engafiadores han salido
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por el mundo”. Por ejemplo, en 3 Juan 9-10 vemos a un dirigente
de nombre Diotrefes que habia logrado el control de algunas
congregaciones en Asia Menor y estaba sacando de la Iglesia a los
cristianos verdaderos que seguian leales al anciano apdstol Juan y a
sus enseflanzas.

La Iglesia en transicion

Veinticinco afios antes de los escritos del apdstol Juan, habia
ocurrido un hecho que tuvo amplias repercusiones en la Iglesia del
Nuevo Testamento. Se trata de la destruccion de Jerusalén por las
legiones romanas bajo el mando de Tito en el afio 70 D.C. La Iglesia
de Dios en Jerusalén, encabezada por el sucesor del apostol Santiago,
que fue Simeon (primo hermano de Santiago y de Jesucristo), huyo
de Jerusalén poco antes de ese afio y se dirigio a Pella, una alejada
comunidad en el desierto. Muerto Simeon, la Iglesia de Dios de
Jerusalén tuvo 13 dirigentes en 28 afios.

Muchas herejias que habian surgido anteriormente se
difundieron desde entonces. Ademas, muchos en la Iglesia se sentian
confundidos y abatidos. Las cosas no habian salido tal como se
esperaba. La lIglesia era cada vez mas una mezcla de conversos
gentiles y cristianos de segunda o aun de tercera generacion.

Hacia finales del primer siglo y comienzos del segundo,
el mundo romano manifestaba una creciente hostilidad hacia los
judios. El Imperio Romano los castigaba con leyes e impuestos
sumamente onerosos. Entre la primera (66-73 D.C.) y la segunda
(132-135 D.C.) rebelion judia hubo muchos pogromos violentos
contra ellos en lugares como Alejandria y Antioquia. Reaccionando,
los judios se amotinaron en Mesopotamia, Palestina y Egipto.

Los cristianos eran victimas frecuentes de tales estallidos
porque las autoridades los consideraban como una secta judia. Al
mismo tiempo, los revolucionarios judios los consideraban traidores
al judaismo y a sus aspiraciones politicas porque se negaban a
luchar contra los romanos. En ese periodo, cientos de millares de
los que practicaban su culto el dia sdbado y estudiaban las Sagradas
Escrituras, perecieron a manos de los romanos o de los sublevados.

Durante este periodo azaroso, la Iglesia Romana bajo su
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obispo Sixto (116-126 D.C. aprox.) comenzo6 a celebrar servicios de
culto los domingos y dejo de guardar la Pascua anual, reemplazéndola
con una Pascua “Florida” (o Domingo de Resurreccion) y una
“Eucaristia”. El hecho qued6 consignado por Eusebio de Cesarea,
erudito de finales del tercer siglo y comienzos del cuarto que llegd
a conocerse como el “padre de la historia eclesiastica”. Eusebio
cité informacion tomada de una carta que fue dirigida por Ireneo,
obispo de Lyon (130-202 D.C. aprox.) al obispo Victor de Roma.
El Dr. Samuele Bacchiocchi, en su libro: From Sabbath to Sunday
(Del sabado al domingo) reconoce que: “hay un amplio consenso de
opinidn entre los estudiosos de que Roma es efectivamente el lugar
donde naci6 la Pascua Florida. Hay quienes la llaman, con razén, la
Pascua Romana” (pag 20). Es interesante que los romanos siguieron
usando el término latino para su nueva fiesta: Paschalis, o Pascua.
Este rompimiento oficial con la ley divina fue el resultado natural
del “misterio de iniquidad” que confundia la gracia con la abolicion
de ley y ensefnaba que era innecesario obedecer esta ultima. Cuando
una prdctica se considera innecesaria, es solo cuestion de tiempo
hasta que el sentido de la comodidad dicte o bien su modificacion, o
bien su abolicion. Al irse acentuando el choque entre el judaismo y el
imperio, muchos “cristianos” en Roma, bajo el liderazgo del obispo
Sixto, tomaron medidas para evitar que los fueran a considerar
judios y someterlos a la consiguiente persecucion.

En el afio 135 D.C., al final de la segunda rebelion judia, el
emperador romano Adriano (Publius Aelius Adrianus) tomo6 medidas
drésticas contra los judios. Le dio a Jerusalén un nuevo nombre: el
suyo y el del “dios” Jupiter Capitolinus -Aelia Capitolina- e impuso
la pena de muerte a cualquiera que llamandose judio, se atreviera
entrar en la ciudad.

En este punto, se convirtio en obispo de Jerusalén un italiano
de nombre Marcos. Gibbon anota en el capitulo 15 de su famosa obra
La decadencia y caida del Imperio Romano que “a instancias de €l
[Marcos], la parte mas considerable de la congregacion renuncio a
la ley mosaica, en cuya practica habian perseverado mas de un siglo.
Con este sacrificio de sus habitos y prejuicios compraron la entrada
libre a la colonia de Adriano y cimentaron mas firmemente su union
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con la Iglesia Catolica” (vol. 1, pag. 390).

(Qué les pasé a quienes seguian considerando que la ley de
Dios era de obligatorio cumplimiento para los cristianos? Gibbon
escribe: “Los crimenes de herejia y cisma se les imputaban a los
oscuros remanentes de los nazarenos que rehusaban aceptar a su
obispo latino... Pocos afios después del regreso de la Iglesia de
Jerusalén, ya era tema de duday controversia el que un individuo
que sinceramente reconocia a Cristo como el Mesias pero que
seguia observando la ley de Moisés pudiera tener alguna esperanza
de salvacion” (pag 390).

Fue cuestion de tiempo hasta que los cristianos que habian
dejado de guardar el sdbado “excluyeran a sus hermanos llamados
judaizantes de la esperanza de salvacion... [y] rechazaran todo trato
con ellos en los asuntos corrientes de la amistad, la hospitalidad y la
vida social”.

iEs increible! Esto ocurrié aunque pocos afos antes todos
habian guardado juntos las fiestas de Dios. Cuando el obispo Marcos
trajo las “nuevas verdades”, la mayoria de quienes profesaban
el “cristianismo” se unieron a ¢l para condenar a aquellos
fieles cristianos que se aferraban a la fe historica que todos habian
aprendido. Los que permanecieron leales a la verdad quedaron
relegados como fuente de “division” por las mayorias que buscaban
remplazar al cristianismo histdrico con algo diferente.

.Una teologia de “nuevas verdades”?

Muchos de los escritos supuestamente “cristianos” que se
han preservado del segundo siglo en adelante, plantean una teologia
muy distinta de aquella que ensei6 el apostol Juan apenas 10 o 20
afios antes. Como asevera Bacchiocchi, “Ignacio, Bernabé y Justino,
cuyos escritos constituyen nuestra principal fuente de informacion
para la primera mitad del segundo siglo, fueron testigos y participes
en el proceso de separacion del judaismo que llevo a la mayoria de
los cristianos a abandonar el sdbado y adoptar el domingo como
el nuevo dia de culto” (pag. 390). Ignacio de Antioquia, alrededor
del afio 110 D.C., escribio: “Es monstruoso hablar de Jesucristo
y practicar el Judaismo” (Magnesianos). También habldé de “no
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guardar mas los sdbados”. Sin embargo, el apostol Juan declard
en su evangelio escrito apenas 20 afios antes, que Jesus guardo las
mismas fiestas que guardaba la comunidad judia (Juan 2:13; 7:2;
11:55).

Bernabé de Alejandria (no confundirlo con el apodstol
Bernabé¢), escribio una epistola alrededor del afio 130 D.C. en la
cual alega que el Antiguo Testamento es una alegoria que no debe
tomarse literalmente. Considera que las prohibiciones de la ley
contra las carnes inmundas son una alegoria del tipo de personas que
los cristianos deben evitar (Epistola de Bernabé). También pretende
alegorizar el sabado, y afirma: “Conservamos el octavo dia para
regocijo, en el cual también Jesus se levant6 de la muerte” (Epistola
de Bernabé).

Dos destacados tedlogos del segundo siglo, que cumplieron
un papel importante en la transiciéon de la teologia biblica a la
catolica romana, fueron bautizados en iglesias bajo el liderazgo del
fiel Policarpo. Policarpo (69-155 D.C. aprox.) fue discipulo personal
del apdstol Juan y era uno de los pocos dirigentes de la Iglesia en
su época que se aferraba a la verdad. Los dos individuos, Justino
Martir (95-167 D.C. aprox.) e Ireneo (130-202 D.C.) mantuvieron
algunas de las verdades que habian aprendido bajo Policarpo a la
vez que buscaban acomodarse al nuevo rumbo de la teologia romana
en nombre de la “unidad de la iglesia”. Ireneo, si bien se alejo de
muchas ensefianzas de Policarpo, lo admir6 toda la vida como un
gran hombre de Dios.

Justino era un griego de Samaria que se hizo filésofo
platonico y luego, por influencia de Policarpo y sus discipulos, fue
bautizado como cristiano en Efeso alrededor del afio 130 D.C. Llego
a Roma en el afio 151 D.C., fund6 una escuela y mas tarde suftio
el martirio en 167 D.C. Una vez en Roma, Justino quiso seguir un
camino centrista en torno a la ley. Henry Chadwick escribe:

“Justino creia que un cristiano judio era libre de guardar
la ley mosaica sin comprometer de ninguna manera su fe
cristiana, e incluso que un cristiano gentil podia guardar
costumbres judias si algiin cristiano judio habia influido

11



La Iglesia que no puedieron destruir

en ¢l para hacerlo; solamente debia mantenerse que tales
observancias eran asunto de indiferencia y de conciencia
del individuo. Mas Justino tenia que reconocer que otros
cristianos gentiles no tenian una opinion tan liberal sino
que pensaban que no serian salvos quienes observaban
la ley mosaica” (The Early Church, La Iglesia Primitiva,
pags. 22-23).

Ireneo se crid en Asia Menor, y en su adolescencia oyo
predicar a Policarpo. Llegd a Roma en su juventud y mas tarde fue
obispo de Lyon en Francia en 179 D.C. Ireneo era considerado el
primer gran tedlogo catolico y parece que hizo grandes esfuerzos
por promover la paz y el espiritu conciliatorio. Su deseo de paz,
sin embargo, era tan grande que estaba dispuesto a transigir con
la verdad con tal de mantener la unidad en la iglesia. Las iglesias
de Asia Menor bajo el liderazgo de Policarpo guardaban el sdbado
y los dias santos. Sin embargo, cuando Irenco fue a Roma se
adapt6 facilmente a las practicas romanas de guardar el domingo
y el Domingo de Resurreccion. En Lyon habia quienes guardaban
la Pascua el dia 14 de Abib y otros que guardaban el Domingo de
Resurreccion. Ireneo conservo este ultimo pero quiso ser tolerante
con los que seguian guardando la Pascua.

Ciertamente se estaba produciendo una revolucion teologica
en la Iglesia en el segundo siglo. “Justino Martir ocupa una posicion
central en la historia del pensamiento cristiano del segundo siglo...
Justinotambiénadaptoelpensardelreneo,obispode Lyon” (Chadwick
pag. 79). Aunque en Efeso Justino se convirtié al cristianismo, “no
entendia que esto implicara abandonar sus inquietudes filosoficas y
ni siquiera renunciar a todo lo que habia aprendido del platonismo”
(pag. 75). Creia que el dios de Platon era también el Dios de la Biblia.
“Justino no asevera rigida y exclusivamente que la revelacion divina
sea de los judios de tal modo que se invalide el valor de otras fuentes
de sabiduria. Abraham y Sécrates son igualmente cristianos antes de
Cristo” (Pag. 76). Este modo de pensar fijo el escenario para darle
nueva forma a la teologia cristiana de modo que acogiera buena
parte del pensamiento filosofico griego acerca de la naturaleza de
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Dios.

Pese a todo lo anterior, Justino reconocid la autoridad del
libro del Apocalipsis y creia que “Cristo regresaria a una Jerusalén
reedificada para reinar con sus santos mil afios”.

Ireneo, fuertemente influido por Justino, también ensefio
algunos aspectos de la verdad pese a comportarse conforme a
las practicas romanas. Ensefio, correctamente, que “el proposito
de nuestra existencia es la formacion del cardcter mediante la
superacion de las dificultades y tentaciones” (pag. 81). También se
mantuvo fiel a la esperanza literal de un milenio terrenal durante
el cual Cristo reinaria en la Tierra, y enseiid que la esperanza en el
milenio no se debia interpretar como un simple simbolo del Cielo,
si bien sus obras posteriores muestran menos insistencia sobre este
punto.

Abandono de la verdad en aras de la unidad y la
tradicion

Dos errores fundamentales distinguian a los cristianos de
nombre de los que realmente representaban la continuidad de la
Iglesia fundada por Jesucristo. Los errores se refieren al tema de
si la ley de Dios seguia siendo obligatoria para los cristianos, y
al tema de qué y quién es Dios. Los errores respecto de estos dos
puntos generaron una divergencia cada vez mayor entre la iglesia
que profesaba ser cristiana y la verdadera Iglesia de Dios.

La importancia de la ley fue el principal tema de controversia
desde aproximadamente el afio 50 D.C. hasta el afio 200 D.C. No se
resolvio hasta los concilios de Nicea (325 D.C.) y Laodicea (363
D.C.), cuando se involucré el estado romano. La esencia del conflicto
se conserva en la confrontacion entre Policrates de Asia Menor y
Victor, obispo de Roma, alrededor del afio 190 D.C. Policrates era
el sucesor de Policarpo, quien a su vez fue discipulo del apostol
Juan. Ireneo narra que Policarpo habia viajado a Roma a mediados
del segundo siglo para intentar persuadir a Aniceto, obispo de
Roma, acerca del verdadero dia de la Pascua. Aniceto decia estar
obligado por la tradicion de sus predecesores desde el obispo Sixto,
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mientras que Policarpo declaraba que “¢l siempre habia observado
[la Pascua] con Juan, discipulo de nuestro sefior, y el resto de los
apostoles, con quienes se asociaba” (Eusebio, xxiv).

Unos 50 afos después del viaje de Policarpo, Victor de
Roma quiso intimidar a las iglesias de Asia Menor para obligarlas a
conformarse a la practica de la Pascua romana. Policarpo se dirigio
a Victor por carta en estos términos:

“Nosotros, por tanto, observamos el dia genuino [la
Pascua]; ni afiadiéndole al mismo ni restdndole. Porque en
Asia grandes luces han dormido, las cuales se levantaran
de nuevo en el dia de la manifestacion del Senor, cuando
vendra con gloria del Cielo, y levantard a todos los
santos. Felipe, uno de los doce apostoles, que duerme en
Hierépolis... Juan, quien se recosto en el seno de nuestro
Senor... Policarpo de Esmirna... Todos estos observaron
el decimocuarto dia de la Pascua conforme al evangelio
sin desviarse en nada, sino siguiendo la regla de la fe... y
mis parientes siempre observaron el dia en que la gente
se deshacia de la levadura [14 de Abib]. Por lo tanto yo,
hermanos, ya tengo 65 afios en el Sefior, quién habiendo
conferido con los hermanos en todo el mundo, y habiendo
estudiado la totalidad de las sagradas Escrituras, no estoy
para nada alarmado por aquellas cosas con las cuales me
amenazan para intimidarme. Porque aquellos que son
mayores que yo han dicho: “Hemos de obedecer a Dios
antes que a los hombres” (Eusebio, xxiv).

Mientras ardian las controversias en el siglo segundo, una
nueva modalidad de gobierno eclesidstico traeria consecuencias de
proporciones monumentales. Esta modalidad era el énfasis en lo que
se denomind la “sucesion apostolica”.

En el primer siglo, Pablo habia encomiado a los bereos por
su modo de verificar lo que ¢l decia, inquiriendo diariamente en las
Escrituras para ver si estaba ensefiando la verdad (Hechos 17:11).
Exhorto asi a los tesalonicenses: “Examinadlo todo; retened lo
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bueno” (1 Tesalonicenses 5:2). Durante el primer siglo vemos que
se invoca constantemente la autoridad de las Escrituras.

A partir de los escritos de Clemente, obispo de Roma,
encontramos un nuevo giro. Clemente dirigié una carta a la iglesia
en Corinto alrededor del afio 100 D.C., probablemente muy poco
después de la muerte de Juan. Los editores de Masterpieces of
Crhistian Literature (Obras maestras de la literatura cristiana)
resumen asi las principales ideas de Clemente: “El camino a la paz
y la concordia es la obediencia a las autoridades establecidas, los
ancianos. Cristo gobierna a las iglesias por medio de los apostoles,
los obispos por ellos nombrados y los sucesores aprobados de los
obispos”.

Unos diez afios mas tarde, Ignacio destacd el mismo punto:
“Launidad y la pazen laiglesia y la validez de la iglesia se adquieren
mediante la adherencia fiel al obispo” (Masterpieces).

A mediados del siglo siguiente, el argumento habia adquirido
tal fuerza que Cipriano de Africa del Norte declard: “El punto focal
de la unidad es el obispo. Abandonarlo es abandonar a la iglesia,
y no puede tener a Dios por Padre quien no tenga a la iglesia por
madre” (Chadwick).

Estos argumentos se sostenian con el objeto de mantener a los
hermanos dentro de una organizacion que ya se estaba convirtiendo
rapidamente en lo que hoy conocemos como la Iglesia Catdlica
Romana. Cuéndiferentes son estos llamados de aquellos que vemos en
otros dirigentes de la Iglesia primitiva, quienes para su autenticacion
invocaban las Escrituras y los frutos de su ministerio (ver 1
Corintios 11:1; Hechos 17:2). Incapaces ya de apelar claramente a
las Escrituras, los dirigentes eclesidsticos en los siglos segundo y
tercero reclamaban lealtad de los hermanos basados cada vez mas
en su aseveracion de ser sucesores debidamente ordenados de los
apostoles y de los obispos que les siguieron. Mientras abandonaban
cada vez mas las ensefianzas de los apostoles, estos embaucadores
pretendian mantener unidos a los hermanos apelando a la unidad y
al recuerdo de los apostoles.
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Capitulo 2

Una dramatica transicion

Qué ocurri6 para que tantos se alejaran tan rapida y radicalmente?
Es la pregunta que salta a la mente cuando examinamos la
historia de la Iglesia primitiva.

Cuando fallecié el apdstol Juan ya casi en los albores del
segundo siglo, el movimiento cristiano, aunque tenia que vérselas
con muchos problemas ademas de la presencia de falsos maestros, al
menos conservaba una semejanza reconocible con la Iglesia de Dios
que vemos en el libro de los Hechos. Pero ya a comienzos del tercer
siglo de nuestra era, la mayoria de estas mismas congregaciones,
que aun se llamaban “Iglesia de Dios”, se parecian mucho mas en
su doctrina a la Iglesia Catolica medieval que a la Iglesia de Dios en
tiempos de los apostoles Pedro, Jacobo, Pablo y Juan.

Durante el segundo siglo, se presentaron una serie de
cambios graduales tanto en la doctrina como en la practica de la gran
mayoria de las congregaciones. El escenario para aquellos cambios
se prepard mediante algunas de las ideas que habian empezado a
difundirse pocos afios después de la resurreccion y ascension de
Jesucristo al Cielo. jLas ideas siempre traen consecuencias!

Otro evangelio

Cristo dedicé su ministerio a la predicacion de la “buena
noticia” de un futuro gobierno divino, el cual reemplazara a los
gobiernos humanos opresivos que sus oyentes bien conocian. Los
discipulos le preguntaron qué sefiales indicarian que se acercaba ese
momento (Mateo 24:3). La ultima pregunta que hicieron, cuando
El se disponia a ascender al Cielo, tenia que ver con el momento
en que se estableceria el Reino de Dios y si ese momento ya habia
llegado (Hechos 1:6). En la ultima etapa conocida del ministerio
de Pablo, encontramos que el apostol seguia “predicando el reino
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de Dios y ensefando acerca del Sefior Jesucristo, abiertamente y
sin impedimento” (Hechos 28:31). Hasta el ltimo libro inspirado
del canon del Nuevo Testamento trae por inspiracion de Dios,
visiones sobre el establecimiento real del Reino de Dios en la Tierra
(Apocalipsis 19: 11-21; 20:4-6; 21).

Pese a estas constancias claras de lo que Jesucristo ensefio,
leemos en 2 Corintios 11:3-15 que se habian introducido falsos
ministros en la Iglesia, y ya 25 afios después de su fundacion estaban
ensefando lo que el apdstol Pablo llamo “otro evangelio”. En el
siglo segundo, el verdadero evangelio que Jesus enseii6 ya se estaba
tildando de “opinidén dudosa” por los lideres de la naciente iglesia
cristiana “ortodoxa”. Para el siglo tercero, las ensefianzas y el propio
ejemplo de Jesucristo se veian como franca herejia. Durante los
siglos segundo y tercero, el “evangelio” que se estaba predicando
era uno centrado casi exclusivamente en la persona de Jesus. Al
mismo tiempo, iban logrando aceptacion los conceptos paganos
relativos a la inmortalidad del alma, asi como el Cielo y el Infierno.

El concepto correcto de lo que es el Reino de Dios se
mantuvo hasta bien entrado el segundo siglo, incluso por individuos
como Justino Martir e Ireneo. (No olvidemos, sin embargo, que
ellos iban seriamente a la deriva en otros aspectos, por ejemplo su
ensefanza relativa a la ley de Dios). Edward Gibbon escribe lo
siguiente acerca del aquel periodo:

“La seguridad en cuanto a tal Milenio era inculcada
cuidadosamente por... [quienes] trataron con los
discipulos inmediatos de los apostoles... Mas cuando el
edificio de la iglesia estaba casi completo, se dejo de lado
el apoyo pasajero. La doctrina del reinado de Cristo en la
Tierra se tratdé primero como una alegoria profunda, pasé
gradualmente a considerarse como una opinion dudosa e
inutil, y al fin fue rechazada como el invento absurdo de la
herejia y el fanatismo™ (La decadencia y caida del Imperio
Romano, Gibbon, vol. I, cap. 15).

Esta progresion fue resultado, en gran parte, de la influencia
17
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de Origenes. Origenes fue, como pronto veremos, uno de los
individuos menos equilibrados que jamas hayan figurado como
tedlogos cristianos. Desempefid un papel principal en la formulacion
de la doctrina catolica sobre la Trinidad, la inmortalidad del alma y
el Reino de Dios.

A medida que se abandonaba el entendimiento fundamental
sobre la verdadera naturaleza del evangelio y el Reino de
Dios, fueron surgiendo consecuencias desastrosas. Una fue la
participacion de los miembros de la iglesia en los sectores politico
y militar. Los historiadores reconocen con virtual unanimidad que
los primeros cristianos evitaban tal participacion. “Mas, a la vez que
inculcaban las normas de obediencia pasiva, se negaban a tomar
parte activa alguna en la administracién civil y en la defensa militar
del Imperio” (Gibbon, El Triunfo de la Cristiandad en el Imperio
Romano, pag. 41). Sin embargo, para finales del tercer siglo ya habia
legiones “cristianas” en el ejército romano. A quienes profesaban el
cristianismo se les decia que la participacion politica era aceptable.

El “alma inmortal”

La doctrina de la inmortalidad del alma, que es virtualmente
universal en el paganismo, no se ensefia ni en el Antiguo ni en
el Nuevo Testamento. Veamos lo que al respecto reconoce el
Diccionario Biblico Ilustrado de Vila 'y Santa Maria:

“La palabra hebrea nefesh (que es uno de los vocablos
traducidos generalmente en castellano por alma), aparece
754 veces en el Antiguo Testamento. Como puede verse en
la primera cita biblica al respecto, significa “lo que tiene
vida” (Génesis 2:7) y se aplica tanto al hombre como a los
demas seres vivientes”.

El Interpreter s Dictionary of the Bible (Diccionario biblico
del interprete) agrega lo siguiente:
“La palabra “alma” representa casi exclusivamente
el término nefesh en hebreo. También suele llevar
connotaciones provenientes en ultima instancia del griego
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filosofico (platonismo), del orfismo, y el gnosticismo,
que en nefesh estan ausentes. En el Antiguo Testamento
jamas significa el alma inmortal, sino que es en esencia
el principio vital, o el ser viviente... Psique en el Nuevo
Testamento corresponde a nefesh en el Antiguo” (vol. 4,
pag. 428).

(Como entrd en el cristianismo el concepto de un alma
inmortal? Ya por el afio 200 A.C., ciertas sectas judias, por influencia
griega, comenzaban a absorber esta idea y trataban de combinarla
con la ensefianza biblica sobre la resurreccion. El hecho se ilustra en
escritos apocrifos intertestamentarios como el Libro de los Jubileos
y el Libro Cuarto de Macabeos, asi como en Filon y Josefo. Los
gnosticos, con su énfasis en el dualismo pagano, hacian hincapié en
la inmortalidad del alma en contraste con la resurreccion del cuerpo.
La International Standard Bible encyclopedia (Enciclopedia
Biblica Estandar Internacional) afirma: “Hay una distincion entre
la creencia platonica en la inmortalidad del alma sola y la ensefianza
biblica sobre la resurreccion de los muertos” (vol. 2 pag. 810).

Hacia finales del segundo siglo y comienzos del tercero,
escritores como Tertuliano y Origenes cumplieron un papel
principal en la formulacién de la doctrina catdlica respecto del
Cielo, el Infierno y la inmortalidad del alma. La enciclopedia citada
arriba prosigue: “Los cristianos primitivos solian estar influidos
por el pensamiento griego ademas del judio. Por ejemplo, muchos
estaban influidos por las ensefianzas de Pitagoras sobre la division
del alma en varias partes y su transmigracion: Detras del concepto
del alma sostenido por Origenes estaban los conceptos platonico
y neoplatonico [especialmente de Plotino]... Tertuliano seguia el
pensamiento estoico” (vol. 4 pag. 588). La Encyclopedia of Religion
(Enciclopedia de la Religion) explica que muchos tedlogos catolicos
de gran influencia posterior “interpretaron los conceptos biblicos del
alma siguiendo los lineamientos platonicos y en general la tradicion
de Origenes y su escuela”.
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La Trinidad

No habia una sola herejia respecto de la naturaleza de
Dios, sino que habia muchas, y contradictorias. Tal parece que
habia casi tantas ideas diferentes como escuelas y maestros de
filosofia. El pensamiento catdlico generalmente aceptado, de
donde surgid la doctrina protestante ortodoxa sobre el tema,
simplemente representa la version herética que se impuso sobre
sus competidoras. Como esta es la ensefianza que ha perdurado, con
alguna modificacion, hasta nuestros dias, es la que examinaremos en
mas detalle.

Los antecedentes de la ensenanza ortodoxa sobre el tema de
la Trinidad en el tercer siglo no aparecen en el texto biblico sino
en los escritos de los fildésofos griegos. Al respecto, The Roman
Catholic New Theological Dictionary (El nuevo diccionario
teologico catdlico romano) reconoce francamente varias cosas. En
cuanto a la ensefianza biblica sobre la naturaleza del Espiritu Santo,
en su articulo “La Trinidad” dice: “Como tal, el Espiritu nunca es
objeto explicito de culto en el Nuevo Testamento, ni tampoco esta
representado el Espiritu en las disertaciones del Nuevo Testamento
como si el mismo tuviera trato de modo interpersonal con el Padre y
el Hijo”.

Mas adelante en el mismo articulo, eruditos catolicos
modernos, comentando sobre los antecedentes de la ensefianza
ortodoxa sobre la Trinidad, confiesan la influencia pagana en su
teologia:

“Los cristianos... conocedores de la filosofia, a la sazén
predominante del platonismo medio, aprovecharon la
oportunidad de proclamar y elucidar el mensaje cristiano
en una forma de pensamiento que tenia sentido para las
clases educadas de la amplia sociedad helénica. Este
movimiento, que la teologia catolica generalmente ha
evaluado como positiva, tendrda un impacto enorme en el
desarrollo de la teologia cristiana... Confiados en que el
Dios que ellos [los filosofos paganos] predicaban era el
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Padre de Jesucristo y que la salvacion que proclamaban
era la de Jesus, los apologistas adoptaron buena parte de
la cosmovision helénica... [A Tertuliano corresponde] el
primer uso conocido del término “Trinidad”.

Origenes se apropi6 de la filosofia del platonismo medio
mas sistematicamente que los apologistas y Tertuliano. De hecho, su
“concepto de la generacion eterna” fue una adaptacion de la doctrina
del platonismo segun la cual todo el universo de seres espirituales
era eterno. El hijo se deriva (o genera) eternamente del propio
ser de Dios y es, por tanto, la esencia del Padre, pero en segundo
lugar después del Padre... Origenes, como Tertuliano, acufié un
término genérico para el “tres” de la triada divina. El Padre, el Hijo
y el Espiritu Santo son “tres hipostasis”... El principal aporte de
Origenes a la formulacion de la doctrina trinitaria es la idea de la
generacion eterna. Su término genérico para las “tres” hipostasis se
adoptard y refinard en el cuarto siglo” (pag. 1054).

Cuando miramos el desarrollo de la teologia “cristiana” a
finales del siglo segundo y comienzos del tercero, aparecen una y
otra vez los nombres de Tertuliano y Origenes. Tertuliano (150-224
D.C. aprox.), llamado el padre de la teologia latina, fue “uno de los
escritores mas poderosos de su época, con casi tanta influencia como
Agustin en el desarrollo de la teologia en el Occidente (Eerdman,
Handbook to the History of Christianity, Manual de la historia del
cristianismo, pag. 77).

Tertuliano vivid en Cartago y fue uno de los primeros que
ensenaron que la muerte daba comienzo a un infierno ardiente. En
su edad mas avanzada rompi6 con Roma y se hizo montanista. Esto
significa que aceptd los argumentos de dos mujeres poseidas del
demonio que se decian profetisas. Cayendo en un frenesi extatico,
“hablaban en lenguas”, decian ser el “Paracleto” (término que
designa el Espiritu Santo en el evangelio de Juan) y ensefiaban un
mensaje que se llamo la “Profecia nueva”.

Origenes (185-254 D.C. aprox.) “fue el més grande de los
eruditos y el autor mas prolifico de la iglesia primitiva” (Eerdeman,
pag. 104). Alrededor del afio 203 D.C., sucedido a Clemente de
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Alejandria como jefe de una famosa escuela que decia preparar
a los cristianos para el bautismo y ofrecia cursos de filosofia y
ciencias naturales para el pueblo en general. Por grande que fuera
su fama como gran erudito y profesor de teologia, ;cudnto entendia
Origenes? Segun Eusebio, historiador eclesiastico del cuarto siglo,
poco después de asumir las riendas de la escuela en Alejandria,
jOrigenes se castrd! Este acto se baso en su manera de entender (o
de no entender) Mateo 5:29-30.

Esta misma ausencia total de comprension sana de lo que
son el verdadero significado y la intencién de las Escrituras, se
manifiesta tristemente en buena parte de sus escritos sobre teologia.
“Origenes introdujo la posibilidad de un infierno correctivo
[purgatorio]” (International Bible Encyclopedia, Enciclopedia
biblica internacional, “El infierno”). También contribuy6 en forma
importante a lo que mas tarde vino a ser el culto catolico a Maria,
al proponer la idea de que Maria sigui6 siendo virgen después del
nacimiento de Jesus.

El arte religioso en el culto

Uno de los cambios mas drasticos que afectaron a la Iglesia
después del primer siglo fue la introduccion del arte religioso en el
culto. Era tan obvio el sabor idolatrico de tal innovacion, y tan clara
su prohibicion en el segundo mandamiento, que la aceptacion se
tardd. Leamos:

“Tertuliano, lo mismo que Clemente de Alejandria,
consideraba que esta prohibicion era absoluta y de obligatorio
cumplimiento para el cristiano. Las imagenes y las estatuas para el
culto pertenecian al mundo demoniaco del paganismo. De hecho, los
unicos cristianos de quienes se sabe que poseian imagenes de Cristo
en el segundo siglo eran los gnosticos radicales... Sin embargo,
antes de terminar el siglo segundo, los cristianos estaban expresando
libremente su fe en términos artisticos” (Henry Chadwick The
Pelican History of the Church, pag. 277).

Los primeros ejemplos de un templo que tenia imagenes en
la pared fue una edificacién en Dura, sobre el Eufrates, que data
del tercer siglo. Aun entonces, las escenas eran principalmente
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del Antiguo Testamento. Todavia en tiempos del emperador
Constantino, muchos dirigentes de la iglesia que se decia cristiana
se escandalizaban ante la idea de tener representaciones o imagenes
de Cristo. En la misma obra citada arriba, leemos:

“Alrededor del ano 327 D.C., el erudito Eusebio
de Cesarea recibido una carta de la hermana del emperador,
Constanza, en que le pedia una imagen de Cristo... Eusebio
le redact6 una respuesta muy firme. Sabia muy bien que se
encontraban representaciones de Cristo y los apdstoles. Estaban
a la venta en los bazares de Palestina y ¢l mismo las habia visto.
Mas Eusebio no pensaba que los pintores y tenderos que vendian
estos recuerdos a los peregrinos fueran cristianos para nada... Da
por sentado que solamente a los artistas paganos se les ocurria
hacer tales representaciones” (op. Cit. pags. 280-281).

Epifanio de Salamis, dirigente de la iglesia en el cuarto siglo,
se horrorizo al ver en Palestina el porche de una iglesia con una
cortina que tenia una imagen supuestamente de Cristo. No solamente
presentd una protesta vehemente ante el obispo de Jerusalén, sino
que personalmente arranco la cortina y la destruyo. No obstante, en
la época de su muerte en el afio 403 D.C., ya las representaciones de
Cristo y los santos se estaban difundiendo mucho. Las acompainiaba
la veneracion de Maria, que para el ano 400 D.C. venia ocupando un
lugar cada vez mayor en la devocion particular.

La iglesia imperial

Pasados casi tres siglos de persecuciones que iban y venian
de parte del gobierno romano, se promulg6 el edicto de Tolerancia
en Milan en el afio 313 D.C. Poco después, el cristianismo paso de
ser tolerado oficialmente por el Imperio Romano a ser la religion
oficial del estado. ;Representé aquello un éxito para la iglesia
que Jesucristo edific6? ;Habia triunfado el verdadero cristianismo
biblico en el Imperio Romano?

iLejos de eso! Lo que se empez6 a tolerar y luego se impulso
oficialmente, fue una religion saturada de influencias paganas, la
cual se apropio de la terminologia cristiana mientras conservaba
sus tradiciones de origen gentil... todo ello de cumplimiento
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obligatorio segiin imposicion del emperador romano Constantino.
Aquello era diametralmente opuesto a la verdadera Iglesia que el
propio Jesucristo habia establecido en el primer siglo. Constantino
reconocia el papel importante que podia desempenar la religion en
la unificacion del imperio, y que esta serviria para dar una identidad
comun a su pueblo. Motivado ante todo por estos intereses politicos,
forjo una alianza con el obispo de Roma y dio inicio al proceso
de crear una “marca estandarizada” de “cristianismo” para todo el
Imperio. Constantino tuvo que ver con la convocaciéon del Concilio
de Nicea en el ano 325 D.C., y fue quien lo presidio. jTengamos
en mente que Constantino ni siquiera estaba bautizado todavia! Es
mas: Aplazo el bautismo hasta su lecho de muerte, momento en el
cual estaba demasiado enfermo para que lo sumergieran en agua. Su
ejemplo personal, al hacerse rociar con agua, contribuyd en mucho
al abandono del bautismo por inmersion.

El concilio de Nicea busca ante todo resolver dos
temas agudos que no se habian despejado del todo. Se trata de las
controversias sobre la naturaleza de Dios y sobre la Pascua vs. El
Domingo de Resurreccion. Con el respaldo del poderio imperial,
la Iglesia Romana se impuso en el concilio. Toda oposicion quedd
sofocada.

Constantino también fue quien hizo del “Venerable Dia del
Sol” un dia de fiesta estatal, cuando se cerraban los tribunales y la
mayoria de los negocios tenian que cerrar sus puertas.

Anteriormente, el emperador romano habia sido devoto del
Sol invicto, y con su “conversion” entraron en el “cristianismo”
muchas caracteristicas del culto al sol, como son el empleo de la cruz
y la aureola en el arte. Por esta época también comenzaron a verse
conversiones masivas del pueblo. Para facilitarlo, ciertas fiestas
populares, como las Saturnales y las Lupercales, se reciclaron para
convertirlas en nuevas observancias ‘“cristianas’ que ahora se
llamarian la Navidad y el Dia de San Valentin. Los dirigentes de la
Iglesia en Roma aseveraban que se trataba de ampliar el camino, de
situar el cristianismo mas al alcance de las masas y hacerlo sin duda
mucho menos “judio”. El antisemitismo fue una fuerza motivadora
en el cristianismo romano.
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.Donde estaba la iglesia que Jesus edifico?

(Qué se habia hecho la Iglesia establecida mediante el
derramamiento del Espiritu Santo de Dios el Dia de Pentecostés del
ano 31 D.C.? ;Donde estaba Cristo y qué estaba haciendo mientras
todo aquello ocurria?

En los capitulos dos y tres del libro de Apocalipsis,
encontramos una serie de mensajes que Jesucristo hizo consignar
para las siete iglesias de Asia Menor. En el primer capitulo, el apostol
Juan tuvo una vision de Cristo glorificado de pie en medio de siete
candeleros de oro. Los siete calderos representan la Iglesia de Dios
en su totalidad a lo largo del tiempo (Apocalipsis 1:12-20). Las
siete ciudades de Asia Menor mencionadas en Apocalipsis estaban
situadas fisicamente como siete escalas sucesivas en una ruta postal
romana. ;Qué significado tienen estos siete mensajes?

Es claro que los mensajes tienen una aplicacion historica a
siete congregaciones en el primer siglo. Pero ademads de eso, y que es
mas importante para nosotros hoy: Esas congregaciones representan
el panorama profético de las actitudes y problemas que habrian de
caracterizar a las siete eras sucesivas de la verdadera Iglesia de Dios
desde los dias del apdstol Juan hasta el retorno de Jesucristo a la
Tierra.

Cuando miramos el contexto del libro del Apocalipsis,
debemos reconocer que es ante todo una profecia. Apocalipsis 1:1
indica que el proposito del libro es mostrar a los siervos de Dios las
cosas que pronto empezarian a ocurrir. Por tanto, debemos entender
que las siete iglesias representan ante todo la historia de la Iglesia de
Dios en siete eras sucesivas.

La primera carta en Apocalipsis 2 se dirige a la iglesia en
Efeso, que ejemplifica la era apostolica. En el versiculo 2 leemos
que la gran prueba de aquella primera era fue determinar quiénes
eran los verdaderos apostoles de Cristo y quiénes eran mentirosos
(ver 2 Corintios 11:3-15). Fue aquella una era en la que se laboré por
largo tiempo y con mucho esfuerzo para cumplir la Obra de Dios.
Era que aguantd muchas dificultades y persecuciones. Los cristianos
verdaderos de la era de Efeso eran los que rechazaban y odiaban las
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Las siete iglesias del Apocalipsis

En los capitulos segundo y tercero del Apocalipsis, el apdstol Juan
deja consignado el mensaje de Jesucristo a las siete iglesias de
Asia Menor (en la actualidad el pais de Turquia). Estas ciudades se
comunicaban entre si por medio de una ruta de correo que el Impero
Romano habia establecido. Noétese que Jesucristo se refirio a cada
iglesia en su respectivo orden geografico. Como todo el libro del
Apocalipsis es un libro profético (Apocalipsis 1:1), es claro que estas
iglesias también representan la historia de toda la Iglesia de Dios a
través de los tiempos, como siete eras de la Iglesia que transcurren
en orden cronologico.

5) Mensaje a Sard

“Yo conozco tus obras...

cosas contra ti” (2:13-14).

) Mensaje a Pérgamo:

(3:1).

Pero tengo unas pocas

1S:

“Tienes nombre de que
vives, y estas muerto”

4) Mensaje a Tiatira:

“Yo conozco tus obras...
y que tus obras postreras

Mensaje a Esmirna:
“Tendras tribulacion por
diez dias. S¢ fiel hasta la
muerte, y yo te daré la
corona de la vida” (2:10).

son mas que las primeras”

(2:19).

1) Mensaje a Efeso:
“Has probado a los que se
dicen ser apostoles, y no lo
son... Pero tengo contra ti,

que has dejado tu primer

amor” (2:2,4).

Apocalipsis.

Q

?-
o ¥
Q

6) Mensaje a Filadelfia:
“He puesto delante de ti
una puerta abierta, la cual
nadie puede cerrar... No
has negado mi nombre”

(3:8).

?

) Mensaje a Laodicea:
“Por cuanto eres tibio,
y no frio ni caliente, te
vomitaré de mi boca”
(3:16).

g

Patmos es la isla a donde fue exiliado el apostol Juan. Alli
recibio la vision profética que fue consignada en el libro del
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practicas de los nicolitas (seguidores de Simon el mago).

Sin embargo, tras la destruccion del templo de Jerusalén en
el afio 70 D.C., la Iglesia cayo en el desanimo y el letargo espiritual.
Los hermanos habian tenido la esperanza de que Cristo regresaria
poco después de que los ejércitos romanos rodearan a Jerusalén,
pero ahora la mayor parte de Judea y Galilea estaban en ruinas y
ocupadas por las legiones romanas. Los cristianos judios eran vistos
como traidores por sus compatriotas y como posibles revoltosos por
las autoridades romanas. La vida se habia vuelto dura y peligrosa.

Los cristianos habian dejado su primer amor, aquel celo por
hacer la Obra. Los miembros empezaron a descuidar las doctrinas,
practicas y prioridades que les daban su verdadera identidad y
proposito.

El mensaje de Cristo viviente a la era de Efeso, era que, si
sus miembros no se arrepentian y volvian a sus primeras obras, o sea
la proclamacion entusiasta del evangelio, El quitaria el candelero
de ellos. La apostasia de la abrumadora mayoria en la iglesia de
Jerusalén en el afio 135 (cuando la segunda revuelta judia contra
Roma qued6 totalmente aplastada) suele tomarse como el final
de la era de Efeso. La iglesia en general tildaba de “nazarenos”
(ver Hechos 24:5) a quienes se mantuvieron fieles durante estos
penosos dias finales. Tal como ocurre hoy también, coexistian con
la verdadera Iglesia de Dios diversos grupos independientes que
mezclaban verdad y error en una amplia serie de ideas. A veces, la
Iglesia Romana los incluia con los “nazarenos” o “ebionitas” como
grupos igualmente “herejes”.

La iglesia en Esmirna es la segunda de las siete iglesias que
recibieron carta. El apostol Juan fallecié en Efeso a finales del primer
siglo. El siguiente lider fiel en Asia Menor, como vimos en el capitulo
anterior, fue Policarpo, obispo de Esmirna. En su juventud, Policarpo
habia sido discipulo personal del apostol Juan y habia guardado la
Pascua con ¢l en varias ocasiones. Policarpo se destaco en el primer
par de decenios del segundo siglo. Las iglesias por ¢l encabezadas
fueron unas de las pocas areas donde se siguieron guardando las
fiestas de Dios durante lo que restaba del siglo segundo. Ya anciano,
Policarpo incluso viajo a Roma con la intencion de convencer al
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obispo de Roma, Aniceto, de sus errores al no celebrar la Pascua
en la fecha indicada en la Biblia y observar en su lugar, una fiesta
pascual anual el dia domingo, asi como una celebracion semanal
llamada “Eucaristia”.

En las décadas finales del siglo segundo, surgi6 Policrates,
fiel dirigente de la Iglesia que habia sido formado personalmente
por Policarpo. Fue el tnico lider cristiano destacado que se mantuvo
fiel al ejemplo de los apostoles de la Iglesia de Dios en Jerusalén.
Policrates ensefid el verdadero evangelio del establecimiento real
del Reino de Dios en la Tierra, el estado de inconsciencia de los
muertos que esperan la resurreccion, la importancia de guardar la
ley de Dios y la observancia de los dias de fiesta biblicos.

Hacia finales del segundo siglo, Victor, obispo de Roma,
habia comenzado a tildar de herejes (fuentes de discordia y de
cisma en la iglesia), a Policrates y a quienes seguian sus ensefianzas.
Policrates se mantuvo fiel pese a las presiones y el aislamiento
impuestos por sus “hermanos cristianos” y pese a la persecucion y el
trato hostil a manos de la sociedad pagana que lo rodeaba. Fallecido
Policrates, no se sabe de mas lideres destacados y fuertes entre las
iglesias fieles de Asia Menor.

Lo que percibe el publico es que los cristianos verdaderos
cedieron terreno a la Iglesia Romana, mucho més complaciente
y populista. Los creyentes de la verdadera Iglesia se redujeron
y quedaban cada vez mas aislados. Menospreciados y tildados de
“ebionitas” por la iglesia popular, los individuos y grupos de familias
que permanecian fieles tenian que mudarse a regiones mas apartadas
en Asia Menor.

Ya a finales del primer siglo, ciertas congregaciones
encabezadas por lideres apostatas estaban echando fuera a los
verdaderos cristianos (3 Juan 8-10). En el segundo siglo, otros,
como los fieles remanentes que se negaban a aceptar las “nuevas
verdades” del obispo Marcos de Jerusalén, se veian obligados a
retirarse de sus congregaciones. Esto ocurri6 a medida que lideres
infieles llevaban a la iglesia visible mas y mas a la deriva.

La gran prueba de la era de Esmirna se referia a dos
aspectos. Uno era su capacidad de distinguir entre la continuacion
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de la Iglesia de Dios verdadera y lo que era, en realidad, la aparicion
de la sinagoga de Satandas. El otro aspecto de prueba era si estaban
o no dispuestos a soportar la persecucion y aun la muerte con tal de
permanecer fieles a Dios (Apocalipsis 2:9-10).

Fisicamente, los cristianos de aquella era fueron pobres y
perseguidos. Fueron rechazados como herejes por el movimiento
“ortodoxo” en rapido crecimiento, tildados de apostatas de la
sinagoga por los judios y vistos con menosprecio y suspicacia por
la sociedad romana pagana que los rodeaba. Mas a ojos de Dios,
los que permanecieron fieles durante ese tiempo espantoso, poseian
una riqueza espiritual de gran valor, y con el tiempo recibirdn una
corona de vida (Apocalipsis 2:9-10).

Cuando en el ano 325 D.C., Constantino empez6 a hacer
cumplir sistematicamente la teologia romana, gran parte de los
remanentes de la Iglesia verdadera se vieron obligados a huir del
Imperio Romano a las montafas de Armenia, y mas tarde a las zonas
de los Balcanes en Europa. Numéricamente eran pocos, carecian
de todo prestigio y riqueza, y un Imperio Romano supuestamente
“cristiano” los tenia fichados como enemigos del estado.

Mas a los ojos de Dios, eran preciosos. Dios no se proponia

convertir a su Iglesia verdadera en una gran organizacion
poderosa que “cristianizara” al mundo. Su verdadera Iglesia
habria de seguir siendo una “manada pequefia” (Lucas 12:32). Su
continuidad no se mediria por una serie de obispos orgullosos y
poderosos en determinada ciudad (Ver Hebreos 13:14), sino por una
serie de individuos convertidos y fieles quienes, aunque dispersos
y perseguidos, seguirian adorando al Padre en espiritu y en verdad
(Juan 4:23-24).
Habria momentos en que Dios levantaria lideres fieles para revitalizar
a su pueblo y hacer una obra que tuviera visibilidad ante el publico,
al menos en areas restringidas. En otros momentos, la Iglesia de Dios
siguid existiendo tan dispersa y perdida que era visible solamente
para Dios. Aun asi, nunca se acabd.
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Capitulo 3

La Iglesia en el desierto

espués del Concilio de Nicea, el emperador Constantino

y sus sucesores quisieron erradicar todas las versiones del

cristianismo que no se conformaran a la norma. Los grupos
que rehusaban conformarse a las ensefianzas y practicas de la iglesia
“establecida”, que ahora se llamaba Iglesia Catolica (Universal),
eran vistos no solo como herejes sino como subversivos y enemigos
del estado romano.

La verdadera Iglesia, simbolizada por una mujer en
Apocalipsis 12, se vio obligada a huir al desierto durante 1.260
“dias”. En la profecia biblica, un “dia” frecuentemente representa
un afio (Numeros 14:34; Ezequiel 4:6). Por tanto, la verdadera
Iglesia tendria que durar escondida 1.260 afios después del Concilio
de Nicea. Historicamente, esto fue lo que ocurrio. Aunque fue
efectivamente la edad del oscurantismo, sigui6 brillando una
lucecilla, cuya llama a veces titilaba, pero nunca se apago.

El estudioso o historiador que pretenda trazar el rumbo de
la Iglesia verdadera durante este periodo de 1.260 afios afrontara
varios problemas, pues la historia de esa Iglesia no es la de una
organizacion humana continua. La historia preservada de la Iglesia
de Dios que guardaba el sabado ha sido escrita enteramente por
sus enemigos que la veian como hereje. Leemos de grupos que
fueron tildados por sus opositores con nombres como paulicianos,
bogomiles y valdenses. En diferentes momentos, algunos sectores
mas o menos grandes de estos grupos parecen haber sido verdaderos
cristianos, fieles al patron de la Iglesia de Jerusalén del primer siglo.
Otra dificultad es que las ensefianzas de cada grupo iban variando
con el tiempo, generalmente acercandose mas a las de sus vecinos
catolicos y protestantes.

Por otra parte, quienes escriben sobre estos temas suelen
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juntar como “herejes” y bajo el mismo nombre a varios grupos, entre
ellos la Iglesia verdadera, sin distinguir las diferencias en cuanto a
lo que ensenaban. El gran reto para la historia eclesiastica, pues,
no es simplemente identificar quién ensefiaba qué, sino reconocer
cuando una iglesia dejaba de ser parte de la verdadera Iglesia y
cuando trasladd Dios esa Iglesia verdadera a un nuevo lugar.

La Iglesia huye al desierto

Durante los tres primeros siglos de su existencia, la iglesia
sufrié periodos intermitentes de dura persecucion. Mas no era
la Unica, pues con ella solian juntar a los judios asi como a una
variedad de sectas que profesaban a Cristo. Las persecuciones
fueron de duracién limitada y de alcance local. El emperador
romano Diocleciano, desatd la peor de estas persecuciones previas
al Concilio de Nicea entre los afos 303 y 313 de nuestra era.

Cuando Constantino consolidé su poder en el imperio,
las cosas cambiaron mucho. Gibbon nos dice que su devocion
religiosa “se dirigia en particular al genio del Sol... y le agradaba
verse representado con los simbolos del dios de la Luz y la Poesia.
Las fechas certeras de esa deidad, el fulgor de sus 0jos... parecen
sefnalarlo como el patron de un joven héroe. Los altares de Apolo
estaban repletos de los exvotos [ofrendas] de Constantino; y la
multitud crédula aprendia que el emperador estaba facultado para
mirar con ojos mortales la majestad visible de su deidad tutelar...
El Sol era universalmente célebre como el guia invisible y protector
de Constantino” (The Triumph of Christendom, El triunfo de la
cristiandad, pag. 309).

Cuatro anos antes del Concilio de Nicea, Constantino
proclamé para el Imperio Romano una ley que tendria amplias
implicaciones para el pueblo de Dios. “El primer reconocimiento
de la observancia del dia domingo como un deber legal es una
constitucion de Constantino fechada en el afio 321 D.C., la cual
disponia que todos los tribunales de justicia, los habitantes de las
ciudades y los talleres debian descansar el domingo (venerabili die
solis, o sea el Venerable Dia del Sol)... fue esta la primera de una
larga serie de constituciones imperiales, la mayoria de las cuales
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estan incorporadas en el codigo de Justiniano. Unos cuarenta afos
mas tarde, la Iglesia Catolica le hizo el seguimiento a este edicto
imperial en “canones” [29] del concilio de Laodicea [363 D.C.],
que prohiben a los cristianos judaizar y descansar el dia sabado,
v los insta a trabajar ese dia” (Enciclopedia Britanica, ed. 11,
“Domingo”).

El hecho mismo de que en la segunda mitad del siglo cuarto la
Iglesia Catolica sintiera la necesidad de legislar contra la observancia
del sabado muestra que los remanentes fieles, especialmente en
Asia Menor, conservaban la verdad. La iglesia romana, cada vez
mas poderosa, insistia que ahora todos debian aceptar la version
“cristianizada” del culto solar romano. Era facil identificar a los
que rehusaban hacerlo, y si permanecian en las zonas urbanas del
Imperio Romano estaban impedidos para actuar. Por consiguiente, en
el cuarto siglo los cristianos llamados nazarenos desaparecieron de
las zonas populosas de Asia Menor. Los remanentes de la verdadera
Iglesia llevaban tres siglos alli, pero con la promulgacion de la ley
del domingo, tuvieron que huir. El historiador catdlico Epifanio,
que escribi6 en el cuarto siglo, describe a estas personas, que se
distinguian “de los judios y de los cristianos [catolicos] porque son
formados en la ley... esta herejia de los nazarenos existe en Berea en
la vecindad de Coele, Siria y la de Decépolis en la region de Pella...
De alli tomo sus comienzos luego del éxodo de Jerusalén cuando
todos los discipulos se fueron a vivir a Pella” (Ray Pritz, Nazarene
Jewish Christianity, El cristianismo judio nazareno, pag. 34).

Los “paulicianos” aparecen en Armenia

En el siglo quinto, la Iglesia apareci6 en lugares remotos del
oriente de Asia Menor cerca del rio Eufrates y en las montafias de
Armenia. Sus contemporaneos les decian “paulicianos”. ;Quiénes
eran?

Segun la erudita armenia Nina Garsoian en La herejia
pauliciana, ‘“‘parecia, pues, que los paulicianos han de tomarse
como los sobrevivientes de la forma mas antigua del cristianismo
en Armenia”. También dice la autora que a los paulicianos “los
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acusaban de ser peores que otras sectas por cuanto anadian el
Jjudaismo” (pag. 213).

El mensaje de Cristo a esta tercera etapa de la Iglesia de Dios
(los paulicianos) esta reflejado en la carta a la iglesia de Pérgamo
(Apocalipsis 2:12-17). La palabra Pérgamo significa “fortificado”, y
los miembros de la Iglesia en aquel periodo se distinguian por habitar
en las zonas montafosas apartadas. En Apocalipsis 2:13 Cristo dice
de la Iglesia en Pérgamo que habitan alli donde esta el trono de
Satanas. Pérgamo era un centro de la antigua religion babilonica
de los misterios. En el afio 133 A.C. Atalo III, el Gltimo rey-dios
de Pérgamo, murid y en su testamento dejo su reino y su titulo de
Pontifex Maximun (Supremo Edificador de Puentes entre el hombre
y Dios) a los romanos. Los gobernantes romanos tomaron el titulo y
lo retuvieron hasta que el emperador Graciano se lo concedio al papa
Damaso en el afio 378 D.C. Los pontifices catolicos siguen usando
ese titulo hasta el dia de hoy. Por otra parte, historicamente el término
“trono de Satanas” hace alusion al antiguo reino de Nimrod, que
en la lejana antigiiedad incluia Armenia y el alto Eufrates (Génesis
10). La iglesia de Pérgamo, es decir los paulicianos, se mudaron
a aquella zona después que Constantino impuso el domingo en el
Imperio Romano.

Ya en el siglo quinto encontramos a los paulicianos
condenados como Aerejes en documentos catolicos. Sin embargo, su
primer lider destacado cuyo nombre no es familiar, es Constantino
de Mananali (620-681 D.C. aprox.) Alrededor del afio 654 comenzd
a predicar, ayudando a revitalizar la Iglesia. Antes de su ministerio,
los miembros de la Iglesia eran en su mayoria descendientes de
cristianos que habian huido de Grecia y Asia Menor mas de dos
siglos atras. Conservaban los nombres de sus congregaciones
originales y seguian refiriéndose a si mismos como la “iglesia de
Efeso” o la “iglesia de Macedonia”, aunque se hallaban a cientos de
kilémetros de sus lugares originales.

En el afio 681 D.C., Constantino de Mananali fue ejecutado
por soldados de Bizancio (Imperio romano del oriente) bajo el
mando de un oficial llamado Simedn. Profundamente abrumado por
el ejemplo y las ensefianzas de Constantino, este Simeon regreso en
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el afio 684 D.C., ya no como soldado romano sino como converso.
Llego6 a ser un predicador pauliciano lleno de celo, y a su vez murio
como martir tres afios después, en el afio 687 D.C.

En 1828, se descubrié en Armenia el manuscrito de un libro
antiguo titulado The key of Truth (La clave de la verdad). El libro,
del cual unas partes se remontan al afio 800 D.C., nos da las
ensefnanzas de los paulicianos con los mayores detalles. Traducido
al inglés por Fred Coneybeare alrededor del afio1900, nos ensefia
que los paulicianos se negaban a usar la cruz en el arte religioso
y el culto, llaméandolos un “implemento maldito”. Condenaban la
guerra y guardaban la Pascua el décimo cuarto dia del primer mes
segln el calendario sagrado. Rechazaban el argumento de que la
Iglesia Catolica Romana era la “Iglesia de Dios” e impugnaban el
concepto papal de la “sucesion apostolica”. Consideraban que la
Trinidad, el Purgatorio y la intercesion de los santos eran doctrinas
sin fundamento biblico.

En su introduccion a la version inglesa de La clave de la
verdad, Coneybeare ofrece informacion histérica invaluable sobre
las practicas de los primeros paulicianos. “También sabemos por
una notificacion conservada en Ananias de Shirak que los pauliani,
que eran la misma gente en fecha anterior, eran cuartodecimanos y
que guardaban la Pascua a la manera primitiva y en la fecha judia.
El lenguaje de Juan de Otzun da a entender que quiza los antiguos
creyentes de Armenia durante el siglo séptimo eran cuartodecimanos,
como esperariamos que fuesen” (Coneybeare, introduccion).
Coneybeare afirma ademas: “Se guardaba quiza el sabado y no habia
ninguna observancia dominical especial”. Prosigue diciendo que los
paulicianos “probablemente eran el remanente de una antigua iglesia
judeocristiana, la cual habia surgido por Edessa y hasta Siuniq y
Albania” (pag. IXIII).

Ahora bien, en algun momento de su historia, muchos
paulicianos sucumbieron a un error fatal. Razonaron que podian
conformarse en apariencia con muchas practicas de la Iglesia
Catolica a fin de evitar la persecucion siempre y cuando en el
corazon supieran que no era asi. Este camino de la transigencia
llevé a muchos a bautizar segtin el rito catélico a sus hijos, y a otros a

34



La Iglesia en el desierto

asistir a la misa. Jesucristo lo habia profetizado asi, amonestando a la
iglesia en Pérgamo respecto de los que guardaban doctrinas paganas
e inmorales (Apocalipsis 2:14-15). El resultado de su transigencia
fue que Dios permitid que sufrieran varias persecuciones. Cuando
llegd la persecucion, algunos paulicianos atribulados pensaron que
la solucidn a sus penas era aliarse con los arabes musulmanes, que
para entonces hacian serias incursiones en el Imperio Bizantino.
Una serie de controversias entre los paulicianos en esos afos llevo
al fraccionamiento del grupo.

Antes del ano 800 D.C., un individuo importante en la
Iglesia, de nombre Baanes, asumio6 el liderazgo de los paulicianos
en Armenia y promulgo6 una doctrina de represalias militares. Poco
después, se destaco entre los paulicianos otro ministro, de nombre
Sergio. Como Sergio condenaba la guerra, chocando asi con la
postura asumida por Baanes, lo acusaron de causar un cisma en el
grupo. Mas pese a las dificultades, el ministerio de Sergio durd mas
de 30 afios, si bien una vez fallecido, la mayoria de sus seguidores
comenzaron a participar también en la guerra.

Surgimiento de los Bogomiles

En los siglos octavo y noveno, muchos paulicianos armenios
se asentaron en los Balcanes, trasladados alli a la fuerza por los
emperadores bizantinos como baluarte contra las tribus bulgaras
invasoras. Instalados en los Balcanes, los paulicianos llegaron a
conocerse como “bogomiles”.

(Qué ensefiaban estos bogomiles? “El bautismo habia
de practicarse unicamente en hombres y mujeres adultos... Las
imagenes y las cruces eran idolos” (Enciclopedia britanica, ed.
11, “Bogomiles”). Ensenaban ademads, que los fieles deberian orar
en casa, no en edificios especiales como iglesias. Ensefiaban que
la congregacion estaba formada por los “elegidos” y que cada
individuo debia tratar de perfeccionarse en Cristo. Se dice que sus
ministros andaban sanando enfermos y echando fuera demonios.

En los siglos diez y once, muchos bogomiles se trasladaron
hacia el occidente y se radicaron en Serbia. Para fines del siglo
doce, muchos habian buscado refugio en Bosnia. Esos bogomiles
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eran “solo una version de un grupo de sectas heréticas relacionadas
que florecieron en toda Asia Menor y el sur de Europa durante la
Edad Media bajo diversos nombres, siendo los mas conocidos los
cataros y los albigenses” (Enciclopedia britdnica, ed. 15, vol. 29,
pag. 1090). Eran condenados como herejes por su conviccion de
que “el mundo esta gobernado por dos principios, el bien y el mal,
y los choques entre ellos determinan los asuntos humanos; todo el
mundo visible se ha entregado a Satanas” (Enciclopedia britanica,
pag. 1098). La influencia de los bogomiles se extendié desde su
base en los Balcanes, impulsada inicialmente por una red comercial,
hasta el Piamonte en Italia y el sur de Francia. Cuando los otomanos
asumieron el poder en Bosnia, ya las semillas de la Verdad se habian
extendido en Europa hasta el Piamonte, Provenza y las regiones
alpinas.

Cataros y valdenses

Al despuntar el siglo doce, hubo una revitalizacion de
la Verdad con el surgimiento de la siguiente fase de la Iglesia,
bajo el liderazgo de Pedro de Bruys en el sureste de Francia. Esta
fase en la historia de la Iglesia est4 caracterizada por la Iglesia de
Tiatira en Apocalipsis 2. El papa Urbano II describié los valles del
Piamonte en el sureste de Francia en 1096 como lugares “infestados
de herejia”. Fue alli, en el valle de Louis, donde surgi6é Pedro de
Bruys en el afio de 1104 y comenzo a predicar el arrepentimiento.
Gano muchos adeptos entre los cétaros inicialmente y luego entre el
publico en general.

Los cataros (que significa “puritanos”), entre los cuales
predic6 de Bruys en un principio, eran remanentes de los
asentamientos bogomiles. Para esta época, la mayoria habian
aceptado diversas doctrinas novedosas y extrafas y estaban muy
divididos entre si. La predicacion de Pedro de Bruys y sus sucesores
generd una revitalizacion de la Iglesia en la primera mitad del
siglo doce en los valles del sureste de Francia. De Bruys pretendia
devolverle al cristianismo su pureza original. Al cabo de unos 20
afios de ministerio, murio en la hoguera. Tras €l surgieron, en rapida
sucesion, otros dos ministros influyentes: Arnold y Henri.
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Muerto Henri en el afio 1149, la Iglesia languidecio y
parecio eclipsarse. Unos afios después, un prospero comerciante de
Lyon, Pedro de Valdo, se sinti6 sacudido por circustancias fuera de
lo comun y comenz6 a predicar el evangelio en 1161. Cuando la
muerte repentina de un amigo cercano lo obligd a reflexionar sobre
el verdadero significado de la vida, Valdo consigui6 un ejemplar de
las Sagradas Escrituras y empez06 a estudiar la Palabra de Dios. Con
asombro encontrd que lo que alli se ensefnaba era diametralmente
opuesto a gran parte de lo que ¢l habia aprendido en su juventud
como catolico.

El historiador Peter Allix cita asi un antiguo texto valdense,
La noble leccion: “El autor, dando por hecho que el mundo tocaba a
su fin, exhorta a los hermanos a orar, a velar... Repite los diversos
articulos de la ley, sin olvidar la que atafie a los idolos” (Historia
eclesidstica de las antiguas iglesias del Piamonte, pags. 231-237).

En otra obra, Allix escribe que los dirigentes valdenses
“declaran que son los sucesores de los apostoles, que tienen autoridad
apostolica y las llaves para atar y desatar. Tienen a la Iglesia de
Roma por la ramera de Babilonia” (Historia eclesidstica, pag 175).

Pedro de Valdo hizo de Lyon, Francia, el centro de su
predicacion de 1161 a 1180. Luego se mudo al norte de Italia a
causa de la persecucion. Desde el ano de 1210 hasta su muerte,
siete afios después, se dedico a predicar en Bohemia y Alemania.
“Al igual que San Francisco [de Asis], de Valdo adopt6 una vida de
pobreza a fin de estar libre para predicar, mas con esta diferencia:
que los valdenses predicaban la doctrina de Cristo mientras que
los franciscanos predicaban la persona de Cristo” (Enciclopedia
britanica, ed. 11).

(Qué otras doctrinas ensefiaban los valdenses? ;Hay algun
indicio de que los primeros valdenses guardaran el sabado? Uno
de los nombres que se les daban mas antiguamente era Sabbatati.
En su obra Historia del sabado, publicada en 1873, el historiador
J. N. Andrews cita una obra anterior del historiador calvinista suizo
Goldastus, que data del afio 1600 aproximadamente. Refiriéndose
a los valdenses, Golastus escribi6: “[los llamaban] Insabbatati no
porque fueran circuncidados sino porque guardaban el sabado
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Jjudio”(pag. 410). Andrews cita ademas el testimonio del arzobispo
Ussher (1581-1656), quien reconocid que “muchos comprendian que
[a los valdenses] les dieron [los nombres de sabbatati o insabbatati|
porque adoraban en el dia sabado judio”. Es claro, pues, que hacia el
final de la Edad Media, algunos eruditos protestantes estaban incluso
dispuestos a reconocer que muchos valdenses habian guardado el dia
sabado. En su obra The history of the Christian Church (La historia
de la Iglesia Cristiana), publicada en 1845, William Jones escribio:

“Los investigadores informaron a Luis XII, rey de Francia,
quien reind de 1498 a 1516, que ellos habian visitado todas las
parroquias donde habitaban los valdenses. Habian inspeccionado
todos sus lugares de culto... pero no hallaron imagenes, ni ninguna
sefial de las ordenanzas que corresponden a la misa, ni sacramento
alguno de la Iglesia Romana... Guardaban el dia sabado, observaban
la ordenanza del bautismo conforme a la iglesia apostolica, instruian

a sus hijos en los articulos de la fe cristiana y los mandamientos de
Dios... Los valdenses podian recitar de memoria gran parte de los
Testamentos Antiguo y Nuevo. Desprecian los dichos y exposiciones
de los varones santos [los padres de la Iglesia Catdlica Romanal], e
invocan solamente la prueba de las Escrituras... Las tradiciones de la
Iglesia [Romana] no son mejores que las tradiciones de los fariseos,
y que mas énfasis [hace Roma] en la observancia de la tradicion
humana que en el cumplimiento de la ley de Dios. Desprecian la
Fiesta del Domingo de Resurreccion y los demas festivales romanos
de Cristo y los santos” (4 Handbook of Church History, Manual de
historia eclesiastica, pags. 234, 236, 237).

De nuevo: transigencias

Habia empero, un grave problema que afectaba, tal como
habia afectado a los paulicianos, a la mayoria de los grupos valdenses
en la Gltima parte de la Edad Media. El problema era la tendencia
a participar en las ceremonias de culto catodlicas y a permitir que
los sacerdotes catolicos “bautizaran” a sus hijos. Sabiendo que tales
ceremonias eran inutiles para alcanzar la salvacion, muchos pensaban
que la conformidad exterior con Roma les evitaria la persecucion
v les permitiria practicar la verdad en privado. Esta tendencia se
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profetiz6 en relacion con la iglesia en Tiatira en Apocalipsis 2:20-
24. Desde el punto de vista de Dios, lo que ellos hacian equivalia
a fornicacion espiritual, y participar en la comunion catdlica
era “comer cosas sacrificadas a los idolos”. ;Qué se hicieron los
valdenses? “Los valdenses desaparecieron lentamente de los centros
demograficos principales y buscaron refugio en los remotos valles
alpinos. Alli, en los lugares reconditos del Piamonte... se hizo un
asentamiento de los valdenses, el cual dio su nombre a estos valles de
Vaudois. .. En ocasiones se hicieron intentos por erradicar la secta de
los vaudois, pero la naturaleza de la region que habitaban, asi como
su aislamiento y olvido, hacian mayor la dificultad de eliminarlos
que las ventajas que ello traeria” (Enciclopedia britanica, ed. 11).

En 1487, el Papa Inocencio VIII emiti6 una bula en que pedia
su exterminio, y se llevo a cabo un serio ataque contra el baluarte de
ellos. Una neblina que se asentd sobre los ejércitos catdlicos y los
roded, salvd a los valdenses de la destruccion total. Sin embargo,
la mayoria estaban simplemente agotados y cayeron en un espiritu
de transigencia. Cuando pocos afnos después comenzé la reforma
protestante, los dirigentes valdenses enviaron emisarios a la Iglesia
Luterana. “De este modo”, afirma la Enciclopedia britanica, “los
valdenses dejaron de ser una reliquia del pasado y se absorbieron
dentro del movimiento general del protestantismo”.

Mientras la mayoria de los remanentes valdenses se dejaban
consumir por la apostasia total para fines del siglo 16, Dios preservo
un remanente fiel. En Bohemia y Alemania se habian convertido
algunos individuos que fueron fruto de los Ultimos siete afios del
ministerio de Valdo en el siglo trece. En regiones apartadas de los
montes Carpatos, en Europa central y oriental, sobrevivieron grupos
pequefios. Incluso, un remanente fiel ha sobrevivido, aislado en
estas zonas, hasta los tiempos modernos (ver Apocalipsis 2:24-25).

Al acercarse el siglo 17, se disponia a aparecer en el escenario
la proxima era de la Iglesia de Dios. Ya en los siglos 14 y 15 habian
penetrado en Holanda e Inglaterra remanentes de los valdenses
alemanes, denominados /olardos por algunos ajenos a ellos. Mas
no fue hasta los ultimos decenios del siglo 16 que la Iglesia pudo
emerger abiertamente en esos dos paises.
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Capitulo 4

La Iglesia echa raices en el Nuevo Mundo

Que se hizo la Iglesia que Cristo edific6? jPerdurd y sobrevivid

contra dificultades increibles! Los hombres y mujeres que

fueron antecesores espirituales del actual pueblo de Dios eran
un ejemplo de fe y valentia. Vez tras vez a lo largo de los siglos,
tuvieron que mudarse para huir de la persecucion externa o bien de
la apostasia y la transigencia internas. En estos momentos, cuando
parecia que la llama de la Verdad divina titilaba como un débil
destello, Jesucristo siempre levantaba algun lider fiel para reanimar
a los suyos y revitalizar la Obra de Dios.

Para finales del siglo 16, congregaciones que el mundo
llamaba ““anabaptistas sabatarios” habian surgido de los remanentes
de los valdenses y crecian en el centro de Europa, Alemania e
Inglaterra. Los denominaron sabatarios porque ensefiaban y
guardaban el dia sabado. Los denominaron anabaptistas, que
significa “re-bautizadores”, porque se negaban a aceptar como
cristianos a quienes habian recibido inicamente el bautismo por la
aspersion en la infancia. Ensefiaban que el bautismo era solo para
los adultos que hubiesen llegado a creer en el Evangelio y que se
hubiesen arrepentido de sus pecados (ver Hechos 2:38).

La historia del movimiento “anabaptista”

Entre ellos se encontraban hombres sobresalientes como
Osvaldo Glaidt, Andreas Fischer y Andreas Eossi. La zona de su
ministerio era principalmente Alemania, Polonia, Hungria y partes
de lo que mas tarde se llam6 Checoslovaquia y Rumania. Estos
varones ensefiaban el cumplimiento del sdbado y los dias santos asi
como el rechazo al bautismo infantil y de la Trinidad. Dios se valio
de ellos para fortalecer al fiel remanente y dar un testimonio de la
Verdad mientras la turbulenta Reforma Protestante sacudia la misma
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region.

Glaidt y Fischer se conocieron en un viaje por el rio Danubio
en 1527. Los dos escribieron libros en defensa del sabado. En
respuesta a quienes los acusaban de querer ganar la salvacion por
cuanto ensefiaban que eranecesario obedecer los diezmandamientos,
Glaidt respondi6: “La ley moral dice: ‘No mataras’; sin embargo
nadie sostendria seriamente que esto ya no estd en vigor, como
tampoco sostendrian que el simple hecho de abstenerse de matar
sea un intento por ganarse la salvacion a base de ‘obras ™. (Daniel
Lieichty, Sabbatarianism in the Sixteenth Century, El movimiento
sabatario en el siglo dieciséis, pag. 31). Glaidt fue ejecutado en
Viena en 1546. Poco antes de su muerte, les dijo a sus acusadores:
“Aunque me ahoguéis, no negaré a Dios y su verdad. Cristo murid
por mi y yo continuaré siguiéndolo, y moriria por su verdad antes
que abandonarla” (pag. 35). También Eossi, hlingaro de noble cuna,
publico libros y ensayos sobre el sabado y otros temas relacionados
a finales del siglo 16.

Para mediados del siglo 17, los remanentes de la Iglesia en
Europa central estaban sufriendo cada vez mas persecucion a manos
de una Iglesia Catolica resurgente que recuperaba el control alli,
luego de las perturbaciones causadas por la Reforma Protestante.
Los verdaderos cristianos se veian ante la opcion de sufrir grave
persecucion o emigrar a una region que ofreciera mas libertad para
practicar lo que creian. La aislada zona montafiosa transcarpatica,
que ya era domicilio de los remanentes valdenses, vino a ser un
refugio para muchos. En el siglo 18, la mayoria de los pocos
sabatarios alemanes restantes emigraron a Pennsylvania. También
habia personas alli asociadas con el “movimiento anabaptista”
pero que aceptaban otras ensefanzas protestantes de la Reforma.
De ellos descienden grupos que hoy conocemos como los bautistas,
menonitas y amish.

Mientras tanto, otros remanentes de la Iglesia verdadera
habian llegado a Inglaterra. Estaban preparando el escenario para
la quinta etapa en la historia de la Iglesia de Dios, caracterizada
por la iglesia en Sardis. Los datos mas antiguos que tenemos sobre
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congregaciones sabatarias en Inglaterra se remontan al decenio de
1580. A comienzos del siglo 17 hubo un debate publico sobre el tema
de si el sabado biblico seguia en vigor o no. Durante ese periodo se
escribieron varios libros de los cuales quedan muchos sobre el tema
de la ley de Dios y el sabado.

John Traske fue uno de los primeros en publicar sobre el
sabado en Inglaterra. Escribi6 alrededor del ano 1618, y por su
labor fue encarcelado. Algunos le atribuyen el establecimiento de
la iglesia Mill Yard en Londres, la iglesia sabataria més antigua que
conozcamos y que siga funcionando, y madre de otras iglesias que
mas tarde guardaron el sabado en Norte América. Aunque otros
historiadores citan el decenio de 1580 para la fundacién de Mill Yard,
mucho antes de Traske, lo cierto es que €l fue pastor de la iglesia
a comienzos del siglo 17. Mas tarde fue detenido y encarcelado.
Parece que estando alli se retractd de sus ensefianzas a fin de lograr
su liberacion, si bien su esposa se neg6 hacer lo mismo y siguid fiel
a la verdad durante los 15 afios de vida que le restaron y que pasé en
prision.

John James, otro ministro de la Iglesia de Dios, fue detenido
en Londres en el afio de 1661 por predicar la verdad.

“En sus ultimas palabras ante el tribunal, simplemente les
pidié que leyeran los siguientes pasajes de las Escrituras:
Jeremias 26:14-15 y Salmos 116:15... Luego de su
ejecucion, le sacaron el corazon y lo quemaron, los cuatro
cuartos de su cuerpo se colgaron en las puertas de la ciudad
y la cabeza se montd en un poste en Whitechapel frente a
la callejuela donde estaba su casa de reunion. Tal fue el
horrible precio que algunos estuvieron dispuestos a pagar
por obedecer a Dios en Inglaterra en el siglo 17 (Ivor
Fletcher, The Incredible History of Gods True Church,
La increible historia de la verdadera Iglesia de Dios, pag.

176).

Otro lider extraordinario fue Francis Bampfield, copia de
cuya biografia, titulada La vid de Shem Acher, se ha preservado en la
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Biblioteca del Museo Britanico. Desde el afio 1662 hasta su muerte
en 1683, paso la mayor parte del tiempo en la prision o huyendo de
las autoridades inglesas. Cuando lo encarcelaron en la prision de
Dorchester, la gente acudia alli para oirlo predicar. Fue en esta época
de persecucion cuando ocurrio un hecho de amplias repercusiones.
Stephen Mumford y su esposa, miembros de la Iglesia, salieron de
Inglaterra rumbo al Nuevo Mundo y llegaron a Rhode Island en el
afio 1664. A comienzos del siglo 18, la Iglesia de Dios en Inglaterra
estaba practicamente muerta. La mayoria de los ministros de la
época, ademas de predicar el dia sdbado, se habian hecho pastores
de iglesias dominicales para ganar dinero adicional. La infidelidad
tuvo su precio.

La Iglesia en Norteamérica

Al llegar a Rhode Island, la tinica colonia norteamericana
fundada sobre el principio de la libertad religiosa, los Mumford
comenzaron a fraternizar con los bautistas en Newport, aunque
hablaban abiertamente de su conviccion en cuanto al sdbado. En
1665, habian llegado hacia menos de un afio, se uni6 a ellos Tacy
Hubbard, quien comenz6 a guardar el sabado con ellos y vino a
ser la primera conversa en Norteamérica. Poco después, se sumo su
esposo Samuel. En 1671 se dio comienzo oficialmente a la primera
iglesia sabataria, con siete miembros. William Hiscox fue su primer
pastor, desde 1671 hasta su muerte en 1704.

En 1708 se organiz6 oficialmente una segunda iglesia, en
Westerly, Rhode Island (que mas tarde se llam6 Hopkinton). Rhode
Island, asi como Pennsylvania y New Jersey, parecen haber sido
las zonas principales donde se encontraban iglesias sabatarias en el
siglo 18. Durante ese tiempo, inmigraron a Pennsylvania grupos de
sabatarios alemanes. El més destacado de sus ministros fue Peter
Miller, amigo de Benjamin Franklin.

La época de la guerra de independencia fue dificil para
muchos creyentes. La historia de esa época demuestra también a
qué grado se encontraban espiritualmente muertos muchos de
los ministros y miembros. Varias congregaciones se fraccionaron
por diferencias en torno al tema de la guerra y la participacion en
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politica. Jacob Davis, pastor de la Iglesia de Dios de Shrewsbury,
New Jersey, se inscribid como capellan del ejército Continental, y
muchos miembros, siguiendo su ejemplo, también se enrolaron. Un
miembro, de nombre Simeon Maxson, se opuso abiertamente y tildo
de “hijo del diablo” a todo miembro de la Iglesia que apoyara la
guerra carnal. (Richard Nickels, Six Papers on the History of the
Church of God, Seis monografias sobre la historia de la Iglesia de
Dios, pag. 60). Por esta postura, lo sacaron de la Iglesia.

A raiz de la Guerra, los sabatarios en la zona de Shrewsbury
empobrecieron y se fraccionaron. Muchos se mudaron a
Pennsylvania después de la independencia, y antes del afio 1800,
la mayoria de estos se trasladaron a Salem, Virginia (que mas tarde
fue West Virginia). La regién de Salem se convirtié en uno de los
principales centros del pueblo de Dios desde comienzos del siglo 19
hasta entrado el siglo 20. Sin embargo, la historia del pueblo de Dios
en esta zona no es una historia de armonia ni del cumplimiento de
una gran obra, sino una historia de divisiones, apostasias y letargo
espiritual de la mayoria de los creyentes. Gran parte de esta actitud
se debio a la influencia de los Davis, familia destacada que produjo
muchos de los principales ministros en los siglos 18 y 19. Parece
que la abrumadora mayoria de los hermanos estaban a tal grado
muertos en lo espiritual, que siguieron ciegamente a sus ministros
apostatas, los cuales los llevaron al protestantismo.

William Davis, nacido en Gales en 1663, paso de la Iglesia
Anglicana a los cuaqueros y luego a los bautistas. En 1706 acept6 el
sdbado y solicito ingreso a la iglesia de Newport, pero lo rechazaron
porque sus doctrinas eran erradas. Finalmente, en 1710, fue acogido
y lo autorizaron para que predicara y bautizara. El creia, sin embargo,
en la Trinidad, la inmortalidad del alma y en el concepto de “ir al
Cielo”, jtodo ello contrario a las doctrinas que la Iglesia ensefiaba
en ese entonces! Davis estuvo alternando el resto de su vida, a veces
dentro y a veces fuera de la congregacion de la Iglesia. “Davis
desempefio un papel importante en lo que habria de ser el futuro de
los bautistas sabatarios” (Nickels, pag. 55).

Al principio, no se penso especialmente en darle un nombre
oficial a la Iglesia. En su correspondencia, las congregaciones se

44



La Iglesia echa raices en el Nuevo Mundo

identificaban como “la Iglesia de Cristo que estd en Newport” o
“la Iglesia de Dios que vive en Piscataway”. Los miembros, en
su mayoria, le decian simplemente “la Iglesia”. Los de afuera se
referian a ellos como sabatarios o bautistas sabatarios. La iglesia en
Newport recibi6 una constitucion estatal oficial en 1819, aunque se
habia establecido desde el afio 1671. Se registré con el nombre de:
“Iglesia Bautista de Cristo del Séptimo Dia”.

En 1803, ocho congregaciones que guardaban el sabado
organizaron una conferencia general en el nororiente del pais a fin
de coordinar sus esfuerzos evangelistas y cooperar en la publicacion
de sus escritos. En 1805 adoptaron el nombre de “La Conferencia
General Sabataria”. Para 1818, el nombre habia cambiado a
Conferencia General de Bautistas del Séptimo Dia, y la organizacion
habia crecido hasta incluir congregaciones sabatarias fuera de la
region nororiental.

La Iglesia estaba sufriendo muchos cambios. Es evidente una
progresion de la posicion antitrinitaria a la trinitaria, impulsada por
la familia Davis y otros. Una declaracion redactada en 1811 defendia
la doctrina tradicional de la Iglesia, notando que “los bautistas
sabatarios creen que el Espiritu Santo es el poder operador o espiritu
de Dios... Hay pocos... que creen que el Padre, el Hijo y el Espiritu
Santo sean tres personas distintas, absolutas e iguales... y ala vez
un solo Dios” (Nickels, pag. 9). Pero escasos 22 afos después, en
el Expose of Sentiments (Exposicion de sentimientos) fechado en
1833, la posicion oficial era esta: “Creemos que existe una union
entre el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo; y que son igualmente
divinos y merecedores de nuestra Adoracion” (Nickels). Todavia en
1866 se reconocia que algunos ministros le tenian fuerte aversion al
empleo de la palabra “Trinidad”.

Durante este tiempo, muchos ministros y miembros se
habian apartado a tal grado de la Verdad, que venian a ser simples
protestantes que se reunian los sabados. El diario Westerly Sun, en su
numero fechado 18 de noviembre de 1983, describio bajo este titular
la celebracion del aniversario de la mds antigua iglesia sabataria
en los Estados Unidos: “Iglesia celebrara 275 afios caracterizados
por los cambios”. El articulo decia que la “iglesia celebrard su
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aniversario numero 275 este fin de semana: experiencia que se ha
caracterizado por el cambio debido a presiones sociales, pese a su
costumbre de guardar el sdbado”.

Los cambios producidos implican una erosion constante de
la Verdad y un paso al protestantismo tradicional. De hecho, hace
mucho tiempo que las iglesias bautistas del séptimo dia en Rhode
Island dejaron de alojar a la verdadera Iglesia del Dios viviente. Son
simples edificios viejos, museos donde antafio se ensefio la Verdad y
se llevo a cabo la Obra de Dios. Las congregaciones que se reinen
alli ahora creen en la Trinidad, guardan la Navidad y el Domingo de
Resurreccion, e incluso han regresado a la construccion de las torres
de tipo aguja que son un claro simbolo pagano.

Mientras la mayoria de los sabatarios se iban alejando de la
Verdad, hubo miembros y congregaciones que permanecian fieles.
Los anales de la iglesia de South Fork, en West Virginia, indican que
a comienzos del siglo 19, alli se guardaba la Pascua y se evitaban las
carnes inmundas. Este pequefio grupo se vio obligado a “retirarse
de la comunion con la Conferencia General y demas organizaciones
bautistas del séptimo dia, debido a diferencias doctrinales” (Nickels,
pag. 68). Sin embargo en la década de 1870, la mayor parte de la
iglesia de South Fork acepto a la organizacion de los Bautistas del
Séptimo Dia.

El ministro J. W. Niles, de Pennsylvania, organiz6 otro
grupo, que se llamo la Organizacion de Bautistas del Séptimo Dia.
En los afios treinta seguia funcionando. En el libro Historia de la
verdadera religion, Andrew Dugger la llamo6 “la Iglesia de Dios
verdadera mds antigua que esté actualmente en funcionamiento en
el estado de West Virginia”.

El movimiento adventista

En el decenio de 1830, surgi6 entre las iglesias protestantes
en el occidente del estado de Nueva York un movimiento centrado
en el regreso de Jesucristo a la Tierra y en el establecimiento de
su Reino. Este mensaje, proclamado con fuerza inicialmente por
William Miller, era enteramente distinto de la doctrina protestante
aceptada. Sus ensefianzas respecto de la profecia despertaron mucho
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interés, y la expectativa se acentud al irse acercando la fecha de
1844 que ¢l habia predicho para el regreso de Cristo. Después
de lo que se llam¢ “la gran decepcién”, por no haber regresado
Cristo en esa fecha, estos adventistas protestantes cayeron en la
confusion. Ridiculizados por los protestantes tradicionales, unos se
desilusionaron y abandonaron del todo la religion. Otros siguieron
estudiando las Escrituras para ver donde se habian equivocado.
Frederick Wheeler era un ministro metodista de Washington,
New Hampshire, quien habia aceptado el mensaje adventista de la
segunda venida de Cristo y el establecimiento de su Reino. Hacia
comienzos de 1844, recibi6 un visitante en su congregacion. Una
sefiora de Nueva York, venia a visitar a su hija. Oyendo al sefior
Wheeler instar a su congregacion a obedecer a Dios y guardar sus
mandamientos en todas las cosas, la sefiora Oakes le sefiald después
de los servicios la verdad de que el dia sdbado tenia mucho que ver
con los mandamientos divinos. Desconcertado, prometio estudiar el
tema, y en cuestion de semanas se convencio de la verdad sobre el
sdbado y empezd a proclamarla. La verdad del sabado se propagd
como un incendio entre los adventistas desilusionados. Otros
por centenares, también respondieron ante la sencilla verdad del
evangelio verdadero y de la obediencia a todos los mandamientos.
A esta fraternidad de adventistas sabatarios entusiastas
llegd Roswell Cottrell, ministro que venia guardando el sdbado
desde tiempo atras, su familia se cont6 entre los primeros afiliados
a la iglesia de Rhode Island, pero la familia Cottrell se retir6 de la
comunion con lo que entonces se llamaba la Iglesia Bautista del
Séptimo Dia por cuestiones de doctrina. Hubo un tiempo en que
ese grupo estaba adoptando como doctrina oficial, cambios como
la Trinidad y la inmortalidad del alma. Unos 15 afios después de su
llegada a los adventistas sabatarios, Cottrell se encontré de nuevo
envuelto en controversias. El ministro James White, que habia
surgido como el principal lider entre las iglesias de Dios adventistas
sabatarias, estaba pidiendo una conferencia de organizaciéon y un
nombre oficial, que seria la Iglesia Adventista del Séptimo Dia.
Hubo quienes se oponian al cambio por considerarlo contrario a la
Escrituras, y tampoco consideraban creibles las visiones de la esposa
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de White, de nombre Ellen G. White. Roswell Cottrell se opuso a los
cambios organizativos del sefior White, y en la publicacion Review
and Herald fechada el 3 de mayo de 1860, escribid: “No creo en el
papado; tampoco creo en la anarquia, sino en el orden biblico, en la
disciplina y en el gobierno en la Iglesia de Dios” (Nickels, pag. 62).

En octubre de 1860, en una conferencia realizada en Battle
Creek, Michigan, la abrumadora mayoria de los presentes rechazaron
el nombre “Iglesia de Dios” y adoptaron el de Adventistas del
Séptimo Dia como un nombre que describia sus creencias. Este
era el nombre por el cual abogaron los esposos White, a la vez que
se promovian cada vez mas las visiones de la sefiora White como
“nuevas verdades” para la Iglesia.

A lo largo del decenio de 1860, la separacion entre la
mayoria que seguia a los White y el remanente disperso que no los
seguia se hizo mas decisiva. Durante la guerra civil, los miembros
de la Iglesia de Dios se plantaron firmemente contra la guerra por
razones de conciencia, al contrario de los Adventistas del Séptimo
Dia bajo el liderazgo de los White. Una delegacion de la Iglesia de
Dios se reunid con el presidente Abraham Lincoln en 1863 a fin de
establecer la condicion de objetor de conciencia para los varones de
la Iglesia.

Una cita de una circular firmada por los hermanos en Marion,
Iowa, y que aparecid en la publicacion de la Iglesia The Hope of
Israel (La esperanza de Israel) el 7 de noviembre de 1864, da una
idea de lo que estaba ocurriendo en ese momento:

“El10dejuniode 1860, pocoméasde 50 denosotros adoptamos
una forma de pacto religioso, redactado por [M. E. Cornell]... Casi
afio y medio después, ese mismo mensajero presentd publicamente
otros volumenes al lado de la Biblia... y nos instdé a adoptar sus
ensefianzas también, como normas de fe y disciplina. Una parte
de nosotros estaba renuente a aceptar estos nuevos tablones en la
plataforma de nuestra Iglesia... El resultado fue que la mitad de la
Iglesia decidi6 recibir estos volumenes como Escrituras validas, y
se apartaron de nosotros, o mejor dicho nos ahuyentaron de ellos,
denunciandonos como rebeldes... En cuanto a que seamos rebeldes,
afirmamos resueltamente que no somos rebeldes. No nos hemos
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rebelado contra la institucion que adoptamos, pues nos mantenemos
firmes en ella... por lo cual el cargo de rebelion cae con vergiienza
sobre ellos, quienes lo han presentado, siendo ellos los que se han
alejado de su primera postura y han adoptado una nueva” (Robert
Coulter, La historia de la Iglesia de Dios, Séptimo dia, pag. 16).

En agosto de 1863, en Michigan, la Iglesia empez6 a publicar
un pequefio diario titulado The Hope of Israel. Comenz6 con menos
de 40 suscriptores. En 1866, se mud6 a Marion Iowa, y en 1888
paso de alli a Stanberry, Missouri. Con los afos, el periddico sufrio
varios cambios de nombre, quedando al final con el nombre The
Bible Advocate (El abogado de la Biblia).

Uno de los personajes mas destacados en la Iglesia de Dios
en esa época fue Jacob Brinkerhoff, jefe de redaccion del diario de
1871 a 1887 y nuevamente de 1907 a 1914. En 1874 A. F. Dugger
padre, de Nebraska, se incorporé al ministerio de la Iglesia de Dios
de tiempo completo. Desde entonces hasta poco antes de la Primera
Guerra Mundial, los ministros Brinkerhoff y Dugger contribuyeron
con muchos de los articulos que ayudaron a aclarar y cristalizar la
doctrina de la Iglesia. Se publicaron articulos sobre profecia, carnes
limpias e inmundas, el diezmo, la observancia correcta de la Pascua
y lo que significa “nacer de nuevo”.

Ya en 1866, los articulos sobre profecia ensefiaban que los
judios volverian a una patria en la tierra de Israel. Se restaurd y
ensefio parte de la Verdad, pero en general los esfuerzos de la Iglesia
fueron débiles y llegaban so6lo a pequefios grupos de personas,
principalmente en las zonas rurales del centro de los Estados Unidos.

La fase de historia eclesiastica que venimos describiendo en
este capitulo se describe en el mensaje de Jesucristo a la iglesia en
Sardis y consignado en Apocalipsis 3:1-6. A esta iglesia le dijo que si
bien tenia un nombre de viviente, en realidad estaba espiritualmente
muerta. “Sé¢ vigilante, y afirma las otras cosas que estan para morir”
(Apocalipsis 3:2). Aunque la Iglesia en general se hallaba en estado
de letargo e incluso de muerte espiritual, habia y hay aun entre
ellos algunos que, en palabras de Jesucristo, “no han manchado sus

vestiduras; y andaran conmigo en vestiduras blancas, porque son
dignas” (v. 4).
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historia humana. Empez6 cuando el coche tirado por caballos

era aun el principal medio de transporte. jPero en cuestion de
70 afios el hombre habia viajado a la luna! El siglo 20 fue testigo
de dos grandes guerras mundiales y la introduccion de las armas
de destruccion masiva. Por primera vez en la historia universal fue
posible aniquilar toda vida del planeta, tal como lo habia predicho
Jesucristo (Mateo 24:22).

Otra profecia muy propia de este tiempo del fin es que el
verdadero evangelio del Reino de Dios se predicaria en todo el
mundo como testimonio y luego vendria el fin (v. 14).

El primer cuarto de siglo

El siglo 20 fue sin duda el periodo de mas rapido cambio en la

Al despuntar el siglo 20, la Iglesia de Dios era pequeia y
dispersa, con menos de mil miembros, la mayoria de ellos en la
zona central de los Estados Unidos. La Conferencia General de la
Iglesia de Dios se establecid legalmente en 1900 en el estado de
Missouri. El diario de la Iglesia sufri6 un cambio de nombre ese afio,
convirtiéndose en The Bible Advocate (El abogado de la Biblia).

En 1903 murié Gilbert Cranmer, ministro desde la década
de 1850 y uno de los principales edificadores de la Iglesia luego del
rompimiento entre los Adventistas del Séptimo Dia y la Iglesia de
Dios en la década de 1860. En 1910 muri6 igualmente Alexander
Dugger, quien habia sido el lider de la Conferencia General desde sus
comienzos y jefe de redaccion del Bible Advocate. Otro fiel pionero,
Jacob Brinkerhoff, fallecié en 1916. Habia sido jefe de redaccion del
Advocate esporadicamente de 1871 a 1914. Muchos consideraban al
sefior Brinkerhoff como el lider mas sobresaliente de la Iglesia en
su época. “Jacob Brinkerhoff habia servido a la Iglesia de Dios mas
de 40 anos... En vez de comprar casa en 1874, emple6 el dinero
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para comprar el equipo de impresion para el Advent and Sabbath
Advocate... (Advenimiento y abogado del sdbado), al parecer,
el solo, impidi6 el derrumbe total de la Obra” (Richard Nickels,
Historia de la Iglesia de Dios del Séptimo Dia, pag. 65).

Andrew N. Dugger, hijo de Alexander Dugger, comenzo su
ministerio en la Iglesia de Dios en 1906. Cuando Jacob Brinkerhoff
se retird como jefe de redaccion del Bible advocate en 1914, Dugger
asumio tanto la presidencia de la Conferencia General como el
cargo de jefe de redaccion. “Durante su periodo como presidente y
jefe de redaccion, Dugger ejercié mucha influencia sobre la Iglesia.
Durante todo el primer periodo de liderazgo de Dugger, la Iglesia de
Dios vivi6 uno de sus periodos de mayor y mas rapido crecimiento”
(Coulter). Andrew Dugger mantuvo la jefatura desde junio de 1914
hasta el afio de1932.

El tema de la organizacion y el gobierno habia generado
controversias por largo tiempo en la Iglesia de Dios, reconociendo
que no se podia efectuar ninguna obra sustancial con los escasos
fondos que llegaban a la sede de Stanberry, Missouri (Menos de
mil dolares en 1917), Andrew Dugger tom6 medidas para corregir
la situacion. Envio una encuesta a los miembros en 1922 para
averiguar cuanto diezmo habian pagado el afo anterior y a quien lo
habian pagado. Se descubri6 entonces que la mayor parte del diezmo
lo recogian ministros individualmente y que uno en particular, que
“trabajaba poco”, habia recaudado la mayor parte. Poco después,
se promulgo6 una norma segun la cual todos los diezmos habian de
pagarse a las Conferencias Estatales, y que un diezmo de ese diezmo
se enviara a la Conferencia General. En 1923, los ingresos de la
Conferencia General en Stanberry subieron abruptamente a mas de
18.000 dolares.

Alrededor del afio 1904, G. G. Rupert se vincul6 al ministerio
de la Iglesia de Dios. El sefior Rupert habia sido ministro de la Iglesia
Adventista del Séptimo Dia y habia levantado congregaciones en
América del Sur. Tras varios afios de crecientes desacuerdos por
doctrinas, dej6 a los adventistas en 1902. Entre otras cosas, el sefior
Rupert habia llegado a entender que tanto el sabado como los dias
santos eran obligatorios para la Iglesia del Nuevo Testamento. En

51



La Iglesia que no puedieron destruir

1913, Jacob Brinkerhoff public6 en The Bible Advocate una serie de
articulos de G. G. Rupert que trataban el tema de la ley de Dios y
sostenian que los dias santos de Levitico 23 eran obligatorios para
la Iglesia del Nuevo Testamento. Aunque la Iglesia en los Estados
Unidos prestd escaza atencion a estas ensefianzas, muchas personas
en las congregaciones de Suramérica que el sefior Rupert habia
establecido, no solamente siguieron su ejemplo y abandonaron
a los adventistas, sino que también aceptaron los dias santos de
Dios. A raiz de desacuerdos entre los sefiores Rupert y Dugger por
algunos puntos de la doctrina, y especialmente por el tema de la
organizacion y gobierno de la Iglesia, el sefior Rupert siguié como
un ministro “independiente” de la Iglesia, publicando su propia
revista que titulé The Remnant of Israel, (El remanente de Israel),
hasta su fallecimiento en 1922.

Los afios treinta y cuarenta: Un nuevo comienzo

La condicién de la Iglesia de Dios a finales de los afos veinte
y comienzos de los treinta era de virtual paralisis y de luchas politicas
y contiendas por doctrina. La Conferencia de la Iglesia en 1929 se
caracterizo por un alto grado de confusion y discordia. Los temas de
controversia giraban en torno a las doctrinas de “nacer de nuevo”,
las carnes limpias e inmundas, el tabaquismo, la fecha de la Pascua
(nisan 14 o 15) y la obra del Espiritu Santo (pentecostalismo). El
nimero de conversiones decayo y la obra de la Iglesia estaba casi
frenada.

Fue entonces, en el otono de 1929, cuando la vida del senor
Herbert W. Armstrong se vincul6 con la historia de la Iglesia de
Dios. Sin duda, el ministerio del sefior Armstrong tuvo mas impacto
y sobre mas personas que el de cualquier otro ministro de la Iglesia
desde el primer siglo. Ante un reto de su esposa sobre cual era el
dia sabado semanal, asi como el de una cuilada sobre el tema de
la evolucion, el sefior Armstrong comenz6 un periodo de estudio
intenso que dur6 seis meses. En la primavera de 1927 llego a
comprender que buena parte de lo que habia creido en su infancia
y juventud no era la verdad biblica. jAprendi6é que tanto el sabado
como los dias santos anuales son fiestas de Dios que todo cristiano
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debe guardar hoy!

Completado este intenso estudio, el sefior Armstrong se
enfrentd a la pregunta: ;Donde se encuentra la verdadera Iglesia?
Con el tiempo, empez6 a fraternizar con los hermanos de la Iglesia
de Dios en el valle Willamette de Oregon, porque vio que ellos
conservaban mas verdad que cualquier otro grupo.

En 1928, el sefior Armstrong comenzd a enviar articulos
para que fuesen publicados en The Bible Advocate. Como no habia
ministro en Oregon en ese momento, los hermanos en Eugene le
pedian con frecuencia que hablara ante la congregacion. En junio de
1931, el sefior Armstrong fue ordenado ministro por la Conferencia
de Oregon de la Iglesia de Dios, dando comienzo asi a un ministerio
que duraria casi 55 afios.

Mientras tanto, se estaban gestando problemas para la
Iglesia de Dios en general. En la Conferencia General celebrada en
agosto de 1933, Andrew Dugger, principal lider durante los 20 afios
anteriores, perdio su cargo por un voto. Esto precipitd una crisis
que dividio al grupo por la mitad. “Por una parte, Andrew Dugger
y otros defendian la ‘reorganizacion’ del gobierno de la Iglesia, las
carnes limpias, la prohibicidon contra el tabaquismo, y la Pascua el
dia 14 de nisan. Por otra parte, Burt F. Marrs encabezaba un grupo
de independientes que estaban a favor de comer cerdo y de fumar,
y consideraban que la Pascua debia ser el 15 de nisan. El tema de
cuando guardar la Pascua se debatié durante tres dias en la época
de la division” (Nickels, pag. 151). Andrew Dugger se retir6 de la
Conferencia General de la Iglesia de Dios con sede en Stanberry
e hizo una reunidén para reorganizar la Iglesia en Salem, West
Virgina, en noviembre de 1933. Se instituyé una nueva estructura
organizativa con “Doce Apostoles”, “Setenta Ancianos”, y “Siete”
sobre las finanzas.

Los cargos se ocupaban por suerte en vez de voto. El sefior
Armstrong, de Oregdn, salié como uno de “Los Setenta”. El y la
mayoria de los hermanos de aquel estado pasaron su afiliacion de
la organizacion de Stanberry a la nueva organizacion con sede en
Salem. Aunque el sefior Armstrong no recibia salario de Salem,
aceptd sus credenciales como ministro y presentaba informes
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ministeriales mensuales.

“La division de la Iglesia (Séptimo Dia) causé enorme
pena en los miembros y dirigentes. Muchas personas ya afiliadas
o con interés en afiliarse se sintieron desanimadas por los ataques
frecuentes lanzados por una iglesia contra la otra. En algunos casos,
los ministros cambiaban su afiliacion, dejando desconcertados a
los miembros. En otros casos los miembros se redujeron a simples
fichas en la lucha entre ministros que competian por su lealtad y
apoyo. El crecimiento en los afios treinta y cuarenta ni siquiera se
aproximé a lo logrado en los afios veinte”. (Coulter, pag. 55). En
efecto, el nimero de miembros disminuyo6 durante este periodo.

Mientras esto ocurria, se estaban echando los cimientos para
una obra de Dios que tendria un impacto mundial sin precedentes.
En vez de desperdiciar su energia en luchas politicas internas dentro
de la Iglesia, el sefior Armstrong comenzo6 a hacer transmisiones
radiales semanales con miras a llevar el evangelio al mundo. El
programa llamado Radio Church of God (Iglesia de Dios Radial)
se empezo a transmitir el primer domingo de enero de 1934, desde
una estacion de 100 vatios llamada KORE, en la ciudad de Eugene,
Oregon. Ya en febrero de ese afio el sefior Armstrong comenzo a
publicar una “revista” mimeografiada que llamé The Plain Truth
(La Pura Verdad) y que se envio oficialmente a unas 200 personas.
Sin que ¢l lo supiera, Cristo se estaba valiendo de ¢l para levantar
la sexta era de la Iglesia, representada por la Iglesia en Filadelfia
(Apocalipsis 3:7-13).

Ademads del programa semanal, el sefior Armstrong hizo
campafias evangelistas en toda la region. Si bien sus esfuerzos
dieron por fruto nuevas congregaciones, estas generalmente se
desbarataban o se iban a la deriva por falta de ministros fieles y
dedicados que sirvieran de pastores. En este periodo, el sefior
Armstrong tuvo cada vez mas roces con la sede de la Iglesia en
Salem a raiz de sus ensefianzas sobre la identidad de Israel y sobre
los sabados anuales. Aunque Andrew Dugger habia reconocido en
privado que las ensefianzas del sefior Armstrong respecto de las
“diez tribus perdidas” eran correctas, se nego6 a publicar un articulo
sobre el tema en The Bible Advocate.
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Por ultimo, el tema de los dias santos estalldo en 1937. La
siguiente es una cita de las actas de la reunion de negocios celebrada
en Detroit, Michigan, del 5 al 10 de mayo de 1937, por la junta de
Doce Apdstoles de la Iglesia de Dios (Séptimo Dia) con sede en
Salem, West Virginia: 7 de mayo, a la 1:00 p.m. Lectura de la carta
del ministro Armstrong sobre la Fiesta de los Panes Sin Levadura,
La Pascua, Pentecostés, la Fiesta de los Tabernaculos, etc. Seguida
cada vez por discusion de los ministros a favor y en contra... se
tomo una decision tal como aparece en la siguiente resolucion: Por
cuanto algunos han inquietado a las Iglesias ensefiando que deben
guardar la Fiesta de los Panes Sin Levadura y los sdbados anuales. ..
reafirmamos las ensefianzas de la Iglesia de Dios sobre este punto...
que no observamos tal costumbre” (John Kiesz, Historia de la
Iglesia de Dios, pag.180). Segun las actas oficiales suministradas
por Virginia Royer, bibliotecaria de la casa editorial de la Iglesia
de Dios en Salem, “en 1938 le pidieron [al sefior Armstrong] que
entregara sus credenciales por continuar predicando lo contrario a la
doctrina de la Iglesia”.

Aunque el sefior Armstrong ya no tenia credenciales
ministeriales de la Iglesia de Dios (Séptimo Dia) después de 1938,
siguid ensefiando y predicando con mds determinacion que nunca.
Como se informé en la revista Good News (Las Buenas Noticias)
de abril de 1939, el programa semanal Iglesia de Dios radial estaba
llegando a cien mil oyentes en la zona noroccidental del pais. Ese
afno también se celebro la primera Fiesta de los Tabernaculos de ocho
dias completos en Eugene, con asistencia de 42 personas. (Entre
1933 y 1938, solamente hubo servicios en los dias santos). Ademas
del sefior Armstrong, otros ministros de la Iglesia de Dios, como
John Kiesz, predicaron durante la Fiesta hasta aproximadamente
1945.

A mediados del afio 1942, el nombre del programa radial
cambid a The World Tomorrow (El Mundo de Manana), y en el
area de los Angeles se dio comienzo a un periodo experimental de
transmisiones diarias. Terminado el verano de 1942, mas de 1.700
personas asistieron a una campafia evangelista que tuvo el sefior
Armstrong en el teatro Biltmore en los Angeles. La Obra que Dios
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estaba haciendo por medio de ¢l estaba creciendo y dando fruto. En
agosto de ese afio, £/ Mundo de Mariana se comenz0 a transmitir a
escala nacional, con un programa dominical en la estacion WHO de
Des Moines, y en 1943 se agrego la estacion WOAI de San Antonio.
Para 1944, la circulacion de la Pura Verdad habia alcanzado 35.000
ejemplares.

Mientras crecia el impacto de la obra que Dios estaba
haciendo por medio del sefior Armstrong, la Iglesia de Dios (Séptimo
Dia) sigui¢ fracciondndose con mas y mas iglesias y ministros
independientes. Hubo esfuerzos de reunificacion que dieron como
resultado la fusion de los grupos de Salem y Stanberry en 1949. Sin
embargo, la fusidon misma generd mas cismas. Veintiin afios mas
tarde, en 1969, la publicacion principal de esa Iglesia, The Bible
Advocate, tenia una circulacion apenas superior a 2.000 ejemplares.
La Iglesia de Dios (Séptimo Dia) represento la fase final de aquello
que se describe en Apocalipsis 3 como la Iglesia en Sardis: una
Iglesia espiritualmente muerta, si bien algunos de sus miembros
seguirian vestidos de blanco y andando con Cristo.

Puertas abiertas y crecimiento dramatico

En 1946, Dios empez0 a preparar la Iglesia de Dios Radial, y
la obra que se hacia por medio del sefior Armstrong, para una fase de
gran crecimiento. Ante las presiones inherentes en una transmision
radial diaria (a la cual Hollywood podia brindar buen apoyo técnico),
y reconociendo la necesidad de una institucion educativa donde se
formaran ministros fieles y bien preparados, el sefior Armstrong
estudio la posibilidad de mudarse al sur de California. Encontr6 una
propiedad en Pasadena y entabld negociaciones para su compra.

Por esa época, el matrimonio Armstrong hizo un viaje a
Europa para investigar la posibilidad de establecer una rama europea
de la institucion, donde se formarian ministros para una Obra
internacional. jImposible acusar al sefior Armstrong de no pensar
en grande! Sin embargo, la mayoria de las personas pensaban que
esa idea no era practica. Puesto que jen 1946 asistieron a la Fiesta
de los Tabernéculos, en Belknap Springs, solamente 50 personas! Ni
siquiera habia una institucion educativa funcionando en los Estados

56



Cismas, divisiones y un nuevo comienzo

Unidos... Unicamente grandes suefios y una propiedad descuidada
con dos edificios que el sefior Armstrong intentaba comprar. Otros,
dentro y fuera de la Iglesia de Dios, hablaban del momento en que
“todo esto se acabaria”. Sin embargo, la vision y la capacidad de
“pensar en grande” eran cualidades que el sefior Armstrong poseia
en mayor cuantia, mas que cualquier otro lider de la Iglesia de su
época. La Institucion Ambassador abrié sus puertas en el otofo de
1947 con cuatro estudiantes y ocho instructores. La expansion y la
rama europea de la institucion tendrian que esperar... un poquito.

En 1949, los estudiantes de la Institucion Ambassador
realizaron su primera gira nacional de bautismos. Buena parte del
fruto de aquellas primeras giras bautismales se reflejo en el aumento
en el nimero de asistentes a la Fiesta: de 150 en 1951, a 450 en 1952.
En diciembre de 1952 el sefior Armstrong ordeno a los primeros
evangelistas de esta fase de la Iglesia de Dios: Richard Armstrong,
Raymond Cole, Herman Hoeh, Paul Meredith y Roderick C.
Meredith. En febrero de 1953, fueron ordenados Marion y Raymond
McNair, con lo cual el numero llego a siete. Asi comenzd un periodo
de rapido crecimiento y avance de la Obra.

Cuando se habian graduado las dos primeras promociones de
la Institucion Ambassador, se establecid una escuela de teologia de
posgrado. El sefior Armstrong se vali6 de esta escuela como punto
de partida para ahondar més en una serie de temas, siendo los mas
importantes la naturaleza de Dios y el destino del hombre.

A lo largo de la historia, la Iglesia de Dios ha sido
antitrinitaria, pues nunca acepté las formulaciones de los concilios
catolicos como guia valida para los cristianos. Sin embargo, en
tiempos modernos, fue en la primavera de 1953 cuando el sefior
Armstrong y los demas ministros comenzaron a adquirir una clara
comprension de la doctrina biblica en el sentido de que Dios es
una Familia divina dentro de la cual naceran en la resurreccion los
hombres y mujeres convertidos. Al principio, quisieron demostrar el
error de tal concepto con base en la Biblia, pero lo que encontraron
fue que esta verdad vital se reafirma en toda la palabra de Dios. Si
bien el concepto estaba claramente implicito en muchas cosas que
se venian ensenando, para el sefior Armstrong y los demas era dificil
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aceptar tal verdad, tan sencilla como profundamente importante y
arrolladora. Esta ensefanza clave de las Escrituras, que nos dice que
nosotros podemos nacer como parte de la Familia de Dios, es quiza
la verdad mas grande que Dios haya restaurado en Su Iglesia por
medio del sefior Armstrong.

En 1953 se dieron dos grandes pasos en la predicacion
del evangelio. El afio comenz6 con la apertura de dos puertas
importantisimas en la historia de la Obra. El primero de enero, Radio
Luxemburgo, que entonces era la estacion radial méas poderosa del
mundo, empezo6 a transmitir £/ Mundo de Mariana en Europa.
Ademas, el sefior Armstrong consiguid cupo para una transmision
diaria por toda la red radial ABC, en los Estados Unidos.

En febrero de 1953 Richard Armstrong (hijo del sefor
Armstrong quien fallecid6 en un accidente de transito en 1958)
abrio una oficina de correo en Londres. El afio siguiente el sefior
Armstrong, en compafiia de su esposa Loma, de Richard Armstrong
y de Roderick C. Meredith, realizd6 campafias evangelistas en
Inglaterra. En 1956 y 1957 el sefior Meredith regresé para hacer mas
campaiias. En 1958, de vuelta en los Estados Unidos, fue nombrado
segundo vicepresidente de la Iglesia.

La revista La Pura Verdad, en su nimero de junio de 1960,
traia un anuncio especial del sefior Armstrong para los lectores
britanicos: Se habia programado una serie de campaifias en Inglaterra
dirigidas por el sefior Meredith. El sefior Armstrong escribio: “El
sefior Meredith estd plenamente consagrado y es perfectamente
sincero... Va a decirles cosas que no pueden oir de ninguna otra
fuente... ustedes quedaran maravillados y sorprendidos. jOirdn mas
verdad en una noche de estas reuniones que la que oyen la mayoria
de las personas durante afios en las predicas de nuestros dias!”
(Fletcher, pag. 256). En octubre de 1960 la segunda Institucion
Ambassador abri6 sus puertas en Bricket Wood, Inglaterra. En 1964
se abrio un tercer centro, en Big Sandy, Texas.

Al ir aumentando el nimero de ministros para realizar las
giras de bautismos y dirigir iglesias, también aumentaba la cosecha
dentro de la Obra. La asistencia a la Fiesta saltdé de 750 en 1953 a
mas de 2.000 en 1957. Para 1961 las cifras alcanzaban casi 10.000
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y para 1967 se elevo a 40.000. La circulacion de la Pura Verdad
sobrepasé el medio millon en 1964 y el millon en 1967. Para finales
de ese decenio, El Mundo de mariana se estaba transmitiendo
diariamente ante decenas de millones de oyentes en el mundo. En
medio de esta explosion mundial de interés por la palabra de Dios,
en 1967 se cambid el nombre legal de la organizacion de “Iglesia de
Dios Radial” a “Iglesia de Dios Universal”.

Durante aquel decenio de auge, Garner Ted Armstrong (hijo
menor del sefior Armstrong), fue el principal presentador del
programa El Mundo de Marnana, ademas de vicepresidente de
la Iglesia. EI Doctor Roderick C. Meredith (que en enero de 1966
habia recibido su doctorado en teologia en la Escuela Ambassador
de Posgrado en Teologia), fue nombrado director del ministerio en
los Estados Unidos.

La sefiora Armstrong falleci6 en 1967, a la edad de 75 afios.
Para finales de los setenta ya se hacian evidentes las senales de
futuros problemas para la Obra.

La Iglesia sufri6 una zarandeada en enero de 1972, cuando
Garner Ted Armstrong fue destituido de su cargo. Cuatro meses
después fue reintegrado. Los afios setenta vieron en la Iglesia, como
en todo el pais, el surgimiento de un espiritu mas libre y permisivo.
Varios ministros y miembros abandonaron la Iglesia en 1974; la
confusion doctrinal, unida a acusaciones de escandalo, sacudio la
Obra. Después de recuperarse de una falla cardiaca grave en 1977,
el sefior Armstrong finalmente destituy6 a su hijo de su cargo en la
primavera de 1978 y lo desasocié en el mes de junio.

En enero de 1979, la Iglesia quedd bajo una administracion
judicial impuesta por el estado de California. Desde Tucson, Arizona
(donde seguia en via de recuperacion cardiaca), el sefior Armstrong
designd de nuevo al doctor Meredith como director ministerial, con
el fin de restaurar la estabilidad en la Iglesia y en el ministerio durante
ese periodo turbulento. Al mismo tiempo, el sefior Armstrong se dio
a la tarea de guiar a “la Iglesia nuevamente por el rumbo correcto”
en el aspecto doctrinal. Cuando acaecié su muerte en enero de 1986,
La Pura Verdad habia alcanzado una circulacion superior a los ocho
millones de ejemplares en siete idiomas. La asistencia a la Fiesta de

59



La Iglesia que no puedieron destruir

los Tabernaculos se acercaba a 150.000 personas en el mundo.

Cuando Joseph Tkach asumié el mando de la Iglesia de Dios
Universal después de la muerte del sefior Armstrong en 1986, la
Iglesia parecia un cuerpo unificado. Parecia centrada en la Obra de
Dios que estaba por delante y dedicada a la Verdad. No obstante,
debajo de la superficie habia problemas que se hicieron cada vez
mas patentes.

Ultima fase de la historia de la Iglesia

En Apocalipsis 3, leemos de las dos Ulltimas fases de la Iglesia
de Dios. La Iglesia de Filadelfia se caracteriza por el entusiasmo por
la Obra. Dios prometi6 ponerles una “puerta abierta” para predicar
el evangelio (v. 8) y protegerlos de la gran tribulacion futura (v. 10).
Pero también habria una séptima y tltima etapa de la Iglesia, descrita
como la Iglesia de Laodicea. Esta Iglesia se caracteriza por la tibieza
y el letargo espirituales (vs. 15-17). Si bien el sefior Armstrong le
habia “devuelto su rumbo” a la Iglesia en los ltimos siete afios de
su vida, se hizo cada vez mas evidente, a partir de los afios setenta,
que dentro de la organizacion coexistian dos “espiritus” opuestos.

Aproximadamente un afio después de la muerte del sefior
Armstrong, empezo una tendencia gradual de regreso a la modalidad
permisiva y libre de los afios setenta. En cuestion de pocos afios, los
cambios pasaron muchos mas alla de lo que se vivio en los setenta,
hasta caer en la total apostasia de la Verdad, llegando al extremo
de ensenar la Trinidad y que ya no era necesario obedecer la ley
de Dios (incluidas las normas sobre el sabado, los dias santos, el
diezmo y las carnes inmundas). En diciembre de 1992, 40 anos
después de ordenado, el doctor Meredith fue obligado a retirarse
de la Iglesia de Dios Universal por negarse a aceptar la apostasia.
A ¢l se unieron hermanos y ministros fieles, con quienes el doctor
Meredith actud rdpidamente para revivir la Obra de Dios bajo el
nombre de “Iglesia de Dios Global”. En cuestion de seis semanas, la
Iglesia empezo a producir un programa radial semanal, y en mayo
de 1995 comenzd un programa de television semanal. En enero de
1995 los dirigentes de la Iglesia de Dios Universal dejaron de fingir
continuidad con las doctrinas historicas de la Iglesia de Dios para
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acoger abiertamente la teologia protestante. Esto ocasion6 el virtual
colapso de la organizacion y la salida de miles de hermanos asi
como veintenas de ministros en todo el mundo. Lamentablemente,
la separacion después de 1995 dio origen a muchas organizaciones
que compiten entre si y a la formacion de multitud de ministerios
independientes que han seguido fracciondndose y separandose.

En noviembre de 1998, varios miembros de la junta de la
Iglesia de Dios Global intentaron dar “un golpe de estado” en esa
organizacion, sacando al doctor Meredith en contra de la voluntad
de la mayoria de los integrantes del Consejo de Ancianos. La mayor
parte de los miembros y ministros siguieron reconociendo al doctor
Meredith y a su consejo de ancianos como los lideres humanos de la
Iglesia bajo la direccion de Jesucristo. Tan pronto como lo sacaron
de la Iglesia de Dios Global, el doctor Meredith revivié la Obra bajo
el nombre de “Iglesia del Dios Viviente”. Con el apoyo de miles
de hermanos y ministros fieles, y en menos de dos meses, estaba
nuevamente en la television: jen la misma estacion y a la misma
hora que habian cancelado los miembros rebeldes de la junta de la
Iglesia de Dios Global! Cuarenta semanas después de anunciarse la
formacion de la “Iglesia del Dios Viviente”, la Iglesia de Dios Global
se declaré en bancarrota. Desde entonces, los grupos fraccionados
de aquella organizacion en quiebra han seguido dispersandose y
dividiéndose.

La Iglesia del Dios Viviente se ha mantenido centrada en
la obra de predicar al mundo el verdadero mensaje evangélico de
Jesucristo. Usted estd leyendo este folleto gracias al espiritu de
colaboracion y unidad que le ha permitido a la Iglesia del Dios
Viviente conservar aquel entusiasmo de la era de Filadelfia como su
ideal comtn, rechazando el espiritu de egocentrismo y obstinacién y
de “dormirse sobre los laureles” que ha acontecido a tantos miembros
de la era de Laodicea. La Iglesia del Dios Viviente estd dedicada
a vivir por cada palabra de Dios, incluida la “gran comision” de
Jesucristo: “Id por todo el mundo y predicad el evangelio a toda
criatura” (Marcos 16:15). El pueblo de Dios se encuentra hoy, como
muchas veces en el pasado, en una encrucijada. Satanas ha sembrado
confusion y desanimo. Como resultado, muchos hermanos se
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sienten dolidos y enojados, o bien estan abrumados por los afanes
de la vida. Otros, dejandose engafiar por falsos maestros, han caido
en la apostasia. Y otros se han vuelto tan letargicos y tibios que
perdieron su vision y apenas si desean conservar congregaciones
locales sin importarles la Obra. Esto representa un cumplimiento de
la advertencia de Jesucristo a la Iglesia en Mateo 24:10-13.

Pese a todo aquello, el evangelio si se predicard a todo el
mundo en este tiempo del fin (Mateo 24:14) y hay una creciente
asamblea de creyentes llena de celo por la Verdad y por el
cumplimiento de la obra divina. El pueblo de Dios hoy, al igual
que su pueblo a partir del primer siglo, tiene que “[contender]
ardientemente por la fe que ha sido una vez dada a los santos” (Judas
3). Dios afirma claramente que El “ejecutara su sentencia sobre la
tierra en justicia y con prontitud” (Romanos 9:28). ;De quiénes se
valdra para hacerlo? Segtin Daniel 11:32, “el pueblo que conoce a su
Dios se esforzara y actuard”. ;Doénde esta la Iglesia que Jesucristo
edifico? jNo se ha muerto! Al contrario, ha desafiado las puertas
del Hades y las sigue desafiando milagrosamente. Hoy la Iglesia
del Dios Viviente sigue haciendo la obra de Dios, proclamando el
verdadero evangelio a un mundo que se encamina velozmente hacia
la destruccion. ;Se contara usted entre aquellos que Dios usa para
completar su Obra en el tiempo del fin? ;Tiene usted el verdadero
espiritu de Filadelfia que se extiende al mundo entero con amor y
compasion auténtica para compartir el mensaje divino de Verdad y
esperanza? ;Considera usted que es importante advertir al mundo
acerca de la gran tribulacién que marcard el fin de esta era? jEs la
Obra de Dios mas importante para usted que su comodidad personal?

Los que formamos parte de la Iglesia del Dios Viviente
entendemos que somos una continuacion de la era de Filadelfia que
Jesucristo levantd por medio del sefior Herbert W. Armstrong hace
muchos afios. Estamos motivados por un sentido de urgencia en estos
afios que son el preludio inmediato a la gran tribulacion. Creemos
sinceramente lo ensefiado por Jesucristo: que debemos hacer las
obras del Padre mientras sea de dia, porque viene la noche cuando
nadie podra trabajar (ver Juan 9:4). ;Escuchara usted también las
palabras de Jesucristo?
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La Iglesia del Dios Viviente cuenta con una variedad
de publicaciones escritas especificamente para ayudar a
comprender mejor los propdsitos de Dios para el mundo y para
cada uno de los seres humanos. Entre otros, usted puede solicitar
totalmente gratis, nuestro Curso biblico por correspondencia y
los siguientes folletos:

(Es este el unico dia de salvacion?
Los Diez Mandamientos

El misterio del destino humano

e

v /“;f;
( S ki

k.

¢Es estglel tinico

diade Ivacién?

Dirjja su solicitud a nuestra direccion mdas cercana que
encontrard a continuacién, o puede llamarnos a uno de los
teléfonos indicados. También puede enviar su solicitud a
nuestro correo: elmundodemanana@lcg.org Todas nuestras
publicaciones pueden descargarse de nuestro sitio en la red:
www.ElIMundoDeMafana.org.



Curso biblico

por correspondencia

El Mundo de Mafnana

-

Curso biblico
por correspondencia

Lecciones 1-4

La Santa Biblia:

1Un oo o2 zieiuzliczel!

Aprenda las maravillosas e inspiradoras verdades
que Dios nos ensena en la Biblia.

Solicitelo totalmente gratis en:

www.ElIMundoDeMafiana.org elmundodemanana@lcg.org



Si atin no lo ha hecho, recuerde suscribirse totalmente gratis
a nuestra Revista:

El Mundo de Manana

Puede enviar su solicitud anuestro correo: elmundodemanana(@
Icg.org Todas nuestras publicaciones pueden descargarse de
nuestro sitio en la red: www.EIMundoDeMaiiana.org.












