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El cristianismo ha estado identificado con Europa durante mas de un milenio. A los
ojos de los asidticos y africanos, el cristianismo es la religién del hombre occidental y
esta intimamente relacionado con la civilizacion cientifica y técnica que se ha originado
en la Europa occidental. Sin embargo, esta idea que generalmente se acepta no
repara en un importante hecho: por lo menos un tercio de todos los cristianos
contemporaneos no se consideran occidentales, sino que dan a su Iglesia la
denominacién de ortodoxa oriental.

Si de una ojeada pudiésemos abarcar toda Europa desde algin punto central, tal
como Suiza, nos sorprenderia la gran divisién arquitecténica de las iglesias. En
Occidente, las iglesias tienen chapiteles, agujas y torres cuadradas por encima de los
edificios ordinarios. En Oriente, por contraste, los domos y cupulas sustituyen a las
agujas, y cuanto mas hacia el este miramos, tanto mas completa es la transformacién.
Ademads, el interior de las iglesias orientales revela una diferencia ain mayor. Una
solida pantalla separa el extremo oriental del resto del edificio y oculta el altar a la
comunidad, menos cuando se abre la puerta central que hay en ella. Estas iglesias
redondas, con cupulas, ricamente decoradas con pinturas sacras, senalan la mitad
oriental del cristianismo.

Grecia, los Balcanes, el Caucaso, Asia occidental, Egipto y Etiopia son las patrias
tradicionales de las Iglesias ortodoxas. Rusia y Siberia se agregaron a ellas
posteriormente. Las tierras de los cristianos orientales forman geogradficamente en la
actualidad un enorme tridngulo que separa al Occidente cristiano del mundo oriental
no cristiano. Su base tiene 12 000 millas de longitud, extendiéndose a través de la
llanura ruso-siberiana desde Pétsamo, al oeste del Océano Artico, donde se juntan las
fronteras rusas y finesas, hasta Alaska en el este, donde los misioneros rusos
cristianizaron a los naturales en el siglo XIX. El lado occidental del tridngulo atraviesa
Finlandia, Estonia y Letonia, avanza por el sur hacia Galitzia y los montes Carpatos,
divide Yugoslavia en dos mitades, toca a Albania y llega al apice meridional del
triangulo en Egipto. El lado oriental atraviesa Etiopia, pasa por Palestina, Siria e Iraq, y
desde alli llega a Turquestdn, Manchuria, China del Norte, Japén y Corea. La gran
mayoria de los cristianos orientales viven ahora dentro de este tridngulo.

Un avanzado puesto del cristianismo oriental aislado se halla en el sur de la India,
donde la Iglesia ortodoxa ha subsistido en Travancore hasta el presente, como
vestigio de la anteriormente difundida Iglesia nestoriana del Imperio persa. Las
comunidades de los ortodoxos orientales también se pueden encontrar por toda la
Europa occidental, especialmente en Francia y Bélgica. También estan dispersas por
Gran Bretana y sus dominios. Africa tiene muchos cristianos ortodoxos,
principalmente griegos y sirios, y en Uganda hay una Iglesia ortodoxa africana nativa.
Australia también posee multitud de parroquias rusas y griegas. El mayor nidmero de
ortodoxos en Occidente viven en los Estados Unidos de América, que cuentan con tres
millones de ortodoxos, procedentes de casi todas las naciones del Oriente cristiano.

La posicidon geogrdfica de los cristianos orientales explica su historia. Situados entre
el Occidente cristiano y el Islam, los cristianos orientales tuvieron que afrontar la
presion de ambos lados, y esto ocasioné su derrota y la pérdida de su libertad
politica. Todos los cristianos orientales han experimentado la dureza del yugo de los
vecinos hostiles en alguin periodo de su historia, pero la mayoria han recuperado



finalmente su independencia, aunque a costa de su anterior territorio y de algunos de
sus hermanos de religion. Esto quiere decir que los cristianos orientales situados al
borde del tridngulo han sido divididos y absorbidos en comunidades extranas a ellos.
Tal suceso ocurri6 a todo lo largo de la frontera oriental, donde los cristianos
orientales han vivido, durante siglos, sujetos a sus conquistadores islamicos: en
Egipto, Siria e Iraq, los cristianos constituyen ahora solamente una minoria, mientras
que en el pasado estos paises eran las plazas fuertes de la ortodoxia oriental. En la
frontera occidental, la escena es idéntica. Los albaneses y los yugoslavos estan
divididos por su obediencia eclesidstica: algunos son latinos; otros, ortodoxos. Una
situacion simiilar existe en los paises fronterizos de Checoslovaquia, Letonia, Estonia
y Finlandia. El pueblo de estas tierras pertenece en parte a tradiciones orientales y en
parte a tradiciones occidentales, mientras que las naciones dentro del tridngulo -los
griegos, serbios, bllgaros, rumanos, rusos y georgianos- son sélidamente ortodoxos.

El cristianismo es esencialmente una religion universal que no se limita a ninguna
regién o nacion, y, sin embargo, sus concretas manifestaciones se ven fuertemente
matizadas por el color de su lenguaje, de su temperamento y de las costumbres
locales de sus seguidores.

El presente volumen trata principalmente de la parte oriental del cristianismo, a
modo de introducciéon general a su historia, ensefanza, culto y arte. Pero aunque el
Oriente y el Occidente cristianos han llevado una existencia dividida durante los
ultimos quinientos anos, y en ocasiones casi se han perdido de vista mutuamente, no
se pueden estudiar por separado. Su similitud y contraste, su atracciéon y repulsion,
forman un tema central de la historia eclesistica, y, por lo tanto, se hace referencia a
sus relaciones en muchas paginas de este libro.

Aquellos lectores que deseen un conocimiento mds detallado de la Iglesia oriental
encontrardn algin material adicional en las notas y en la bibliografia sistematizada
que se incluye al final del libro. Por otra parte, las setenta y una ilustraciones que en
él se incluyen, reproducen tanto la arquitectura de multitud de iglesias orientales,
como la temdatica de los mosaicos, frescos e iconos que ocupan un importante lugar
en la vida y culto de los ortodoxos. Algunos de ellos indican las ceremonias y
costumbres religiosas del Oriente cristiano. En la elaboracién de este libro me han
prestado ayuda varias personas, a quienes debo verdadero reconocimiento. A Mrs.
Arthur Ward por mecanografiar mi manuscrito; al reverendo Patrik Thompson, vy, a
Mrs. Essex-Lewis, por su lectura y valiosas sugerencias; al profesor T. Talbot Rice, por
sus comentarios sobre el capitulo del Arte sacro; a Miss. Vanessa Jebb y a Mrs. Robin
Porteous, por su ayuda en /a seleccién de ilustraciones. Mi agradecimiento especial se
debe al profesor E. O. James por sus consejos y estimulos, y a Miss Mary Bromley, que
leyé el primer borrador de esta obra y me ayudé a darle su forma final.

Oxford, N. ZERNOV
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La Iglesia en el Oriente Durante la Lucha

por la Supervivencia

Siglos I-IV.

La Iglesia y el Judaismo.

La comunidad cristiana cobré existencia en la festividad de Pentecostés, cuando un
pequeno grupo de galileos se llenaron del Espiritu Santo y empezaron a hablar en

otras lenguas, a medida que el Espiritu les daba expresic')n"1' Este acontecimiento
tuvo lugar en Jerusalén, ciudad fronteriza del Imperio romano, frente al Oriente
inconquistado. Comenzé una nueva era en la evolucion espiritual de la humanidad. La
nueva religion se difundié rdpidamente por las vias de comunicacion dentro de la
Didspora judia. Durante la vida de los Apostoles esta expansién llegd hasta Espana 'y
probablemente hasta la India; Roma, Alejandria, Antioquia y otras grandes ciudades
se convirtieron en centros de actividades cristianas.

La historia de la Iglesia presenta una imagen de la continua adaptaciéon a un ambiente
siempre variable, y no por eso conflictivo por la inserccién del Poder Politico en la
vida eclesial. Poder, que muchas veces traté de cambiar el verdadero Mensaje
Evangélico basado en la tradicion apostélica matenidas por el Apostolado primero y
por el Episcopado después. La variacion de los intereses politicos estaban
interrelacionados a los intereses econdémicos, basados esencialmente que el Poder
Politico no se delega sino que se ejerce (y no siempre con la persuasion sino con la
violencia, la violacién de principios sagrados, matanza de pueblos, sobornos y
complicidad de gobernantes y hasta de la misma jerarquia eclesial que por temor,
prejuicio o el ansia infrenable de la tenencia del poder, aceptaban en el nombre de la
iglesia lo inaceptable. Lo inconcebible a la Luz de la Verdad revelada por Dios a
través de profetas, apostoles y hasta del mismo Cristo.

Para los amantes del poder terrenal (sean civiles o eclesidsticos) hacerse (os tontos o
los desentendidos ante la Verdad Revelada, no era para ellos su debilidad sino su
mejor habilidad. Habilidad que no bastaba con ser proclamada sino ejercida, porque
alli estaba la base de su influenciamiento en lo social, como una manifestacién (u
ostentacion) expresa del poder que ellos en el nombre de Dios ejercian.

El sometimiento, la vejacion, la conspiracion, la infedilidad hacia el Evangelio vy la
tradicion eran las expresion de estos sentimientos de amor expresados por aquellos
que decian que lo que hacian era para glorificar a Dios, para manifestarlo como un
testimonio Unico e irrepetible.

La historia de la iglesia, se compone de adelantos y retrocesos, de victorias vy
derrotas; pero a pesar de estos cambios revela tal tenacidad de propésito, tal unidad



de fe, que la Iglesia cristiana se ha distinguido de todas las otras religiones.

El primer problema con que tropezaron los seguidores del Mesias fue la adaptaciéon a
la comunidad judia en que nacié su forma de vida religiosa. Los judios ocupaban una
posicion Unica en el Estado plurinacional romano. Etnicamente afines a los otros
habitantes de Siria y Arabia, aun formaban un grupo densamente compacto,
resistiéndose ferozmente a la Fusién con sus otros vecinos. Esta obstinada altivez era
resultado de su historia religiosa, pues los judios no s6lo profesaban un monoteismo
intransigente, en aguda oposicion contra el politeismo predominante de otras
naciones, sino que, ademas, creian que Dios habia concertado un pacto personal con
Israel, ordenando a su pueblo elegido que obedeciera su ley, y prometiéndoles a su
vez redimirles del pecado y de la opresion. Los libros del Antiguo Testamento
contienen la historia de un largo proceso de educacién y purificacién, en el curso del
cual Israel, unas veces obediente, otras veces rebelde, habia dado existencia a una
nueva casta, capaz de realizar la tarea que le asignaba Yavé. La fe en lo humanamente
imposible, la disposicion a sufrir en obsequio del pacto, una elevada autoconciencia y
una profunda comprension de que la santidad y la confianza son condiciones
indispensables para la comunién con el Sefor de los Ejércitos se convirtieron en
algunas de las sorprendentes caracteristicas del pueblo elegido.

La ardiente esperanza de liberaciéon de todas sus aflicciones, que vendria ligada al
advenimiento de un mensajero divino especial, alcanzé su cumbre en el siglo que vio el
nacimiento de la Iglesia. Después de un periodo de independencia politica bajo los
Macabeos (168-63 antes de J.C.), que habia intensificado las aspiraciones nacionales y
religiosas judias, Palestina se incorporé al Estado romano y se expuso cada vez mas a
la forzada helenizacién. Bajo Herodes el Grande (37-4 antes de J.C.), que goberné
sobre Judea, Samaria y Galilea como rey nombrado por el Senado romano, y bajo sus
sucesores, se fundaron ciudades paganas en Palestina, donde los extranjeros
helenizados adoraban a sus numerosos dioses. Se erigieron templos a Augusto, vy el
pais, habitado por un pueblo que aborrecia cualquier imagen esculpida, quedé
contaminado de un paganismo triunfante. Bajo el impacto de esta derrota vy
humillacién, un cierto nidmero de judios empezé a mezclarse con los gentiles y a
renunciar a su exclusividad religiosa y racional. Pero esta apostasia sélo incremento el
celo de los demas, que con renovado vigor afirmaban su firme confianza en la
liberacién prometida y reducian al minimo todos sus contactos con el mundo externo.
Tal conducta condujo inevitablemente a constantes choques con las autoridades
romanas. Apenas transcurria un ano sin una revolucién local o una rebelién mayor.
Algunos historiadores consideran que nada menos que 250 000 judios perecieron
durante el siglo anterior a la destruccién de Jerusalén en el ano 70 de nuestra era.
Estas cifras representan una fuerte pérdida en una pequena poblacién que
probablemente no rebasaba el millén de habitantes. En esa atmésfera de agudo
sufrimiento Florecié una literatura apocaliptica, y cualquier rebelde que afirmaba ser
el Mesias facilmente reunia partidarios fanaticos.

La lucha de Palestina tuvo importantes repercusiones en otras partes. La mayor parte
de los judios del siglo | pertenecian, no a Palestina, sino a la Didspora. Se podian
hallar sus colonias en todos los puertos de mar importantes y centros comerciales
présperos del Imperio, e incluso fuera de sus fronteras, en la India, Ceildn y Etiopia.
Esta Didspora, que contenia cinco veces mas judios que la Tierra Santa, presentaba la
misma imagen de tensién y exclusividad, pero sin ese constante derramamiento de



sangre, que fue faceta tan trdgica de la historia de Israel en su territorio nativo. Los
judios de la Didspora se vieron obligados a tener mas contactos con la poblaciéon que
les rodeaba, y no podian evitar enteramente cierta mezcla con los gentiles. El Antiguo
Testamento se tradujo al griego en Alejandria en el siglo Il antes de J.C. Hubo también
algunos conversos al judaismo que actuaron como intermediarios y ayudaron a los
primeros cristianos a penetrar en la comunidad gentil.

Al principio, el mensaje del Evangelio se dirigié exclusivamente a esa nacién
fuertemente oprimida y no derrotada aun, que tan claramente se percaté del abismo
que le separaba del resto de la humanidad. La respuesta fue mixta: se convirtieron
algunos judios, pero la mayoria se negaron a aceptar a Jesucristo como al Mesias
prometido. El galileo crucificado chocaba demasiado, con la figura convencional de un
libertador nacional, asociado en sus mentes con el advenimiento del Redentor. Casi
inmediatamente rebasé la naciente Iglesia los confines del judaismo ortodoxo.
Pronto se pudo ver que los intrépidos testigos del Cristo Resucitado se mezclaban
con las multitudes gentiles, desterradas por los judios.

La Separacion de la Iglesia Respecto de Israel.

Los cristianos tomaron la decision crucial de separarse de Israel cuando se dieron
cuenta de la universalidad de su religién y decidieron incorporar a su sociedad, y en
iguales condiciones, a los conversos del paganismo. Este paso fue verdaderamente
revolucionario, pues en el siglo | existié el mas fuerte contraste posible entre Israel y
el mundo helenista. Se desenganaron los paganos, sometiéndose a la fe ciega como
fuerza que dominaba tanto a los dioses como a los hombres; el universo, a su manera
de ver, tenia muchas divinidades, pero no poseia un maestro real, un principio rectory
un propoésito nacional, mientras que los judios estaban seguros de su posicion
privilegiada y plenos de esperanza. Sin embargo, el mensaje cristiano fue aceptado
por algunos miembros de ambas sociedades, y fue su intima colaboracién la que
edificé el fuerte, aunque flexible, armazoén de la Iglesia, y universalizé su doctrina lo
suficientemente para escapar de los limites de un grupo étnico o cultural.

El judaismo proporcioné al cristianismo su afirmacién basica de que el Dios de Israel
habia elegido a su raza obstinada y vital para el propésito especial de la
reconciliaciéon con la humanidad, y de que JesUs era el Mesias prometido, que ofrecia
la liberacién del poder de la ignorancia y el pecado a los que creian en El. Israel
también proporcioné a la Iglesia las Sagradas Escrituras, y los ritos de la iniciacién y el
pacto, que de una forma modificada se convirtieron en las piedras fundamentales del
culto y organizacién cristianos. Del judaismo, la naciente Iglesia aprendié a congregar
a sus miembros para celebrar servicios semanales regulares, en los que, se leian las
Escrituras, se daba instrucciéon y se hacia verdadera la presencia divina mediante el
encuentro corporativo, en el 4gape eucaristico. De la misma fuente heredé la Iglesia el
sentido de ser una comunidad separada, radicalmente distinta de los que no
reconocian al Gnico y verdadero Dios, y, en vez de adorarle a El, veneraban idolos que
el mismo hombre habia creado, segin su afirmaciéon. El pueblo elegido mostraba
también un ejemplo de completa dedicacién a la sagrada causa y de valentia al
afirmar su intransigente punto de vista. Los judios ensefaron a la Iglesia que Dios es
Santo y que sus siervos deben estar dispuestos a sufrir la prueba del fuego.



La Iglesia y el Helenismo.

Dios es amor, pero la ardiente [lama de la caridad divina consume todo lo que es
impuro. Este y otros convencimientos fundamentales adquiridos de los judios dieron a
la Iglesia su estabilidad y su enorme poder de resistencia. Pero, mediante sus
contactos con el mundo helenista, los cristianos conocieron su capacidad de
expandirse, de penetrar en nuevos campos, de hacer frente a la variedad de
necesidades humanas y de satisfacer muy diferentes exigencias y aspiraciones. La
mayor de sus contribuciones fue la lengua griega. Es de suma importancia en la
historia de la Iglesia el hecho de que, aunque su fundador hablaba en arameo, su voz
llegdé a los mdas amplios circulos de la humanidad en griego, pues en esa lengua se
escribieron los libros del Nuevo Testamento y muchos de los comentarios patristicos
acerca de ellos. Ningln otro idioma hubiera podido servir tan bien a este propésito,
pues podia expresar los conceptos filoséficos con un vigor y sutileza inalcanzables en
otra parte, y al mismo tiempo manifestar los mas profundos sentimientos religiosos
con gracia y poesia. El mundo helenizado contribuyé también a que la Iglesia viese la
unidad de la humanidad vy la similitud fundamental de los problemas intelectuales y
espirituales de los hombres. De los filésofos y autores griegos aprendié la Iglesia el
arte del pensamiento logico y de la especulacién cientifica. El griego no sélo era
criatura que sabia de uncién como el judio; era también pensador y artista, y la Iglesia
cristiana hallé un honorable lugar para estos tipos de actividad humana. Los griegos
proporcionaron a la Iglesia sus tedélogos, hombres que analitica y criticamente
examinaron el texto de las Sagradas Escrituras, que lo interpretaron a la luz del
pensamiento contemporaneo y formularon sus principales doctrinas con la ayuda de
términos filosoficos. Asi la Iglesia se vio fertilizada por dos tradiciones orientales, el
judaismo y el helenismo, la Ultima de las cuales habia combinado ya, la filosofia griega
con las religiones misticas orientales.

La Iglesia y el Estado Romano.

El fundamento material de la rdpida expansion del cristianismo procedié, sin
embargo, de un tercer elemento, esta vez de origen occidental. Este elemento fue el
Imperio Romano, con sus instituciones politicas y legales. El genio latino concibié y
realizé en los primeros siglos de la era cristiana un Estado plurinacional, con una
fuerte autoridad centralizada que radicaba en el Emperador, pero organizada para
disfrutar de autonomia municipal. Tal politica garantizaba la unidad del Imperio, la
seguridad de la comunicacion, el facil intercambio de articulos e ideas, y al mismo
tiempo fomentaba la iniciativa local y recibia con agrado los desarrollos regionales. El
Imperio Romano era una realizacion impresionante; la poblacién urbana se
enorgullecia del titulo de ciudadano romano. La ley defendia la tenencia de bienes, se
definian claramente los deberes y las responsabilidades de los ciudadanos, se
celebraban con regularidad elecciones de funcionarios municipales, y el benevolente
gobierno del César ofrecia protecciéon legal a todos los habitantes libres.

La obra misionera de la Iglesia se emprendi6 en este Estado universal: los
predicadores del Evangelio viajaban por las rutas que gozaban de seguridad gracias a



las bien disciplinadas legiones; las comunidades cristianas, aceptando la idea romana
de derecho y orden, se organizaban como unidades que se ayudaban reciprocamente,
regidas por funcionarios democraticamente elegidos; el ejemplo de un solo
gobernante terrenal que administraba la justicia imperial facilité la difusion de la
doctrina evangélica acerca de que Dios es el Unico dueno de los hombres y respeta
aun la libertad humana.

La Iglesia encontré las mds favorables condiciones donde operaban estas tres
principales influencias. Los elementos latinos, helénicos y judios de la civilizaciéon se
hallaban mejor representados en las principales ciudades de la mitad oriental o de
habla griega del Imperio, y fue alli donde la nueva religién edific6 durante los tres
primeros siglos sus mds importantes plazas fuertes. Las comunidades cristianas se
componian principalmente del proletariado urbano, aun cuando de vez en cuando se
unian a la Iglesia cierto nimero de hombres de cultura y alto rango social. Cada
comunidad era una unidad auténoma, dirigida por un obispo asistido por presbiteros,
didconos y diaconisas. Los deberes de un obispo incluian la presidencia en el 4gape
eucaristico, acto central del culto cristiano; la instruccion y el bautismo de los
conversos, y el mantenimiento de la disciplina. Los presbiteros y didconos asistian a
las viudas, a los huérfanos, a los enfermos y a los menesterosos. Las iglesias estaban
en comunicacion fluida con sus vecinos; se recogian limosnas y se enviaban a las
comunidades necesitadas; la hospitalidad se ofrecia voluntariamente a los viajeros.
No habia autoridad central, pero las iglesias fundadas por los Apodstoles en
importantes centros que gozaban de prestigio, y su liderazgo espiritual era aceptado
voluntariamente, siendo las mas destacadas entre ellas las Iglesias de Roma,
Alejandria y Antioquia. Se mantenia el intercambio de opiniones y noticias. La Galia
tenia correspondencia con Siria; Africa del Norte, con Asia Menor; Roma, con
Alejandria; Grecia, con Espana.

Al principio la Iglesia, se mostré organizacionalmente a las autoridades romanas
como una secta judia mas; pero pronto se vio con claridad la distinciéon entre el Nuevo
y el Viejo Israel, y para los cristianos fue éste el principio de trescientos anos de
persecucion, que dieron a la Iglesia una fuerza capaz de derrotar al Imperio. El
segundo problema con que tropezaron los cristianos fue el de cdémo sobrevivir en un
mundo romano hostil.

La Persecucion: Su Origen y Naturaleza.

El judaismo, el helenismo y el Estado romano no sélo fueron la cuna de la Iglesia, sino
también las potencias que la intentaron sofocar. El enemigo mds cruel y persistente
fue el judaismo, sudeudo mas cercano. La destruccién de Jerusalén en el ano 70 de la
era del Senor, al partir los cristianos de la sentenciada ciudad y retirarse a Pella, puso
el sello final, a la separacién entre las dos comunidades. Para los judios, los cristianos
habian aceptado a un impostor como al verdadero Mesias, que, siendo hombre,
afirmaba estar en unién con el Padre Celestial, y que, como prueba de su Unica
posicién, perdonaba los pecados y liberaba a sus seguidores del yugo de la ley. En las
sinagogas se proclamoé que Jesucristo era un destructor del pacto entre Yavé e Israel.

Si los lideres del judaismo hubiesen tenido mano libre para tratar con los cristianos,



habrian tratado de aniquilarlos totalmente. Pero la caida de Jerusalén y la rdpida
difusiéon de la Iglesia fuera de las fronteras de Palestina situaron a los cristianos mas
alla del alcance de sus mas resueltos antagonistas.

La oposicion por parte de la sociedad helenistica fue también grande, pero diferia del
odio de los judios. Los gentiles atacaban a los cristianos en dos diferentes niveles. Las
clases inferiores les temian y les odiaban como a una irritante e incomprensible
minoria; las clases superiores les despreciaban por mojigatos y fandticos. La
poblacién urbana cosmopolita de las provincias orientales del Imperio estaba
acostumbrada a una multiplicidad de cultos y religiones mistificas. Algunas de estas
sectas tenian sus propios lugares de veneracién, a los que no, eran admitidos los
extranos, pero aun aquellos que consideraban a Mitra o a la Gran Madre de Frigia
como a sus protectores particulares frecuentaban también otros templos,
participaban en los festivales populares y no diferian de los otros en su conducta. Los
cristianos eran totalmente distintos a otros devotos: no constituian una raza aparte
como los judios, sino que procedian de todas las clases y naciones; sin embargo, se
portaban en sorprendente contraste con sus propios parientes y antiguos amigos. Se
negaban a ofrecer sacrificios a los dioses y se abstenian también de los juegos de
gladiadores y otros entretenimientos populares. Todas estas extranas facetas les
hacian altamente sospechosos a los ojos de la gente comuin. Los cristianos eran
acusados de ser ateos, de ejercer una magia peligrosa, y su presencia era considerada
como una ofensa a las deidades reconocidas.

Siempre que ocurria cualquier calamidad, un terremoto, un incendio o una epidemia,
estos desastres eran explicados como venganza de los dioses por la impiedad de los
cristianos. El populacho estaba siempre dispuesto a asaltarles, a arrastrarles a los
tribunales y a pedir a gritos su destruccion. La hostilidad de los plebeyos corria
parejas con la indiferencia como una forma de discriminacion, de los que eran cultos y
mundanos. Impregnados de literatura clasica, fascinados por la poesia y la retérica,
iluminados por los escritos de los grandes filésofos, los romanos educados
despreciaban a los cristianos como parias incultos e ignorantes, hundidos en la
supersticiény entregados a la veneracién de un oscuro galileo que fue crucificado por
orden del gobierno imperial. Las clases superiores no temian a los cristianos vy
pensaban que merecian un castigo, no porque fuesen ateos, sino porque desafiaban a
la suprema autoridad del Estado y difundian ideas que probablemente minarian el
orden politico y social.

La sociedad helenistica era mucho menos resuelta en su hostilidad que los judios. El
populacho era peligroso cuando se excitaba, pero su celo por la persecucién se
calmaba a menudo con la misma rapidez con que surgia. Las clases superiores, en la
mayoria de los casos, eran demasiado escépticas para tomar en serio el cristianismo y
se mostraban mas despectivas que antagdnicas.

El tercer enemigo de la Iglesia era el propio Imperio, y éste tenia en si mismo los
medios necesarios para destruir la nueva religion. El Imperio Romano toleraba, en
principio, las creencias de sus subditos. Diversos cultos se practicaban en la capital y
en las provincias; templos dedicados a dioses extranjeros se alzaban al lado de los
que honraban a las deidades tradicionales del pueblo latino. Incluso los judios
obtenian concesiones y podian seguir con sus costumbres, eximiéndoles de
observancias que chocaban con sus convencimientos tradicionales. Sin embargo, el



cristianismo no se hallaba incluido entre las religiones toleradas. En varias ocasiones
los emperadores hicieron determinados intentos de extirparlo de raiz, ya que lo
consideraban un peligro a las costumbres religiosas y culturales del Imperio. Lo veian
como un nuevo polo de poder que podia minar la estructura y la organizacién de la
sociedad romana basada en un Pantedn de dioses donde el Emperador ocupaba por
razones politicas y de autoridad, un papel fundamental, que si o si habia que respetar,
acatar, sin dudar de su legitimidad ya que esta tenia un origen divino. Al principio,
estas persecuciones eran casuales y carecian de consistencia; gradualmente, sin
embargo, se planificaron mejor y se hicieron de mayor alcance. El mas elevado
nimero de victimas se atribuye a la Ultima y mds feroz de todas las persecuciones, la
de Diocleciano y sus companeros de gobierno, en el siglo IV.

El primer asalto contra los cristianos fue efectuado por Nerén (57-68), que en Roma
ordend su ejecucién en masa para apaciguar la insatisfaccién popular causada por el
gran incendio que destruyé una gran parte de la capital. Dieron muerte a los
apostoles Pedro y Pablo, con cierto nimero de sus seguidores, pero no se efectué
ningun intento de extender la persecucién a otras partes del Imperio o de justificarla
sobre cualquier otro cargo que una mal fundamentada acusacion de incendio
malicioso. Los sucesores de Neréon no adoptaron al principio una politica uniforme
hacia los cristianos, a quienes trataban, sin embargo, como seguidores de una religion
ilicita, que en cualquier momento podian ser arrestados, deportados o ejecutados, y
confiscados todos sus bienes. Durante un largo tiempo no se aprobé contra ellos
ninguna legislacion especial. Por lo tanto, la persecucién fue severa bajo algunos
emperadores como Domiciano (81-96), y se mitigd bajo otros, como Cémodo
(180-192). Incluso algunos de los cesares mostraron una favorable disposicién, como
Alejandro Severo (222-235) o Filipo el Arabe (244-49). La intensidad de la persecucién
variaba también de provincia a provincia y dependia a menudo del celo de los
funcionarios locales.

El intercambio de cartas entre Plinio el Joven, gobernador de Bitinia (111-113), y el
emperador Trajano (98-117), uno de los dirigentes mas humanos e iluminados del
Imperio, arroja alguna luz sobre las razones de esta vacilante politica. Plinio hallé un
gran numero de cristianos en su provincia. Creia que eran indeseables y castigaba a los
que caian en sus manos, pero consideraba que no presentaban un peligro tan grave
como para merecer la destruccién total, de manera que dirigi6 una carta al
Emperador pidiéndole instrucciones. La respuesta del Emperador expresaba la
aprobacién de la moderada politica de Plinio. Trajano escribié: "Mi digno Plinio, ha
seguido la correcta linea de conducta en el trato con los que te presentaron como
cristianos. No se les debe perseguir; si son denunciados y convictos, deben ser
castigados, pero con la reserva de que cualquiera que niegue ser cristiano y lo
demuestre activamente adorando a nuestros dioses debe ser perdonado por su
arrepentimiento, sin tener en cuenta las sospechas que graviten sobre su pasado. No
se podran tomar tampoco en consideracién las acusaciones anénimas sobre ningin
cargo; esto daria mal ejemplo y no seria compatible con el espiritu de nuestra época”
2

Trajano fue vacilante y lo fueron también muchos de sus predecesores y sucesores.
Era dificil precisar la ofensa cometida por los cristianos, y, no obstante, generalmente
se percibia que la Iglesia constituia una sociedad subversiva, cuya propia existencia
desafiaba a las afirmaciones de que se debia obedecer al Estado romano en todos



los asuntos civiles y religiosos.

Tal era también la opinion de Marco Aurelio (161-180), el iluminado Filésofo del trono

imperial que condenaba a los cristianos como fandticos peligrosos e inflexibles 3.
Unicamente cuando los emperadores se percataron por fin del verdadero caracter de
la oposicién cristiana inauguraron una campana anticristiana que aspiraba al
exterminio total de esta peligrosa religiéon. La prueba vino a ser la disposicion de un
ciudadano a ofrecer sacrificio a los dioses que aprobaba el Imperio. Por primera vez
se deslindaron los limites del poder del Estado sobre el individuo y la linea de
conducta adoptada por los martires condujo a la fundacién de una nueva sociedad en
que los hombres libres podian respirar y vivir. Decio (249-51) fue el primer gobernante
que hizo obligatoria para todos la conformidad al culto del emperador, y que ordend
una busqueda sistemdtica de cristianos. Todos los que desobedecian eran
condenados a muerte o eran deportados. Siguieron su politica otros varios
emperadores: Gallo (251-53), Valeriano (253-59) y Aureliano (270-75). Se alcanzé su
punto culminante bajo Diocleciano (284-305), el gran autécrata reformador, que
emprendié el dltimo y el mejor planificado ataque.

Diocleciano, aunque simple soldado, era estadista de nacimiento. Consigui6 restaurar
el orden en el decadente Imperio, aunque al precio de convertirlo en un Estado
absorbente y totalitario. La autonomia local se redujo a hacer frente a los crecientes
peligros del desasosiego interno e invasiones extranjeras. Se reformaron las
provincias, se reorganizaron las finanzas y se regulé toda la economia. Diocleciano
cre6 una poderosa burocracia y se rodeé de un elaborado ritual y un complicado
protocolo. Por primera vez aparecieron las joyas en los vestidos y en los zapatos de
un emperador romano, y exigié veneracién a su sagrada persona como un monarca
oriental. Creyendo seriamente en sus atributos divinos, entraria naturalmente en
conflicto con la Iglesia, que mientras tanto habia logrado gran incremento en lo que
se refiere al nimero de afectos. Tras largos preparativos, elaboré cuidadosamente lo
que penso seria la ofensiva decisiva y final contra los indefensos cristianos. Consulté
el ordculo de Apolo en Didima y, habiendo hallado una fecha propicia, publicé un
decreto en marzo del ano 303 ordenando la destruccion sistematica de todo edificio
cristiano. Desde su palacio en Nicomedia, vio la quema de la principal iglesia de esa
ciudad. Una serie de edictos imperiales siguieron a este primer mandamiento. Los
cristianos fueron expulsados de todos los empleos gubernamentales, se les privé de
su rango, se les dej6 sin proteccion estatal y sin derecho de apelaciéon contra ningdn
ofensor, sino sujetos a ser torturados y ejecutados sin consideracion a su previa
posicién. Envejeciendo ya el Emperador, que habia comenzado su campana contra la
Iglesia en asociacion con su yerno y companero de gobierno, Galerio (293-311), en el
ano decimonoveno de su reinado, quiso, sin embargo, evitar una matanza general de
cristianos. Su principal intencién era privar a los miembros de la Iglesia de sus edificios
y escrituras sagradas, destruir su organizacion y someterles por miedo en su mayor
parte. Unicamente se esperaba seria resistencia por parte de los jefes de la
comunidad; pero, una vez iniciada la persecucion, las intenciones originales se
olvidaron pronto y por todo el Imperio se tortur6é y se dio muerte a innumerables
victimas. Las Unicas excepciones fueron las prefecturas de la Galia y Bretana, regidas
por Constancio Cloro (293-306), uno de los subordinados de Diocleciano con el titulo
de césar.

Sigue siendo un enigma la razén por la que Diocleciano aplazé su contienda con la



Iglesia hasta el final de su reinado y por la que abdicé de sibito el 1 de mayo del afo
305, en la cuspide de su campafna anticristiana. Galerio y Constancio fueron
proclamados sus sucesores. Este cambio puso fin a la persecucién de los cristianos en
toda la mitad occidental del Imperio encomendado a Constancio, pero Galerio
persistié en sus intentos de acabar con la Iglesia en su dominio oriental. Murié en el
ano 311 de una enfermedad no identificada, desfigurada y dolorosa. En su lecho de
muerte recordé el edicto contra los cristianos v la agonia que sufrié fue interpretada
por sus contempordneos como sefnal de la derrota de este crudelisimo enemigo de la
Iglesia. El nUmero de victimas que cayeron durante esta ultima persecuciéon batié
todas las marcas anteriores. Igualmente abrumadora fue la destruccién de los
edificios, bibliotecas y documentos eclesidsticos. La Iglesia sufri6 severamente;
mientras que muchos cristianos demostraron firmeza y fueron martirizados, otros
muchos cedieron y se entregaron a sus perseguidores. Pese a todo, no seria
aniquilada la Iglesia y nada ganaria el Imperio; antes bien, dejaria comprometida la
autoridad de sus gobernantes.

Las Causas de la Victoria Cristiana.

El mundo mediterraneo, durante los primeros siglos de la era cristiana, gozé de una
unidad politica, econémica y social insuperada en su historia. Sin embargo, estas
notables realizaciones acentuaron un desaliento y discordia interior. Eran generales el
pesimismo y el sentimiento de que una sentencia inminente e inevitable se cernia
sobre sus gentes; se observaba que el tiempo se repetia sin principio ni fin; la historia
se movia en circulos interminables; los dioses eran inmortales, pero ni mejores ni mas
sabios que los hombres, y finalmente indefensos, lo mismo que los hombres. La
mitologia popular representaba las divinidades como frivolas e irresponsables,
incapaces en su multiplicidad, de satisfacer el ansia de comunién del hombre con lo
sagrado. Las religiones mistéricas, ya orgiasticas o magicas, no acababan de satisfacer
las necesidades de las mentes mas sobrias. Por otra parte, los nobles ideales de
autodominio predicados por los estoicos parecian estar mas alld del alcance de los
hombres ordinarios.

La civilizacién cldsica se confundia en sus ideas del bien y el mal; no ofrecia promesa
de un futuro mejor y se habia perdido el secreto de la felicidad. Cuando se privé a los
hombres de la alegria y la esperanza, se volvieron crueles tanto ellos como la
sociedad en que vivian. Los juegos de gladiadores excitaban al populacho ante la
vision del espectaculo de sangrey tortura; los pobres eran oprimidos; los huérfanos y
las viudas eran vendidos como esclavos; los enfermos, abandonados para morir de
hambre y sed. Homo homini lupus est, como brutalmente dice el popular proverbio
romano.

El cristianismo irrumpié en este mundo de pesimismo y frustracién con un grito de
victoria. Los hombres vieron la faz del Creador, aprendieron la finalidad de la vida y
empezaron a respirar esperanza y libertad.

Varios testimonios que datan del periodo transicional describen este cambio interior
de los conversos. Uno de los mas elocuentes es el de San Cipriano, obispo martir de



Cartago (murié en el afno 258). Fue un distinguido abogado, hombre de riqueza y
cultura, versado en poesia clasica y filosofia. He aqui su descripcién del efecto que
produjo en él su bautismo: "Cuando aun me hallaba en tinieblas, inseguro de mis
pasos errantes, sin saber nada de mi verdadero yo y lejos de la verdad y de la luz,
pensaba que era imposible que un hombre pudiese retener toda su estructura

corporaly, sin embargo, quedar transformado en corazény alma" 4.

"Pero ahora, mediante la ayuda del agua del nuevo nacimiento, se ha lavado la
mancha de los anos pasados, y una luz procedente de arriba, serena y pura, ha
penetrado en mi reconciliado corazén, y un segundo nacimiento me ha convertido en

un hombre nuevo" >.

Esta experiencia no fue meramente una emocién pasajera; le permitié llevar una vida
nueva. El mismo San Cipriano relata ciertos episodios que ocurrieron en su ciudad
natal durante la epidemia que se produjo durante la persecucién de Decio (251).
Todos los que pudieron huyeron de las ciudades, dejando atras a los enfermos y a los
moribundos. Se olvidaron todas las reglas de decencia; cada cual trataba meramente
de salvar su propia vida. Pero sélo los cristianos eran valientes; sélo ellos
conservaban su paz interior y el necesario autodominio, y se cuidaban de los enfermos
y los muertos. La faceta mas sorprendente de su conducta era que incluso actuaban
como enfermeros de los enemigos que les habian perseguido. Habia algo
revolucionario e inexplicable en la mentalidad y conducta cristianas, algo que
estremecia y asustaba al mundo pagano por su contraste con las normas aceptadas.
Esta regeneracién de los conversos proclamaba la aurora de una nueva época.

Es imposible explicar la victoria de la Iglesia sin reconocer que una fuerza previamente
desconocida se habia introducido en la historia. Nacié una comunidad universal cuyos
miembros no tenian miedo a la muerte y conservaban su unidad sin el uso del temory
la compulsién. El mensaje del Evangelio superaba a las ideas que predicaban los
gentiles y los judios: revelaba a Dios no sélo como omnipotente, sino como amante;
no sélo como justo, sino como misericordioso. Los cristianos tenian un sentido de
finalidad, de pertenencia, combinado con fortaleza, caridad y humildad, y esto les
permitia convertirse en arquitectos de un nuevo y mejor orden social. La fuente de su
inspiracién no era una doctrina nueva, sino el encuentro personal con ese galileo
enigmatico, que prometia a sus seguidores su continua asistencia y un grado de amory
unidad inasequible hasta entonces por los hombres. Sorprendente faceta de la nueva
religion fue, pues, hacerse dignos de esta atrevida promesa.

Las Primeras Sectas y Herejias.

Durante los siglos de sufrimiento y persecucion, los cristianos mantuvieron su unidad
de un modo notable, pero de vez en cuando surgian varios grupos disconformes y se
separaban del cuerpo principal, bien por causa de su disciplina especial (sectarios) o
de su ensenanza defectuosa (herejes).

El eje de disputa se centraba usualmente en la manera y grado de la adaptacién
eclesiastica al ambiente no cristiano. Algunas de estas sectas deseaban combinar el
cristianismo con la observancia de la ley mosaica, y evitar de este modo una ruptura



final con el judaismo. Estos cristianos eran repudiados, discriminados por los judios y
criticados por los cristianos, y gradualmente desaparecieron como resultado del
creciente abismo que existia entre la Iglesia y la Sinagoga. Mas persistentes fueron los
intentos de edificar un puente entre la cristiandad y el helenismo. Este movimiento se
conoce con el nombre de gnosis. La historia de la Iglesia en los siglos Il y Il se vio
profundamente perturbada por las actividades de varios maestros gnésticos como
Basilides, Valentin y Marcion. Incluso hubo ejemplos de enteras comunidades
cristianas locales que abrazaban el gnosticismo como credo. A pesar de la
considerable variedad de detalle, los gnésticos ostentaban una similitud esencial.
Todos consideraban que este mundo era creaciéon de una deidad inferior que era
responsable de la desafortunada mezcla de espiritu inmortal y materia impura en el
hombre. Muchos gnésticos pensaban que Dios, segun revelaba el Antiguo
Testamento, era este creador opuesto al buen Dios a quien Jesucristo llamaba su
Padre. Los gnoésticos eran unos sincretistas que trataban de conciliar las ideas
religiosas corrientes del mundo helenista, acerca de que el cosmos era una emanacion
divina, con la ensefanza del Evangelio. La palabra "gnosis" implicaba la posesion de
un conocimiento secreto y superior con respecto al misterio de la vida y la muerte que
otros no poseian. La extravagancia de sus especulaciones y el desacuerdo existente
entre ellos mismos constituyeron sus principales debilidades; su fuerza radicaba en su
teologia seguin el temple de la época, pues hablaban un idioma que apelaba a un
auditorio mundano. Los gnésticos formaban sus propios coénclaves y atacaban a los
catolicos, desde fuera, tratdndoles como inferiores en sabiduria y educacién.

En sorprendente oposicidon a este sincretismo se hallaba la secta de los denominados
montanistas. Sus adeptos trataban de minar la fidelidad de los cristianos a la Iglesia
catolica desde dentro. Su fundador, Montano, fue un frigio que vivi6 a mediados del
siglo Il. Afirmaba ser un profeta y compartia su autoridad con dos notables mujeres,
Priscila y Maximila, ambas reverenciadas por sus secuaces como poseedoras de los
dones del Espiritu Santo, tales como la profecia, la posibilidad de expresién
inmediata en lenguas extranas y la curacion. La secta imponia un riguroso ascetismo a
sus adeptos y gozé entre ellos de un desmedido entusiasmo. Un tema de su
predicacién era la inminencia de la segunda venida. Los montanistas tenian muchas de
las caracteristicas comunes hoy dia entre los pentecostales y otras sectas revivalistas.
Consiguieron un gran numero de conversos por todo el Imperio, incluyendo a
Tertuliano (150-222), el dotado autor y apologista norteafricano, que mas tarde, sin
embargo, disintié y formo su propia secta.

Los montanistas acentuaban el elemento profético de la vida de la Iglesia a expensas
de una disciplina regular y una sana erudicién. Eran fuertemente antipaganos y muchos
fueron martirizados. Su austeridad no iba con todos los cristianos, algunos de los
cuales se sentian tentados a abrazar una vida de comodidad y riqueza siempre que
disminuia la persecucién. El ejemplo mas famoso de tal mundanidad fue Pablo de
Samosata, obispo de Antioquia, que fue expulsado de su sede por el Sinodo en el afo
268 a causa de la pompa y la extravagancia de su conducta.

A estas desviaciones se resistio el principal cuerpo de cristianos que se adherian a la
tradicién apostélica que entrafnaban los libros del Nuevo Testamento. Durante estos
siglos formativos se efectué una seleccion de los escritos que habian de ser
reconocidos como auténticos, mientras que otros Ffueron repudiados por
inconsistentes con el mensaje original. La primera enumeraciéon de los libros del



Nuevo Testamento data de principios del siglo Il (fragmento de Muratori). Esta
separaciéon del original respecto de los escritos interpolados fue un proceso gradual
que terminé en una aceptacién unanime del canon presente.

El importante factor de esta lucha de la Iglesia contra sus adversarios internos y
externos fue la sucesion apostoélica de sus obispos. Nadie podia convertirse en cabeza
de una Iglesia local a menos que fuese aprobado y consagrado por los obispos
vecinos. Esta regla frend la influencia de los extremistas y mantuvo la unidad entre los
cristianos. La confraternidad y la relacion con las Iglesias mas antiguas, fundadas por
los Apdstoles, ayudaban a las comunidades menores y menos instruidas a conservar
su ortodoxia y a combatir la herejia y el cisma.

Autores y Maestros de la Iglesia Oriental en los Siglos Il y Ill.

Desde los primeros siglos conocemos dos tipos de liderazgo eclesiastico: (os madrtires,
que dieron testimonio de su religién sufriendo y manifestando a través del mismo la
Causa por la cual habian vivido y luchado, y los apologistas, que escribieron encendidos
y sistemdticos alegatos y escritos con basamentos teoldgico y filos6fico en defensa
de sus creencias, fundamentando sus no tan comprendidas posturas sobre la Nueva
Divina y del papel (por mandato de Cristo) que estaba [lamada a cumplir la
comunidad de fe o la Iglesia.

Entre los martires, San Ignacio de Antioquia (muerto entre 107-117) es la mds viva
figura. Poco se sabe de sus origenes, de su conversion e incluso de las circunstancias
que condujeron a su arresto y condenacién, pero todavia podemos oir su voz
regocijandose al borde del martirio y poseemos en sus Cartas una singular revelaciéon
del estado mental del martir. El anciano obispo escribié siete epistolas durante su
lento y doloroso viaje, preso en cadenas, de Antioquia, el lugar de su nacimiento en
Cristo, a Roma, la escena de su muerte. Dirigié sus cartas a diferentes comunidades
cristianas, exhortdndolas a permanecer fieles al Evangelio y a obedecer y a venerar a
sus maestros y pastores. En su Epistola a los Romanos dijo: "Escribo a todas las Iglesias
y hago saber a todos mi Ultima voluntad, que deseo morir libremente por Dios, si no
lo evitais al menos. Os suplico que no malgastéis condolencia alguna por mi causa.
Dejadme ser cebo para los animales salvajes, al objeto de que me hallen como el
puro pan de Cristo, o mas bien que incite a los animales salvajes a convertirse en mi
tumba, sin dejar que nada de mi cuerpo sea un peso para nadie después de mi muerte.
Entonces seré discipulo de Jesucristo en el verdadero sentido de la palabra, cuando
el mundo no vea ya ni siquiera mi cuerpo. Rogad por mi a Cristo, para que mediante

estos instrumentos su un grato sacrificio a Dios" 6

En la dltima parte de la misma epistola escribié: "De Siria a Roma luché con los
animales salvajes por tierra y mar, de noche y dia, sujeto a diez leopardos, quiero
decir a una banda de soldados que, aunque tratados con amistad, se hacen tanto mas
crueles. Sin embargo, por medio de estas injurias me estoy convirtiendo en un
verdadero discipulo. Que nada visible o invisible me impida alcanzar a Jesucristo.
Venid vosotros, el fuego, la cruz, la lucha con los animales salvajes, la cercenadura y el
despedazamiento, la dislocacion de huesos, la mutilacién de mis miembros, la
trituracion de todo mi cuerpo; vengan sobre mi todos los perversos tormentos del



diablo, pero dejadme gozar la presencia de Cristo."

La epistola de un testigo de vista, describiendo el martirio del mas joven
contemporaneo de San Ignacio, San Policarpo, obispo de Esmirna (muerto en 156), y
algunos de sus companeros, presenta un cuadro similar de exaltacion y fortaleza. El
autor anénimo escribié: "No se puede por menos que admirar su nobleza y resistencia
y amor al Maestro. Hablo de los hombres a quienes de tal modo torturaron con el
latigo, que sus cuerpos quedaron abiertos hasta las venas y arterias. Sin embargo, lo
resistieron, hasta el punto de que todos los que estaban viéndoles se apiadaseny se

lamentasen de su suerte. Ninguno de ellos suspirdé ni gimid, pues el Senor se hallaba a

sulado yles consolaba” [

Estos documentos contempordneos revelan el dilema con que se enfrentaban las
autoridades romanas, que deseaban desacreditar el cristianismo y afirmar el derecho
del Estado a dominar las creencias de sus ciudadanos, pero nunca tuvieron intencién
de hacer héroes y martires. En muchas ocasiones la persecucion produjo resultados
opuestos, elevando el prestigio de la nueva religién y atrayendo la atencién hacia ella
de circulos mas dilatados.

La contienda entre los paganos y los cristianos no se limitd, sin embargo, al reino
donde el verdugo y el carcelero tenian la Gltima palabra. Los antagonistas chocaban
también en la esfera del argumento intelectual. Varios autores cristianos trataron de
explicar a los paganos eruditos el fundamento de su creencia en la Encarnacion. Entre
estos defensores del cristianismo los mas destacados fueron Clemente de Alejandria
(150-215) y Origenes (185-253).

La dltima parte del siglo Il y la primera mitad del lll fueron épocas de una poderosa
revivificacién en la filosofia helenistica. No obstante, habia cambiado su temple, pues
habia adquirido una distinta inclinacién religiosa, e incluso su mayor representante,
Plotino (muerto en 270), se consideraba como maestro religioso. Al mismo tiempo el
misticismo oriental conquisté a algunas de las mejores mentes. La India atrajo una
curiosidad especial y muchos buscadores esperaban encontrar la iluminaciéon en la
tierra de los brahamanes y faquires.

Las cuestiones de que se preocupaban estos intelectuales se centraban en la
naturaleza de Dios, en el fin del universo fisico y en su relacién con el invariable
mundo espiritual. Su atencién se dirigié también al problema del origen del mal y al
destino del alma inmortal después de su separacién del cuerpo mortal. Era popular el
sincretismo y muchos autores trataron de conciliar el Antiguo Testamento con los
escritos de Platén y Aristételes. Un autor popular de esa época, Numenio, describié a

Platon como a "Moisés hablando griego" 8

Esta revivificaciéon religiosa y filoséFfica fortalecié la oposicidon pagana a la Iglesia. Un
nimero de autores tales como Celso, Filostrato, Numenio y especialmente Plotino y
su discipulo Porfirio atacaron a los cristianos basdndose en su desviacion del sano
fundamento expuesto por los filésofos griegos y en su preferencia por los escritos de
los oscuros profetas y maestros hebreos. El siglo Il vio el ultimo y decidido asalto
intelectual de la cultura clasica contra el cristianismo. En este dificil periodo, la Iglesia
encontré un nimero de elocuentes campeones que no sélo defendian las ensefanzas
del Evangelio con éxito, sino que contraatacaban también con vigor y convencimiento.



Los enemigos paganos del cristianismo confiaban en su superioridad, pues basaban
sus argumentos en ideas filoséficas y cientificas contemporaneas. Los apologistas
cristianos parecian anticuados, pero su independencia del pensamiento corriente
resulté ser de provecho en muchas ocasiones. Por ejemplo, Plotino se burlé de ellos
por negar que el sol y las estrellas tenian una inteligencia mas elevada que los

hombres; tal actitud le parecia un evidente absurdo % su defensa del politeismo
contra el monoteismo también utilizaba argumentos que pronto perdieron su

atraccion 10.

El principal encuentro entre los filésofos cristianos y sus rivales paganos tuvo lugar en
Alejandria, la ciudad mas culta del Imperio. Sus academias y escuelas, el Museo, el
Serapeum, el Sebastion atraian estudiantes de todas las partes del mundo donde
eran estudiadas y admiradas la retérica y filosofia griegas. Ademds, hacia mucho
tiempo que era centro de erudicién judia. Filén (20 anos antes de J.C.- 50 de la era del
Senor) y Josefo (37-100 de la era del Sefor) trabajaron alli, y la traduccién griega del
Antiguo Testamento, la Version de los Setenta, se habia realizado en Alejandria. Los
cristianos, siguiendo el ejemplo de los griegos y judios, fundaron su famosa Escuela
Catequistica en esa célebre ciudad. Un nimero de destacados maestros, Panteno
(200), Heracleo (247), Dionisio (265), Teognosto (280), Pierio (310), Pedro (311), Didimo
el Ciego (398) y Rodon mantuvieron un alto nivel de instruccién durante mas de
doscientos anos. Pero Clemente y Origenes fueron los mds insignes de estos
maestros.

Es probable que Clemente naciera alrededor del ano 150 de la era del Sefor en
Atenas, donde se crié como un devoto pagano y recibié una excelente educacién. Hay
cierta evidencia de que estaba relacionado con la familia imperial, como atestigua su
nombre completo Tito Flavio Clemente. Se traslad6 a Alejandria a la edad de treinta
anos, y alli comenzé su brillante carrera como principal apologista y cabeza de la
Escuela Catequistica algo después del ano 190.

La persecucion iniciada en 202 por Séptimo Severo (193-211) le obligé a salir de
Egipto. En el 211 aparecié6 como maestro muy venerado en Capadocia, donde fue
obispo uno de sus antiguos discipulos, Alejandro; murié alli alrededor del 215.

Clemente fue un autor perfecto, poéticamente dotado de un extraordinario alcance
intelectual. No sabia latin, pero su griego era inmaculado. Aunque la mayoria de sus
libros se han perdido o perviven en pequenos fragmentos, tres de sus principales
obras estan completas y nos ayudan a comprender el clima filos6fico de Alejandria y
la forma como Clemente presentaba el cristianismo a sus oyentes mundanos. En el
primero de estos libros, el Protrepticos (Exhortacién), expone la inconsistencia de la
mitologia pagana, y pide a sus lectores que escuchen al Dios vivo hablando por medio
de los profetas y reveldndose en el Logos Encarnado. El segundo libro, Paidagogos (El
Instructor), introduce a los lectores en la doctrina cristiana. El tercero, Stromateis
(Misceldnea), inicia a los investigadores en los misterios de la Nueva Revelacién.

Clemente amaba y respetaba la filosofia griega, consideraba a Platén como precursor
de Cristo, citaba a Sécrates y a Pitdgoras en apoyo de la verdad de la ensefanza
cristiana, y consideraba la historia de los imperios orientales como una preparacion
providencial de la venida del Mesias. Pero estaba convencido de que las preguntas
que formulaban los filésofos de la antigiedad Unicamente podian hallar sus



verdaderas respuestas en el mensaje del Evangelio, y que los viejos mitos y leyendas
de Grecia se habian anticuado, a causa de la revelacion cristiana. "Ya se han anticuado
las Fabulas," escribié Clemente, "y ya no es Zeus una serpiente, ni es un cisne, ni un
aguila, ni un enamorado furioso. Ya no vuela, ni ama a los muchachos, ni besa, ni actda

con violencia" 11, Atn estaba vivo el paganismo tradicional; se resistia ferozmente al
avance cristiano; pero se habia debilitado su vitalidad, pues la frivolidad moral y la
inconsistencia de sus mitos le privaban de dignidad, autoridad y poder.

Clemente veia en el cristianismo la realizaciéon de todo lo que era mejor en el mundo
helenistico; consideraba al hombre como el ser mas perfecto creado por Dios.
Escribio: "El hombre es un noble himno a Dios, inmortal, basado en la justicia. En él
estan grabados los oraculos de la verdad; pues si no es en el alma sabia, ;donde se
pueden escribir la verdad, o el amor, o la reverencia, o la ternura? Los que llevan estos
caracteres divinos inscritos y sellados en sus almas juzgan que tal sabiduria es un

hermoso puerto de partida para cualquier viaje que emprenden y que esta sabiduria

es también un puerto de pazy promesa de un seguro retorno" 12

Clemente consideraba "la vida como sacra festividad" 13, pudiéndose considerar eso
como un trasunto de su pensamiento. Es curioso que sonase esta nota optimista y
valiente en el momento en que los cristianos de todo el Imperio se enfrentaban con el
martirio.

Clemente establecié los cimientos de la apologética cristiana, pero fue Origenes
quien completd su sistema, al sucederle en la Escuela Catequistica. Origenes nacié en
Alejandria en el ano 185. Su padre, Lednidas, era griego, hombre de riqueza y
erudicién. Su madre era natural de Egipto, vy ambos padres eran cristianos
convencidos. La familia poseia una gran biblioteca que introdujo al joven Origenes en
el mundo de la cultura clasica. De muchacho, impresionaba a todos con sus inusitadas
facultades intelectuales, la madurez de su juicio y su insaciable deseo de informacioén.
A la edad de diecisiete anos, hizo frente a la gran crisis de su vida cuando su padre fue
arrestado y martirizado, confiscada la magnifica biblioteca y arruinada la familia.
Origenes anhelaba compartir la corona de martirio de su padre, pero le perdonaron
la vida. Comenzé a ensenar filosofia pagana y doctrina cristiana y a pesar de su
juventud adquirié pronto reputacién de ser un capacitado maestro. Continué sus
propios estudios y se unié a la escuela de Amonio Sacas, antiguamente cargador de
muelle en Alejandria, mds tarde convertido al cristianismo, si bien finalizaba su carrera
como neoplatonista en oposicidon a la Iglesia. Amonio no ha dejado escritos, pero su
excelencia como maestro se ve probada por el hecho de que dos de los mds grandes
pensadores religiosos del siglo, Origenes y Plotino, fueron ensenados y adiestrados
en su escuela y contrajeron una inextinguible deuda con él.

La creciente popularidad de Origenes provocd celos locales y le obligé a salir de
Alejandria en el ano 231. Traslado su escuela a Cesarea, donde continué ensefando
durante otro periodo de nueve anos. En 240 le encarcelaron y le torturaron de una
manera salvaje. Al final de la persecucién le pusieron en libertad, pero su salud estaba
agotada y murié en 253, a la edad de sesenta y ocho anos, en Tiro.

Origenes era hombre de asombrosa aplicaciéon. Pasaba todas las noches escribiendo,
y los dias dando conferencias. Escribi6 mas de 6 000 libros (!), preferentemente



comentarios sobre las Sagradas Escrituras. Fue el primer doctor biblico, y durante
veintiocho anos trabajé constantemente en un examen critico del Antiguo
Testamento. Su asiduidad tuvo como resultado los cincuenta volimenes de su
Hexapla, que contenia seis textos paralelos del Antiguo Testamento en hebreo y en
traducciones griegas.

Su curiosidad no conocia limites. Le interesaban todos los aspectos de la vida y todos
los problemas filoséficos. Combinaba una intrépida honradez intelectual con una
completa dedicacion al cristianismo. Su ardiente naturaleza le impulsaba a extremos
de mortificacion propia; en un subito impulso se emasculé mientras se hallaba
todavia en la flor de su juventud, acto que lamentd posteriormente en la vida y que
fue utilizado en contra suya por sus criticos.

Origenes era un original y poderoso pensador y podia discutir contra los enemigos del
cristianismo con pleno conocimiento de la filosofia y ciencia griegas. Era también un
destacado maestro que no soélo instruia, sino que también formaba las
personalidades de sus discipulos. Uno de los mds ilustres de éstos, San Gregorio
Taumaturgo, obispo de Neocesdrea (213-70), describié los anos que pasé en la
escuela de su amado maestro, con profunda gratitud y ardiente afecto. Escribi6:
"Origenes colecciond, para nuestro provecho, todo lo que cada filésofo tenia que
ofrecer en verdad y utilidad para la edificaciéon de la humanidad. Pero no queria que
nos encarindsemos con un solo maestro, por sabio que le considerasen otros
hombres. Origenes nos ensefd a venerar Unicamente a Dios y a sus santos profetas”
14

En un pasaje del panegirico dedicado a Origenes, se ocupé de la inspirada calidad de
la interpretaciéon que su maestro hacia de las Sagradas Escrituras: "El Rector Universal,
que habla por medio de los profetas, amados de Dios, y que inspira todas las obras
proféticas, todo discurso mistico y divino, concedié a Origenes el honor de ser su
amigo y lo establecié6 como maestro. Aquellas cosas que Dios expresaba por medio
de otros de un modo enigmdtico, las revelaba Origenes de una manera clara e
inteligible. Las interpretaciones que Origenes hacia de las Escrituras eran inspiradas
por el Espiritu Santo, pues nadie puede comprender plenamente la voz profética, a

menos que le guie y le ayude el mismo Espiritu que hablé por medio del Profeta” 1,

Para su defensa del cristianismo Origenes utiliz6 mucho de lo que hallé en la filosofia
griega, e incorporé a su sistema ciertas ideas que han permanecido fuera de la
principal tradicién de la Iglesia, como la preexistencia de todas las almas, que creia
que fueron creadas iguales y eternas al mismo tiempo. Origenes consideraba la vida
terrenal del hombre como un periodo de purificacién y prueba para los espiritus
celestiales que no habian hecho una clara eleccion entre el bien y el mal; también se
aventuré a opinar que finalmente se salvaran todos los seres humanos.

El conocimiento sin par que tenia Origenes de la Filosofia cladsica provocé ataques
contra él desde dos lados. Los oponentes paganos del cristianismo, como Porfirio, se
indignaron porque Origenes, hombre de tanta erudicién, fuese cristiano. Porfirio
escribié: "Origenes vivia como cristiano, pero pensaba como griego y aplicaba las

artes griegas a una creencia extrana" 16 sus criticos cristianos objetaban que, siendo
cristiano, tomaba demasiado de la filosofia pagana. Sin embargo, Origenes pudo



combinar, de un modo verdaderamente creador, su fe cristiana y su educacion clasica.

Uno de sus mas célebres libros fue la réplica a Celso (cerca del ano 180), distinguido
romano y decidido critico de los cristianos. Celso era un hombre educado, que habia
estudiado literatura cristiana. Presenté un nimero de objeciones a la veracidad de los
Evangelios, que repitieron muchos oponentes posteriores del cristianismo. Celso
deploraba la difusiéon de la nueva religion: segun él, habia minado los cimientos del
Imperio Romano. Ridiculizé el Antiguo Testamento diciendo que estaba lleno de
milagros y fabulas increibles. Negé el nacimiento virginal del Mesias e insistié en que
la historia de la resurreccion, inventada por mujeres histéricas, habia sido habilmente
utilizada por los Apédstoles. Celso describia a los cristianos como agentes artificiosos
y subversivos, que penetraban en las casas de los opulentos y seducian a las mujeres y
a los ninos con su pervertida fe cuando el duefio de la casa se hallaba lejos del hogar.

Se ha hecho clasica la réplica de Origenes a estas acusaciones. Pregunté a Celso si los
hombres que engafnaban deliberadamente a otros estarian dispuestos a morir como
martires en testimonio de su propia mentira, y también coémo podria alterar una
mentira las vidas de los hombres y elevarlos moral e intelectualmente a un nivel
previamente inaccesible. Celso habia terminado su tratado con una apelacién dirigida
a los cristianos para que renunciasen a su religion y se convirtiesen en leales
ciudadanos del Imperio. Las ultimas palabras de Origenes expresan la esperanza de
que los gobernantes del Estado romano se convertirdn y reconoceran la supremacia
de la Ley divina que revelé Cristo; este deseo se realizé unos setenta anos mas tarde.

La comunidad cristiana en el Oriente maduré intelectualmente bajo la ensenanza
inspiradora de Origenes. Mas que ningun otro, preparé a sus miembros para las
nuevas y mds complejas tareas con que se enfrentaron después del reconocimiento
de la Iglesia por el Imperio.

Capitulo Il.

Los Concilios Ecumeénicos y el Cisma
Oriental.

Constantino el Grande (306-337).

El Emperadory el Concilio Ecuménico.-El



arrianismo.- Las consecuencias de Nicea- La victoria de la ortodoxia nicena.- El
Segundo Concilio Ecuménico y el emperador Teodosio (379-395). - La conversion

en masa del Imperio y sus efectos sobre la Iglesia.- San Juan Criséstomo (347-407). -
El cisma nestoriano.- El segqundo Concilio de Efeso (449). - El cuarto Concilio
Ecuménico (451). - El cisma calceddnico.- Justiniano |y su politica eclesiastica
(527-565). - La definicién de Calcedonia y la separacién de las Iglesias orientales.-

El cristianismo y el nacionalismo.- El cristianismo fuera del Imperio Bizantino.-

Romay el Oriente cristiano.- El monacato oriental.

Constantino El Grande (306-337).

Por la época en que la persecucién de Diocleciano habia estremecido vy
desequilibrado al Imperio, Constantino, hijo de Constancio Cloro y joven teniente del
temido y anciano Emperador, creé6 una situacion enteramente imprevista
estableciendo una cooperacién entre la Iglesia y el estado romano. Entre los
cristianos orientales era reverenciado como santo y considerado "igual a los
Apéstoles." Pocos hombres han ejercido tan gran influencia sobre el destino de la
humanidad como este brillante soldado, que alteraria el curso de la historia
convirtiendo en companeros a la Iglesia y al Imperio durante los mil setecientos anos
siguientes. Prolongaria asimismo la vida de su reino durante otros mil doscientos
anos, trasladando su capital a las playas, del Bosforo. Durante varios siglos habia de
seguir siendo Constantinopla el centro de una original y vigorosa cultura cristiana.

Constantino fue un genio, insigne en todos los sentidos, hombre alto e impetuoso,
siempre vencedor, gobernante de vision y administrador experto. S6lo un hombre de
la imaginacién de Constantino pudo concebir un plan tan osado como el de unir a los
dos elementos opuestos: la Iglesia y el Imperio; s6lo un hombre de sus dotes de
estadista y sabiduria pudo hacer tan duradera una alianza. Existen dos
interpretaciones contrarias de sus motivos. Algunos historiadores como Gibbon,
Burckhardt, Schwartz y Harnack le consideran un escéptico que supo usar con
habilidad del creciente poder de la Iglesia contra sus oponentes politicos; sin
embargo, tal postura pasa por alto la creencia universal de su época en la
intervenciéon de los benévolos y malignos espiritus en los asuntos publicos y privados;
no concuerda con las propias manifestaciones de Constantino y es ademads
incompatible con el hecho de que los jefes contemporaneos de la Iglesia le aceptasen
como cristiano.

La historia de su conversién mediante la vision de la Cruz en la vispera de una de las
mas decisivas empresas militares de su reinado, la batalla del Puente Milvio en el afo
312, se ve apoyada por dos historiadores cristianos, Lactancio y Eusebio. Después de
su espectacular victoria, Constantino se reunié en Milan con su diarca oriental, Licinio



(312-324). Como resultado, Licinio publicé en el ano 313 el famoso edicto de
tolerancia religiosa conocido por el nombre de Edicto de Mildn. Se publicé en
Nicomedia y afectaba principalmente a la mitad oriental del Imperio, pues Occidente
disfrutaba ya de paz religiosa. La proclama decia: "Cuando yo, Constantino Augusto, y
yo, Licinio Augusto, llegamos bajo favorables auspicios a Mildn y tomamos en
consideracion todo lo relativo a la prosperidad comun... resolvimos conceder a los
cristianos y a todos los hombres la libertad de sequir la religién que quisieren, para
que cualquier deidad celestial que exista nos sea propicia a nosotros y a todos los

que viven bajo nuestro gobierno" 1

Este decreto establecia la igualdad entre los cristianos y los paganos; pero después
de su victoria sobre Licinio en el afo 324, Constantino empezé a acentuar todavia mas
su inclinacién hacia el cristianismo mediante su activo interés en los asuntos de la
Iglesia. Convocoé y presidié los concilios y aprobé sistematicamente la legislacién del
Imperio de acuerdo con la ensefanza de los Evangelios. Las nuevas leyes sancionaban

a ciertos delincuentes sexuales (fornicadores, por ejemplo) 2, eliminaban las multas

gque previamente se imponian a los célibes, hacian mas dificil el divorcio 3, facilitaban
la manumision de los esclavos, protegian a los presos, a las viudas y a los huérfanos, y

daban a los prelados ciertos poderes magistrales 4 sin embargo, Constantino no se
bautizé hasta el final de su vida y no renuncié nunca al titulo pagano de Pontifex
Maximus. Jamas fue incompatible su conducta. Constantino se denominaba obispo de

los que no pertenecian a la Iglesia 5, siendo su funcién la de atraer conversos
ofreciendo a los cristianos todas las oportunidades de ejercer su benévola influencia
sobre la sociedad pagana. Creia que su comunidad, unida por un consentimiento
voluntario, podia ensenar la lecciéon de unidad al resto de su pueblo.

El Emperador y el Concilio Ecuménico.

En el ano 324 Constantino se convirtié en el Unico gobernante del Imperio. Durante el
periodo de guerras civiles y rivalidades politicas esperaba disfrutar de impertubada
tranquilidad vy, por lo tanto, era particularmente sensible a cualquier disturbio,
especialmente entre los cristianos, a quienes inquietaban dos desavenencias por
aquella época. La primera estaba relacionada con la fecha en que se debia celebrar la
Pascua; la segunda, una disputa entre Alejandro, obispo de Alejandria (312-327), y su
erudito y elocuente presbitero, Arrio (muerto en el afio 336).

Para poner rdpidamente fin a estos, dos conflictos, y mostrar su benevolencia a la la
Iglesia, Constantino convocd un concilio de obispos de todas las partes de su
dominio, e incluso de fuera de sus fronteras. La idea del concilio le Ffue
probablemente sugerida por Osio, obispo de Cérdoba (265-358), que actué como
consejero suyo en materias eclesiasticas y desempend una importante funcién en los
procedimientos del Concilio. Constantino delegd en Osio para que hiciera
investigaciones preliminares sobre la disputa alelandrina, y su firme posicién contra
Arrio influyé sobre la primera politica de Constantino en esta controversia teoldgica.

La costumbre de decidir asuntos importantes en asambleas de 1os jerarcas de la



Iglesia procedia de los tiempos apostélicos6. Bajo la persecuciéon, los cristianos
habian sequido celebrando similares consultas siempre que les era posible y sus
decisiones obligaban moralmente a todas las Iglesias representadas. Africa del Norte
y Roma habian celebrado tales concilios a intervalos regulares; fueron menos
frecuentes en el Oriente. Sin embargo, el concilio convenido por el Emperador era
distinto de los precedentes porque tenia facultades de legislar tanto para la Iglesia
como para el Imperio, pues sus decretos eran reconocidos como leyes.

El Primer Concilio Ecuménico es uno de los grandes jalones en la historia de la Iglesia.
A las 6rdenes del Emperador y a expensas del Estado se reunieron varios centenares
de obispos en Nicea, pequena ciudad cercana a Nicomedia, que era entonces la
capital. La mayoria de los obispos vino de Asia Menor, Palestina, Siria y Egipto. Dos
presbiteros representaban a Silvestre (314-335), el anciano obispo de Roma; Africa
del Norte también envié delegados, y cuatro o cinco obispos vinieron de fuera del
Imperio. Fue una asamblea impresionante: algunos de sus participantes eran famosos
por su erudicion; otros, por su santidad; otros llevaban las senales de la tortura que
sufrieron durante la reciente persecucion. Constantino dispensaba a estos ultimos
muestras especiales de respeto. La personalidad del emperador dominaba el sinodo,
que durd de mayo a junio del ano 325. Constantino tenia cincuenta y un anos de edad y
se hallaba en la cumbre de su gloria y poderio. Su solemne entrada impresioné tanto

a los obispos, que Eusebio le comparé a un angel de Dios’. Vestido de purpura,
adornado de oro y piedras preciosas, se dirigi6 a los representantes de la Iglesia
como amigo y companero creyente: "Durante algin tiempo mi principal deseo fue
disfrutar del espectaculo de vuestra presencia unida, y ahora que se ha cumplido este
deseo me siento obligado a dar gracias a Dios, el Rey Universal... No os demoréis,
queridos amigos, no os demoréis, ministros de Dios y fieles siervos del que es nuestro
Senor y Salvador comun: empezad a eliminar las causas de esa desunién que existe
entre vosotros y acabad con la confusién de la controversia abrazando los principios
de la paz... Mediante tal conducta agradaréis al Supremo Dios y me haréis a mi un

magnifico favor, que soy siervo como vosotros"8.

Esta amistosa arenga, acompanada de los regalos que hizo a los obispos, no pudo
por menos que producir un abrumador impacto sobre los hombres que
recientemente se habian visto expuestos a la furia de la persecuciéon. Eusebio,
describiendo el banquete imperial, al que fueron invitados los obispos antes de su
partida, llegd a decir que era "una imagen del Reino de Cristo, ensuefio mas bien que

realidad".

El Emperador era un astuto estadista que poseia una segura percepcion de la
diferencia esencial entre el Imperio y la Iglesia. Estaba resuelto a dominarlos, pero se
daba cuenta de que no se podia aplicar a ambos la misma politica. Era autécrata,
pero no monarca sin leyes. Gobernaba un Estado legalmente organizado con un
Senado que codificaba los decretos imperiales y era responsable de su ordenada
aplicacién. Constantino edificé sus relaciones con la Iglesia sobre una base legal
familiar. Los concilios episcopales, a juicio de Constantino, habian de realizar la misma
funcion que el Senado romano, y sus procedimientos eran similares: los obispos, igual
que los senadores, se sentaban en circulo alrededor del trono del emperador,
formulaban respuestas a las preguntas que hacia el soberano y, silas aprobaba, estas
discusiones se convertian en leyes. Existia una diferencia esencial: los senadores



actuaban en su propio derecho, y se tomaban sus resoluciones mediante un voto
mayoritario; el veredicto de los obispos era Unicamente valido si lo inspiraba el
Espiritu Santo, cuya senal era la unanimidad. Sobre este punto Constantino se desvié
de la practica senatorial y asi hizo posible que la Iglesia retuviera su propio caracter.
En los concilios ecuménicos, los obispos podian repetir, por lo tanto, las palabras que
sirvieron de préologo a la resolucion del primer concilio cristiano celebrado en
Jerusalén en el ano 52. Los Apodstoles y los representantes de la Iglesia local habian

hecho entonces esta osada declaracion: "Plugo al Espiritu Santo y a nosotros" 10,
Estaban seguros de que eran guiados e inspirados porque hablaban con el mismo
corazény la misma mente.

Idéntica férmula se utilizaba en los concilios ecuménicos. La funcién del emperador
consistia Unicamente en dar sanciéon a los decretos aprobados por el sinodo y en
apoyarlos con el poder del Estado. Tal era el plan de la administracién eclesidstica
concebido por Constantino y fue una notable realizaciéon que hiciese posible la intima
colaboracién entre el Imperio bizantino, y mds tarde el ruso y sus Iglesias.

El primer problema, la fecha de la Pascua, se resolvié facilmente en Nicea; pero el
segundo problema, la disputa de Alejandro con Arrio, resulté de mas dificil solucién.
La mayoria de los obispos encontraban defectuosa la ensefanza de Arrio, pues
sugeria que Jesucristo, el Logos Encarnado, era inferior a Dios Padre, pero varios
miembros del Concilio criticaban también la excomunién de Arrio por Alejandro como
severa y precipitada, y, por lo tanto, no se hallaban dispuestos a condenar
abiertamente a este hereje. Después de un largo debate, en el que el didcono
Atanasio (293-373), uno de los principales partidarios de Alejandro, revelé su
percepcion teolégica y su ardor por la ortodoxia, la mayoria acepté una nueva
formula preparada por Osio y apoyada por Atanasio. Definia con mayor exactitud que
hasta entonces la igualdad del Padre y el Hijo. Se introdujo en el credo la palabra
griega homoousios (de la misma sustancia) y fue aprobada por el Concilio.

Unicamente dos obispos se negaron a firmar. Su obstinada oposicién suscité este
problema crucial: ;Se podia desconsiderar a tan pequena minoria y proclamar la
inspiracion del Espiritu Santo, o se debia dispersar el Concilio sin llegar a una decisiéon
obligatoria? No sabemos qué alternativas sugirieron al Emperador. Ni sabemos quién
tuvo la Ultima palabra en este asunto, pero si sabemos lo que al final hizo
Constantino, y su accién tuvo consecuencias trascendentales para toda la historia de
la Iglesia. Ordené la exclusion de los dos disidentes; y entonces los restantes obispos
promulgaron undnimemente sus decretos en nombre del Espiritu Santo. No se
molestaron los obispos. refractarios, y no se ha registrado ninguna protesta contra
esta intervencién. Por aquella época probablemente parecia que Constantino habia
encontrado una simple y practica salida de un dilema insoluble, pero en realidad
habia establecido un peligroso precedente de compulsiéon e intimidaciéon. Una vez
aceptada la fuerza como legitima, se podrian cometer en lo sucesivo nuevos actos de
crueldad en nombre del Principe de la Paz.

Constantino, exaltado por su victoria, despaché a los obispos a sus didcesis. En su
carta dirigida a todas las Iglesias, elogié las realizaciones del Sinodo y ordend a los
cristianos que recibiesen sus decretos "con toda voluntariedad como mandamientos
verdaderamente divinos y los considerasen como un don de Dios. Pues todo lo que se
determina en la Santa Asamblea de los Obispos se ha de considerar como indicativo



de la voluntad divina"!". Constantino confiaba en que la "unanimidad" conseguida en
Nicea terminaria con la nociva disputa; pero los acontecimientos disiparon pronto
este optimismo. El Concilio Niceno, en vez de lograr la tranquilidad dentro de la
Iglesia, provocé una explosién de hostilidades teoldgicas sin precedente, que
mantuvo a los cristianos orientales en un estado de febril actividad durante mas de
medio siglo y perturbé a Occidente durante otros doscientos anos.

El Arrianismo.

La disputa que empezd en el ano 319 entre el obispo Alejandro y su principal
presbitero Arrio, que entonces tenia sesenta y tres afnos de edad, fue local, al
principio, afectando Unicamente a la iglesia de Alejandria, pero se extendié con
rapidez por todo el Oriente y se convirti6 en uno de los mayores conflictos
doctrinales del siglo IV.

Arrio, con su palida faz y su larga cabellera de asceta, con su poética imaginaciony su
voz y estatura autoritarias, era una personalidad impresionante. Tenia numerosos y
devotos seguidores y poseia muchos admiradores, de manera especial entre el
influyente cuerpo de virgenes consagradas. Era hombre devoto y erudito, discipulo de
un martir muy reverenciado, Lucio (muerto en el afo 312), obispo de Antioquia. Arrio
quiso explicar el misterio de la Encarnacion en términos de la filosofia helenistica
contemporanea y, al hacerlo, desfiguré la tradicion apostélica e incurrié en herejia.
Ensefaba que si el Padre engendré al Hijo, entonces era preciso imaginar una época
en que el Hijo no existia, y asi colocé a Cristo en una posicién intermedia entre el
Creadory la creacion.

Arrio creia devotamente en Jesucristo como Salvador de la humanidad, pero
teoldégicamente subordinaba el Hijo al Padre. Citaba varios textos de los Evangelios
en apoyo de su argumento acerca de que la segunda Persona de la Santisima Trinidad,
el Logos Encarnado, no era igual a Dios Creador, a quien Jesucristo denominaba

Padre'?. El arrianismo se hallaba en abierta contradiccién con la afirmacién
fundamental de la fe catélica acerca de que la reconciliacion entre Dios y la
humanidad y la redencién del mundo no se realizaron ni por medio de un mensajero
enviado de los cielos, ni por un hombre santo o profeta elevado a una esfera superior
después de realizar su tarea, sino por el propio Autor Todopoderoso del universo,
gue era la Unica fuente indivisa de todos los seres.

Desde los tiempos apostélicos la Iglesia se oponia resueltamente a cualquier idea de
creadores o divinidades subordinadas al supremo Dios, doctrina comun de las sectas
gnédsticas. La ensenanza evangélica de que Dios es amor se basa en la creencia de que
en la persona de Jesucristo, que nacid, que fue crucificado y ha resucitado, el propio
Dios trino y uno sufrié la agonia de la muerte tal cual es conocida de los hombres. El
amor perfecto no huye de ningun sacrificio o humillacién. Unicamente si Jesucristo
compartiese la misma naturaleza con su Padre se podia justificar el convencimiento
cristiano de que Dios se ha dado a conocer a la humanidad y ha ofrecido su compania
a su creacion. Arrio, dando una ensenfanza de un Cristo inferior, envolvia al Creador
del universo impenetrable misterio, y privaba a los miembros de la Iglesia de esa
seguridad de que Dios amaba a los hombres y se cuidaba de ellos verdaderamente,



que era esencial para la doctrina ortodoxa.

Arrio dirigia la atencién hacia los problemas centrales de la teologia cristiana, y su
discusion requeria toda la sabiduria y erudicién de que disponian los jefes de la
Iglesia; pero desde el principio la disputa que provocé adquirié el caracter de
rivalidad personal con Alejandro, y esto animé al obstinado presbitero a mantener
una extremada posicion y engendré una desabrida animosidad *. Cuando Arrio
comenzé a componer canciones populares incorporando sus ideas, Alejandro le
expulso de las filas del clero y le obligé a salir de Alejandria. Arrio emigré a Palestina
y mas tarde a Nicomedia, donde hallé6 muchos simpatizantes, no necesariamente
como propagador de los principios herejes, sino como victima de un tratamiento
autocratico **.

* El historiador eclesidstico Sécrates de Constantinopla describié el principio de la
disputa arriana del siguiente modo: "Un dia Alejandro, en presencia de los
presbiteros intenté explicar con una minuciosidad tal vez demasiado filoséfica ese
gran misterio teoldgico, la unidad de la Santisima Trinidad. Arrio, imaginandose que
el obispo ensefaba sutilmente como Sabelio el Libio, torné el extremo opuesto
llevado del amor de la controversia." (Sécrates, Hist. Ecc., I, 5.).

** Sozomeno, otro historiador eclesiastico, dice: "Muchos se unieron con Arrio y sus
partidarios, como frecuentemente sucede en casos similares, porque creian que no
se les habia tratado bien y habia sido injusta su excomunién" (Hist. Ecc., I, 15.).

En el Concilio Niceno, la mayoria de los obispos repudiaron arrianismo como falso,
pero s6lo a unos cuantos les agradaban la palabra homoousios, que se veia asociada
en sus mentes con la ensenanza previamente condenada de Pablo de Samosata
(muerto cerca del afno 270), que habia borrado la distincién entre el Padre y el Hijo. No
obstante, la intervencién personal de Constantino en apoyo de esta discutible
expresion teoldgica la impuso en la incbmoda asamblea. Tan pronto como los
obispos regresaron a casa, muchos de ellos empezaron a lamentarse de su decisién,
pues tenian que afrontar la dificil tarea de explicar a su gente la razén de la
aceptacion de un credo que contenia una palabra que carecia de autoridad biblica
detras de si, una palabra que habia sido introducida primeramente por los herejes.

Ademas de esta dificultad, habia otra, relacionada con la terminologia del credo
niceno. Hasta entonces los cristianos habian utilizado los credos bautismales que, en
términos positivos, afirmaban su creencia en la Santisima Trinidad y en Jesucristo
como su Salvador. El credo niceno introdujo nuevos elementos de especulacién que
constituyeron materia de controversia entre los teélogos. Contenia, por ejemplo, las
siguientes referencias al Logos Encarnado: "Y los que dicen que no existié en otro
tiempo, o que no existié antes de su generacién, y que cobré existencia de la nada, o
los que afirman que el Hijo de Dios es de otra o sustancia o esencia o fue creado o es
alterable o mudable, son anatematizados por la Iglesia catélica."



Estas acusaciones reflejaban los debates teoldgicos del concilio, y muchos cristianos
no podian entender su importancia. Por lo tanto, la mayoria de los obispos trataban
de archivar el nuevo credo y de adherirse a sus confesiones de fe locales y
tradicionales. Unos cuantos repudiaron abiertamente la fFérmula nicena, y Constantino
los desterrd y sustituyd por hombres que obedecian al Concilio. Esta acciéon prendié
fuego a la Iglesia. La hostilidad estallé entre los obispos, que se acusaban unos a
otros de herejias. Estas incriminaciones condujeron a sus victimas hacia, la desgracia 'y
el destierro. En defensa propia, el clero expulsado apel6 al Emperador, alegando su
ortodoxia y denunciando a sus rivales.

Se formaron partidos teoldégicos y chocaron en numerosas asambleas episcopales,
convocadas para restaurar la paz. El principal punto de discusion era el término
homoousios. La resistencia era psicolégicamente explicable, pues esta palabra se
impuso prematuramente en Oriente teoldgicamente el término expresaba la fe
tradicional y, por lo tanto los defensores rehusaban toda concesion, e incluso tal
alternativa como homoiousios (de similar sustancia), sugerida como componenda, fue
rechazada por los que apoyaban el Concilio Niceno. Muchos obispos preferian el
destierro al cambio de una sola vocal.

Constantino, dandose cuenta de la futilidad de la compulsién, hizo volver a los
obispos desterrados y utilizé todos los medios para restaurar la paz en la Iglesia;
pero fracasd, pues era mucha la disensién. Sus hijos tuvieron ain menos éxito;
careciendo de su magnanimidad y visién, y conduciéndose como pequenos tiranos,
apoyaban a sus obispos favoritos y perseguian a los que odiaban. Algunos de estos
emperadores fueron ortodoxos, y algunos arrianos, mientras que otros
contemporizaron y favorecieron la componenda doctrinal. Durante este periodo de
batallas y confusiones teoldgicas, la figura central fue San Atanasio el Grande,
patriarca de Alejandria (327-373), que ocup6 la cdtedra de San Marcos durante
cuarenta y seis anos. Aunque fisicamente era casi enano, intelectualmente era gigante,
hombre de indomable valentia, con un ardiente celo por la ortodoxia. Combatié sin
piedad contra el arrianismo. Llegd a ser obispo de Alejandria a la edad de treinta y
seis anos, y enseguida comenzé una campana en defensa de la teologia nicena.
Compuso libros y folletos y apelé en persona y por escrito a los emperadores,
pidiéndoles que defendieran a los ortodoxos y castigaran a los herejes. Libré la
batalla en Egipto y fuera de sus fronteras, credndose enemigos y atrayéndose
incondicionales. Fue cuatro veces desterrado por edictos imperiales, pasé casi quince
anos en tierras extranjeras o escondido, pero sobrevivié a sus enemigos, incluyendo a
dieciséis emperadores, con la mayoria de los cuales se mantuvo en continuo conflicto.

En realidad Atanasio dio vida a un nuevo tipo de jerarca cristiano. Era un dignatario
que exigia obediencia y cuyo influjo rivalizaba con el de los gobernadores civiles. Era
beligerante y tan distinto de sus humildes predecesores como distinta era la Iglesia
postnicena de la comunidad cristiana bajo la persecuciéon. Atanasio ha sido a menudo
representado como el salvador de la ortodoxia, que rescaté a la Iglesia del
arrianismo sin ayuda de nadie. Apenas se ve justificada tal descripciéon de su papel,
pues en ningin momento se desvié la mayoria de su fe tradicional. El disturbio que
siguié al Concilio no fue causado tanto por una apostasia doctrinal, sino mas bien por
la introducciéon de la compulsion en la comunidad cristiana. El propio Atanasio fue
grandemente responsable de ello. Por lo tanto, le atacaban no sélo los que criticaban
su teologia, sino también, los que se oponian a su interferencia en la vida de otras



comunidades y que aborrecian su uso de la fuerza y su agresividad.

Las Consecuencias de Nicea.

A primera vista parece desconcertante el contraste entre la Iglesia antes y después de
Nicea. Durante los tres primeros siglos de su existencia, la comunidad cristiana habia
detentado el poder de unidad y concordia y habia ganado la batalla contra el Imperio.
A mediados del siglo IV, la misma Iglesia perdié de subito su armonia interior y se
dividié en facciones hostiles. Los cristianos que se habian negado a obedecer las
ordenes imperiales invocaban ahora el arma secular para cerrar los templos rivales y
arrestar a su clero. La causa principal de esta transformacion fue la abrupta fusion de
la Iglesia y el Imperio. La vida de la comunidad cristiana antes de Nicea se habia
basado en la libertad, y el ser miembro de la Iglesia implicaba sacrificio. Nicea alterd
estas condiciones fundamentales: la Iglesia se convirtié en cuerpo privilegiado. El
Estado se encargé de la protecciéon de su unidad y ortodoxia. Los que infringian sus
reglas habian de ser castigados como delincuentes civiles. La confesién de fe, que
hasta entonces habia sido un secreto revelado Unicamente a los iniciados *, no sélo se
hizo publica, sino que se llegé a defender tan vigorosamente, que cualquier clérigo
que se atrevia a desviarse de ella se hallaba sujeto a severas penas. Los jefes de la
Iglesia, que hasta entonces habian disfrutado de autoridad puramente moral, se veian
transformados en funcionarios imperiales con poderes de coercién que para algunos
eran irresistibles. Los menos escrupuloso se portaban como tiranos. El obispo Jorge,
por ejemplo, que fue enviado a Alejandria en el afo 357 para sustituir a Atanasio,
traté tan cruelmente a los que se negaban a reconocerle, que su propia feligresia le
expulsé de la ciudad. Pero incluso los mejores hombres, como San Atanasio,
recurrieron con frecuencia a la fuerza. El anciano Silvestre, el papa de Roma, el
prudente Osio, el ardiente Atanasio, el erudito Eusebio, renunciaron a la libertad de la
Iglesia a cambio de la protecciéon del Imperio.

San Hilario (muerto en el ano 367), uno de los mas doctos obispos de Occidente,
escribiendo en 356 desde su destierro en Oriente a su propia Iglesia en Galia,
explicaba a su feligresia que el credo que hasta entonces se habia guardado en
secreto se habia convertido ahora en tema de debate publico y que las confesiones
de fe locales habian de ser sustituidas por el Credo niceno, que él mismo nunca habia
utilizado hasta que le expulsaron de su didcesis por su defensa de la ortodoxia
contra el arrianismo (Hilario, De Synod., 91). San Cirilo de Jerusalén (315-86), en sus
cartas catequisticas, desaprobaba también los credos escritos. Escribe: "Deseo que lo
encomendéis a la memoria cuando recite el Credo; no que lo escribdis en un papel...,
cuidando de que no lo escuche ninglin catecimeno cuando lo repitdis." V, 12.
Sozomeno comparte la misma actitud, I, 20.

Estd sorprendente rendicion se hallaba relacionada con la creciente tensién
emocional que se centraba en Egipto y especialmente en Alejandria. Esa gran ciudad
de extremos se hallaba siempre dispuesta a apoyar alguna nueva causa con
entusiasmo salvaje. En el siglo IV se revolvié en una fiera reacciéon contra la licencia
sexual que anteriormente prevalecia entre sus habitantes. Las formas mas austeras



de automortificaciéon excitaban la admiraciéon general; el sexo era considerado como
degradante; la virginidad se elogiaba como la principal virtud cristiana. Un gran
nimero de hombres y mujeres abrazaron una vida consagrada al celibato. La tensién
emocional en que vivian muchos de ellos se refleja bien en la vida de San Antonio
(251-356), cuyas tentaciones, descritas por San Atanasio, impresionaron grandemente
a los cristianos de todo el mundo.

Esta acentuacion de la virginidad se desequilibré tanto, que proporcioné un favorable
fundamento para la apasionada explosién del culto al dirigente, que ha sido siempre
una de las caracteristicas de la mentalidad egipcia. La cabeza de la comunidad
cristiana en el valle del Nilo adquirié una posiciéon Unica: no sélo era considerado
como superior a todos los demds obispos locales, sino que se convirtié en objeto de
devocién desconocido en otras partes de la Iglesia. Era el héroe popular de los
cristianos egipcios, su oraculo divino y el campedn de su naciente nacionalismo.

En esta atmoésfera es logico que también se volvieran apasionadas las disputas
doctrinales. Los asuntos teoldgicos se debatian en las calles y en los mercados con un
entusiasmo habitualmente reservado para el deporte o la politica. Los partidarios de
una escuela de teologia ofendian a sus oponentes y elogiaban a sus propios jefes,
como inspirados por Dios o cual si fuesen infalibles. Esta hostilidad verbal, una vez
aceptada como compatible con el cristianismo, desembocaria en la ejecucién de
diversos actos de violencia. La tolerancia y la moderacién eran calificadas de traicion
a la verdad. El celo dogmatico eximié a los cristianos de la caridad y el perdén. La
intervenciéon del Estado era bien recibida por las partes contendientes. En cuanto al
Oriente, Egipto desempend un papel al abrir las puertas de la Iglesia al uso de la
fuerza secular. La Iglesia que superaba a todas las otras, en el ejercicio del ascetismo
y en el culto del dirigente fue también la primera que renuncié a su libertad. Por lo
tanto, es significativo que el mismo suelo africano se convirtiera en escena de dos
cismas desastrosos en la Iglesia primitiva: el cisma donatista, que acabaria por minar
eventualmente al cristianismo de Africa del Norte, y el cisma de los monofisitas, que
puso en manos del Islam la mayor parte del oriente cristiano.

La victoria de la Ortodoxia Nicena.

El desasosiego que dentro de la iglesia causé el Concilio niceno coincidié con un
periodo de inquietudes para el Imperio romano. Los hijos de Constantino, Constancio
(337-361), Constantino Il (337-340) y Constante (340-350), luchaban entre si y
debilitaban el Imperio en un momento en que se necesitaba de toda su fuerza para
resistir la creciente presién de los barbaros. Su sobrino y sucesor, Juliano el Apéstata
(361-363), sin haber tenido éxito en su intento de revivificar el paganismo, perecié
cuando conducia a su ejército contra los persas. Valente (364-378) fue un activo
partidario de los arrianos y sus intentos de llenar de herejes las principales sedes
incrementaron la confusién. Fue muerto durante una campana contra los godos.

Su sucesor, Teodosio | (379-395), restauré por fin la paz en la Iglesia y revivificé la
fuerza politica del Imperio. Convocé un sinodo en Constantinopla en el afo 381 (el II
Concilio Ecuménico), que proclamé que sélo era ortodoxa la teologia nicena, y asi
terminaron, en cuanto se refiere al Oriente, las disputas ocasionadas por el | Concilio



Ecuménico. Esta victoria no sélo se debié al apoyo imperial; fue también resultado del
serio pensamiento teoldgico de tres hombres destacados que conocemos por el
nombre de Padres Capadocios (ldm, 33): San Basilio el Grande (329-379), San Gregorio
Nacianceno (330-389) y San Gregorio de Nisa (335-396). Estos nuevos jefes de la Iglesia
oriental consiguieron el triunfo de la tradicién apostélica. Sus oponentes se hallaban
dispuestos a modificar su teologia para que armonizase con las corrientes filos6Ficas
en vigor y obtuviese asi la aprobacién de la corte. Los Padres Capadocios, hombres
de integridad y valentia, no pretendian favores imperiales. Eran tenaces sin ser
intransigentes; ascetas, pero libres de fanatismo, ortodoxos, pero con deseo de
restaurar la paz en la Iglesia. Se afanaron, pues, en reconciliar el partido niceno con la
mayoria conservadora de los cristianos orientales. Consiguieron su objetivo
justificando doctrinalmente el discutido término homoousios, y resistiéndose a toda
intervencién del Estado en disputas doctrinales. Eran hombres de profunda erudiciéon
y cultura, que heroicamente defendieron la libertad de la Iglesia y la dignidad de sus
pastores. Apoyaron la formulacién nicena porque creian que expresaba la fe
tradicional de la Iglesia y no porque la habia aprobado el Emperador.

Su gran realizacién fue haber aclarado los términos teoldgicos. Acufaron un nuevo
vocabulario capaz de expresar la visiéon cristiana de Dios. El lenguaje de la filosofia
griega habia sido insuficiente para esta tarea y contribuyé a originar la confusién y
aspereza de las disputas postnicenas. El historiador eclesidstico contemporaneo,
Socrates (379-445), tenia razén al comparar a los obispos, en sus interminables
disputas, con hombres que luchan entre si en la oscuridad, sin saber con precisién la
postura doctrinal de sus adversarios y atribuyendo herejias y errores a los que

repudiaban13. Los Capadocios introdujeron la luz en este caos y al mismo tiempo
purificaron la atmdsfera moral entre los jefes de la Iglesia mediante su carencia de
ambiciones personales y mediante su auténtico interés por el bienestar de toda la
comunidad.

San Basilio nacié en el afno 329 en Cesarea, capital de Capadocia e importante centro
comercial en el cruce de las carreteras que unian al Eufrates con el Mar Negro, y
Constantinopla con el Imperio Persa. Su padre era un rico abogado y un devoto
cristiano; su madre, Emilia, era famosa por su belleza y piedad. Sus padres tuvieron
diez hijos, y tres de sus hijos y una de sus hijas se cuentan entre el nimero de los
santos de la Iglesia. Basilio se educé en Constantinopla y en Atenas, donde conocié a
su amigo de toda la vida, Gregorio Nacianceno. Otro de sus condiscipulos era Juliano,
el futuro emperador. Al retornar a su ciudad natal, Basilio pensdé en seguir la
profesion de su padre, pero la sibita muerte de su hermano, Nancracio, y el ejemplo
de su hermana, Santa Macrina, desvelaron su vocacién religiosa. Macrina fue una
notable mujer que ejercié una poderosa influencia en todos los que la trataron.
Formdé una comunidad religiosa para mujeres y su caridad y sabiduria la hicieron
famosa en todo el Ponto y Capadocia*.

* San Gregorio de Niza ha dejado una conmovedora descripcion de su querida
hermana (Vita St. Macrina).



San Basilio siguié el consejo de Macrina y se retiré a la finca de su padre, donde
congregd a su alrededor a jévenes de miras andlogas; alli fundaria una pequena
comunidad que desempend un importante papel en la evolucion de1 monacato
oriental. Estaba convencido de que un monasterio bien organizado, dirigido por un
sabio y experto maestro, era de mayor provecho que una vida solitaria en el desierto,
para los que deseaban dedicarse al culto de Dios. El mismo renuncié al mundo, no
porque lo despreciase, sino porque su amor a Dios le impulsaba a renunciar a todas
las otras lealtades y atracciones. Sin embargo, las reglas que compuso demostraban
que el amor a Dios no se puede nunca separar del amor a los hombres.

Sin embargo, Basilio era un caudillo demasiado notable para permanecer durante
mucho tiempo en la reclusién del monacato. La Iglesia necesitaba de sus servicios. En
el ano 358, Eusebio, obispo de Cesarea, le ordené presbitero en contra de su
voluntad. En el 370, después de la muerte de Eusebio, Basilio fue elegido como
sucesor. Era una época dificil para la Iglesia. El emperador Valente apoyaba las
distintas ramificaciones del arrianismo; los ortodoxos no sélo se hallaban oprimidos,
sino también divididos, pues no tenian ningln jefe reconocido. Atanasio se hacia viejo,
y, de todas formas, su influencia se limitaba a Egipto. El papa de Roma era ortodoxo,
pero se hallaba muy lejos y no podia. ayudar a los defensores de la fe tradicional en
el Oriente. En aquel momento asumié Basilio su funcién de jefe y realizd
brillantemente su tarea. de unir a la Iglesia bajo el estandarte de la teologia nicena.
Era débil de salud, amante de la paz y auténticamente humilde, pero tenia una rara
firmeza de cardcter. Combinaba la tolerancia y la paciencia con una intransigente
posicion hacia la ortodoxia. Una vez, sufriendo el interrogatorio de Modesto, el tan
temido prefecto, Basilio le hizo gritar: "jNadie se ha atrevido jamas a hablarme de
este modo!" La respuesta de Basilio fue: "Probablemente no habéis conocido nunca
un obispo." Utilizaba otro lenguaje cuando trataba de persuadir a los jefes de la
Iglesia. Corno tedlogo justifico el término homoousios a los ojos de los obispos
orientales conservadores. Corno estadista eclesidstico se afané por restaurar la
comunién entre Oriente y Occidente, empleando el método preniceno de
correspondencia intereclesidstica y oponiéndose a todas las formas de compulsién.
En esto diferia de San Atanasio, que con frecuencia estuvo dispuesto a utilizar el arma
secular en defensa de la ortodoxia.

El principal obstaculo para la reconciliacién por aquella época era la existencia de
grupos disidentes en Antioquia y Constantinopla, que estaban en comunién con Roma
y Alejandria, y afirmaban ser los Unicos representantes de la ortodoxia en el Oriente.
Para mantener su posicion desfiguraban la teoria doctrinal de San Basilio y de otros
tedlogos conservadores en las provincias asiaticas. El principal objeto de Basilio era
persuadir a los partidarios militantes del Concilio Niceno acerca de que la mayoria de
los obispos orientales que se oponian al término homoousios no eran menos
auténticamente ortodoxos. Basilio no escatimé esfuerzos para eliminar el
malentendido que crearon los "ultras" pronicenos. Escribié cartas, envié emisarios,
invité a los obispos occidentales a que viniesen al Oriente y se reunieran con él y sus
amigos; aunque le desairaron a menudo, fue perseverante. Murié en el ano 379 sin ver
completa la reconciliacion, pero tuvo la satisfaccion de observar muchas sefales de
que las Iglesias se movian en la direccién debida y que se restauraria pronto la
concordia.

En todas sus obras Basilio tuvo la gran ayuda de su amigo y discipulo San Gregorio



Nacianceno, hijo de un humilde clérigo de una pequena secta que se reconcili6 mas
tarde con la Iglesia. Su madre, Nona, severa y ascética mujer, dedicé su Unico hijo al
servicio de Dios y le educé en el espiritu de la ortodoxia. Gregorio era pequeno de
estatura, de cabellos rojos y salud precaria; pero, lo mismo que Basilio, era intrépido
e intransigente. Poeta de grandes dotes, escritor de excelente prosa, habria preferido
una tranquila vida literaria, pero las circunstancias le obligaron a tomar parte activa, y
a veces decisiva, en la defensa de la ortodoxia. Fue ordenado presbitero en contra de
su voluntad, como Basilio, y mas tarde el propio Basilio le obligd a convertirse en
obispo del abandonado distrito de Sasima. Basilio necesitaba de su apoyo en la
campana contra los arrianos, pero Gregorio estuvo molesto durante mucho tiempo
por esta violacion que habia hecho de su retiro su mejor amigo. Se sentia indigno de
sus deberes sacerdotales y anhelaba su austera soledad en la finca de su padre.

En el ano en que murié San Basilio, Gregorio aparecié de subito en Constantinopla. La
capital era por entonces una plaza fuerte del partido antiniceno y los partidarios del
homoousios no contaban siquiera con un templo. San Gregorio empez6 a celebrary a
ensefar en una habitacién de una casa particular. Pronto se convirtié en el predicador
mas popular de la capital y fue probablemente por entonces cuando pronuncié sus
cinco famosas oraciones sobre la Santisima Trinidad. Representan una de las mas
altas realizaciones de la teologia de la Iglesia oriental.

San Gregorio penetré mas profundamente que cualquier otro teélogo en el misterio
del Dios trino y uno, cuya vida interior de amor es la relacién, independiente del
tiempo, de tres personas distintas, que son Unicamente un ser. Dios es uno en tres y
tres en uno, era el refrdn que acompanaba a los sermones de San Gregorio. En su
ensefanza sobre la Encarnaciéon, San Gregorio acentuaba la importantisima doctrina
de que sélo y Unicamente por el hecho de que una persona de la Santisima Trinidad se
convirtié6 en hombre verdadero, pueden aspirar los hombres a la unién con la Deidad.
El nacimiento de Cristo cred una situacion que era légicamente contradictoria, pues el
Logos Encarnado, siendo Dios y hombre, retenia las caracteristicas de sus dos
naturalezas y al mismo tiempo continuaba siendo una persona, prueba de que el
hombre puede unirse con Dios sin perder su personalidad. Gregorio escribié: "Nacié
Cristo, pero ya estaba engendrado; nacié6 de una mujer, pero era Virgen. Fue
bautizado, pero redimia los pecados como Dios. Tenia sed, pero dijo: "Si alguien tiene
sed, dejadle que venga a mi y beba." Oraba, pero El oye las oraciones. Pregunté
donde yacia Lazaro, pues era hombre; y resucité a Lazaro, pues era Dios. Muere, pero

da vida. Es enterrado, pero resucita. Desciende al infierno, pero salva a los

condenados" %,

Los escritos de San Gregorio estan llenos de belleza imaginativa y poética; al mismo
tiempo son doctrinalmente precisos, pues evita las especulaciones arbitrarias y se
adhiere a la tradicién apostélica original de la Iglesia.

Cuando Valente murié en el afno 378, Teodosio, su sucesor, llegdé a Constantinopla;
siendo un firme defensor de la ortodoxia nicena, ordené enseguida la transferencia
de todas las Iglesias al clero proniceno. El obispo arriano fue expulsado de la capital,
y Gregorio fue elevado a la sede principal por aclamacién publica. El, que se habia
lamentado del peso insoportable que significaba la supervisién de los asuntos
eclesiasticos de un pequeno distrito de Capadocia, acepté con fortaleza la
administracion de la Iglesia de la capital. Su éxito sorprendié incluso a sus amigos y



admiradores, pero también provocé animosidad en los que se oponian a su rapida
elevacion al poder.

En el ano 381, cuando Teodosio convocd un Concilio de obispos orientales en
Constantinopla para confirmar la victoria de la ortodoxia nicena, el patriarca de
Alejandria puso en duda el derecho de Gregorio a ocupar su citedra, ya que éste
habia sido elegido originariamente obispo de Sasima y tal traslado era contrario a las
reglas eclesidsticas. Gregorio no quiso luchar por su puesto. Se marché de la capital y
regreso a la finca de su padre en Ariansus, donde murié en el afno 389.

En su oracion de despedida pintd un sorprendente retrato del nuevo tipo de prelado
rico en cuya compania se sinti6 como extrafno. "Nadie me dijo que habia de competir
con consules y prefectos e ilustres generales. Nadie me dijo que esperarian de mi que
pusiera los tesoros de la Iglesia al servido de la glotoneria y los fFondos de caridad al
servicio de la lujuria. Nadie me dijo que debia equiparme con soberbios caballos y
montar en magnificas carrozas y que todo el mundo debia dar paso al Patriarca, como

si fuese una especie de animal salvaje"15.

San Gregorio, encogido, vestido pobremente, pero con su fogosa imaginacién y su
lengua mordaz, provocaba un agudo contraste frente a los opulentos obispos que se
comportaban y vivian como funcionarios del Estado. La dimisién de Gregorio inici6 la
prolongada rivalidad entre Alejandria y Constantinopla, que terminé dividiendo en
campos eclesiasticos separados a los obispos dirigentes de estas dos ciudades.

El tercer insigne Capadocio fue San Gregorio de Niza. Este hermano menor de San
Basilio el Grande no tenia nada de la autoritaria personalidad de San Basilio. No fue
un caudillo eclesiastico, pero si pensador creador y original. San Gregorio era casado.
Su bella esposa, Teosebeia, se convirtié en diaconisa. Ambos eran reverenciados
como santos por los cristianos orientales. Lo mismo que Gregorio Nacianceno, fue
obligado por San Basilio a aceptar 6rdenes episcopales, pero su blanda y poética
naturaleza era inadecuada para la guerra eclesiastica. Sus escritos teoldgicos respiran
un optimismo gozoso, inspirado por la victoria que consiguié la resurreccién de Cristo.
San Gregorio creia que la naturaleza humana volveria a su gloria y belleza originales,
pues el hombre estd creado a imagen viviente de Dios y le bendice su Creador con
inmortalidad. Segun San Gregorio, la caida del hombre sélo le privé temporalmente
de la legitimidad que se le dio en el Paraiso y que se le ha de dar de nuevo al final de
la historia.

San Gregorio tomé parte en la obra del Il Concilio Ecuménico, en el ano 381, y le
acogieron alli como columna de la ortodoxia nicena. El emperador Teodosio
respetaba su juicio y fue enviado como legado imperial a investigar el estado de las
Iglesias en Arabia y Babilonia. Pero no se encontraba a gusto como enviado del Cesar
y prefirié trabajar en Niza, donde, en el ano 396, termind su vida en paz. En muchos
aspectos, como tedélogo y autor, es la personalidad mas cercana a nuestro tiempo y
mentalidad. Gregorio amaba la naturaleza, amaba la tierra y todo lo que pertenecia a
ella, y en esto era una excepciéon en su propia generacién, que parecia tan absorta en
la contemplacion de la vida eterna, que perdia todo interés en los goces y
responsabilidades terrenales. La grandeza de Gregorio corno pensador original fue
reconocida en el afno 787 por el VIl Concilio Ecuménico, que le dio el extraordinario
titulo de "Padre los Padres de la Iglesia."



El Il Concilio Ecumenico y el Emperador Teodosio (379-395).

El I Concilio Ecuménico que en el ano 381 convocé el emperador Teodosio en
Constantinopla se limitd, por causa de los problemas politicos, a los obispos de la
parte oriental del Imperio. Fue una asamblea mucho mds pequena que la primera,
pues so6lo asistieron 150 miembros, pero quedé como una profunda marca en el
desarrollo de la Iglesia. La confesién de fe que aprobé fue una adaptacion de un
credo bautismal local, probablemente el de Jerusalén, pero se convirtié en el credo
de toda la Iglesia, en el lazo de unidad entre todos los cristianos orientales y en un
importante eslabon entre ellos y el Occidente cristiano. Este credo, que ahora se
conoce habitualmente por el nombre de credo niceno, aunque pertenece al Il Concilio,
incorpor6é la palabra homoousios del credo niceno original. Los cuatro canones
adoptados por el Il Concilio definian las provincias eclesiasticas y prohibian a sus jefes
que se interfiriesen en los asuntos fuera de sus fronteras. Esta prohibiciéon iba dirigida
principalmente a Alejandria, cuyos prelados habian adquirido el habito de
comportarse como supremas cabezas de la cristiandad. El obispo de Constantinopla
fue elevado a la dignidad de patriarca y se le asigné el seqgundo puesto de honor
después de Roma, tomando Alejandria el tercer puesto. Esto hiri6 grandemente el
orgullo de los prelados egipcios.

Cuando los miembros del Concilio hubieron terminado su obra, enviaron una carta al
Emperador informandole de sus decisiones. En respuesta, Teodosio ordené que los
bienes de la Iglesia de todo el Imperio se entregasen a los obispos que estaban en
comunion con Nectario de Constantinopla, Timoteo de Alejandria, Diodoro de Tarso y
Optimo de Antioquia.

Constantino hizo a los obispos Unicamente responsables de la formulacién de las
doctrinas y de la disciplina de la Iglesia. El propio Teodosio decidi6 qué escuela
teoldgica era la ideal. En el ano 383, convocd una conferencia de los jefes de las
diversas sectas cristianas, y, cuando le presentaron sus varias confesiones de fe, eligi6
la que incorporaba la ortodoxia nicena y ordené que las demas se quemaran en
publico. Publicé una ley prohibiendo a todos los cristianos que rechazaban el Concilio

Niceno que celebrasen ejercicios espirituales16. La oposicion antinicena se extinguié
en todo el Oriente con asombrosa rapidez. Sus jefes estaban demasiado
comprometidos por su previa confianza, en el apoyo del Estado para ofrecer una
seria resistencia a la nueva politica del Emperador. Ademas se hallaban divididos, y
muchos de ellos reconocian la validez del homoousios de acuerdo con la
interpretacién de los Padres Capadocios. La proteccion imperial fue bien recibida por
el partido ortodoxo, pocos miembros del cual repararon entonces en el precio que la
Iglesia habria de pagar al dar autoridad al Emperador para elegir una escuela de
teologia y convertirla en pauta de catolicismo en el Imperio.

La Conversion masiva del Imperio y sus consecuencias sobre la Iglesia.

En el decurso del siglo IV la vida de los habitantes de la mitad oriental del mundo
mediterraneo, de Egipto, Siria y Asia Menor, experimenté una transformacién



espiritual que tuvo trascendentales repercusiones en la esfera secular. La fe cristiana,
que hasta entonces profesaba una mayoria, sustituyd a las antiguas religiones; los
ideales ascéticos, en una forma extrema, conquistaron la imaginacién de las masas; y
los problemas teolégicos provocaron un interés general, sin precedentes en la
historia de la Iglesia. San Gregorio de Nisa describié graficamente esta absorciéonen la
especulacion religiosa cuando dijo de los tenderos de Constantinopla: "Si rogais a un
hombre que os cambie una moneda de plata, os informa de que el Hijo difiere del
Padre; si preguntais el precio de un pan, os dicen en respuesta que el Hijo es inferior al
Padre; y si preguntdis si esta listo el bafo, os informan solemnemente de que el Hijo

Fue creado de la nada" 1’.

La avalancha de conversos alter6 la composicién de la comunidad cristiana. El
caracteristico ruido y la excitacion del mercado oriental penetraron en los apacibles
recintos del templo cristiano. Se renuncié a la larga y cuidadosa preparacién que se
requeria previamente para el bautismo; se suavizé la disciplina, con el resultado de
que se redujeron considerablemente las barreras entre los cristianos y el resto de la
poblacion. Lo que la Iglesia perdid en pureza, gand el Imperio en el mejor trato de sus
ciudadanos. Bajo la influencia cristiana, la clemencia con los criminales, la ayuda a los
pobres y a los enfermos, y la prohibiciéon de los entretenimientos crueles e inmorales
fueron reconocidos como deberes del Estado. No obstante, el cambio afecté al
emperador. Fue considerado como un ser humano, sujeto a las mismas reglas de
conducta que los otros cristianos; no le elevaban ya por encima del control moral,
sino que le exhortaban para que mostrase clemencia y perdoén, y para que en el Juicio
Final diese cuenta de todos sus actos privados y publicos.

Este sUbito cambio del Imperio hostil en amigo y protector de la Iglesia, estimulé el
desarrollo multilateral de la comunidad cristiana, haciéndolo particularmente
espectacular en el Oriente. A pesar de las intensas disputas doctrinales, su historia
durante los siglos IV y V constituira la mas gloriosa de sus anales. El nGmero de
sus miembros se incrementé rapidamente; el pensamiento teolégico maduré y se
hizo mas profundo, el arte floreciéo y las instituciones Filantropicas mejoraron
grandemente la vida de los desheredados de la Fortuna. La Iglesia se convirtio en
una gran potencia, con el resultado de que una considerable riqueza fue puesta a
disposicion de sus principales obispos, ocasionando un deterioro moral de
algunos de ellos. Se suscitaron varios conflictos personales, estando relacionado el
mas tragico con San Juan Crisdstomo (el de la Boca de Oro), el mas insigne predicador
de este periodo y unintrépido reformador social.

San Juan Crisostomo (347-407).

En el ano 387, durante las revueltas locales en Antioquia, las estatuas de Teodosio |y
su familia fueron destrozadas por el populacho. Este acto de desafio fue considerado
como uno de los mas graves delitos politicos de aquella época, y se esperaban
severas represalias, incluyendo ejecuciones y deportaciones en masa. El panico se
apoderd de la ciudad y el asustado populacho imploré al Patriarca que suplicase al
Emperador clemenciay perdon.

El anciano Flaviano (muerto en el ano 404) partié inmediatamente en un dificil viaje a



la capital, desafiando las tormentas del invierno y los pasos montanosos cubiertos de
nieve helada. Su mision se vio coronada de éxito. Teodosio, como monarca cristiano,
perdoné a la ciudad. El portador del Ultimo poder politico reconocia en la Iglesia una
autoridad moral superior a la suya propia, y la obedecia.

Los problemas de Antioquia pusieron de relieve a Juan, uno de los presbiteros de la
ciudad (lam. 33). Durante las semanas que los ciudadanos habian vivido en un estado
de ansiedad y suspenso, esperando las noticias de la capital, pronuncié a diario
sermones en que comparaba los vicios de la opulenta ciudad con los preceptos del
Evangelio, y exhortaba a sus oyentes para que enmendasen sus vidas. Se han
conservado estos discursos y proporcionan un vivo retrato del estado del cristianismo
contemporaneo y de la destacada calidad del famoso predicador.

La buena noticia del perdén imperial conmovié profundamente a los ciudadanos. La
atmosfera moral de Antioquia se transformé y Juan adquirié una gran popularidad
como intrépido pastor y reformador. Por lo tanto, es natural que al quedar vacante
en el ano 398 el trono patriarcal de Constantinopla, el emperador Arcadio (395-408),
previas consultas, confiase la Iglesia de su capital al celoso sacerdote. San Juan no
queria aceptar una dignidad tal, pero finalmente se vio obligado a someterse a la
presion imperial. Te6filo, papa de Alejandria (muerto en el 412), prelado ambicioso,
fue nombrado por el Emperador para que consagrase a Juan, y desde ese dia surgié
la enemistad entre Teéfilo, que vivia como gran magnate, y San Juan, asceta, cuyo
principal interés era la justicia social y la caridad para con los pobres. Desde el
principio encontré San Juan una fuerte oposicidon a su campana para la evangelizacién
de la ciudad. El clero de la capital era mundano y descuidaba sus deberes; los ricos se
hallaban inmersos en el lujo y en la molicie; los pobres eran ignorantes y corruptos.
San Juan atacé implacablemente todos estos males, y pronto se vio rodeado de
resueltos enemigos, a quienes repugnaba. la presencia de un hombre de vida pura y
celo intransigente. Sin embargo, su mayor adversario fue Teéfilo, que estaba celoso
de la popularidad de su rival y de la prioridad honorifica que disfrutaba la sede de
Constantinopla.

La emperatriz Eudoxia admiré al principio a San Juan, pero mas tarde se convirtio
también en enemiga suya. Invitado por ella, vino Teéfilo a Constantinopla en el ano
403 y convocd un sinodo de obispos en el Palacio del Roble, en un suburbio de
Calcedonia. Trajo veintinueve de los treinta y seis miembros de Egipto. Ninguno tenia
derecho a interferirse en la administracion de la capital, segin la regla aprobada por
el Il Concilio Ecuménico del afo 381. No obstante, esta asamblea ilegal cité a San Juan
para que compareciese ante ella, y, al no comparecer, le condenaron por varias
acusaciones falsas. Protestd contra esta violacion de la ley y de la justicia, pero no
quiso luchar en su propia defensa, y se entregé a la guardia de corpus imperial. Tan
pronto como le alejaron de Constantinopla, un terremoto estremecié la ciudad, y la
aterrorizada Eudoxia suplicé a Juan que volviese a su feligresia.

Teo6filo huyd a Egipto, temiendo que la poblacién descargase su justa indignacién
sobre él y sus partidarios. Sin embargo, el retorno de San Juan encolerizé todavia mas
a sus oponentes. Eudoxia reanudé su campana contra él, la guardia arresté y deporté
a muchos de sus amigos, mientras que el Emperador era demasiado débil para
defender al hombre a quien habia traido a Constantinopla.



En el ano 404, cuando San Juan fue arrestado de nuevo, un desastroso incendio
destruyé la Casa del Senado y la Catedral que Constantino habia edificado. No
obstante, esta vez el Patriarca fue enviado a Cucusus, una remota plaza del Imperio,
que pronto se convertiria en lugar de peregrinaciéon. Se decia que Antioquia estaba
desierta, y que sus mds destacados ciudadanos se habian trasladado a ese oscuro
pueblo para beneficiarse de su ensenanza. Esta popularidad intensificé la hostilidad
de los responsables de su destierro. A pesar de su mala salud, le ordenaron que se
trasladase alin mas al norte, a Pityas, en el Cducaso, pero murié en el camino el 14 de
septiembre del afno 407. Sus Gltimas palabras fueron: "Gloria a Dios por todo."

En el ano 438 sus restos fueron trasladados a Constantinopla, y el reinante
emperador Teodosio Il (408-50), junto con sus tres hermanas, se arrodillaron al lado
del Féretro, implorando al Santo que perdonase a sus padres por todos los males
que le habian ocasionado. Su destierro, como el de San Gregorio, Nacianceno,
demostré lo dificil que era para un celoso cristiano mantenerse al mando de la Iglesia
de Constantinopla, y lo peligrosa que fue, para el futuro del cristianismo, la resuelta
hostilidad de los patriarcas de Alejandria. Pero esta tragica historia indica también la
ascendencia moral de los hombres de fe firme y vida pura. San Juan se convirtié en
héroe de su Iglesia, en ejemplo e inspiraciéon, que hizo mas profunda la vida espiritual
de toda la comunidad cristiana.

El Cisma Nestoriano.

Durante este doloroso conflicto, la Iglesia romana permanecié resueltamente al lado
del injustamente condenado Patriarca. Esta intransigente defensa del gran santo
contribuyé a la rehabilitacién de su nombre. Pronto se curé el cisma temporal que en
las Filas de los cristianos orientales causé el destierro de Juan Criséstomo, y fue
seguido de un intervalo de paz en el primer cuarto del siglo V. Sin embargo, éste no
duré mucho tiempo, pues el derecho que afirmaba el Estado de arrestar y desterrar a
cualquier prelado acusado o incluso sospechoso de herejia proporcionaba
demasiadas oportunidades para las intrigas y enredos de los jerarcas menos
escrupulosos.

El nuevo conflicto fue iniciado por otro sacerdote de Antioquia, el erudito monje
Nestorio, a quien hizo patriarca de Constantinopla en el afno 427. Nestorio era lo
contrario que Juan Cris6stomo; su interés principal era la supresién de los grupos
disidentes, en vez de mejorar la vida moral de su propia feligresia. Con la ayuda del
brazo secular emprendié una enérgica campana contra los herejes, durante la cual
cerré los lugares de culto no autorizado. También intenté definir con mayor precisién
que hasta entonces la distincion entre Dios y el hombre en Cristo, haciendo asi que sus
adversarios pusieran en duda su propia ortodoxia. La creencia tradicional en
Jesucristo como Mesias prometido implicaba que era Dios verdadero y hombre real;
mas era también una persona, no dos seres que operaban en el mismo cuerpo. Esta
afirmacion paradédjica de unidad y distincion se podia interpretar de dos modos
diferentes. Una escuela de pensamiento, asociada con Alejandria, consideraba a
Jesucristo principalmente como al Logos Encarnado, y acentuaba la divinidad del



Salvador. La escuela de Antioquia acentuaba la humanidad de Cristo y se extendia en
aquellos aspectos de la Encarnacion que revelaban que Jesus tenia las experiencias y
limitaciones de los hombres ordinarios, con excepcién de sus pecados y divisiones
internas. Ambas interpretaciones estaban dentro de la tradicién ortodoxa y eran
complementarias.

Nestorio era representante militante de la escuela de Antioquia; ofendia a sus
oyentes en Constantinopla acentuando la distincién entre las naturalezas divina y
humana en Cristo, incluso oponiéndose al titulo tradicional de Theotokos (Madre de
Dios) que se daba a la madre de JesuUs, a quien él preferia llamar "Madre de Cristo." La
disputa doctrinal que inici6 Nestorio en Constantinopla atrajo pronto la atenciéon de
San Cirilo (412-444), sobrino de Tedfilo, recientemente elegido papa de Alejandria.
Cirilo era un brillante te6logo, y lider carismatico del naciente nacionalismo de Egipto.
Ordenaba la obediencia ciega de muchos millares de monjes y virgenes consagradas, y
era una especie de rey sin corona de su pueblo. Su celo por la ortodoxia no iba
acompanado de caridad para con sus rivales y, desde el principio, su gobierno se
caracterizé por los actos de violencia de sus fanaticos seguidores. Los judios y los
paganos fueron los primeros en experimentarlo; no lo pasaron mejor sus oponentes
doctrinales. Incluso Oresto, el prefecto de la ciudad, corrié peligro de muerte a
manos del enfurecido populacho cuando se atrevié a oponerse al Patriarca.

La aparicion de Cirilo en la escena de la controversia que suscitaron los sermones de
Nestorio fue el preludio de una inminente tormenta. Se agravé la desavenencia., por el
activo interés de Roma, que decididamente se puso de parte de Cirilo contra Nestorio.
Para evitar problemas, el emperador Teodosio Il anuncié la convocacién de un
Concilio Ecuménico en Efeso.

Sin esperar al Concilio, Cirilo publicé doce anatemas contra Nestorio. Enumeré una
serie de errores que impedian pertenecer a la Iglesia, entre los que se hallaban varias
proposiciones ensefadas en Antioquia. Nestorio y varios teélogos de la escuela de
Antioquia contraatacaron, acusando a Cirilo de herejia.

El Concilio Ecuménico de Efeso se celebré en el ano 431. Prevalecieron la pasiony la
animosidad; Cirilo y sus partidarios, en alianza con el obispo local, actuaron como si el
Concilio no tuviese otro objeto que el de confirmar las anatemas. Los partidarios de
Nestorio, los obispos orientales, que acudian llamados por Juan, Patriarca de
Antioquia (muerto en el ano 422), se retrasaron de camino al Concilio, y Cirilo
aprovechod,esta oportunidad para convocar a sus seguidores y excomulgar
solemnemente a Nestorio antes de la llegada de Juan. Cuando Juany sus partidarios
llegaron por fin a Efeso y se enteraron de esto, excomulgaron a su vez a Cirilo y a su
aliado Memnén, arzobispo de Efeso. El irresoluto Emperador confirmé ambas
excomuniones y ordeno la destitucién de Nestorio, Cirilo y Memnén.

So6lo Nestorio acaté el decreto imperial y fue desterrado. Murié en el exilio en el afno
452. Cirilo huyé a Egipto y continué la batalla desde su plaza fuerte. Después de
prolongadas e intrincadas negociaciones, se concerté una paz por medio de una
componenda, en el ano 433, entre Cirilo y Juan de Antioquia. Cirilo retuvo su
patriarcado, pero retiré sus anatemas. Los obispos orientales sacrificaron a Nestorio
y suscribieron su destitucién. No obstante, quedaron insatisfechas ambas partes, pues
tenian el convencimiento de que la ensefanza de sus oponentes era errénea y se



debia suprimir.

El punto de discusion no era ya el homoousios, sino la physis, la naturaleza de Cristo.
Los orientales hablaban de dos naturalezas en Cristo, la divina y la humana, el
duofisitismo. Los alejandrinos insistian en una sola naturaleza -monofisitismo-,
diciendo que el Salvador, por ser una sola persona, no tenia nada mas que una
naturaleza, que era a la vez divina y humana. Esta diferencia de expresién era tan sutil,
que se podian aceptar ambas féormulas, mas no era ésta la opinion de los ardientes
partidarios de cada escuela de pensamiento. En la expresién de sus oponentes veian
una peligrosa desviacion de la verdad. La dificultad de desenredar esta discusién se
subrayé aln mas con las interpretaciones antagénicas de los términos empleados. El
vocablo griego hypostasis se podia interpretar como persona y como sustancia, y la
palabra physis (naturaleza) se utilizaba como término tanto abstracto como concreto
y a veces era también idéntica a sustancia. Ambas partes reconocian a Dios y al
hombre en Jesucristo y, por lo tanto, era, posible que llegasen a un acuerdo; pero se
hallaban ausentes la paciencia y la indulgencia que esto requeria. La etiqueta de
"hereje," una vez impuesta a un oponente, le excluia de toda conversacién en lo
sucesivo, y cualquier intento posterior de conseguir un entendimiento mutuo era
considerado como una traicién a la verdad. Después de haber declarado un decreto
imperial que Nestorio era un traidor y un Judas, todo contacto con él se convirtié en
ofensa criminal.

El propio Nestorio repudié las opiniones que le atribuian sus adversarios, y sus
propios escritos no le muestran como extremista. La escuela de Antioquia no se
convencié nunca de que merecia el tratamiento que recibié en Efeso. Los partidarios
de Cirilo estaban igualmente encolerizados por la retirada de sus anatemas, que
consideraban como la mejor prueba de la ortodoxia.

El Segundo Concilio de Efeso (449).

La tregua doctrinal concertada entre Cirilo y los obispos asiaticos se mantuvo durante
quince anos a pesar de la oposicién por parte de los extremistas. El propio Cirilo se
moderd cada vez mas hacia el final de su vida. Desgraciadamente, su sucesor Diéscoro
(444-51), que era también de cardcter dominante, revivificé la lucha reanudando sus
ataques contra el Patriarca de Constantinopla, para lo cual le brindé oportunidad un
monje muy reverenciado, el anciano Eutiquio, abad de un monasterio de la capital. Era
un famoso asceta con admiradores en las altas esferas, y un persuasivo exponente de
la teologia alejandrina. En sus sermones e instrucciones mostraba una tendencia a
considerar el lado humano de Jesucristo como casi asimilado a su divinidad.

En el ano 448, en el concilio local de obispos presidido por Flaviano, patriarca de
Constantinopla (446-449), un miembro del mismo dirigié la atencién hacia los peligros
de tal ensefnanza. Eutiquio, citado ante el sinodo, defendié su posicion; los obispos le
condenaron y le privaron de sus 6rdenes. Este severo tratamiento sorprendié a los
admiradores de Eutiquio, entre los que se hallaban el eunuco Crisafio, Favorito del
Emperador. Bajo su influencia, Teodosio Il decidié justificar a Eutiquio convocando
otro Concilio Ecuménico.

El segundo sinodo de Efeso, conocido por el nombre de Concilio de Bandoleros, se



celebré en agosto del ano 449. Sus fechorias ofrecieron una llameante prueba de la
creciente sujecion de la Iglesia al control imperial que habia comenzado en Nicea. No
s6lo prepard la Corte el programa del Concilio, sino que incluso la asistencia al
sinodo se limité a aquellos en quienes se podia confiar para realizar los planes
imperiales. Asi, por ejemplo, Teodoredo, obispo de Ciro, el mas erudito portavoz de
la escuela de Antioquia, no sélo fue expulsado de su sede en la vispera del concilio,
sino que el Emperador le prohibié que asistiese, aun cuando estaba invitado por sus
miembros.

Otras cartas imperiales nombraron al archimandrita Barsumas, ardiente partidario de
Eutiquio, para que representase a los monjes sirios. Diéscoro, junto con sus aliados
doctrinales, Juvenalio de Jerusalén y Talasio de Cesarea, fueron nombrados
presidentes del Concilio. Sus procedimientos superaron en violencia e irregularidad a
otros sinodos ecuménicos, y demostraron la relajacién moral del clero oriental,
especialmente de aquellos que obraban bajo la direccién de Diéscoro. El Concilio
proclamoé su creencia de que, después de la Encarnacion, Cristo tenia una naturaleza
que era tanto divina como humana. Esta era una confirmaciéon de la fFérmula teoldgica
de Cirilo, pero esta victoria doctrinal tan facilmente obtenida no satisfizo a Diéscoro y
a sus partidarios. Flamed de nuevo la vieja rivalidad entre Alejandria y Constantinopla.
Lo mismo que el | Concilio de Efeso fue la escena del triunfo de Cirilo sobre Nestorio,
asi el Il Concilio de Efeso vio a Flaviano pisoteado por Diéscoro. Pero habia una
diferencia entre estas dos victorias. Nestorio era un militante antialejandrino, que
habia ofendido a muchos cristianos negandose a llamar Theotokos a la Virgen Maria.
Flaviano no era teélogo beligerante, sino meramente presidente del sinodo que habia
degradado a Eutiquio. Sin tener en cuenta estos hechos, Diéscoro declaré hereje a
Flaviano y, sin darle oportunidad para defenderse, obligé al Concilio a que aprobase
esta arbitraria decision. Tan pronto como se hubo realizado esto, la multitud de
monjes y marineros de Alejandria, a quienes Diéscoro habia traido a Efeso, invadieron
la iglesia donde se celebraban las sesiones del sinodo. En vano traté el Patriarca de
salvar su vida acogiéndose al altar. Fue sacado a rastras por los excitados egipcios y
maltratado tan duramente, que murié al cabo de tres dias. El asesinato publico de un
prelado inocente, con la aprobacion de los obispos rivales, fue el precio que pagé el
episcopado por no protestar contra la deportacién de los dos obispos que habian
diferido de la mayoria en Nicea, en el afio 325.

Este Il Concilio de Efeso terminé con una solemne declaracién acerca de que la
ortodoxia nicena era la regla de fe Unicamente verdadera y que todo aquel que se
atreviese a desviarse de ella merecia un severisimo castigo. Las escenas finales del
Concilio manifestaron el gozo de los vencedores que gritaron entusidsticamente: "Los
que contradicen a Diéscoro blasfeman contra Dios. Dios ha hablado por medio de
nuestro Patriarca; el Espiritu Santo le ha inspirado. Todos los que guardan silencio son

herejes"18. Flaviano no fue la Unica victima; otros representantes de la escuela de
Antioquia, incluyendo a Dominus, patriarca de esa ciudad, fueron también privados de
sus cargos y desterrados.

La violencia mostrada en Efeso y la muerte de Flaviano a manos de los seguidores de
Diéscoro conmovieron a todos los cristianos. Estaban acostumbrados al castigo de
los herejes, pero no al asesinato de los patriarcas en las asambleas episcopales. No
obstante, mientras reiné Teodosio, no se suscité ninguna oposicién al Concilio. En el
ano 450 murié Teodosio y le sucedié su hermana Pulqueria, que revocé su politica



eclesiastica. Fue ejecutado Crisafio y se ordend la convocatoria de otro Concilio, al
objeto de revisar los irregulares procedimientos de su predecesor.

El Cuarto Concilio Ecuménico (451).

Proyectado originalmente para Nicea, el nuevo sinodo se celebré en octubre del afo
451 en Calcedonia, suburbio de Constantinopla. Sus dirigentes fueron los legados
papales, que trajeron consigo El Tomo, una carta compuesta por el papa Ledn el
Grande (441-61) y dirigida a Flaviano. Este trascendental documento definia a Cristo
como persona poseedora de dos naturalezas, férmula explicitamente repudiada por
Didscoro y sus seguidores. El Tomo de Ledn incorporaba la teologia corriente de la
Iglesia occidental. Su terminologia era mas precisa, pues las palabras utilizadas por
los cristianos latinos, persona, substantia, natura, carecian de la complejidad y riqueza
de significado de los equivalentes griegos, prosopon hypostasis, ousia, physis.

El Concilio de Calcedonia revocéd las decisiones tomadas en Efeso: Diéscoro fue
degradado; Teodoredo, junto con otros miembros de la escuela de Antioquia, fue
justificado, pero a condiciéon de que condenase a Nestorio. Los miembros del Concilio
declararon que San Pedro hablaba por medio de Ledn, y que todos se hallaban de
acuerdo con su ensenanza. Estaban presentes mds de quinientos obispos, y el IV
Concilio fue el mayor de todos los sinodos ecuménicos. El Episcopado oriental tan
s6lo pensaba limitarse a reparar las injusticias cometidas en Efeso, pero los
representantes imperiales les exhortaron a redactar una declaracion doctrinal que, de
una vez para siempre, terminase con la disputa relativa a una o dos naturalezas en
Cristo. Entre los obispos hubo poco entusiasmo para cumplir este ruego; pero, bajo la
fuerte presion del gobierno, se establecié una comision que compuso la famosa
definicion calceddnica. Pretendia salvaguardar el misterio de la Encarnacién mediante
cuatro negativas, sin intentar explicarlo de una manera racional. Manifiesta que las
dos naturalezas de Cristo estdn unidas sin absorcién, sin mezcla, sin divisién y sin
separacién. Esta formula era una componenda a la vista de tres distintos tipos de
terminologia, utilizados en Roma, Alejandria y Antioquia. Se puede decir que la
formula calceddnica expresa la tradicién griega que mantuvo el equilibrio entre los
extremos de las interpretaciones occidentales y orientales de la Encarnacién. El
Concilio terminé con jubilo universal y fuertes declaraciones de unanimidad lograda.
Pero habia sefales de otra tormenta en el encuentro entre los obispos y los monjes
sirios, dirigidos por el asceta Barsumas. Se intercambiaron palabras de célera y
acusaciones salvajes, y algunos obispos gritaron a los monjes: "Abajo Barsumas, el
asesino. Que le lleven al anfiteatro y le arrojen a las fieras." Los gritos que habian
acompanado al martirio de tantos cristianos eran ahora repetidos por los cristianos
contra sus hermanos de religion por la simple razén de que preferian una expresion
teoldgica a otra.

Tan pronto como terminé el Concilio de Calcedonia, el emperador Marciano
(450-457), marido nominal de la anciana Pulqueria, publicé una severa orden, dirigida
a todos los cristianos, para que aceptasen la decision del sinodo y dejasen la
discusion de los temas de controversia. El Imperio esperaba consequir la paz dentro
de la Iglesia haciendo obligatoria la definicion de Calcedonia. Este prematuro intento
de uniformidad obligatoria se efectu6 muy a destiempo. Los cristianos no estaban



todavia dispuestos a aceptar una expresion teoldgica como universalmente valida: las
pasiones se encontraban en esferas demasiado altas. Habria sido mas prudente
aplazar la imposicién de la férmula calceddnica, pero, una vez que la hubo aprobado
el Concilio, el Estado se sinti6 obligado a imponerla a todos los cristianos, con
tragicas consecuencias para las Iglesias orientales.

El Cisma Calcedonico.

En respuesta a esta orden imperial de sumision a Calcedonia, los monjes sirios de
Jerusalén iniciaron una rebeliéon dirigida por el asceta Teodosio. El asesinato y el
incendio premeditado acompanaron a esta protesta. Unicamente después de una
batalla regular con los monjes armados, las tropas imperiales restauraron el orden en
Palestina. Similares revueltas sanguinarias ocurrieron en otras partes, la peor de
todas en Egipto. Hacia largo tiempo que los habitantes del Nilo consideraban a los
patriarcas de Alejandria como sus monarcas, en favorable contraste con la autoridad
imperial que representaban los gobernadores civiles enviados desde Constantinopla.
El destierro de Diéscoro fue considerado como una humillacién nacional y, con
singular unanimidad, todo el pais rechazé a Calcedonia, declarando su adhesién a la
formula de "una naturaleza" asociada con el nombre de San Cirilo y aprobada por el |l
Concilio de Efeso.

La disputa cristolégica adquirié un nuevo color. La defensa del monofisismo se asocié
en Egipto con la oposicién a un gobierno extranjero. Se acepté "una naturaleza" como
credo nacional en obsequio de la resistencia de Egipto a la opresién imperial. Las
autoridades civiles vieron el peligro y trataron de reducir la tensién nombrando como
patriarca a Proterio (452-457), que pertenecia a la escuela de Didéscoro. Pero le
rechazé incluso el populacho como némino imperial. En el ano 457 murié el
emperador Marciano; su muerte fue la sefal de un levantamiento general en
Alejandria. Expulsaron a Proterio, y Timoteo, de apodo el Gato (Aelure, 457-477), vino
a ser patriarca elegido y consagrado. Se hallaba lejos de ser extremista en teologia,
pues repudiaba a Eutiquio. No obstante, representaba a la Iglesia de Egipto, que era
monofisista, y su primer acto fue repudiar a Calcedonia y excomulgar a Leén de Roma
y a Anatolio de Constantinopla.

A pesar de esta atrevida accién, retuvo su sede, pues el gobierno imperial se vio
frustrado por la obstinada oposicién de los egipcios, y los sucesores de Marciano
desistieron, de momento, de sus intentos de imponer por la fuerza la definicién
calceddénica a los cristianos orientales. Buscaron una componenda; un sistema
sumamente ingenioso fue patrocinado por el emperador Zenén (476-491), que, por
consejo de su enérgico patriarca Acacio (471-489), propuso una pacificacién general
eliminando de los debates teoldgicos el explosivo término "naturaleza." Zenén
publicé un documento llamado Henoticon o Instrumento de Union (482). Su contenido
doctrinal era ortodoxo, pero no mencionaba a Calcedonia. Al mismo tiempo
repudiaba las dos alas extremas de las partes contendientes condenando a Eutiquio y
a Nestorio. La mayoria de los obispos orientales se sintieron satisfechos por esta
solucién temporal y firmaron el Henoticon. Incluso lo aceptd el patriarca monofisista
de Alejandria, Pedro Mongas (El Tartamudo) (477-490). Sin embargo, terminé con esta
paz el papa Félix Il (483-492), que, en el ano 484, excomulgd a Acacio por su intento



de evitar el uso de la definicién calceddnica. Esta accion animé a todos los oponentes
de la reconciliacién, y el Henoticon fue finalmente repudiado conigual ardor tanto por
los adictos como por los criticos del IV Concilio. Siempre que el partido central,
representado por Constantinopla, satisfacia las demandas de los monofisistas,
incurria en excomuniones de Roma; siempre que hacia las paces con Occidente, era
violentamente atacado por los egipcios. Tal era el dilema con que se enfrentaba el
destacado gobernante de este periodo, Justiniano I, que no escatimé esfuerzos para
resolver la disputa monofisita.

Justiniano | y su Politica Eclesiastica (527-65).

Justiniano fue uno de los mas notables sucesores de Constantino. Su magnifico
retrato en San Vitale de Ravena sugiere una persona de dominante personalidad (lam.
20). Puede ser descrito como tipo ideal de soberano bizantino, consagrado al deber,
poseido de abundante energia, insigne constructor de ciudades, fortalezas, puentes e
iglesias, y famoso como codificador del Derecho Candnico. Tenia profundos
convencimientos religiosos, era sobrio, incluso ascético. En sus magnificos palacios,
rodeados de un elaborado ritual, no bebia vino, comia poco, dormia en lecho de
madera. Su principal interés era la teologia, y nada le producia mayor satisfaccion que
pasar el tiempo en su biblioteca, estudiando los escritos de los Padres y discutiendo
temas doctrinales con obispos y monjes. En el ejercicio de sus deberes imperiales le
ayudaba grandemente su capacitada esposa, Teodora (muerta en el 548) (lam. 21),
mujer de origen humilde (su padre fue domador de osos en un circo). Llevaba el peso
del gobierno con dignidad e imaginacién y compartia la pasion de su marido por la
teologia y la discusién doctrinal.

La dotada pareja tenia grandes ambiciones: emprendieron un grandioso plan para
restaurar el Imperio a su anterior gloria y para traer la paz y la concordia a la Iglesia.
Su extraordinaria energia y dedicacién consiguieron espectaculares resultados: los
barbaros fueron expulsados de Africa del Norte y de Italia; se restauré el Imperio
occidental; la mayoria de los cristianos aceptaron el Concilio de Constantinopla (el V
Sinodo Ecuménico del ano 553); y ese milagro de perfeccion arquitectédnica, la
Catedral de la Divina Sabiduria (ldms. 1y 2), se elevd a orillas del Cuerno de Oro,
coronando su largo y arduo reinado. Pero estas victorias fueron demasiado forzadas
para ser permanentes: las conquistas en Occidente agotaron la fuerza militar del
Imperio y fueron simplemente un freno temporal para el avance barbaro; la unidad
eclesiastica, cimentada por un uso liberal de la intimidacién, resulté ilusoria. En
realidad, Justiniano causé danos irreparables, pues sus persistentes esfuerzos por
conseguir una forzada reconciliacion entre los calcedonios y los anticalcedonios
tuvieron como resultado su separacion definitiva.

Su politica eclesidstica se basa en dos principios: que la seguridad y prosperidad del
Estado dependian de la ortodoxia de la fe que confesaban el soberano y su pueblo, y
que el supremo deber del emperador era salvaguardar la integridad de la Iglesia y la
pureza de su ensenanza. En el prefacio de su Sexta Novela (535) escribi6: "Hay dos
principales dones que concede Dios a los hombres: el sacerdocio y la autoridad
imperial (sacerdotium et imperium). De éstos, el primero se ve relacionado con las
cosas divinas; el segundo, con los asuntos humanos. Procediendo de la misma fuente,



ambos adornan la vida humana. Nada es de mayor importancia para los emperadores
que el apoyo a la dignidad del sacerdocio, para que a su vez los sacerdotes rueguen a
Dios por ellos. Por lo tanto, nos interesa muchisimo mantener las verdaderas
doctrinas, inspiradas por Dios, y honrar a los sacerdotes. Se conseguird la
prosperidad del reino si universalmente se obedecen los sagrados canones de los
Apodstoles, conservados y explicados por los Santos Padres."

A causa de esta creencia, Justiniano intervino en la vida de la Iglesia y compuso uno
tras otro planes de reconciliacién. Se consideraba uno de los principales te6logos de
su época y redactdé varias declaraciones doctrinales que traté de imponer a los
miembros de la Iglesia. Su convencimiento de que el emperador era responsable ante
Dios de la ortodoxia de sus subditos convirti6 a Justiniano en un despiadado
perseguidor de judios, samaritanos, paganos y herejes; degradé, desterré y encarcelé
a los obispos y sacerdotes que se atrevian a rechazar sus propuestas doctrinales. Sus
predecesores imperiales se contentaron con apoyar a uno u otro partido episcopal,;
pero Justiniano fue todavia mas lejos; elabord sus propias férmulas teoldgicas y las
impuso a la comunidad cristiana. Dirigié sus esfuerzos a buscar modos de reconciliar
el cuerpo principal de los anticalcedonios, acaudillados por Severo, patriarca de
Antioquia (muerto en el ano 538), con los partidarios del IV Concilio Ecuménico.

Justiniano y Teodora, no clasificaron nunca a los monofisistas con los herejes, y
consideraron que su disputa con los calcedonios era una divisién dentro de la Iglesia
catélica. Entre los muchos intentos de edificar un puente para salvar el abismo, el mas
importante se conoce por el nombre de Los Tres Capitulos. En este caso la censura se
dirigié contra tres eminentes teélogos sirios orientales de la escuela de Antioquia;
éstos eran justificados por el Concilio de Calcedonia y severamente criticados por los
monofisistas. Eran Teodoro de Mopsuestia (muerto en el afio 428), padre de Nestorio;
Teodoro de Ciro (muerto en el ano 458) e Ibas de Edesa (muerto en el ano 457). En el
ano 543, Justiniano publicé un edicto dogmatico condenando los escritos de estos
te6logos, muertos en paz con la Iglesia catdélica y altamente venerados por los sirios
orientales tanto dentro del Imperio bizantino como fuera de sus fronteras, en Persia,
Asia central y la India. Esta orden imperial fue impopular entre los calcedonios y tuvo
una fuerte resistencia en Occidente. Pero Justiniano estaba decidido a que todos los
obispos aceptasen su condenacién. Después de una prolongada lucha con la
oposicion, convocd un sinodo en Constantinopla en el ano 553, que aprobd este
decreto. El papa Virgilio (538-555), a quien trajeron a Constantinopla y era
virtualmente prisionero de Justiniano, se resistié al principio al Emperador, pero
finalmente abandoné la desigual contienda y firmé las actas del sinodo. A muchos
cristianos les inquieté la novedad de esta censura dirigida contra los muertos, que
habian sido reverenciados durante su vida por su piedad y erudicién.

El celo del Emperador, su uso de la intimidacién y su desabrido tratamiento del Papa
no produjeron el resultado apetecido. No se impresionaron los monofisistas: sélo la
repulsa de Calcedonia les podia poner de nuevo en comunién con Roma vy
Constantinopla; pero Justiniano no estaba dispuesto a hacer esta concesién final.

En Occidente, especialmente en Africa del Norte, Italia septentrional e lliria, los
decretos del Concilio de Constantinopla fueron recibidos con hostilidad, y durante
algun tiempo existié un cisma entre Roma, donde se reconocia el Concilio del afio 553,
y otras Iglesias occidentales, que lo repudiaban.



Los sucesores de Justiniano, Justino Il (565-578), Tiberio Il (578-582) y Mauricio
(582-592), alternaron entre la represién y la tolerancia de la oposicién
anticalceddnica, e igualmente fracasaron todos en sus esfuerzos de reconciliar a las
partes contendientes. Mientras tanto, un destacado eclesidstico [lamado Jacobo
Baradeo (muerto en el afno 538), disfrazado de mendigo, viajaba por todas las
provincias asiaticas del Imperio, consagrando obispos y ordenando sacerdotes para
los monofisistas. Fue perseguido por el poder secular, pero siempre se las arreglé
para escapar, y consiguié ordenar dos patriarcas, veintisiete obispos y millares de
sacerdotes y didconos. Debido a su ingenuidad y energia, cobré existencia en Siria y
Palestina un cuerpo clerical paralelo al reconocido por el Imperio. Los obispos
ordenados por Jacobo llevaban los mismos titulos que los jerarcas calcedonios, y se
conocian por el nombre de jacobitas.

Otro destacado anticalcedonio fue un monje egipcio [lamado Pedro. Los adversarios
de la Iglesia imperial le ordenaron obispo secretamente en el ano 575y tomé el titulo
de patriarca de Alejandria. Ordené enseguida a mas de setenta obispos y asi
construyé los cimientos de una organizacion eclesidstica independiente en Egipto.
Unicamente los funcionarios del Estado y la minoria griega permanecieron bajo la
jurisdiccion de la jerarquia oficial, que recibié el apodo de Melquitas (hombres del rey)
por parte de la poblacién indigena, que permanecia sélidamente al lado de San Cirilo
y su condenado sucesor, Didscoro.

A finales del siglo VI se perdié irreparablemente la unidad de los cristianos orientales.
Los patriarcas de Constantinopla y la mayoria de los griegos habian aceptado la
formula calceddnica; Egipto la habia rechazado. Siria, Palestina y el resto de las
provincias asidticas se dividieron en las facciones calceddnica y anticalceddnica, que
se hallaban identificadas con las comunidades griega y de lengua siriaca. Los
cristianos de Armenia ignoraban a Calcedonia. Los cristianos del Imperio persa se
negaban a reconocer el Concilio de Efeso y eran considerados como nestorianos por
los ortodoxos. Apoyaban la teologia que condend el V Concilio Ecuménico. Sélo
Constantinopla permanecia en comunién con Occidente. El resto de Oriente era hostil
a Roma y el Gltimo lazo de unidad entre estos cristianos no bizantinos era el hecho de
haber cortado sus relaciones fraternales con los cristianos de lengua latina.

La Definicion de Calcedonia y la Separacién de las Iglesias Orientales.

La historia del cisma monofisista y las consecuencias desintegradoras del Concilio de
Calcedonia suscitan un nimero de desconcertantes problemas, cuya solucién es vital
para un entendimiento de la religién cristiana. Por ejemplo, ;como fue posible que un
Concilio convocado para remediar la injusticia cometida por su predecesor y al que
asistieron mdas de quinientos obispos, un sinodo que legitimamente afirmaba ser el
mas representativo de las asambleas ecuménicas, provocase tal odio entre los
cristianos, que llegé a originar guerras civiles? ;Cémo pudo convertirse en bloque
impenetrable para la unidad y la concordia una asamblea eclesidstica que, en su
sesion final, habia ostentado tan gran entusiasmo y unanimidad? ;Por qué terminaron
en fracaso completo los persistentes esfuerzos de reconciliacién que hicieron unos
emperadores auténticamente devotos, apoyados por algunos de los mejores
te6dlogos? La parte mas desconcertante de este severo conflicto es la moderacién de



la Férmula doctrinal que se desarrollé en Calcedonia, deliberadamente redactada en
términos negativos para evitar el peligro de una inadecuada definicién del misterio de
la Encarnacion.

A primera vista hay algo inexplicable en la apasionada cualidad del debate y en los
innumerables actos de violencia cometidos por ambas partes durante la controversia
cristolégica. Los calcedonios y los anticalcedonios profesaban la misma religion,
repetian el mismo credo, citaban a menudo a los mismos Padres de la Iglesia,
adoraban a Dios de una manera similar, y se adherian a la jerarquia apostélica; y, sin
embargo, luchaban tan ferozmente unos contra otros, que muchos preferian el
destierro e incluso la muerte a entrar en comunién con sus hermanos de religiéon, y se
hallaban tan encolerizados, que quemaban las iglesias y profanaban los sacramentos
rivales. Se difundié tanto esta animosidad, que, cuando los mahometanos invadieron
el Imperio, los monofisistas les recibieron como a libertadores y abrieron las puertas
de sus ciudades a estos enemigos del cristianismo. Y, no obstante, si examinamos el
punto de discusion entre las dos partes -la una o las dos naturalezas de Cristo-,
tropezamos con distinciones tan sutiles, que sélo son perceptibles a un tedlogo
documentado.

Al estudiar el cisma, el punto que se ha de acentuar es el hecho de que la lucha no era
entre la ortodoxia y la herejia (como ocurrié durante las disputas gnésticas en los
siglos Il y lll, o durante la controversia arriana en el siglo IV), sino entre dos tradiciones
reconocidas que representaban a escuelas de pensamiento igualmente venerables y
antiguas. El conflicto calceddnico fue una auténtica tragedia, pues sus actores eran
todos ortodoxos, de sinceros convencimientos, profundamente dedicados a la Iglesia,
y, sin embargo, incapaces de reconocerse unos a otros como miembros del mismo
cuerpo. Una de las causas de tal ceguera fue la agresiva intervencion del Imperio. Fue
el Estado el que formé a los maldispuestos miembros del Concilio Calcedonio a
componer su definicién doctrinal de las dos naturalezas. Fue el Estado el que impuso
la Férmula a los obstinados cristianos egipcios y orientales. Fue el Estado el que,
desterrando y encarcelando a los jefes de la oposicidn, les hizo tan beligerantes y tan
crueles. Fue también el Estado el que, presionando en favor de sus propios
candidatos, provoco las ordenaciones clandestinas de hombres locales, y creé asi
jerarquias paralelas y antagonicas.

Los peligros de la intervencién estatal se incrementaron por la condicion interna de la
Iglesia, que se veia afectada por dos tendencias opuestas: el deseo de una mayor
uniformidad y la difusiéon de un nacionalismo virulento.

El Cristianismo y el Nacionalismo.

Por la época en que la levadura del cristianismo empezaba a despertar al mundo
oriental, la administracion imperial habia impuesto con éxito una civilizacion
cosmopolita a la mayoria de los pueblos vasallos. Se hallaba helenizada la poblacién
de las ciudades, la lengua griega se utilizaba universalmente, las otras lenguas
antiguas se hallaban reducidas al nivel de dialectos hablados por rusticos sin cultura.
Unicamente los judios se habian resistido a este proceso de asimilaciény retenian sus
propios caracteres y escrituras sagradas, pero incluso éstos utilizaban cada vez més el



griego en las sinagogas de la Didspora. Pueblos y razas se mezclaban libremente en el
armazén del Estado universal, olvidando su propia exclusividad. Se derrumbaban las
barreras nacionales, y los recuerdos y leyendas del pasado se conservaban
principalmente entre las comunidades mas atrasadas.

En los primeros dias, el cristianismo representaba un estado final de este desarrollo
cosmopolita, pues admitia a todo el mundo y acentuaba la igualdad de todos,
independientemente de la raza u origen social. Sin embargo, cuando pasé de ciudad a
pais y mas alld de los limites del Imperio, penetrando en las regiones barbaras,
empezdé a producir efectos contrarios. Desperté la conciencia nacional de los pueblos
y cre6 un sentido de vocacién especial.

Una persona madura y espiritualmente despierta no es sélo un individuo plenamente
desarrollado, sino también un representante articulado de su raza y cultura. El
cristianismo no iguald a sus conversos, sino que descubrié potencialidades peculiares
de cada nacién. No obstante, este proceso de autoconciencia chocaba con el sentido
de universalidad eclesiastica, y la tensién que crearon estos principios, aparentemente
opuestos, causé conflictos y luchas dentro de la comunidad cristiana.

En el Oriente, la Iglesia crecié con rapidez durante el transcurso de los siglos IV y V.
Practicamente toda la poblacién plurinacional del Imperio se hizo cristiana, al menos
de nombre. La legislacién antipagana de Justiniano introdujo en el redil de la Iglesia
una masa de personas mal instruidas e indisciplinadas. Les animaba la nueva religién;
el despertar del nacionalismo fue una de las consecuencias de su bautismo, pero el
sentido de hermandad con los cristianos de lengua y temperamento diferentes se
hallaba todavia mas alld de muchos de estos nuevos conversos. La Iglesia, que
siempre habia sido una comunidad supranacional, reconocia la igualdad de todos sus
grupos nacionales. Mientras se reconocieron como legitimas las caracteristicas
locales de culto y ensefanza, se retuvo la unidad; pero con el incremento de la
presion estatal y con la estrategia politica que aspiraba a la uniformidad, (unidad de
concepcién como base para la unidad de accién) y acompanada del temor de
divergencia entre los propios cristianos, la variedad de tradiciones nacionales se
convirti6 en un explosivo que conmovié toda la estructura de la Iglesia catélica,
acentuado este proceso por la carencia de un liderazgo participativo que proviniera
del Poder Politico, que se basara en el respeto por las manifestaciones religiosas y
socioculturales locales y no en una autoridad basada en el mandar y en el obedecer
— amparado o justificado en un designio divino —, como si fuese el Unico y Gltimo
parametro salvador y conciliador de las estructuras sociales emergentes.

La reaccion de los fendmenos locales ante la falta de comprension y tolerancia por el
Poder Politico fue su Unica respuesta.

La igualdad como principio cristiano basico del aglutinamiento cosmopolita, se
transformo bajo el mismo Dios en una competencia desigual de estructuras eclesiales,
que rivalizaban entre si desconociendo el mandato de humildad, perdén y de amor
que habia sido manifestado por Cristo para lograr la unidad entre los hermanos en la
fe.

La idea de Dios como un Regidor severo que requeria de sus fieles una estricta
adhesién a las formas prescritas, y que sélo aprobaba una férmula doctrinal, vy a



quien encolerizaban los que utilizaban otra expresion verbal de la misma fe, adquirié
ascendencia entre muchos cristianos. Era especialmente popular entre los monjes que
fueron adiestrados para obedecer reglas cuidadosamente redactadas por sus
superiores. Se hacia gradualmente mayor el abismo entre éstos y el clero parroquial.
Aun cuando otros cristianos se hallaban dispuestos a la reconciliacién, los ascetas se
negaban a hacer las paces. Aunque se suponia que eran hombres que se habian
despreocupado del mundo, fueron los mas activos portadores del nacionalismo, y su
temperamento militante fue un obsticulo irresistible para la paz. El ideal de
uniformidad, mezclado con el nacionalismo, condujo inevitablemente al sectarismo y
al cisma. Los egipcios afirmaban que su confesion de fe era la Unica aceptable para
Dios; los romanos insistian en que eran ellos los que tenian la prerrogativa especial de
ser guardianes de la ortodoxia; los griegos confiaban igualmente en su superioridad.
Sin embargo, todos se daban cuenta de que la unidad era una. de las condiciones
indispensables de su religién, y de aqui nacieron esos desesperados esfuerzos por
conservarla, que se vieron frustrados por su. determinacién de hacer las paces
Unicamente bajo sus propios términos. El conflicto cristolégico se convirtié en lucha
entre los nacionalismos de Egipto y Siria y la autoridad centralizada del Imperio. Se
transformé en un movimiento masivo que ya no podian suavizar los argumentos y
acuerdos teoldgicos.

La repulsa de la férmula calcedédnica se utilizd como estandarte bajo el cual unieron
sus filas los que se rebelaban contra Constantinopla. El nacionalismo que se desperté
en Egipto, en Siria y en otras partes del Imperio no tuvo un canal normal de expresién.
Habian fenecido sus viejas dinastias nativas, estaba dormida la aspiracion de
independencia politica; . la Unica forma de autodeterminacién que se ofrecia al
pueblo se hallaba en la esfera de la politica eclesidstica. El prestigio del obispo
dirigente, la victoria teoldgica de sus jefes nativos, eran manifestaciones de una
creciente oposicion a las 6rdenes imperiales. Ni los politicos, ni los generales, ni los
atletas eran los héroes de las naciones subditas, sino los obispos y los teélogos. Se
utilizaban Férmulas teoldgicas rivales como armas para combatir contra los cristianos
cuya lengua y modo de ver diferian de los propios.

La confusién y la severidad se incrementaron grandemente por el hecho de que
ninguna de las partes contendientes se daba cuenta de la importancia del elemento
nacional en sus disputas. Estaban convencidos de que el Unico punto importante era
una correcta definicion de la fe ortodoxa, y consideraban a sus oponentes no como
nacionalistas que buscaban expresion propia, sino como herejes peligrosos,
desfigurando adrede la verdad evangélica y exponiéndose al siniestro dominio de las
potencias tenebrosas. Tal ceguera con respecto a los verdaderos puntos debatidos
frustrd, desde el principio, todos los esfuerzos de reconciliacion.

El nacionalismo ignorado oficialmente por la Iglesia, estallé en la horrible forma de
chauvinismo religioso. Los cristianos de Egipto y Asia, que habian dado tantos
martires, santos y ascetas a la cristiandad, fueron sus principales victimas. El odio a
los extranjeros condujo a exageraciones doctrinales y finalmente a tan gran
intolerancia, que tuvo como resultado un permanente cisma. Como ya mencionamos,
so6lo la revivificacion de la autonomia local hubiera podido conservar la unidad de la
Iglesia. Pero ni el Imperio ni la mayoria de los jerarcas eclesiasticos estaban
dispuestos a tales concesiones. Preferian una uniformidad forzada, con su inevitable
consecuencia de rebelidon. A los cristianos se les forzaba de continuo hacia una



posicion en que el precio de la unidad era la desaparicion de la iniciativa local y de la
tradicién. Su eleccion radicaba entre la sumisién a la dictadura estatal o el cisma, con
el resultado de que muchos se mostraron en favor del cisma.

El Cristianismo Fuera del Imperio Bizantino.

La nueva conciencia nacional que surgia de la creencia en la Encarnacion produjo
resultados casi opuestos fuera y dentro del Imperio. Desintegré el Estado bizantino,
pero consolidé a las naciones independientes del Oriente y les dio estabilidad y vigor.
La primera nacién que se identificé con la religion de la Encarnacién fue Armenia. En el
ano 301, el rey Tiridates Ill (261-314) proclamé que el cristianismo era la fe de su
pueblo. Mediante este acto levanté una permanente barrera contra los persas, sus
poderosos vecinos, que eran fervientes zoroastricos.

El Rey fue convertido por San Gregorio Loosavorich (San Gregorio el lluminador,
muerto en el ano 325), que también pertenecia a la Familia real, pero durante largo
tiempo fue perseguido por Tiridates y pasé mas de quince anos en prisiéon. En el ano
302, fue ordenado obispo San Gregorio.En el 303, fundé el Etchmiadzin, que hasta la
fecha es la residencia del Catholicos, jefe de la Iglesia de Armenia. La conversion en
masa de los armenios, que no sabian ni griego ni siriaco, las dos lenguas en que, por
aquel entonces, circulaban en Asia las Sagradas Escrituras, cre6é el problema de la
traducciéon. Dos héroes de la historia armenia ejecutaron con éxito esta tarea: el
obispo San Sahak | (387-439) y San Mestop Mashthotz (354-440), antiguo secretario
del rey y hombre de extraordinaria erudicién. No sélo tradujeron al armenio las
Sagradas Escrituras, sino que también inventaron un alfabeto especial para su pueblo,
que se compone de treinta y seis caracteres que se adaptaban excelentemente a los
sonidos de su lengua. Los armenios cobraron existencia como naciéon después de
unirse a la Iglesia cristiana. Su literatura y su cultura datan de aquella época. Su
lealtad a Jesucristo se convirtié en una senal que los distinguia de sus vecinos no
cristianos, y la retuvieron a través de todas las pruebas de su tempestuosa historia.

Una conversion similar tuvo lugar casi simultdneamente entre los georgianos, que
habitaban la regién suroeste del Caucaso. El apostol de Georgia fue una esclava, Nina
(muerta en el ano 335). Su inusitada personalidad, su ardiente fe y sudon de curacién
impresionaron tanto al rey Meriany a la reina Nana, que llegaron a bautizarse, y, en el
ano 330, adoptaron el cristianismo como religion de su pueblo. Mas tarde, la Iglesia
georgiana adquirié también su propio alfabeto y tradujo la Biblia y los libros de culto
a su propia lengua. Los georgianos han sido siempre los firmes aliados del Imperio
bizantino, y asi conservaron su eslabén con la Iglesia de Constantinopla. Los armenios
siguieron la misma politica, pero no tuvieron representantes en el Concilio de
Calcedonia, pues se hallaban empenados entonces en una guerra devastadora contra
el invasor persa. En el ano 491, el sinodo de Valarshapet repudié la definicion
calcedonia y los armenios suscribieron la férmula de componenda entre el Concilio
Calcedonio y el anticalcedonio, el Henoticon del emperador Zendn. Por consiguiente,
su Iglesia se vio tildada de hereje y monofisista por los tedlogos bizantinos. Los varios
intentos de reconciliacién entre Constantinopla y el Etchmiadzin que se hicieron en el
siglo VlIy también en el siglo X jamas llegaron a tener éxito, debido principalmente al
desasosiego politico de la época.



A mediados del siglo IV el cristianismo penetré en Etiopia. El primer obispo, San
Frumencio, fue ordenado por San Atanasio en el ano 350. En el siglo VI se tradujo la
Biblia al ghiez, que es todavia el idioma litirgico de la Iglesia, aunque ya no lo
entienda el pueblo. Los etiopes, como los coptos y los sirios, repudian el Concilio
Calcedonio y son monofisistas.

Los origenes del cristianismo en la India y Ceilan suscitan los problemas de mayor
controversia. Segun la firme creencia de los cristianos indios, su Iglesia fue instituida
por el apéstol Tomas, que murié martirizado en su pais; esto fue cerca del afo 72. La
carencia de documentos fidedignos no nos permite confirmar tal tradiciéon histérica,
pero un nimero de pruebas indirectas sugieren que se basa en la verdad. No se sabe
mas de la historia primitiva de la Iglesia india hasta el afo 345, cuando un grupo de
cristianos persas, dirigidos por el comerciante Tomas de Cana y por el obispo José,
llegaron a la India huyendo de la persecuciéon en su propio pais y reforzaron a los
cristianos locales. Hoy los miembros de este grupo forman todavia una comunidad
separada y no se mezclan en matrimonio con el resto de los cristianos "de Santo
Tomas." Cosmos Indicolpleutes, "El Viajero Indio," que en el afno 522 visité la costa de
Malabar, hallé en el sur de la India y en Ceildn antiguas y florecientes comunidades*.
Por entonces la Iglesia india se hallaba en comunién con las Iglesias de Mesopotamia,
pero no tenia contacto con los principales centros de la cristiandad.

Los indios, en contraste con los otros cristianos orientales, no tradujeron las
escrituras y los cultos a su propia lengua, sino que utilizaron hasta el siglo XIX la
version siriaca. Esta deficiencia, combinada con el sistema de castas, impidié el
crecimiento del cristianismo en su pais, y la Iglesia ortodoxa de Malabar ha
continuado siendo una comunidad restringida, limitada a los que hablan el
malayalam, que pertenecen a las castas superiores. En Ceilan fenecié la Iglesia
ortodoxa, y los misioneros occidentales reintrodujeron alli el cristianismo.

La Iglesia padecié las pruebas mas duras en el Imperio persa. El cristianismo habia
penetrado alli en el siglo |, pero no encontré condiciones favorables entre los iranios.
Los cristianos trabajaron en Persia con gran desventaja: sus escrituras y su literatura
se hallaban escritas en siriaco, lengua desconocida para los habitantes; y la despética
monarquia oriental no se cuidé de proteger a sus ciudadanos como el Estado romano.
La religién zorodstrica que patrocinaban los reyes persas se mostré mas intolerante
con respecto a la nueva fe que el paganismo helenizado de Roma. A pesar de todos
estos obstaculos, la fFe cristiana consiguié un nimero de conversos, muchos de los
cuales fueron martirizados.

* Cosmos, serd autor de una Cosmografia hoy perdida. No obstante, sus ideas
fundamentales nos han llegado atravésdesu AiguhqgionmonacodcruslJi
anixeVohograjiaquehallegado hasta nosotros.

La paz que logré Constantino entre la Iglesia y el Estado complicé todavia mas la
posicion cristiana en el Imperio persa; por medio de sus gobernantes, los cristianos
estaban identificados con Roma, el principal enemigo de su pais. Durante cuarenta
anos fueron ferozmente perseguidos, pero, en el 383, Shapur Ill (383-388) revoco la



politica de sus predecesores y establecié relaciones amistosas con Constantinopla.
Permitié que los cristianos extendieran su obra misionera, que llevé el mensaje del
Evangelio a los mas remotos confines del Imperio persa.

El periodo de paz no duré6 mucho tiempo, y para evitar la amenaza de que
constantemente les acusaran de conspirar con Bizancio en contra de sus propios
gobernantes, los cristianos de Persia decidieron romper con los griegos. En el ano
480, acaudillados por el metropolitano Barsuma (457-484), proclamaron su
independencia basandose en que la verdadera fe, que identificaban con la escuela
teoldgica de Antioquia, se veia coartada por sus vecinos bizantinos. Por consiguiente,
los griegos calificaron de nestorianos a los cristianos persas, y se suspendieron todos
los contactos. Nizibis se convirtié en centro de erudicién para los persas, y durante
varios siglos formaron alli a sus teélogos y doctores. El siglo VI fue una época de
intensa actividad misionera en la Iglesia persa. Se fundaron obispados en Merv, Herat,
Samarcanda y otros puntos situados mdas hacia el este. El Asia central y el Afganistan
se vieron llenos de comunidades cristianas. Algunos de estos misioneros persas
fueron a Occidente, y uno de ellos, Ivan, dirigié sus trabajos apostélicos en San Ivo
(Cornualles).

Asi, pues, con respecto a los vecinos orientales del Imperio romano, la predicacion
evangélica ayudé a algunos de ellos a convertirse en naciones articuladas con cultura
y literatura propias; a otros, el cristianismo les trajo persecucién y pruebas, lo cual
impidié que la Iglesia se transformara en factor consolidador de la vida de estos
pueblos. El cristianismo actu6 como factor estimulante y perturbador por todo el
Oriente, convirtiendo en personas maduras a sus conversos y distinguiéndoles del
resto de la poblacion por medio de su empresa, su mejor educacioén y su sentido de
responsabilidad. Asi, en el curso de los seis primeros siglos de su historia, el
cristianismo se difundié por una considerable parte de Asia y penetré en Etiopia. Sin
embargo, no tuvo éxito entre los habitantes mas primitivos del Africa tropical y
encontré poca aceptacion entre los budistas y los indostanos.

Roma y el Oriente Cristiano.

Para los cristianos orientales constituyeron un problema especial sus relaciones con
Italia, Africa del Norte y la Galia, que consideraban al papa de Roma como su obispo
dirigente. Desde la época de la reconciliacién entre la Iglesia y el Imperio, la
organizacion de la comunidad cristiana tendié cada vez mas a seguir la pauta de la
administraciéon imperial, y los obispos de las ciudades mayores recibieron el titulo de
metropolitano y una autoridad sobre sus vecinos episcopales. A mediados del siglo V,
a cinco metropolitanos se les dio una autoridad todavia mayor y se les denominé
patriarcas. El primero de ellos fue el papa de Roma, cuya jurisdiccién se extendié por
toda la mitad occidental del Imperio y por una considerable parte de los Balcanes
(Iliria).

El segqundo lugar pertenecié al patriarca ecuménico de Constantinopla, el arzobispo
de la Nueva Roma, que supervisaba a treinta y nueve distritos metropolitanos, con
unos cuatrocientos obispos diocesanos. Dominaba las provincias de Tracia, Ponto y
Asia. El papa de Alejandria fue el tercer jerarca y regia en Egipto con sus catorce



metropolitanos y ciento catorce obispos. El cuarto, el patriarca de Antioquia, tuvo
trece metropolitanos y ciento cuarenta obispos en Siria y Arabia. El quinto, el
patriarca de Jerusalén, gobernaba sobre Palestina con sus cinco metropolitanos y
cincuenta y nueve obispos. En teoria, los cinco patriarcas eran iguales, y el destino de
la Iglesia se hallaba confiado a su quintuple conducciéon. En la realidad, sin embargo,
la importancia de los patriarcas diferia considerablemente, y la rivalidad entre las
principales sedes vino a ser uno de los mayores problemas de la vida eclesiastica en
el devenir de los siglos V y VI. Al principio, hubo una lucha entre Constantinopla y
Alejandria que terminé con la derrota de Egipto. M4s tarde surgié un conflicto todavia
mas grave entre Roma y los patriarcas orientales. Sus raices radicaban no sélo en el
cambio de la posicién politica de los obispos romanos, a quienes se les consideraba
cada vez mas como jefes temporales de su pueblo, sino también en la creencia de que
los papas se hallaban dotados de prerrogativas especiales, justificando social y
politicamente hasta el papel de un episcopado monarquico y esencialmente la
homogeneidad de la accién a través de la unidad centralizada de la concepcion, bajo
el pretexto de mantener (a estructura eclesial heredada.

Desde el siglo Ill, dos emperadores habian regido el Estado romano, supervisando
uno la mitad oriental del Imperio, y el otro la mitad occidental. En el ano 476 el
emperador occidental, Rbmulo Augusto (475 -476), fue destronado por Odoacro, un
capitdn barbaro, y tedricamente el Imperio se reunificé bajo los emperadores
orientales; pero, en realidad, Constantinopla no dominé ya sobre Italia y la Galia. El
colapso del Imperio occidental liberé a los papas del dominio imperial, y San Leén |
(440-461) elevd a gran altura el prestigio de su sede, abriendo negociaciones con los
barbaros como portavoz y protector reconocido de toda la poblacién cristiana. Sus
demandas, encontraron apoyo en una supuesta donacién de Constantino, segun la
cual el papa Silvestre (314-335) recibié del gran emperador los derechos soberanos
sobre las tierras de los alrededores de Roma. En medio del caos y la inseguridad de la
vida durante las invasiones barbaras, los papas adquirieron un aire de estabilidad y
poder que reflejaba la gloria de la Ciudad Eterna. Eran los Gnicos guardianes de una
civilizaciéon superior, y asi, jefes reconocidos de toda la Iglesia occidental. La apelacion
al Papado vino a ser la mejor defensa para el clero contra el arbitrario gobierno de
los caudillos barbaros. Esta significativa evolucion del Papado no afecté al Oriente
bizantino, donde el Papa era todavia considerado como el primer metropolitano
entre iguales. Los ortodoxos apelaban a menudo a Roma pidiendo a su patriarcado
que fuese arbitro imparcial en sus numerosos conflictos, y los papas como gobierno
realizaban eficientemente este servicio, pero la idea de que el prelado romano era la
cabeza de la Iglesia continué siendo ajena a la mente ortodoxa, y los cristianos
orientales de fuera del Imperio se hallaban todavia menos conscientes del
crecimiento del Papado.

Hasta el movimiento iconoclasta del siglo VII no surgié ninguna disputa mayor entre
los cuatro patriarcados orientales y su hermano occidental, aunque a menudo se
interrumpia entre ellos todo contacto; no obstante, las semillas del futuro conflicto
se sembrarian en el siglo V, cuando los papas consiguieron mayor independencia
politica y al mismo tiempo empezaron a ser considerados en Occidente como
sucesores exclusivos de San Pedro.



El Monacato Oriental.

Una de las mds impresionantes caracteristicas del cristianismo Oriental después de su
reconciliaciéon con el Imperio fue el espectacular crecimiento del monacato que se
originé en Egipto. Se considera a San Antonio (251-356), que se retiré al desierto de
Nitria alrededor del ano 270, iniciador de este movimiento. Su lucha solitaria contra
las tentaciones del espiritu y la carne inflamé la imaginacién de muchos admiradores
que se marcharon hasta su retiro, y un nimero de ellos comenzé a imitarle en sus
austeridades. No disponemos de cifras exactas con respecto al nimero de monjes
egipcios, pero el movimiento adquirié tan grandes dimensiones, que se abandonaron
ciudades y pueblos y el desierto se poblé de ascetas, ansiosos de sufrir la mas severa
mortificacion para estar en una mas completa comunién con Dios. El entusiasmo
popular por este tipo de disciplina cristiana se hizo tan poderoso, que muchos
miembros de la Iglesia consideraban que sélo estos eremitas eran los fieles
seguidores de Cristo, quienes obedecian sin faltar a sus mandamientos.

A la siguiente etapa en la evolucién del movimiento monastico se llegé bajo la
direcciéon de Pacomio (muerto en el ano 348). Habia experimentado los peligros del
aislamiento y para hacerles frente organizé una vida comunal entre los ascetas. Su
monasterio tenia varias casas, habitadas cada una por treinta o cuarenta monjes, bajo
la supervision de un experto de mayor edad. El sistema de Pacomio recibié
aprobaciéon general y él mismo llegé a ser fundador de nueve monasterios y dos
conventos de monjas.

Desde Egipto, el monacato se extendié rapidamente hasta Palestina, Siria, Asia
Menor, Greda y Mesopotamia. En todos estos paises adquirié caracteristicas
especiales, y, no obstante, retuvo su finalidad original. En Palestina, por ejemplo, los
monjes se congregaban en las Lauras, que se componian de aisladas celdas de
ermitanos, construidas alrededor de la iglesia y del edificio central que se utilizaba
para la ensefanza de los novicios. Los ermitanos se reunian para celebrar los cultos
los sabados y los domingos y reconocian como superior al abad elegido. Algunos de
ellos, como San Eutimio, San Teodosio y San Sabas, gozaban de una gran reputaciéon
por su santidad y sabiduria. A San Sabas se debe la construccién de siete Lauras,
incluyendo la Gran Laura.

Fue en Siria donde el ascetismo alcanzé sus formas mds extravagantes. San Simedn
Estilita (muerto en el 450) pasé treinta anos en lo alto de una columna. Ejercié gran
influencia sobre la poblacién de los alrededores, y tanto los cristianos como los
paganos iban en peregrinaciéon hasta él, en busca de su ayuda espiritual y su consejo.
Le imitaron otros estilitas, como San Daniel (muerto en el 489) Y San Simeén el Joven
(muerto en el 593). En Capadocia el monacato tomoé otra direccién. Bajo el caudillaje
de San Basilio el Grande (muerto en el 379), se perfeccioné la vida cenobitica o
comunal que inici6 Pacomio. San Basilio redujo el nimero de monjes de cada
monasterio para que el abad pudiese conocer intimamente a cada uno de ellos y se
cerciorase de que se conservaba el adecuado equilibrio entre la oraciéon y el trabajo,
el estudio y el descanso. En sus reglas, San Basilio defendia una forma mas moderada
de ascetismo y dejé una senal permanente en el desarrollo del monacato oriental. No
obstante, seria inexacto llamar "basilianos" a los monjes ortodoxos, como hacen
algunos autores occidentales, pues la idea de 6rdenes religiosas no ha apelado nunca
a la mente ortodoxa.



Las disputas cristoldgicas que causé el Concilio de Calcedonia dividieron en dos el
monacato oriental. Las conquistas mahometanas del siglo VIl detuvieron el desarrollo
de su rama oriental, pero continué floreciendo entre la clerecia ortodoxa bizantina.
Desde el siglo X, el Monte Atos, con sus numerosos monasterios y celdas de
ermitafos, se convirti6 en el gran centro de la tradicién ascética. También
Constantinopla, hasta su caida en el 1453, contuvo muchos monasterios y conventos, y
en los siglos posteriores el movimiento mondastico hallé un suelo favorable en Rusia,
donde se difundié por todo el pais, llegando a las orillas del Océano Pacifico.

Fueron varios los motivos que promovieron el crecimiento del monacato oriental. El
principal impulso procedié de las palabras que Cristo dirigié a aquel joven: "Si quieres

ser perfecto, ve a vender lo que tienes y daselo a los pobres"19. Muchos adeptos se
unieron a las comunidades mondasticas en busca de esta perfecciény les animaron los
extraordinarios dones de profecia y curacién que ostentaban los ascetas, que eran
considerados como muestra de aprobacién divina con respecto a este tipo de vida.

Indudablemente habia otros que deseaban intercambiar los goces transitorios de la
vida del mundo y sus multiples problemas y penalidades por el albergue de una
comunidad bien organizada. Pero, aunque el interés personal por la tranquilidad y
seguridad desempefnaba a menudo un importante papel, el concepto acerca de la
mentalidad del monje oriental seria imperfecto si se interpretara su anhelo de
comunién con Dios Unicamente en términos de la bisqueda por el individuo de su
propia salvacion.

El monacato era esencialmente un movimiento corporativo que aspiraba a la
realizacién del nuevo orden cristiano en toda su integridad. Los monjes y las monjas
no s6lo se deshacian de los lazos y obligaciones familiares, sino que al mismo tiempo
contraian nuevos y mas estrechos vinculos, compartiendo su trabajo y sus bienes con
los hermanos y las hermanas de idénticas miras. Intercambiaban un tipo de lealtad
por otro que era mas exigente y requeria una completa obediencia a los jefes
libremente elegidos. A los ascetas se les comparaba con los angeles, y estaban
convencidos de que formaban bien ordenadas legiones angélicas, animadas por el
espiritu de amory obediencia a su Creador. El cambio de nombre que la unién con una
comunidad religiosa traia consigo indicaba la voluntad o la disposicion del monje de
morir al viejo mundo para renacer en una nueva sociedad. Los monjes no
despreciaban a los que se quedaban atras; deseaban ayudar y elevar al resto de la
Iglesia. La hospitalidad a los pobres, la ayuda a los enfermos, la disposicion a asistir y
aconsejar a los necesitados de sabio consejo, fueron, desde el principio,
caracteristicas de las comunidades monasticas; sin embargo, la caridad, el trabajo
manual, la mortificacién corporal e incluso la salmodia se consideraban no como fines
en si, sino Gnicamente como medios para realizar el principal objeto de los ascetas
retirados de la vida ordinaria, o sea, el culto y adoraciéon del Creador trino y uno. Los
Padres del desierto pensaban que no habia otra actividad tan noble, tan absorbente
como esta, y nadie podia realizarla mejor que en compania de otros ascetas de
idénticas miras. A través de todas las vicisitudes de su larga y atribulada historia, el
monacato oriental no ha renunciado nunca a este ideal, y los monjes ortodoxos se
han dedicado siempre a la alabanza de Dios, que es la principal Finalidad de su
existencia comunal.

La vida de la comunidad cristiana se ha enriquecido en gran manera mediante el



movimiento monastico. Ayudé a acentuar los dones carismaticos del Espiritu Santo
-la profecia, la curacion, el conocimiento del estado interno del ser humano que la
Iglesia ofrece a sus miembros, pero que son a menudo inexplorados por los
cristianos. Los ascetas y los misticos penetraron profundamente en el misterio de
la comunion entre Dios y el hombre y han facilitado a otros el camino de su
ulterior descubrimiento. También enriquecieron el culto en gran manera, y la
liturgia de la Iglesia ortodoxa recibiéo su forma definitiva en las comunidades
monasticas. Pero el movimiento monastico tuvo facetas negativas y facetas positivas,
y su principal defecto fue el deseo de acelerar el advenimiento del reino de Dios
parando en seco el proceso de transformacion gradual de la sociedad humana.

La determinacion de someter la carne a los dictados del espiritu adquiri6 una
desproporcionada importancia. La lucha contra las tentaciones sexuales y el temor de
las desviaciones heréticas dominaban la mente de muchos ascetas, y esto creé un
espiritu de intolerancia que convirtié a los monjes en amenaza para la Iglesia en los
atribulados anos de las disputas cristoldgicas. Sus bandas de fanaticos estaban
dispuestas a asaltar a sus oponentes doctrinales, y los que afirmaban ser los
promotores de un orden cristiano integral introdujeron el odio y la enemistad en las
filas de los creyentes. Los monjes no se daban cuenta de que el uso de la fuerza podia
ser desastroso; ese celo por la doctrina correcta no justificaba la violencia; y ese
ascetismo no les eximia de la caridad hacia sus oponentes doctrinales.

Los monjes orientales fueron en gran manera los responsables de la ruptura de la
unidad eclesiastica; su intransigente posiciéon contribuy6é a la apasionada atmoésfera
que rodeaba los debates teoldgicos. Eran heroicos seguidores de su Senor, pero
deficientes en el dominio de si mismos. En realidad, la idea religiosa de muchos
monjes orientales se desequilibré tanto, que facilitd la victoria del Islam. Los ascetas
fueron pioneros audaces, creando una nueva sociedad que tenia por base la fe en
la Encarnacion. Intentaron tomar por asalto a la celestial Jerusalén; pero, al hacerlo,
fueron victimas de su propia impaciencia y, pese a sus intenciones originales, se
convirtieron en abanderados de un nacionalismo agresivo.

Capitulo lll.

El Oriente Cristiano Entre el Islam

y Las Cruzadas.



Siglos VIII-XIIL.

El Islam.- El sexto Concilio Ecuménico (680-681). - La iconoclasia y el
séptimo Concilio

Ecuménico (787). - La revivificacion del Imperio occidental.- La controversia
sobre el

Filioque.- La conversién de los eslavos.- El cisma fociano.- Deficiencias y
realizaciones

Bizantinas.- La ruptura entre Bizancio y Roma.- La consolidacién de la
autocracia papal

en el Siglo XIll.- El significado de la excomunién de Humberto.- La venida de
los cruzados.- El saqueo de Constantinopla el Viernes Santo de 1204.- Las
iglesias de lengua eslava.- La conversién de Rusia al cristianismo.- Los
primeros frutos del cristianismo ruso.

A principios del siglo VIl los dos imperios rivales del Oriente, Bizancio y Persia,

comenzaron la mas feroz de todas sus contiendas, con fatales consecuencias para
ambos. Al principio, la victoria fue de los persas, acaudillados por Cosroes Il
(590-628). En el ano 612 invadieron Siria; en el 614 se tomo Jerusalén, y el enemigo
triunfante se llevdé a su capital la verdadera Cruz, descubierta por la madre de
Constantino, Elena. Al afo siguiente aparecieron los persas ante Constantinopla por
el flanco asidtico, mientras que los avaros se aproximaron a la capital desde el
noroeste. Heraclio (610-641) salvé el Imperio. Sin amilanarse por los reveses sufridos,
consolidé el gobierno y lanzé un contraataque en el afo 622. Sus cinco campanas
contra los persas fueron entusidsticamente apoyadas por la poblaciéon cristiana.
Sergio, patriarca de Constantinopla (610-638), puso a disposicion del Emperador los
tesoros de la Iglesia. Heraclio no sélo recuperé todos los territorios perdidos, sino
que penetré en el corazén del territorio enemigo, hasta el punto de que en el afo 628
pudo tomar Seleucia-Cresifén, y encontrar alli la Santa Cruz, que volvié a llevar a
Jerusalén. Fue un extraordinario caudillo militar y un sabio estadista. Reconocié la
vital importancia de la unidad religiosa en esta época de extremado peligro para su
Estado cristiano y no escatimé esfuerzos para reconciliar al partido calcedonio con el
anticalcedonio. El sistema que patrocinaron él y su nieto Constante Il (642-668) se
conoce por el nombre de monotelismo. Segln esta teoria, Jesucristo, aunque tenia
dos naturalezas, solamente tenia una voluntad. Los defensores de esta proposicion
esperaban construir asi un puente sobre el espacio que separaba a los monofisitas de
los duofisitas. Argumentaban que la aceptacion de dos voluntades en Cristo
l6gicamente conducia a la posibilidad de un conflicto interior en su persona.

Un ndmero de los que apoyaban el Concilio de Calcedonia, incluyendo al papa
Honorio | (625-38), aprobaron esta especulacion teoldgica, pero se opusieron



resueltamente a ella dos firmes ortodoxos, Maximo el Confesor (580-662) y Sofronio,
patriarca de Jerusalén (634-68), pues ensenaban que la voluntad era funciéon de la
naturaleza y no de la persona. Si Cristo tenia dos naturalezas -una divina y otra
humana-, entonces, segin ellos, también debia tener dos voluntades. Occidente siguié
la trayectoria de Maximo y rechazé el monotelismo. Constante Il traté de someter por
la fuerza a los papas. Arresté y deportd al papa Martin | (649-55), que murié en
Crimea confesando la Fe catdlica. El Unico resultado de los esfuerzos del Emperador
fue la aparicion de un tercer partido monotelista entre los cristianos orientales *.

El Islam.

En una época en que los emperadores bizantinos realizaban sus altimos vy
desesperados intentos de reunificar la cristiandad, apareci6 de subito un nuevo
enemigo en el horizonte oriental: el Islam. En la historia religiosa de la humanidad no
hay mayor enigma que la espectacular difusién del mahometismo y la influencia que
ha tenido desde entonces en las mentes de los pueblos orientales. Nada habia
indicado, ni siquiera remotamente, la posibilidad del nacimiento de una nueva religiéon
mundial entre las pobres e ignorantes tribus de Arabia, que invertian su energia, en
interminables escaramuzas con sus vecinos.

La vida primitiva de Mahoma (570-632) no sugeria su significado posterior. No se
distinguia ni por erudicion ni por ascetismo. Le tenia, empleado como agente
comercial una rica viuda, Kadisha, con quien se casé a los veinticinco anos de edad y
asi mejoré de posicion social. En el ano 619 Mahoma oy6 la llamada de ser profeta
del Todopoderoso y emprendié la carrera de reformador religioso. Esta fecha serd
uno de los ejes de la historia de la humanidad. Cuando murié, en el afo 632, era el
amo de Arabia y el conductor inspirado de su pueblo.

* S6lo sobrevivieron en el Libano y hoy se conocen por el nombre de maronitas.

La difusion del Islam Fue en un principio irresistible. Damasco y Edesa se tomaron en
el 636, Jerusalén en el 638, Cesdrea en el 640, Mesopotamia fue conquistada en el 641,
Egipto se rindi6 en el 642, Africa .del Norte fue arrollada en el 647, Espana fue
invadida en el 711-15. Persia fue también atacada, y destruida la dinastia de los
Sasanidas, junto con el zoroastrismo, que durante mds de un milenio habia sido la
Unica religion de su pueblo. El Irdn se incorporé al Islam y renuncié a su fe y tradicion
antiguas. Estas sorprendentes victorias, la fascinacion que el Cordn ejercié sobre sus
seguidores, y el nimero de conversos que hizo entre las naciones subyugadas,
apuntan varias preguntas desconcertantes. ;Cudl fue la fuente principal de la fuerza
del Islam? ;Por qué arrollo las tierras cristianas con tanta facilidad? ;Como extinguio
la creencia en la Encarnacién entre los que la habian aceptado tan firmemente? ;Por
qué no se ha producido un significativo retorno a la fe cristiana entre las almas
conquistadas por los seguidores de Mahoma? No cabe duda de que uno de los
principales Factores del éxito inicial de los mahometanos fue la lucha fratricida entre
los calcedonios y los anticalcedonios en el Imperio bizantino.



Para los monofisitas los mahometanos llegaron como defensores y libertadores. Los
invasores avanzaban bajo las verdes banderas elegidas deliberadamente como color
que la tradicién asociaba con el partido anticalcedonio. En una época en que todos
los aspectos de la vida social habian adquirido un significado teoldgico, incluso los
Azules y los Verdes, las dos facciones que en los Hipédromos luchaban por la
popularidad en las ciudades bizantinas, se hallaban divididos por el asunto de
Calcedonia. Los sirios y los coptos pensaban que los invasores les ofrecerian mejores
condiciones que la exigente administracion imperial, que trataba de imponerles la
definicion de Calcedonia. Muchas de las plazas Ffuertes bizantinas abrieron
alegremente sus puertas a los ejércitos del Profeta, ddndoles la bienvenida como
hermanos de religion.

No solemos percatarnos suficientemente de lo cercano que se hallaba el Islam, en sus
anos primitivos, a la versiéon oriental del cristianismo. El Cordn no sélo ensenaba el
nacimiento virginal de Cristo y la ausencia de todo pecado en él, sino que también le
consideraba como el Dios nombrado Juez de la humanidad en el Juicio Final. En fecha
tan posterior como el siglo VIII, San Juan de Damasco (muerto en el 749), destacado
te6logo de su época, consideraba todavia a los mahometanos como una secta
cristiana. Escribié: "En aquel entonces surgié un falso profeta llamado Mahoma, que,
habiendo leido el Antiguo Testamento y el Nuevo, con toda probabilidad por su

asociacién con un monje arriano, organizé su propia secta" *1,

Fue mucho mds tarde cuando la verdadera oposicién entre el cristianismo y el
mahometismo se hizo patente tanto para los conquistadores como para los
conquistados. Esta confusién con respecto a la naturaleza del Islam explica en parte
su centelleante avance inicial, pero otras causas contribuyeron a hacer permanente su
influencia. El Islam no sélo derrotd al Imperio; sustituyé también al cristianismo. A
primera vista esto parece inexplicable, pues redujo drasticamente la vida cultural,
social y artistica de las naciones orientales, cuya apasionada curiosidad intelectual y
absorbente preocupacién por las especulaciones teoldgicas se vieron paralizadas por
la aceptacién de la verdad definitiva tal cual la proclama el Cordn. A las mujeres, a
quienes hasta entonces se les habia concedido igualdad con los hombres, y una parte
activa en los asuntos de la comunidad cristiana, se les prohibié la vida publica, se las
veld y se las confind en sus casas. Los magnificos frescos y mosaicos del arte cristiano
fueron desfigurados o blanqueados, para que no ofendiesen la vista de los
"verdaderos creyentes." La autodeterminacion politica quedé suprimida en todas
partes: el gobierno arbitrario de los sultanes, los jeques y otros jefes islamicos,
sustituy6 a los representantes elegidos del pueblo. La erudicién se vio confinada al
estudio de los sagrados textos islamicos; la mayoria de los oficios de destreza
manual se relegaron, como ocupaciones inferiores, a los derrotados cristianos.

Después de tres siglos de absorbente actividad intelectual y artistica, de drasticos
experimentos sociales y de tensos conflictos, Egipto, Siria y Mesopotamia se
hundieron lenta, pero irresistiblemente, en un estado de resignacion mental, de
paralizacion politica y de aceptacion fatalista del despotismo oriental. Dios, que se
habia revelado a las gentes mediterrdneas mediante la Encarnacion de su Hijo, a quien
habian visto cara a cara, se convirtié6 una vez mas en un Ser remoto e inaccesible,
elevado muy por encima de las miserias y vicisitudes de la vida terrenal, inescrutable
en su trato con los hombres.



* Una reciente investigacion ha demostrado de manera concluyente que Mahoma se
vio muy influido por la doctrina nestoriana. En la época de la rapida expansion del
Islam, sus partidarios y sus oponentes se trataban como si profesasen juntos una
religion basada en la revelacion biblica.

La principal atraccién del Islam radicaba en que era practico; aparentemente no exigia
esfuerzos sobrehumanos. La observancia del ayuno del Ramaddn, las limosnas, la
repeticion diaria de cinco breves oraciones, una peregrinacién a la Meca, la Guerra
Santa y la creencia en un solo Dios y en su Profeta, era todo lo necesario para la
salvacion. El Oriente cristiano, en la vispera de la conquista isldmica, se habia olvidado
de las limitaciones de la naturaleza humana. Muchos miembros de la Iglesia deseaban
imitar a los angeles: de aqui los movimientos en masa hacia la vida célibe de los
monjes y monjas; de aqui el éxodo de ciudades y pueblos hacia el desierto; de aqui las
extraordinarias proezas de automortificacion que demostraban hasta qué punto los
hombres podian someter sus cuerpos a los dictados del espiritu. Algunos de estos
ascetas orientales s6lo dormian de pie, otros se encerraban en oscuras celdas o vivian
en lo alto de columnas, o s6lo comian hierbas, e incluso en ocasiones no comian mdas
de una vez por semana.

El Islam acabd con todos estos excesos. Elimind el exagerado temor al sexo, descarté
el ascetismo como innecesario, desterré el temor al infierno para los que no habian
alcanzado la perfeccion, sofoco las investigaciones teolégicas y termind la discusion
entre los monofisitas y los duofisitas.

El Islam era como la arena del desierto, enterrando una rica y variada vegetacion. Pero
al mismo tiempo extinguié las llamas del odio. Credé un sentido de solidaridad y
hermandad que se habia perdido entre los contendientes cristianos.

Los cristianos orientales habian mostrado una virtud heroica, pero habian sido
obstinados y nada caritativos para con sus adversarios teolégicos. No se hallaban
preparados para el orden cristiano y fueron reducidos a un estado de minoria
despreciada y esclavizada.

El VI Concilio Ecumenico (680-681).

El ano 668 fue asesinado en Sicilia el emperador Constante Il. Su hijo, Constantino IV
(668-85), fue un jefe capacitado, que, después de cinco anos de estar Constantinopla
sitiada por los sarracenos (673-78), les derroté por tierra y mar y salvo a sureino de la
extincién. Pero el revivificado Imperio ya no era tan plurinacional como antes;
principalmente se limitaba a la poblacién de lengua griega. Se habia renunciado a
Egipto, Siria y Palestina; el griego se convirtié en el idioma oficial del Estado y se
volvieron a nombrar funcionarios debidamente. También cambié la posicién del
patriarca de Constantinopla. Se convirtié en el Unico portavoz de la Iglesia bizantina,
pues los otros tres patriarcas orientales no sélo se hallaban esclavizados por los
mahometanos, sino que también habian perdido la mayor parte de sus fieles, que se



pasaron a sus rivales anticalcedonios.

Estos cambios despojaron de su significado previo a la disputa monofisita. La nueva
tarea era fortalecer el eslabén entre Roma y Constantinopla. Esto se consiguié en el
ano 680, cuando se reuni6 en la capital el VI Concilio Ecuménico. Se celebraron
dieciocho sesiones, del 7 de noviembre de 680 al 16 de septiembre de 681. Sus
procedimientos fueron tediosos, mera lectura y discusion de varios documentos
doctrinales, pero la obra del Concilio se vio libre de violencia o interferencia estatal.
El partido calcedonio obtuvo una completa satisfaccién. Nadie defendié concesiones
para los adversarios del IV Concilio Ecuménico. Fueron anatematizados todos los que
en el pasado se habianinclinado a transigir, incluyendo al papa Honorio, puesto por el
Sinodo entre los herejes. El VI Concilio Ecuménico termind la controversia que suscitd
Nestorio a principios del siglo V y marcé el final de un periodo en la historia del
cristianismo oriental.

La Iconoclasia y el VIl Concilio Ecumenico (787).

La Victoria de Constantino IV sobre los drabes en el ano 668, aunque salvé al Imperio
del yugo del Islam, no elimin6é la amenaza de este formidable adversario. Todas las
fronteras orientales y meridionales se vieron en lo sucesivo permanentemente
expuestas al ataque. El Imperio necesitaba un fuerte y eficiente gobierno, y lo
encontré en la dinastia Isdurica (717-867).

Leén Il (717-41), fundador de la casa, y su hijo, Constantino V (741-75), fueron
vigorosos gobernantes que consolidaron el |Imperio, y ensancharon
considerablemente su territorio. Fueron reformadores sociales y legisladores. En el
ano 740 Leon Il promulgd un nuevo cédigo legal que marcaba importantes avances
sobre las Novellae de Justiniano y denotaba un nuevo incremento de la influencia
cristiana. Ya no se consideré el matrimonio como contrato disoluble, sino como unién
para toda la vida. Se confirmé la igualdad entre hombres y mujeres, dando a la madre
los mismos derechos que al padre; se limité drasticamente la sentencia de muerte por
ciertos delitos; a las mujeres culpables de adulterio se les eximié del castigo de los
azotes. Esta tendencia hacia un tratamiento mas humano de los criminales y un mayor
respeto a las mujeres fue acompanada de un intento de reformar la vida eclesiastica,
gue caus6é una nueva divisién en sus filas.

Las disputas dentro de la comunidad cristiana habian sido generalmente provocadas
por los obispos y tedélogos, acusdndose unos a otros de heterodoxos. Pero la
iconoclasia, nuevo conflicto, tuvo un origen diferente. Tomé la iniciativa el Basileus,
apoyado, sin embargo, por un nimero de notables obispos. Su objeto era cortar la
excesiva veneracién de las sagradas imagenes que representaban a Jesucristo, a su
Madre y a los santos, y oponerse al monacato, a las peregrinaciones y a la devocién
especial a los varios santuarios.

La iconoclasia se puede describir como la ultima protesta oriental en el cristianismo
contra el helenismo, que se hallaba entremezclado con la tradicion de la Iglesia
bizantina. Fue parte de ese movimiento hacia el monoteismo y simplificé la teologia,
cuya mas poderosa expresion fue el propio Islam. Aunque el Emperador y el ejército
resistieron valientemente la formidable presién del Islam, cayeron, no obstante, bajo



su influencia y trataron de alterar la vida y el culto de la Iglesia sobre unos puntos que
eran particularmente criticados por los mahometanos, o sea la veneracién de las
sagradas imagenes, el culto de los santos y el celibato.

No es probable que los emperadores iconoclastas pensasen tender un puente sobre
el espacio que habia entre el Islam y el Cristianismo, y reconciliar asi a las dos
religiones. Es mas probable que, siendo ellos mismos de origen no griego,
compartiesen la idea de que Dios no se puede representar bajo ninguna forma
humana. El ejército apoyaba a sus jefes en sus campanas contra las imdagenes,
reclutdndose la mayoria de los soldados de ese periodo entre los armenios, los
mardaitas, los isduricos y otros pueblos asiaticos.

En el ano 725 se publicé el primer edicto ordenando que se quitaran los iconos de las
iglesias. Tuvo una fuerte oposicién en Grecia y en ltalia, pero fue aceptado en Asia.
Protestaron Germano, patriarca de Constantinopla (715 -30), el papa Gregorio I
(715-3 1), asi como el mejor teélogo de la Iglesia oriental de aquel periodo, Juan de
Damasco (676-749). Expulsaron a Germano de Constantinopla, pero Juan de Damasco
se hallaba fuera de alcance; vivia en territorio ocupado por los mahometanos. El
Papa, todavia subdito nominal del Imperio, estaba demasiado lejos para ser
destronado. Pero Leédn il le castigd confiscando las haciendas de la sede romana en
Sicilia e Italia meridional, y trasladando las didcesis de Iliria, de Roma, a
Constantinopla. Estas medidas tuvieron fatales consecuencias para el cristianismo.
Crearon un antagonismo entre la Vieja y la Nueva Roma, y obligaron a los papas a
buscar nuevos amigos y protectores; encontraron éstos entre los galos. La
restauracion del Imperio occidental como rival de Bizancio fue preparada por los
emperadores iconoclastas, que intentaron, sin éxito, imponer su politica en Occidente.

Constantino V, Coprénimo (741-75), era mas tedélogo que su padre, Leén lll, y su
campana contra los iconos se siguié todavia con mayor vigor. Convocé un concilio en
Constantinopla en el afo 753, que congregd a unos trescientos cuarenta obispos.
Declararon que la Unica representacién legal del Salvador era la Eucaristia, y que, por
lo tanto, eran herejes las figuras y las imagenes, que sélo podian representar su
aspecto humano. Ni Roma, ni Antioquia, ni Alejandria, enviaron delegados a este
Concilio. El hijo y sucesor de Constantino, Ledn IV, el Khazar (775-80), mitigd las
opresivas medidas de su padre contra los adoradores de iconos. A su muerte la
regencia recayo en lIrene, una perfecta ateniense, ferviente devota de los iconos.
Consiguié elevar a la sede patriarcal de Constantinopla a un erudito secretario de
Estado, Tarasio (784-806), y bajo su presidencia se convocé en Nicea el VII Concilio
Ecuménico, en el ano 787. Asistieron a él unos trescientos obispos. El Papa envi6é dos
delegados. Se repudiaron las decisiones del Concilio del ano 753 y se aprobd la
veneracion de los iconos. El Concilio hizo distinciéon entre la adoracién, que se podia
rendir a un solo Dios, y el honor que se rendia a las sagradas imagenes, que eran
veneradas por amor a sus prototipos. El VIl Concilio reafirmé la verdadera humanidad
del Salvador, proclamando que a Jesucristo se le podia representar en pintura como
a cualquier otro ser humano. El Concilio acentué la independencia de la Iglesia
respecto del Estado en el tercero de sus veintiin cdnones.

En cuanto al Oriente, el VII Concilio Ecuménico completé la obra de definicion
dogmatica, vy la Iglesia ortodoxa no reconoce la autoridad de los Concilios
posteriores que se convocaron en Occidente. Habia triunfado la fe catdlica; pero, en



el curso de estas prolongadas y a menudo confusas contiendas, se dividié la parte
oriental de la cristiandad, y, como resultado, el ala oriental de la Iglesia se separé de
Roma y Constantinopla, y se paralizé, bajo el Islam.

La Revivificacién del Imperio Occidental.

Durante el periodo de los problemas que originaron los emperadores iconoclastas se
torcieron con frecuencia las relaciones entre Roma y Constantinopla. Mientras tanto,
las condiciones politicas de Occidente sufrieron importantes alteraciones. Los
barbaros, que habian destruido la mitad occidental del Imperio, habian empezado a
establecerse y a formar unidades politicas mas permanentes. Los papas, cada vez
mas separados de los soberanos bizantinos, buscaban la amistad y protecciéon de los
gobernantes barbaros, a quienes halagaba la asociacién con los prelados, que
reflejaban la antigua gloria de la ciudad imperial, sefiora del mundo durante tantas
generaciones.

La controversia iconoclasta exacerbé la nueva situacién, pues Roma apoyaba a los
ortodoxos y suspendia la comunién con el Oriente, en tanto que los iconoclastas
dominaran en la sede patriarcal de Constantinopla. Durante esta época de tensién,
ocurridé un suceso que tuvo graves consecuencias para el futuro de la Europa cristiana.
En el ano 800, el papa Leén Il (795-816) corondé a Carlomagno (771-814) como
emperador en la vieja basilica de San Pedro en Roma. Esta elevacién de un barbaro
occidental trastorné las relaciones entre los cristianos orientales y occidentales.
Desde la época de Justiniano se habia creido en general que la Providencia divina
habia establecido dos instituciones para la salvacion de los hombres: la Iglesia y el
Imperio. La primera era responsable del bienestar espiritual del pueblo, y le guiaba
hacia el reino eterno, mientras que el segundo era responsable de la pazy el orden de
la vida temporal, ofreciendo proteccion a la Iglesia para que sirviese a los hombres sin
ningun estorbo. El Imperio, lo mismo que la Iglesia, era Unico e indivisible, dirigido y
protegido por Dios; pero lo mismo que la unidad de la Iglesia no excluia la
coexistencia de muchos obispos, asi el Imperio pudo tener, y los tuvo a menudo,
varios coemperadores.

En teoria, debié ser bien acogida la reaparicién de un emperador en Occidente, pero
la coronacién de Carlomagno no fue una accion amistosa o una satisfactoria
extension de la autoridad imperial sobre las tierras occidentales que ocupaban los
barbaros. Fue un golpe revolucionario, un desafio al Basileus. Se habia elevado al
trono a un barbaro occidental sin conocimiento y consentimiento del legitimo
monarca.

La coronacién de Carlomagno origind un Estado universal rival, y porque sélo era
concebible un Imperio, ofrecia, por lo tanto, a los cristianos una inquietante eleccién.
Lo comprendian ambas partes con toda claridad; sin embargo, al principio se evité un
choque abierto. El emperador oriental tenia problemas en el afno 800 y cerré los ojos
a esta ofensa; incluso envié un mensaje de salutacién a su hermano "ilegitimo."
Andlogamente, Carlomagno no se hallaba dispuesto a atacar al emperador oriental.
No obstante, comenzo6 a perseguir herejes, pretendiendo establecer su derecho como



Unico sucesor de Constantino. En una época en que la uniformidad de ritual, incluso de
costumbre, se consideraba cada vez mas como signo indispensable de ortodoxia
doctrinal, no era dificil tildar de "hereje" a cualquier comunidad cristiana. Los
cristianos orientales y occidentales habian seguido siempre sus propias tradiciones y
alld por el siglo IX habian divergido éstas considerablemente, de manera que los
obispos occidentales que apoyaban a Carlomagno le proporcionaron facilmente la
necesaria evidencia, consistiendo la mas grave acusacion en la supuesta corrupcion
del Credo por omision de la frase Filiogue. Tal fue el principio de la denominada
controversia sobre el Filioque, que hasta hoy ha seguido siendo un bloque
impenetrable en la via de cooperacion entre Oriente y Occidente.

La controversia sobre el "Filioque.”

Antes de Nicea se esperaba que un neéfito confesara su fe con las palabras de un
credo que proclamaba la creencia en el Dios trino y uno y en la Encarnacién. Las
Iglesias locales tenian credos que diferian verbalmente, pero que eran idénticos en
esencia.

Después del reconocimiento de la Iglesia por el Imperio en el siglo IV, se regularon los
términos de todos estos credos bautismales, y el texto que se adopté finalmente en
el Il Concilio Ecuménico de Constantinopla, en el ano 381, se convirtié en el Credo de
la Iglesia catélica. Los Concilios posteriores, el llly el IV (Efeso, 431, y Calcedonia, 451),
prohibieron todas las alteraciones y adiciones, y decretaron que la comunién entre las
Iglesias locales dependeria de la confesién de fe niceno-constantinopolitana. Todas
las Iglesias aprobaron esta decisién, y, por lo tanto, cuando los prelados occidentales
acusaron a los obispos bizantinos de alterar el Credo, suscitaron una gran
controversia que conmovié profundamente a los ortodoxos. El punto de discusién se
centraba en dos palabras latinas: Filio que, "y del Hijo." Esta discutida frase se refiere
a la relacion del Espiritu Santo con las otras personas de la Santisima Trinidad. Los
obispos occidentales insistian en que el Credo debia rezar de esta manera: "Creo en el
Espiritu Santo... que procede del Padre y del Hijo." Los cristianos orientales decian:
"Creo en el Espiritu Santo que procede del Padre." ;Quiénes tenian razény quiénes no
la tenian en esta disputa? Hablando histéricamente, eran correctos los ortodoxos. El
Credo, tal cual fue aprobado en Constantinopla, y tal cual lo aceptaron finalmente los
obispos orientales y occidentales en los Concilios posteriores, se ajustaba al texto
del Evangelio de San Juan, capitulo XV, versiculo 26, que, describiendo al Espiritu
Santo, dice que procede del Padre. Los prelados galos del siglo IX, que sabian poca
historia, estaban auténticamente convencidos de que su versién del Credo era la
correcta, y no tenianidea de coémo, cudndo o dénde se efectud la fatal adicién.

El papa Ledn lll (795-816) era una persona mejor informada. Le molestaba la iniciacién
de una controversia que no contribuia al prestigio de la erudicién occidental. Traté de
frenarla ordenando que el texto del Credo original se grabase en placas de plata que
ostenté de modo notable en su catedral. Sus esfuerzos no produjeron resultados
permanentes. Los emperadores occidentales prestaban apoyo a la adicién, y en el
ano 1014 el papa Benedicto VIl (1012-24) aprobé en Roma, en la coronacién del
emperador Enrique I (1002-24), la recitaciéon del Credo alterado. A partir de entonces,
el Credo con la cldusula Filiogue se convirtié en aceptada confesion de fe para todos



los cristianos occidentales*.

*Sin embargo, la Sorbona se resistié a la innovacion hasta el siglo XIll.

El lugar, el momento y la razén de este cambio en el texto del Credo es uno de los
puntos mas oscuros de la historia eclesidstica, y una detallada descripcién de este
asunto queda fuera del propésito de este libro. Aqui es suficiente manifestar que un
nimero de tedlogos occidentales como San Agustin (muerto en el 430), y los papas
San Ledn | (440-61), y San Gregorio Magno (590-604), dijeron del Espiritu Santo que
procedia del Padre y del Hijo, y expresiones similares eran comunes también entre
algunos tedlogos orientales. Pero estas expresiones no afectaban al del Credo, que
tanto Oriente como Occidente consideraban como definitivamente establecido. La
alteracién del Credo ocurri6 en algin momento del siglo VI o VIl en Espana,
probablemente por equivocaciéon, pues la Iglesia espanola tenia pocos hombres
doctos en aquellos siglos, y es muy probable que los que introdujeron por primera
vez la cldusula Filioque creyeran utilizar la versién original. Es improbable que los
hombres responsables de esta adiciéon intentasen desafiar a la autoridad los Concilios
Ecuménicos. Les movia el deseo de acentuar la igualdad Padre y el Hijo, cosa que
negaban sus adversarios, los arrianos locales, y la declaraciéon de que el Espiritu Santo
procedia del Padre y del Hijo parecia servir a este propésito. El Credo alterado
penetré gradualmente en Galia y Bretana, pero siguié siendo una peculiaridad local
de las Iglesias barbaras y, por lo tanto, no ofendia al Oriente. La disputa surgio
Unicamente cuando los obispos carolingios acusaron a los ortodoxos de suprimir lo
que nunca habia estado en él. El problema, una vez suscitado, se convirtié en causa de
un interminable debate teoldgico. Cada parte trataba de demostrar que la otra
protestaba una doctrina hereje acerca del Espiritu Santo. Aldn no se ha encontrado
una solucion satisfactoria a esta controversia. Por ambas partes hay teélogos que
atribuyen el mayor significado doctrinal a este diferente léxico, y hay otros que,
piensan que ambas versiones, si se interpretan correctamente, pueden expresar la
misma Fe catodlica.

La Conversion de los Eslavos.

El fin de la iconoclasia produjo un poderoso resurgimiento del cristianismo bizantino.
Una extraordinaria inspiracién artistica se extendié por el Imperio; se volvieron a
decorar las iglesias, y en todas partes aparecieron mosaicos, frescos e iconos,
superiores a los del periodo anterior. Se fomenté la erudicién, y la Universidad de
Constantinopla atrajo a muchos destacados alumnos. Fue también una época de
intensa labor misionera, que obtuvo su mayor éxito con la conversién de los pueblos
eslavos, que entraron en la Iglesia ortodoxa equipados con la Biblia y los libros
litdrgicos traducidos a su propia lengua. Sin embargo, esta gran empresa misionera
contribuyé a incrementar la hostilidad entre Oriente y Occidente, aunque al principio
fue conjuntamente patrocinada por Romay Constantinopla.

Los apéstoles de los eslavos fueron dos hermanos: Cirilo (muerto en el ano 869) y



Metodio (muerto en el 885). Eran oriundos de Saldnica, ciudad griega que, en el siglo
IX, se hallaba rodeada de poblaciones rurales de lengua eslava, y es probable que
hablasen con fluidez esta lengua. Cirilo y Metodio pertenecian a la élite cultural de su
época. Educados en Constantinopla, se retiraron a una vida mondstica, pero pronto
les hicieron volver a la capital y les encomendaron una labor misionera. La
evangelizacién de los barbaros era considerada por el Imperio bizantino como
expresién de su vocacién cristiana, y también como importante parte de su
consistente politica de mantener buenas relaciones con sus vecinos, con cuya
conversion esperaban hacerles menos agresivos En el afo 863, los dos hermanos,
equipados con una traduccion eslava que habian realizado de las Sagradas Escrituras,
fueron enviados de Constantinopla a la remota Moravia, en respuesta a la peticién del
principe Rastislav.

Esta inesperada demanda, y la ansiosa respuesta del Imperio, fueron parte de la
compleja situacion politica de la Europa central a mediados del siglo IX. Los moravos,
que habitan la Europa central, deseaban asociarse con la civilizacién superior de la
cristiandad, pero sus vecinos germanos, acaudillados por el arzobispo de Salzburgo,
se hallaban mas decididos a imponerles su gobierno politico que a darles a conocer el
mensaje del Evangelio. Para unirse a la Iglesia y retener, sin embargo, su identidad e
independencia, el principe Rastislav y sus capitanes resolvieron pedir a Bizancio que
viniese en su ayuda. Este ruego coincidié con la apariciéon en las fronteras occidentales
del Imperio de un nuevo enemigo, los bulgaros, némadas asidticos que invadieron los
Balcanes, conquistaron a los eslavos, adoptaron su idioma, y formaron un fuerte
Estado militar situado entre el Imperio y Moravia. Asi, si los griegos podian ayudar a
los griegos contra los moravos contra los germanos, los moravos podian ayudar a los
griegos contra los bulgaros, y una alianza entre Rastislav y el Imperio era beneficiosa
para ambas partes. Los hermanos misioneros, que podian predicar el Evangelio en el
idioma de los moravos y bohemios, tuvieron un resonante éxito. Se bautizaron
principes, nobles y plebeyos, y se erigieron iglesias. El clero galo se alarmé y acusé a
Cirilo y a Metodio de herejia, alegando que solamente los tres idiomas -el hebreo, el
griego y el latin- que se utilizaron para la inscripcién de la Cruz eran los que
legalmente se podian emplear en el culto cristiano. Para justificar su causa, los dos
hermanos tuvieron que ir a Roma, donde fueron recibidos favorablemente, pues tanto
Adriano Il (867-72) como su sucesor Juan VIl (872-82) se hallaban inquietos por la
creciente independencia de los obispos germanos, y acogieron bien la inesperada
ayuda de los misioneros griegos en la tarea de refrenar sus ambiciones.

Cirilo murié en Roma en el ano 869, pero su hermano fue consagrado arzobispo de
Sirmio, por el Papa, con jurisdiccion independiente sobre Moravia y Panonia, que en
aquella época también se encontraba habitada por los eslavos. De camino a su
didcesis, Metodio caydé en manos del arzobispo de Salzburgo y pasé largo tiempo
encarcelado, pero finalmente consiguié llegar a Moravia y completar alli su obra.
Murié en el afio 885.

La Iglesia de lengua eslava no sobrevivié en. la Europa central. En el 906, otra oleada
de ndmadas asiaticos, los hingaros, destruyeron el Imperio moravo. El clero germano
exploté este desastre y suprimioé la lengua eslava. La altima plaza fuerte de la liturgia
eslava, el monasterio de Sazava, en Bohemia, se latinizé en el 1096. Pero los cristianos
de lengua eslava, derrotados en Moravia y Bohemia, hallaron refugio en Bulgaria,
donde el zar Boris (852-89) les dio 4nimo y proteccién. El alfabeto que inventaron los



hermanos, denominado "glagolitico," en su modificada forma "cirilica," vino a ser la
escritura que utilizaron todos los eslavos en la Iglesia ortodoxa, y las traducciones de
Cirilo y Metodio facilitaron el nacimiento de la literatura eslava en Bulgaria y mas
tarde en Serbia. La obra misionera de los dos hermanos afecté profundamente a la
historia de Europa. Los bulgaros se convirtieron en fuertes adeptos de la ortodoxia
bizantina. Sus vecinos, los serbios, después de un periodo de vacilacién entre Roma y
Constantinopla, también se unieron a la mitad oriental del cristianismo. En el siguiente
siglo, Vladimir, principe de Kiev (muerto en 1015), siguié el mismo camino, y asi la
mayoria de los eslavos hallaron su patria espiritual en la Iglesia ortodoxa, que les
hablaba en su propia lengua.

Sin embargo, los otros eslavos abrazaron la tradicién latina. Los croatas, los
eslovenos, los checos, los eslovacos y los polacos se incorporaron a la sociedad de
las naciones cristianas occidentales y recurrieron a Roma en busca del liderazgo
espiritual.

El Cisma Fociano.

La fundacion de la Iglesia de lengua nativa en Bulgaria, tan importante para el futuro
crecimiento de la cultura eslava, origindé un alarmante deterioro de las relaciones
entre las partes orientales y occidentales del cristianismo. Al zar Boris se le recuerda
en la historia eclesiastica no s6lo como el primer gobernante cristiano de su nacién,
sino también como el hombre que provocd el agudo conflicto entre Roma vy
Constantinopla, conocido por el nombre de cisma fociano *.

Focio (820-91) era un distinguido siervo civil, uno de los hombres mas doctos de
Constantinopla. Aunque lego, era reconocido como teélogo prestigioso. En el ano
857, Ignacio, patriarca de Constantinopla (846-57 y 867-78), fue depuesto por el
emperador Miguel I, el Borracho (842-67). En la subsiguiente crisis, ordenaron
apresuradamente a Focio y le instalaron como patriarca (858-67). El papa Nicolas |
(858-67), cuyas relaciones con Constantinopla estaban ya tirantes, se negd a reconocer
a Focio como obispo legitimo. Envié dos legados a Constantinopla con una carta en
que afirmaba su derecho a supervisar los asuntos de todas las Iglesias, incluyendo la
de Constantinopla. Los legados llevaban el encargo de investigar la eleccién y de
informar sobre ella al Papa. No obstante, Nicolds mencionaba en su epistola la
posibilidad de reconocer a Focio si retornaban a su jurisdiccién las provincias
eclesiasticas del sur de ltalia, Sicilia e lliria, que se separaron de Roma durante la
controversia iconoclasta.

* La figura de Focio, hasta hace pocos afnos juzgada peyorativamente por la Iglesia
occidental y sus seguidores, ha sido rehabilitada, tras los objetivos estudios de un
erudito catélico romano, Dvornik. (N. DEL T.).

En el 861 se celebré en Constantinopla un Concilio que presidieron los legados.
Después de una prolongada deliberacion, declararon, en nombre del Pontifice



romano, que Focio era legitimo poseedor de su cargo. Esta victoria del recién elegido
patriarca se compro a un alto precio. No sélo habian actuado los legados papales
como jueces supremos en el caso de los dos pretendientes rivales del trono
ecuménico, sino que el Imperio y la Iglesia habian reconocido su derecho a actuar de
semejante forma.

A Nicolds le embarazé mucho esta compleja situacién. Le agradaba que hubiesen
reconocido su autoridad, pero le inquietaba no haber conseguido el retorno de las
apetecidas provincias, y esto era especialmente importante, pues la antigua provincia
de lliria coincidia en parte con una poderosa Bulgaria, donde el reinante Boris
contemplaba su propia conversiony la de su pueblo al cristianismo. La cuestion de si
se asociaria al cristianismo oriental u occidental era de suma importancia para el
precavido Papa, que se daba cuenta de todas las consecuencias de tan grave decision.
En la desabrida correspondencia que a continuacién tuvo lugar entre Roma vy
Constantinopla, el problema de Bulgaria adquirié una importancia central. La
desviada politica que seguia el zar Boris indujo a los antagonistas a que se acusaran
unos a otros de separarse de la tradiciéon apostélica. Asi adquirié de subito un tono
siniestro la competencia entre Roma y Constantinopla, que hasta entonces se habia
limitado a sus esferas de influencia y jurisdiccion. Cada parte acusaba a la otra de
innovaciones heréticas, y con ello trasladaron su controversia a un nuevo y peligroso
campo.

Boris tratdé astutamente de aprovecharse de esta rivalidad. Al principio se inclind
hacia Roma, pero en el 864-65 aceptd el bautismo de los griegos, pidiendo al
emperador, Miguel lll, que fuese su padrino. Le impresioné tanto el esplendor del
servicio patriarcal, que solicité un patriarcado propio para su capital; se lo negaron
cortésmente. Encolerizado, se incliné de nuevo hacia el Papa, y en el ano 866 dos
obispos latinos vinieron a Bulgaria con una larga epistola que compuso Nicolds en
respuesta a las preguntas que formulé Boris. La mayoria de ellas eran de naturaleza
practica y tipicas de la mentalidad de Boris; por ejemplo, pregunté si las mujeres
podian llevar pantalones sin poner en peligro su salvacion. Las respuestas del Papa
eran sabias y provechosas, pero al final de su larga epistola dirigia severos ataques
contra los griegos, advirtiendo a los bulgaros sobre la desviacién de los patriarcas
respecto de la sana tradicién.

La intrusién latina excité la indignacién griega. En el 867 Focio convocé un Sinodo en
Constantinopla, en el que se condené la acciéon del papa Nicolas, y los misioneros
latinos de Bulgaria fueron acusados de muchos errores e innovaciones. Lo mas grave
era la ensenanza herética acerca de que el Espiritu Santo procedia tambien del
Hijo. Asi se volvio a introducir la controversia sobre el Filioque, que por primera vez
suscité Carlomagno a principios del siglo y en la que intervino con éxito el Papa.

En el mismo afo murié el papa Nicolds, y Focio fue expulsado de su trono por el
nuevo emperador, Basilio (867-888), que habia asesinado a su bienhechor, Miguel lIl.
Ignacio tomoé nuevamente posesion de su cargo, pero no mostré mucha gratitud por
la defensa que hizo Roma de su causa y mantuvo la politica antilatina de su
predecesor. En el 878, después de la muerte de Ignacio, Focio se convirtié de nuevo en

patriarca. Esta vez reanudé la comunién con Roma y puso fin al cisma 2 Muri6 en el
891, desterrado, tras de haberle privado por segunda vez de su patriarcado, en el 886,
el emperador Le6n VI (886-912).



Mientras tanto, el zar Boris cambié nuevamente de opinién; en el 869 expulsé al
obispo latino e hizo volver a los griegos. Esto incorporé definitivamente su reino a la
orbita de la ortodoxia bizantina.

La triste historia del cisma fociano indicaba la enfermedad de la Iglesia. No habia
nada sorprendente en la preocupacién de un barbaro por las minuciosas cuestiones
de la costumbre diaria en el comer y vestir, pero era desconsolador que los
ocupantes de las dos principales sedes del cristianismo se hallaran dispuestos a
acusarse mutuamente de herejias por trivialidades andlogas: los griegos se oponian a
la norma latina que permitia comer queso en cuaresma, y los latinos estallaban contra
la expresa desaprobacion griega de tomar bafos los miércoles y viernes. Tal
mentalidad hacia imposible la concordia en una comunidad de diversas naciones.
Mientras tanto, la Iglesia sufria por la perdida visién de sus jefes acerca de su
verdadera naturaleza ecuménica. Después e haberse denunciado en publico unos a
otros como herejes, nada pudo evitar que se separasen todavia mas Oriente y
Occidente.

Deficiencias y Realizaciones Bizantinas.

El Imperio bizantino alcanzé uno de los pindculos de su larga y gloriosa historia bajo
el gobierno de la dinastia macedénica (867-1056). Durante dos siglos, Constantinopla,
insuperada en riqueza, cultura y realizaciones artisticas, dominé el mundo
mediterraneo. Sus magnificas iglesias, adornadas de marmoles y mosaicos, y sus
numerosos palacios, bibliotecas, hipédromos, monasterios y hospitales la
convirtieron en objeto de maravilla para todos. La eficiencia de su administracién civil,
la disciplina de sus fuerzas armadas, la pericia de sus artesanos y la experiencia de sus
banqueros y comerciantes hacian de Bizancio el pais mds préspero y estable de la
cristiandad. Su besante de oro fue durante siglos la Gnica moneda universalmente
reconocida, inspirando la misma confianza desde China a Irlanda, desde Africa a las
estepas del sur de Rusia. La idea que mantenia este vigor y estabilidad era la creencia
de que Jesucristo regia a este extraordinario reino. El Imperio era suyo y la soberania
del Senor Encarnado se interpretaba de manera realista. El palacio imperial contenia
un trono vacio en el que reposaba el libro de los Cuatro Evangelios, y se reservaba
este sitio de honor a la presencia invisible del Maestro Celestial. Las leyes se
promulgaban en nombre de Jesucristo, y su cabeza coronada con la diadema imperial
se estampaba en el besante de oro. El ejército marchaba gritando ritmicamente
"Cristo es Conquistador," y llevaba su imagen en las banderas. El emperador era
Unicamente su virrey, y su vestido y conducta acentuaban su papel como icono visible
del invisible Rey (lam. 29).

La aceptacién del Logos Encarnado como Soberano del Estado significaba que su
constitucién se basaba en los Evangelios. Los bizantinos tomaban en serio su religion,
trataban de edificar su vida politica, social e intelectual sobre la base de la ensenanza
de Cristo. La primera consecuencia era un profundo sentido de igualdad. Cualquier
habitante del Imperio, cualquiera que fuese su raza o clase social, podia elevarse a los
mas altos puestos del Estado, incluyendo el trono imperial. Las mujeres eran tan
elegibles para la soberania como los hombres, y gozaban de un aprecio y libertad que
se desconocian en otras partes. El poder centralizado del monarca no era arbitrario,



sino que estaba controlado por los mandamientos de Cristo, de manera que,
paraddjicamente, el espiritu demodcrata se filtraba en esta sociedad altamente
centralizada y minuciosamente regulada.

La politica exterior de Bizancio se dirigia hacia la conversién de los paganos y hacia el
establecimiento de buenas relaciones con los pueblos vecinos. Al ejército se le
[lamaba "amante de Cristo," pues su tarea era proteger a los cristianos contra la
agresion barbara. El cuidado de los pobres, los enfermos y los indefensos era funciéon
del Estado. Se fundaron muchas instituciones caritativas, mantenidas a expensas del
emperador. Algunos de estos hospitales tenian capacidad para varios millares de
internos, que eran atendidos por médicos y sacerdotes. Los edificadores del Imperio
bizantino tenian una grande e inspiradora visién; se consideraban como siervos
elegidos del Creador del Universo. Constantinopla era una ciudad divinamente
protegida; sus doradas cupulas reflejaban la gloria celestial que reposaba sobre esta
terrena capital del Rey Eterno.

Esta noble creencia fue el origen de muchas realizaciones extraordinarias; pero, como
todas las cosas humanas, tenia sus aspectos negativos. La debilidad principal era una
identificacion demasiado estrecha del prototipo divino con la imperfecta equivalencia
humana. Los bizantinos sentian la tentacion de tomar lo simbdlico por lo realizado.
Consideraban que una accién ritualista era suficiente en si y se olvidaban de sus
implicaciones morales. Les agobiaba e inmovilizaba la pretensién de que en su reino
se realizaba el reino de Cristo, y cerraban los ojos a muchas flagrantes violaciones de
la ensenanza del Nuevo Testamento bajo el pretexto de que su orden social y politico
era aprobado y aceptado por su Maestro divino. Se hallaban satisfechos de si
mismos, y esto les impedia continuar las exploraciones cientificas y técnicas, las dos
esferas en que mostraban poco interés o sutileza. Este excesivo énfasis sobre el
simbolismo les condujo a un abuso tan curioso como el de nombrar a eunucos para
una serie de importantes cargos en palacio. Se suponia que representaban a los
angeles, y lo mismo que Cristo estaba rodeado del ejército celestial, asi atendian al
emperador unos seres humanos sin sexo. El propio Basileus ocupaba una paraddjica
posicién. Era una figura sagrada y cualquier accién dirigida contra él constituia no sélo
un delito politico, sino un sacrilegio, y era cruelmente castigado; sin embargo, si tenia
éxito una conspiracion contra él, su derrota era considerada como senal de
displicencia divina, y el nuevo emperador, que probablemente habia asesinado a su
predecesor, era aclamado como un semidiés, como un jefe elegido de su pueblo. La
vida politica bizantina estaba llena de intrigas; la administracion centralizada
desconfiaba del autogobierno local y suprimia la iniciativa econdémica; la libertad no
confirmaba la igualdad; el estdtico concepto de la vida era un estorbo para el
progreso. Estas deficiencias del orden social bizantino eran tanto mas graves porque
afectaban también a la estructura de la Iglesia, e incluso las ocasionaba en parte una
torcida idea de su mision entre los jefes y las filas.

Los cristianos bizantinos encomendaron al Imperio un excesivo nimero de sus
responsabilidades y funciones. Dotaron al Estado de significado religioso, que hizo al
Imperio tan indispensable para la salvacién de la humanidad como la propia Iglesia, y
elevo al emperador a la posicion de miembro de la jerarquia eclesiastica. El Imperio y
la Iglesia se aliaron tan estrechamente, que apenas se podian distinguir a veces, y esta
fusién hizo a la Iglesia cada vez mas vulnerable y dependiente del apoyo estatal.



La Ruptura Entre Bizancio y Roma.

Después de unir al Imperio y la Iglesia en un lazo indisoluble, los ortodoxos se
expusieron a las rivalidades politicas entre Bizancio y la Europa occidental. A
principios del segundo milenio, el Papado experimenté una extraordinaria
revivificacién después de su casi total eclipse durante la edad oscura. Se eligieron
sucesivamente varios enérgicos papas. Este cambio ocurrié en la época en que los
patriarcas ecuménicos alcanzaron también la cUspide de su poderio, participando de
la autoridad y prestigio de su victorioso Imperio.

El nuevo choque entre Roma y Constantinopla fue ocasionado principalmente por la
competencia cultural entre los griegos y los latinos, halldndose ambas partes
firmemente convencidas de la superioridad de su propia tradicion.

Dos paralelos movimientos de reforma se iniciaron dentro de la Iglesia occidental en
el siglo XI: uno, dirigido por los monjes cluniacenses, aspiraba a la mejora de la vida
mondstica; el otro, asociado con Lorena, pretendia intensificar la disciplina, suprimir
la simonia, e impedir el nhombramiento de hombres inadecuados para el oficio
episcopal. Estos dos movimientos esperaban tener éxito fortaleciendo la autoridad
de los papas e imponiendo el celibato al clero. Obtenian su inspiracién de la misma
fuente: la renovada apreciacion de la erudiciéon y cultura latinas. A los conversos
germanos y eslavos del cristianismo les fascinaba tanto la Majestad del desaparecido
Estado romano, que consideraban sus propias lenguas como indignas de uso en el
culto divino y no se sintieron propiamente incorporados a la Iglesia hasta que
dominaron no sélo el latin sino también la manera de ver que le acompanaba.

Los emperadores germanos apoyaron el movimiento de reforma, pues necesitaban un
clero mejor educado vy disciplinado para su administracién civil y eclesiastica. Para
fortalecer al Papado, los emperadores elevaban a sus parientes al trono papal, y esta
politica afecté radicalmente a las relaciones entre los papas y los patriarcas. Hasta el
siglo Xl, los ocupantes de las dos principales sedes pertenecieron al mundo
mediterrdneo, y aunque discutian entre si, tenian mucho en comun. La situacién
cambié cuando hombres de diferente temperamento y ascendencia se convirtieron en
jefes de la Iglesia latina*. Nacidos y criados en Francia y Alemania, eran extranos a los
griegos e italianos. Suponian que sus costumbres representaban la auténtica
tradicion apostolica e impusieron a los obstinados meridionales ** dos de sus
innovaciones: la adicion del Filioque al Credo y el celibato obligatorio al clero.
Cuando hubieron conseguido su victoria en Italia, los reformadores decidieron
imponer las mismas novedades a los griegos, y esto provocdé naturalmente la
mayor indignacion en Bizancio.

Al Occidente cristiano le inspiraba una vision de la autoridad centralizada del
Papado superior a todas las otras potencias. El clero célibe, obediente a la cabeza
de la Iglesia y exento del control de los gobernantes seculares, proporcionaba la
base de la monarquia de Papal. Este majestuoso edificio del catolicismo medieval,
que audazmente concibieron gentes extranas al clima del cristianismo primitivo,
hallé su expresion visual en la grandeza de la arquitectura eclesiastica romanica y
mas tarde gotica.



La Consolidacion de la Autocracia Papal en el Siglo XIII.

Es significativo que la transformacion del Papado de uno de los patriarcados del
Imperio romano en una monarquia sagrada coincidiese, con la apariciéon de los
normandos en Italia. El papa Benedicto VIII (1012-24) les habia invitado a venir en el
ano 1016 para que le ayudas en su lucha contra los 4rabes y los bizantinos. Los
normandos se aduefaron pronto de Sicilia, penetraron en el sur de ltalia y se
convirtieron en una importante fuerza politica. Desempenaron un papel decisivo en el
drama del cisma entre Roma y Constantinopla, y sin su activa participacién no habria
ocurrido éste a mediados del siglo XI.

* E| primer papa aleman fue Gregorio V (996-999). Silvestre Il (999-1003) era francés.
Entre 1009 Y 1058 se sucedieron cinco alemanes, y hubo otros dos franceses antes
del 1100.

** | os decretos contra el clero casado fueron aprobados por los Sinodos
reformadores de Augsburgo, 952; Poitiers, 1000; Goslar, 1019; Pavia, 1022;
Selinsgtad, 1023; Bourges, 1031; Roma, 1047. Finalmente, el papa Gregorio VII
excomulgé a todos los sacerdotes casados en el 1074.

Comenzd en el 1049 cuando un francés, Bruno de Toul, llegd a ser el Papa Ledn IX
(muerto en el 1054). Por aquel entonces Constantino Monomaco (1042-55) ocupaba el
trono imperial de Constantinopla (ldm. 29). Los normandos codiciaban las provincias
bizantinas del sur de Italia y constituian una amenaza idéntica para las posesiones
papales. Era natural que el Emperador y el Papa considerasen una mas estrecha
cooperaciéon, y después de un intercambio de cartas Ledn IX envid tres legados a
Constantinopla para concertar una alianza con el Imperio. Sus legados eran Humberto
de Mourmontiers, cardenal obispo de Silva Candida (1010-63); Federico de Lorena,
canciller de la sede romana, mas tarde papa Esteban IX (1057-58); y Pedro, arzobispo
de Amalfi, ciudad que contenia una gran poblacién griega y era Estado vasallo de
Bizancio.

Los legados llegaron a Constantinopla en abril de 1054 y enseguida entablaron una
desabrida disputa con Miguel Cerulario, patriarca de Constantinopla (1043-5 8),
persona de distincion, considerado en otra ocasién como candidato idéneo para el
trono imperial, severo disciplinario, de miras estrechas y mucho mas consciente de la
exaltada posicion de su sede. Era persona mas fuerte que el manejable Constantino
Monomaco, y el Patriarca gozaba de mayor popularidad en la ciudad que el
Emperador. Esto le animé a tomar una linea de conducta opuesta, y en vez de
dispensar una buena acogida a los enviados de Roma, se opuso a ellos resueltamente.
Esta hostilidad se debia a un previo encuentro entre Miguel y Humberto, que surgié en
el curso de los intentos del Patriarca por imponer las practicas griegas a los armenios
que recientemente habian caido bajo el control politico del Imperio. En su campana
de uniformidad, Miguel habia declarado que era una innovacién hereje el uso de pan



sin levadura en la Eucaristia, pero los armenios que lo practicaban habian
manifestado que estaba de su parte Roma, a la vez que todo el Occidente. El
Patriarca, irritado por esta resistencia, habia ordenado al clero latino de
Constantinopla, en el ano 1052, que siguieran el uso griego, y, cuando se negaron,
cerro sus iglesias. Este movimiento fue acompanado de la publicacién de una epistola
beligerante que, por orden del Patriarca, escribié Ledn, arzobispo de Ocrida, y dirigio
a Juan, obispo griego de Trani, en Apulia. Ledn de Ocrida criticaba las costumbres
litdrgicas occidentales y condenaba no sélo el uso de pan sin levadura, sino el ayuno
de los sdbados en cuaresma y la manera de cantar el Alleluia. Todas estas
desviaciones del ritual aprobado en Constantinopla eran consideradas como graves
ofensas contra la ortodoxia, y se pidié al obispo Juan que enviase la carta al Papay al
resto del clero galo.

Una réplica a este ataque fue escrita por Humberto, que habia trasladado la
controversia a un terreno particularmente atractivo para los partidarios del
movimiento lorenés. Discuti6 extensamente las prerrogativas de la sede romana,
basando sus argumentos en los falsificados decretales isidorianos que databan de
mediados del siglo X, los cuales eran considerados en Occidente, en el siglo XI, como
la mds importante justificacion de la supremacia papal, pero que todavia eran
desconocidos en Constantinopla.

Habiendo sido éste el primer contacto entre Miguel y Humberto, el Patriarca traté a
los legados de Occidente, cuando llegaron a Constantinopla, como hombres que
ignoraban la tradicién apostélica, mientras que Humberto explicé a Constantino que,
antes de que se pudiera concertar una alianza entre el Imperio y el Papado, Miguel
debia someterse a Ledén IX. El Emperador traté en vano de ponerse de acuerdo con
los enviados papales, pero el Patriarca obstruyé sus negociaciones.

Pronto llegdé la noticia a Constantinopla de que Le6n habia muerto el 19 de abril,
prisionero de los normandos. Miguel suspendié enseguida todos los contactos con
Humberto y sus companeros, declarando que ya habian perdido sus credenciales.
Humberto se aprovecho6 de la muerte, del Papa para actuar independientemente, y el
sabado, 16 de abril de 1054, marcho a la catedral de Santa Sofia justamente cuando
iba a empezar la celebraciény puso sobre el altar una bula de excomunién. Entonces
se fue de la iglesia sacudiéndose solemnemente el polvo de sus pies y gritando a la
enmudecida muchedumbre: Videat Deus et judicat. Inmediatamente llevaron la bula al
Patriarca, y cuando la tradujeron al griego resulté ser uno de los mas curiosos
documentos en la historia de las disputas cristianas. La excomunién iba dirigida no
contra todos los cristianos ortodoxos, sino Unicamente contra Miguel Cerulario, Le6n
Ocrida, Miguel Constantino, el canciller patriarcal y aquellos que seguian su pauta.

La justificacion de su expulsién de entre los miembros de la Iglesia catélica era una
singular coleccion de hechos y Fficciones. Los hechos eran triviales; las ficciones,
grotescas. El cardenal Humberto acusaba al Patriarca de una errénea ensefanza
acerca de que el pan eucaristico tenia alma, que no se podia bautizar a las mujeres
cuando estaban de parto, que los hombres que se afeitaban las barbas no eran
dignos de recibir el Sacramento; otras incriminaciones eran la simonia, la aprobacién
de la emasculacion y la repeticion del bautismo de los cristianos latinos. El mayor de



todos sus delitos era la obstinada corrupcion del credo niceno, del que se
argumentaba que el Patriarca habia suprimido las palabras Filioque.

Este extraordinario documento revelaba no sélo el Fanatismo de su autor, sino una
sorprendente ignorancia de la historia. A Humberto se le respetaba como hombre
erudito, pero se hallaba tan mal informado, que no tenia idea de que el credo
original no incluia la clausula Filioque, y que el celibato obligatorio del clero no
era tradicion apostolica. Miguel no perdié tiempo en convocar un concilio local de
obispos y en excomulgar a Humberto y a los otros legados, [lamandoles impostores.
El Emperador, no deseando verse mezclado en este destructivo in

tercambio de hostilidades eclesiasticas, hizo regresar a Humberto cargado de
regalos, con la esperanza de que el nuevo Papa repudiase la accién del irascible
cardenal. No se vio satisfecha esta esperanza, pues los normandos estaban decididos
a evitar una alianza entre el papa y el Emperador, e hicieron imposible la reanudacién
de sus negociaciones.

Es digno de notar que se rompiera la comunién entre Roma y Constantinopla cuando
se hallaba vacante la sede papal y que ningln pontifice romano confirmase jamas el
acto de excomunién, ni lo repudiase realmente.

El Significado de la Excomunién de Humberto.

El afno 1054, antiguamente aceptado como fecha del cisma entre Oriente y Occidente,
se ha visto recientemente discutido. Algunos historiadores minimizan la importancia
de 1054; senalan la continuacién de relaciones amistosas entre los cristianos latinos y
griegos después de la "excomunién" y la ausencia de toda referencia a ella en las
crénicas bizantinas de ese periodo. Otros historiadores dicen que la ruptura entre
Roma y Constantinopla tuvo lugar en fecha anterior, bajo el patriarca Sergio I
(995-1019). En 1009 el papa Sergio IV (1009-12), con ocasién de su eleccién, envié la
acostumbrada profesion de su fe a Constantinopla. Por primera vez, contenia la
cldusula Filiogue. Como resultado de esto, el Patriarca se negé a incluir el nombre del
Papa en la lista de los obispos legales y asi se suspendié la comunién oficial entre las
dos principales sedes.

Sin embargo, se puede argumentar que esta omision del nombre del Papa en los
dipticos de Constantinopla no sugeria a los contemporaneos que se hallaba rota la
unidad de la Iglesia. Incluso el cardenal Humberto describié a Constantinopla como
civitas Christianissima et Orthodoxa y traté al Emperador con el respeto debido a un
soberano catélico. El resto de las Iglesias orientales no consideraba que sus
relaciones con Roma habian sufrido una alteraciéon drastica ya en 1009 o en 1054, y
continuaron aceptando a los latinos como miembros de la Iglesia catélica. Sin
embargo, a pesar de toda esta evidencia, la excomunién de Humberto fue un hito
tragico en la historia de la Iglesia. Ambas partes creian firmemente en la unidad de la
cristiandad, pero ya no era la misma su vision de lo que debia ser la Iglesia catélica.
No solamente diferian su culto, su disciplina, sus costumbres y su manera de ver, sino
que habia una seria divergencia con respecto a la estructura de la comunidad cristiana.
Occidente consideraba a la Iglesia como una monarquia sagrada, y al papa como
fuente de toda autoridad en ensefianza y administracion. Los griegos no tenian



lugar para ese tipo de papado en su sistema. Estaban dispuestos a tratar al obispo
de Roma como al jerarca mayor, pero la idea de que el papa era un monarca
eclesiastico que habia de ser obedecido por el resto de la cristiandad era ajena a la
tradicion bizantina, y ninguna de las dos partes estaba resuelta a hacer
concesiones.

Este empeno de no reconocer como legitima la divergencia en la estructura de la
Iglesia fomenté una interminable controversia entre los griegos y los latinos, que
incluia no sélo problemas constitucionales, sino también minuciosos detalles de ritual
y costumbre, presentando cada parte catilogos de herejias, tales como los anillos
que lucian los obispos occidentales, el uso de la musica de érgano, o la genuflexién.
Era obvio que para tales mentes la unidad de la Iglesia sélo se podia expresar por
medio de una uniformidad completa, y para imponer ésta se requeria la poderosa
asistencia del brazo secular. Esta equivocada idea de unidad condujo a una
compulsion que fue fatal vivero de odio y desunién. Desde el siglo IX en adelante, las
ramas oriental y occidental de la Iglesia, aliada cada una con su propio Imperio, se
acosaron mutuamente siempre que fueron favorables las circunstancias politicas.

No obstante, el brazo secular no fue lo bastante fuerte para romper por si solo la
comunién eucaristica entre los cristianos orientales y occidentales y acabar asi con su
unidad sacramental. Este dltimo acto cismdtico solamente se podia autorizar
mediante un jerarca que tuviese derecho a hablar y actuar en nombre de todo el
cuerpo.

La concentracion del poder y la autoridad en manos de un solo obispo, el Papa en
Occidente y el Patriarca ecuménico en Bizancio, hizo posible el desastre del cisma. El
cardenal Humberto pensaba que tenia derecho a separar de la Iglesia al Patriarcay a
sus asociados. Los griegos estaban igualmente convencidos de que a los latinos se les
podia expulsar de entre los miembros de la Iglesia catdlica mediante el acto de un
sinodo presidido por el Patriarca. En una atmésfera de disputas y querellas,
acibaradas por actos de violencia y opresiones, adquirié un caracter verdaderamente
amenazador el arma de la excomunién en manos de los prelados individuales. Su
poder destructivo qued6 ampliamente demostrado por la historia del cisma del siglo
XI.

Y, sin embargo, a pesar de todas estas deformaciones internas y errores generales, la
Iglesia poseia todavia su poder de unidad, como demuestra el tiempo que tardé en
consumarse el cisma. Existia, asimismo, cierto nimero de cristianos por ambas partes
que no estaban enteramente adheridos a un estatico concepto de la Iglesia, y que se
oponian a la prevaleciente tendencia hacia la uniformidad; pero estos cristianos de
mentalidad ecuménica eran constantemente derrotados, no tanto por argumentos
como por el uso liberal de la coerciéon por parte de sus adversarios, que frustraban
todos los esfuerzos hacia la reconciliacion.

No obstante, la historia del cisma entre Oriente y Occidente no constituye para la
religion cristiana el descrédito que podria parecer si nos atenemos Unicamente a un
examen superficial. Los cristianos perdieron su unién eucaristica Unicamente porque
la concebian sobre una base que chocaba con su propia ensenanza y porque
aplicaban métodos que el Nuevo Testamento condenaba explicitamente. No es
extrano, pues, que se frustraran sus intenciones. El hecho verdaderamente asombroso



fue que se tardara otros cuatrocientos anos en destruirse definitivamente su unidad.

La Venida de los Cruzados.

Mientras que los bizantinos luchaban con los normandos en el sur de Italia y los
cristianos orientales y occidentales desarrollaban sus propios sistemas de orden
eclesiastico, aparecieron en el Oriente nuevos enemigos del cristianismo e iniciaron un
firme avance sobre Constantinopla. Eran los turcos seldjucidas, originalmente
némadas del Asia central. En una primera etapa, habian abrazado el islamismo. Por
otra parte, esta conversién detuvo su desarrollo cultural, pues se convirtieron en
imitadores de los arabes, adoptando su manera de ver y su escritura, que no
armonizaban bien con su propia mentalidad y lengua; por otra parte, les ayudé a
adquirir cierta prestancia entre las naciones isldmicas. Los turcos fueron
invariablemente victoriosos, pues constituian un grupo unificado, de inclinaciones
conquistadoras, mientras que sus enemigos se hallaban divididos, eran irresolutos y
fueron lo bastante necios como para solicitar ayuda turca en contra de sus vecinos. En
el ano 1055 los seldjucidas invadieron Mesopotamia y tomaron Bagdad. En el 1071,
por causa de las disensiones entre los cristianos, infligieron una desastrosa derrota al
ejército bizantino en Manzikert, de la que nunca se recuperé plenamente el Imperio
oriental. Fue un ano negro para Constantinopla, pues al mismo tiempo cedieron
también los griegos a los normandos su Ultima plaza fuerte en Italia.

El fFinal del siglo Xl se puede considerar como el principio de la decadencia del
Imperio. El Islam en Oriente y los cristianos latinos en Occidente se hallaban
igualmente decididos a aniquilar al Oriente cristiano. Durante cuatrocientos afos, el
Imperio luché contra dos frentes, pero estaba sellada su suerte; hubiera podido
derrotar a un adversario, pero el poder combinado de ambos era demasiado grande
para tener éxito en la resistencia.

Uno de los emperadores bizantinos mds capacitados de ese periodo fue Alejo
Comneno | (1081-1118), y fue durante su reinado cuando los cristianos latinos
lanzaron su cruzada contra el Islam.

Para muchos cristianos de Occidente, los aspectos heroicos y romanticos de las
Cruzadas han oscurecido sus resultados negativos, pues los cruzados combatieron
contra el Oriente e introdujeron el espiritu de brutalidad y persecucién en su propia
Iglesia. Al final destruyeron los Ultimos vestigios de unidad entre los cristianos
orientales y occidentales. Su mayor delito fue el barbaro saqueo de Constantinopla,
acto que abrié paso a los invasores turcos hasta el corazén de Europa.

El principio de las Cruzadas fue espectacular: el 27 de noviembre de 1095, el papa
Urbano Il (1088-99) predico su trascendental sermén en el Concilio de Clermont, en el
que exhorté al Occidente cristiano para que rescatase los Santos Lugares de la tirania
de los infieles y asegurase el camino a los peregrinos que se dirigian al lugar del
nacimiento de Cristo y a la ciudad de su muerte y resurreccidon. Fue entusidstica la
respuesta, y varios ejércitos de cruzados iniciaron pronto su marcha hacia el Oriente.
En el 1096-97 entraron en las bien cultivadas tierras de Bizancio. El primer contacto
entre estos indisciplinados y rapaces guerreros occidentales no fue alentador para
ninguna de ambas partes. Los cruzados se asombraban de la prosperidad vy



refinamiento de los habitantes del Imperio, y les cohibia su desconocimiento de las
costumbres orientales. Las Iglesias ortodoxas, con clpulas e iconos, eran distintas a
sus propios edificios; las liturgias eran igualmente diferentes. Los simples soldados
creian que se enfrentaban con una religidon ajena a la suya propia. A los caballeros les
deslumbraban las realizaciones de Bizancio y envidiaban su riqueza y civilizacién. El
emperador Alejo tenia urgente necesidad de hombres para su campana contra los
turcos, y de buena gana habria reclutado gente para su propio ejército, pero la vista
de una fuerza independiente que marchaba a través de su territorio, dirigiendo la
guerra sobre sus propios términos con el propdésito de crear principados occidentales
independientes en los antiguos dominios del Imperio, le alarmé en gran manera. Sin
embargo, fue un inteligente diplomatico y un habil administrador. Concerté un
convenio con los lideres occidentales, estipulando que cualquier provincia
conquistada se debia restituir al Emperador. Algunos de los cruzados, cuyo prototipo
era Godefredo de Bodillon, eran hombres de honor y de altos ideales y cumplieron
fielmente sus acuerdos. Otros insistieron en que cada cual debia retener sus propias
conquistas.

Alejo protegié eficientemente a su propio pueblo contra el pillaje y la rapina de los
cruzados, creando un cuerpo especial de vigilancia que acompanaba a los ejércitos
occidentales que pasaban por su Estado. A pesar de todas estas precauciones, los
soldados de Balduino saquearon un suburbio de Constantinopla; otro destacamento
de cruzados arruiné Castoria, una prospera ciudad de Macedonia. Los cristianos
orientales miraban con sorpresa e indignaciéon a los groseros y violentos guerreros
latinos. Les era aborrecible la idea de una guerra santa de agresion. Se sorprendieron
especialmente al ver a obispos, abades y monjes armados de pies a cabeza y
comportidndose como soldados ordinarios. A los ortodoxos también les desconcerté
encontrar tan gran diferencia entre el concepto eclesiastico de los latinos y el suyo
propio, y muchos de ellos se resistian a reconocer que los cristianos occidentales
profesaban la misma religion.

Los cruzados fueron victoriosos al principio, y en 1099 tomaron Jerusalén. Sin
embargo, la expansion y consolidacién de su territorio no mejoré sus relaciones con
los cristianos orientales. Cuando se tomaba por asalto una nueva ciudad, toda la
poblacién sufria a manos de los invasores, sin mostrar los cruzados ningun respeto
por las vidas y bienes de los cristianos. Incluso empeoraron las condiciones cuando su
gobierno se establecié firmemente, pues trataron de sustituir al clero local por sus
propios hombres, y en 1100 obligaron a salir de la ciudad a Juan, patriarca griego de
Antioquia; le sustituyeron por un prelado latino. Esta fecha marcé un paso mas en el
alejamiento de Oriente y Occidente y creé una nueva razén de antagonismo entre su
clero. Los cruzados mds desprovistos de principios eran los normandos, que no
guardaban en secreto sus ansias de crearse reinos particulares para si mismos.
Bohemundo de Tarento, hijo de Roberto Guiscardo, habia luchado en Italia contra el
Emperador antes de comenzar las Cruzadas. Cuando tomé Antioquia, se negd a
entregarla a Alejo. Y asi se dilataba rdpidamente el abismo entre los griegos y los
latinos, y pronto llegaron a desconfiar unos de otros tanto como de los
mahometanos. El mismo Bohemundo concibié la idea de una cruzada contra los
cristianos ortodoxos. En el 1103, después de haber sido liberado del cautiverio turco,
recorrio Europa reclutando un nuevo ejército, esta vez no contra los infieles, sino
contra el Imperio, acusando a Alejo de doblez y de entendimiento con los enemigos
de la Cruz. No tuvo éxito, pero nacié la idea de una guerra santa contra los cismaticos,



y arrojé susombra siniestra sobre las relaciones entre los cruzados y Bizancio.

El Saqueo de Constantinopla el Viernes Santo de 1204.

El siglo Xl vio el rapido declive del imperio oriental y la degeneracién moral y politica
de los cruzados, que, aunque incapaces de expulsar a los mahometanos y establecer
un orden politico permanente, consiguieron varias plazas fuertes en Siria y Palestina, y
terciaron en una contienda en que, antes de su llegada, sélo estaban envueltos los
cristianos orientales y los mahometanos. Las republicas comerciales italianas —
Venecia, Génova y Pisa —, siguiendo el rastro de los cruzados, establecieron puestos
de comercio dondequiera que les fue posible, y sus contrarios intereses complicaron
todavia mas la confusion que creé la llegada de los latinos al Proximo Oriente.

Mientras tanto, el Imperio sufrié varios reveses militares. Ademas, se disputaban el
trono unos candidatos rivales que no tenian escrdpulos en invocar la ayuda de los
extranjeros. Cada vez mas se conducian los cruzados como mercenarios, dispuestos a
servir a cualquier senor, y consideraban enemigos suyos tanto a los cristianos
orientales como a los mahometanos. Este hundimiento gradual del ideal original
hasta el punto de una guerra de rapina alcanzé su culmine a principios del siglo XllI, en
la denominada Cuarta Cruzada. El gran pontifice romano Inocencio Il (1198-1216),
inspirado por la misma visién que Urbano II, quiso ver a las naciones cristianas
marchando como una fuerza unida contra los seguidores del falso profeta. Pero si el
Papa era fiel al antiguo ideal, los hombres que respondieron a su llamada eran
distintos a los primeros cruzados. Fueron acaudillados por el marqués Bonifacio de
Montferrato, que acepté la oferta veneciana de transportar su ejército por mar a
Egipto si queria capturar la ciudad de Zadar y entregarla a esa repuUblica. Asi, la
primera hazana militar de los Caballeros de la Cruz fue tomar y saquear una ciudad
cristiana que pertenecia al rey de Hungria, un buen catélico y Fiel siervo del Papa
(1202).

Inocencio excomulgé, indignado, a los cruzados, pero pronto les perdond, esperando
que dirigieran su atencién a la guerra contra los sarracenos. Pero no habia de ser asi,
pues cuando todavia celebraban su victoria sobre Zadar, un principe bizantino, Alejo,
hijo del depuesto emperador Isaac Angelo (1185-96), llegd a su campamento y pidi6 a
Bonifacio que le ayudase a recuperar el trono de su padre. Los cruzados se prestaron
a ayudar al pretendiente, y los venecianos ofrecieron alegremente su flota. En abril de
1203, los cruzados zarparon de Zadar y llegaron a Constantinopla en junio. El
emperador Alejo Il (1195-1203) no hizo preparativos en defensa de la ciudad; pero,
aunque era impopular, hallé leal apoyo entre los habitantes, y los ciudadanos se
negaron a admitir al pretendiente. Los cruzados se sentian contrariados, pues habian
esperado un facil triunfo; en cambio, tenian que luchar afanosamente contra los
defensores de la capital. Sin embargo, Alejo Il no era hombre de coraje; huyé de
Constantinopla y los oficiales repusieron apresuradamente en el trono al ciego Isaac
Angelo. Los cruzados aceptaron una tregua, a condicién de que su candidato, Alejo IV,
fuese proclamado coemperador con su padre. Alejo confirmé por su parte su
disposiciéon a respetar todas las obligaciones que habia contraido en Zadar,
incluyendo la sumisién al papado y las concesiones comerciales a Venecia.



Las precipitadas promesas que hizo el joven principe resultaron dificiles de cumplir. El
tesoro estaba vacio, el Patriarca y el pueblo se negaron a reconocer al papa como
cabeza de la Iglesia, los venecianos eran aborrecidos y nadie respetaba a un
emperador invidente. En febrero de 1204, la excitada poblacién destroné a Alejo IV.
Perecieron tanto él como su padre, y otro noble, que se llamaba Alejo Murzufulo, fue
proclamado emperador.

Los cruzados decidieron atacar, y, después de una lucha breve, pero feroz, entraron
en la ciudad el Viernes Santo de 1204, y durante tres dias saquearon salvajemente la
gran capital del Oriente cristiano, que nunca habia sido conquistada con anterioridad.
El saqueo de Constantinopla es uno de los mayores desastres de la historia cristiana.
La ciudad contenia innumerables e insustituibles tesoros de la antigliedad clasica del
arte y erudiciéon cristianos. Todo lo mejor que poseia el mundo mediterrdneo se
hallaba reunido alli. Durante tres dias, una salvaje multitud de soldados borrachos y
sedientos de sangre mataron y violaron; fueron perversamente destruidos palacios,
iglesias, bibliotecas y colecciones de arte; fueron profanados los monasterios y
conventos, y saqueados los hospitales y orfanatos. Pusieron a una prostituta
borracha en el trono del patriarca en la catedral de Santa Sofia y cantaron indecentes
canciones con aplauso de los cruzados, mientras que los caballeros se ocupaban en
hacer pedazos el altar mayor que, estaba hecho de oro y adornado con piedras
preciosas.

En aquellos tres dias la humanidad perdié algunas de sus mas grandes obras
maestras del arte. La Iglesia perdié su unidad; el Imperio, la fuerza de resistencia a los
invasores asidticos. Por fin, sufrié un colapso definitivo el sentido de confraternidad
entre los cristianos orientales y occidentales, que habia sobrevivido a tantos reveses y
pruebas y que habia resistido tantos intentos de ruptura. Ya no se podia decir que los
latinos y los griegos eran miembros de la misma Iglesia. Los profanados altares, los
sagrados vasos manchados de sangre, las saqueadas casas religiosas, declaraban con
asaz elocuencia el fin de la unidad cristiana.

Al principio, el papa Inocencio se horrorizé de los resultados de sus esfuerzos, pero
mas tarde se reconcili6 con el acto de destruccién, pues los cruzados eligieron
apresuradamente a su propio emperador y patriarca, quienes reconocieron la
supremacia del Papa en nombre de la arruinada ciudad. El Imperio latino de
Constantinopla llevé una tenebrosa existencia durante medio Siglo (1204-1261). Era
una construccién artificial, que duré todo ese tiempo a causa de la debilidad y las
divisiones entre los griegos. Por altimo, Miguel VIl el Paledlogo (1260-82) expulsé a
los cruzados y retorné a Constantinopla desde Nicea, donde el gobierno griego habia
encontrado refugio temporal. Bizancio sobrevivié durante otros doscientos anos,
pero ya no era una vida normal, sino una agonia de muerte. Los cruzados habian
minado su eficaz resistencia contra los turcos. Sélo era cuestién de tiempo hasta que
la ciudad cayese en sus manos. Los turcos, cuando llegaron, llegaron para quedarse.
Los cruzados no libraron a Tierra Santa del yugo mahometano; en cambio, entregaron
el Oriente cristiano a las manos de sus opresores orientales.

Las Iglesias de Lengua Eslava.



Después de la exaltacion del Islam, la Iglesia y cultura bizantinas perdieron su
influencia sobre la masa de habitantes del Asia Menor, Siria y Egipto, pero
encontraron un nuevo dominio entre los pueblos de lengua eslava.

La versién bizantina del cristianismo oriental se convirtié en religion de los serbios,
bulgaros, macedonios y rusos. Después de su conversién al cristianismo en el siglo IX,
los bulgaros crearon por dos veces un impresionante Imperio, y en cada una de estas
ocasiones trataron de someter a los griegos y de hacer de Constantinopla su capital.
Simedn (893-927) fue el primer gobernante bulgaro que asumié el titulo de zar. En el
913 llevd a su ejército hasta las murallas de Constantinopla, pero no consiguié tomar
la ciudad. En el 923 celebré una conferencia privada con el Basileus y logré un
subsidio anual de los intimidados griegos, junto con el reconocimiento de la Iglesia
bulgara como cuerpo independiente bajo un arzobispo que residia en la capital, Gran
Preslav. Sin embargo, el Imperio que fundé Simedén sélo duré hasta el afo 972. Su
sucesor, el zar Pedro (927-69), no pudo dominar a sus indéciles nobles, y vio minada la
fuerza de su Estado. Durante el reinado de su hijo, Boris Il (969-76), Bulgaria fue
invadida por Sviatoslav de Kiev (945-73), que devasté Gran Preslavy capturé al Zar. El
emperador, Juan | Tzimisces (969-76), entré en Bulgaria en el ano 972 y dividio el
derrotado Imperio en dos reinos independientes. Uno de ellos, la Bulgaria occidental,
bajo el gobierno del zar Samuel (976-1014), con su capital en Ohrid, a orillas de un
hermoso lago, se convirtié en centro de arte y erudiciéon eslavos. Samuel reanudé las
guerras contra Bizancio, pero Basilio Il (976-1025), que recibié el sobrenombre de
Bulgaractonus por su resonante victoria, derroté completamente al ejército bulgaro
(25 de julio de 1014). Samuel murié en el mismo ano, y se disolvié su Estado.

El Segundo Imperio bulgaro floreci6 desde 1186 a 1241. Alcanzé su cenit bajo el
gobierno de Juan Asan Il (1218-41), que se [lamaba asi mismo zar de los bulgaros y de
los griegos. Esta vez se fijé la capital en Tirnovo. Aprovechdndose de la rivalidad entre
los Imperios griego y latino, los bulgaros pudieron mantener su ascendencia sobre sus
vecinos. En 1236, Juan Asan intenté tomar Constantinopla, ocupada entonces por los
cruzados, pero fue rechazado. Después de su muerte, la anarquia debilité el reino
bulgaro, y la continua lucha entre los cristianos balcanicos facilité el avance de los
turcos. En 1382 tomaron Sofia; en 1393, Tirnovo; en 1398, Vidin, la Gltima plaza fuerte
de los bulgaros. Durante quinientos anos, hasta 1878, los bulgaros se vieron
reducidos a la esclavitud bajo los invasores islamicos.

La historia de sus vecinos, los serbios, fue similar en sus lineas principales. Este
dotado y brioso pueblo, que se habia establecido en los Balcanes en algin momento
del siglo VI, tuvo periodos de grandeza cuando fue acaudillado por capacitados
gobernantes; pero la rivalidad gentilicia y la falta de cooperacion frustraron
invariablemente sus intentos de establecer un orden politico estable. El fundador de
la dinastia que hizo de los serbios una nacién fue Stefan Nemanja (1151-95), que
extendié su gobierno sobre todas las tribus vecinas y ensanché su territorio a
expensas del Imperio bizantino. Los frutos de sus obras se vieron en peligro de
disiparse por causa de sus hijos, pero se evité el desastre gracias al menor, l[lamado
Rastko, que se convirtié en el Santo Patrén de Serbiay en el verdadero constructor de
la unidad nacional. Este extraordinario hombre se hizo monje cuando era todavia un
joven, y recibié el nombre de Sava. En 1207 retornd a su pais procedente del Monte
Atos y consigui6 restaurar la paz entre sus hermanos. En 1217 fue a Nicea, la capital
temporal del Imperio bizantino (pues Constantinopla estaba ocupada por los latinos),



y alli el Patriarca ecuménico le consagré obispo de todas las tierras serbias. En 1222
corond a su hermano Stefan en el monasterio de Zica como primer rey de los serbios.
Murié en 1236 en Tirnovo, pero sus restos fueron solemnemente trasladados al
monasterio de Milisevo dos anos después. Fueron quemados en 1593 por los turcos
en un intento de aplastar el deseo de libertad que sentian los serbios. El papel de San
Sava en la historia de los serbios no tiene paralelo en la vida de otras naciones. Era
mas que un capacitado organizador de la Iglesia o que un Santo Patrén. Continda
siendo su amado maestro, ejemplo viviente de hombre verdaderamente cristiano,
simbolo de la unidad serbia y de su indestructible eslabén con la ortodoxia bizantina.
No existe un serbio que no venere a San Sava. Su dia conmemorativo, es fiesta
nacional.

El cénit del poderio politico serbio se alcanzé durante el reinado del rey Dushan
(1331-55). Proclamo su reino como Imperio en 1345 y se llamé a si mismo emperador
de los serbios, bulgaros y griegos. El arzobispo serbio se convirtié en patriarca en
1351 con su residencia en Pec. Dushan no sélo fue un jefe militar, sino también
legislador y patron de las artes. Los griegos le consideraban como un peligroso
enemigo, y el Patriarca ecuménico se negd a reconocer el titulo de patriarca que
asumio la cabeza de la Iglesia serbia. Unicamente en 1375, cuando los bizantinos y los
serbios se vieron igualmente amenazados por los turcos, llegaron a un acuerdo, pero
ya era demasiado tarde. En 1389, en la batalla Kosovo, los turcos destruyeron la
independencia de Serbia. La flor de la nacién serbia perecié en el campo de batalla
con su zar, Lazar (1371-89). Largos siglos de esclavitud aguardaban al derrotado
pueblo. Aun Kosovo resulté un desastre nacional, fue una lucha heroica recordada
con orgullo y duelo. La viuda de Lazar, Militsa, fundé un convento para las viudas de
los muertos y se convirtié en su abadesa. La cuentan entre los santos de la Iglesia.
Demostro fortaleza y fe en la ultima victoria del cristianismo, en la hora mas oscura
de la derrota y humillacién de su nacion.

La historia de los eslavos ortodoxos meridionales revela la poderosa atracciéon que
tenian para ellos Constantinopla y su brillante civilizacién. Constituyen una
extraordinaria realizacién la arquitectura y pintura eclesidsticas serbias y bulgaras que
datan de los siglos de su rivalidad con Bizancio. La mayoria de estos tesoros artisticos
se pueden hallar en los monasterios que edificarony dotaron los gobernantes serbios
y bulgaros en los siglos XlI, Xlll'y XIV, tales como Studenica, Pec, Dacani y Gracanica.
Ocrida, en otro tiempo capital de Bulgaria, contiene extraordinarias iglesias

adornadas con magnificos frescos que datan de los siglos Xl y Xl 3. Pero la
proximidad de Constantinopla, a la que llamaban Tsargrady "Reina de las Ciudades,"
fue la causa de su destruccién.

En vez de concentrar su fuerza en edificar sus propios estados nacionales, la
malgastaron en grandiosos sistemas de edificacion imperial, que les complicé en
constantes luchas con sus vecinos. Los zares eslavos trataban de imitar al Basileus,
con la esperanza de igualar a sus arzobispos con el Patriarca ecuménico. Estas
exageradas ambiciones contribuyeron a la inestabilidad de los Estados cristianos en
los Balcanes y facilitaron la victoria turca, pues cuando, en 1353, los némadas
cruzaron el Estrecho y desembarcaron en Europa, se encontraron con las naciones
balcanicas desunidas, que no pudieron detener su avance. La caida de Constantinopla
arrastré al mismo abismo al resto de los cristianos ortodoxos, establecidos en el
antiguo territorio del Imperio.



La Conversion de Rusia al Cristianismo.

Los rusos sintieron también la fascinacion de Constantinopla, pero su lejania
geografica y sus particulares problemas nacionales les condujeron a un desarrollo
histérico diferente al de los eslavos meridionales.

La conversion de Rusia al cristianismo tuvo lugar en medio de las crecientes tensiones
entre Oriente y Occidente, pero al principio prometié una mejora en sus relaciones. El
promotor fue el gran principe Vladimiro de Kiev (979-1015), uno de los mas notables
gobernantes de la historia En los siglos X y Xl, Kiev era un importante centro de
comercio internacional, pues el Mar Mediterraneo, la principal via de comunicacién
entre Oriente y Occidente, estaba bloqueado en aquella época por isldmicos. Por lo
tanto, era mas seguro transportar las mercancias a lo largo de las protegidas costas
del Mar Negro y por los rios rusos hasta donde éstos se acercan, pero no se unen a
otros rios que desembocan en el Baltico. Alli se distribuian las mercancias orientales
entre los paises occidentales. Kiev se hallaba en el centro de este trafico fluvial, y la
rica poblacién de la ciudad incluia a eslavos, griegos, germanos y escandinavos. Los
propios principes de Kiev eran de origen vikingo.

En el siglo X, el paganismo nativo perdia su influencia sobre muchos rusos, vy
rdpidamente se incrementaba el nidmero de cristianos. A principios de su gobierno,
Vladimiro se opuso a la nueva religidon, pero cambié de parecer y decidié bautizarse y
convertir también a su pueblo al cristianismo. Este paso tuvo importantes
consecuencias politicas, pues la entrada en la comunidad de las naciones cristianas
implicaba el reconocimiento de la soberania del emperador cristiano, que era
considerado como Unico y supremo senor de todos los principes y pueblos cristianos.
Vladimiro, como otros gobernantes paganos de Europa, se habia enfrentado con una
eleccion entre el Imperio de Oriente y el de Occidente, y de su decision dependia la
incorporaciéon de sus vastos dominios a una de estas grandes unidades politicas y
culturales que entonces empezaban a competir entre si.

El principe Vladimiro fue un gran monarca. Se le puede comparar con Carlomagno en
las dimensiones de sus proyectos politicos y en su pericia en llevarlos a cabo. Su
Imperio cubrié la mayoria de la Rusia europea, los Estados Balticos y parte de
Polonia. Su caudillaje fue también reconocido por los principes de Hungria y Moravia.
Por lo tanto, el Imperio de Kiev incluia areas orientales y occidentales de Europa, y
Vladimiro hubiera podido unirse a alguna de ellas. Se negé a comprometerse, y
mediante un diestro uso de la diplomacia y la fuerza militar consigui6 de
Constantinopla un establecimiento eclesidstico que correspondia a su deseo de
fundar una Iglesia independiente de autoridades externas. Su lIglesia tenia una
organizacion occidental, como revela la catedral de los Diezmos que edifico, pues el
diezmo era un método occidental de obtener ingresos, no oriental; pero el ritual
adoptado era oriental y la lengua de la liturgia era eslava. En el siglo X, Vladimiro hizo
uso de las primeras traducciones de Cirilo, Metodio y sus discipulos. La crénica rusa
describe de forma dramatica cémo buscé el principe la mejor religién. Refiere como
Vladimiro dirigié a sus enviados a todos los paises vecinos. Estudiaron las prdcticas
isldmicas entre los arabes, el judaismo que profesaban los khazars, cuyo reino estaba
situado en la regi6on baja del Volga, y la Iglesia latina que actuaba en Occidente



Ninguna de estas religiones les produjo una impresion favorable. Sin embargo, les
fascind el esplendor de la liturgia bizantina cuando visitaron Santa Sofia en
Constantinopla. El narrador de la crénica rusa refiere que los enviados declararon a
Vladimiro que no sabian si estaban todavia en la tierra o en el cielo, cuando asistieron
al servicio divino. Fueron la belleza y la gloria del ritual bizantino en la cispide de su
perfeccion artistica las que introdujeron a los rusos en el redil ortodoxo. Puede que
sea una leyenda la propia historia del despacho de legados a los paises vecinos, pero
manifiesta con exactitud la importancia del atractivo estético del culto bizantino. El
amor a la belleza ha sido una de las principales caracteristicas de los cristianos rusos.
La palabra "ortodoxia" se traducia al eslavo como "pravoslavie," que significa
verdadera gloria, o legitimo culto y este aspecto de la religién ha sido siempre muy
importante en la mentalidad rusa.

En el 989 Vladimiro organizé el bautismo en masa de su pueblo después de una
venturosa campana, contra Kherson, la plaza fuerte bizantina, de Crimea. Su victoria,
militar le permitié dictar sus propias condiciones al derrotado Imperio; no sélo
obtuvo obispos de su propia elecciéon sino también una esposa, Ana, la hermana del
Emperador. Vladimiro entré en el circulo de las naciones civilizadas no como
suplicante, sino corno poderoso soberano cristiano.

Su intento de mantener el equilibrio entre Oriente y Occidente no fue continuado por
sus sucesores. Los conversos rusos se vieron influidos por los sentimientos antilatinos
que animaban a sus maestros griegos. El hijo de Vladimiro, Yaroslav el Sabio
(1019-54), aceptd al patriarca de Constantinopla como supremo supervisor de la
Iglesia rusa, y, como sefnal de esta nueva orientacion eclesidstica, consagré una
segunda catedral en Kiev el afio 1039, dedicada esta vez a la Divina Sabiduria (Santa
Sofia), a imitacién de la iglesia matriz de Constantinopla. Después de esta revolucion
eclesiastica, los rusos se convirtieron en los mas fieles adeptos de la ortodoxia
bizantina, y en sus mas ardientes defensores.

Los Primeros Frutos del Cristianismo Ruso.

Desde el principio de su historia, los cristianos rusos ostentaron un nimero de
caracteristicas que les separdé del resto de la cristiandad.

El principe Vladimiro asombré a sus consejeros bizantinos proponiéndoles la
abolicién de la pena capital como incompatible con la religién cristiana. También
impresiond a sus maestros mediante una caridad tan grande, que todos los pobres de
su capital eran alimentados y cuidados a sus expensas. Sus dos hijos menores, Boris y
Gleb, fueron canonizados por un hecho sin precedente en la historia cristiana.

Boris recibié la noticia de la muerte de su padre cuando regresaba a casa a la cabeza
de sus tropas después de una venturosa expedicién contra los némadas
merodeadores. Supo simultdneamente que su hermano mayor, Sviatopolk, intentaba
atacarle y hacerse asi con el poder que de acuerdo con el derecho correspondia a
Boris. El joven principe, con sorpresa de todo el mundo, se neg6é a llevar a sus
hombres a una batalla contra su hermano. Les dijo que era su deber luchar por la
proteccién de su pais, pero no complicarse con la rivalidad entre él y su hermano.
Preferia morir antes que ocasionar a otros la muerte, cuando ésta se podia evitar. Su



asesinato en 1015, y el de su hermano Gleb, que compartia sus ideas, conmovieron tan
profundamente a la nacién, que Sviatopolk tuvo que huir del pais y morir desterrado.

Un énfasis similar sobre las implicaciones sociales de la fe cristiana se manifesté en la
notable vida de San Teodosio (muerto en el 1074), fundador del famoso monasterio
de las Cuevas, préximo a Kiev. Era hijo de padres bien acomodados y de joven
compartié voluntariamente el trabajo manual de los siervos y llevd la misma
vestimenta pobre, deseando, en esta identificacién con los humildes y los oprimidos,
seguir a Cristo que, siendo Dios, vivié entre los pobres como uno de ellos.

Incluso cuando Teodosio llegé a ser abad de su monasterio, continué trabajando
como uno de los siervos. El mismo espiritu de caridad y perdén se ve en el testamento
del principe Vladimiro II Monomakh (1113-25), uno de los mdas venturosos
gobernantes de la Rusia pretartara. Este notable documento estd inspirado por una
vision consistentemente cristiana. Durante su larga y brillante carrera politica,
Vladimiro practicé los principios y virtudes que predicaba.

Fue pacificador en las relaciones con otros principes rusos, pero osado y venturoso
guerrero cuando defendia a su pais contra los ndmades. Para él el cristianismo era la
pauta de la vida y aconsejaba a sus hijos que practicasen a diario el examen de
conciencia, y que rezasen antes de irse a dormir y que dieran limosnas. Escribié: "Sobre
todo, no olvidéis a los pobres; alimentadlos y protegedlos, asi como a los huérfanosy
viudas. No permitais que los poderosos opriman a otros. No deis muerte a nadie y no
permitdis que se pronuncie una sentencia de muerte, ni siquiera con los peores
criminales, pues también tienen almas cristianas. Luchad con el orgullo en vuestras
mentes y en vuestros corazones. Recordad que todos somos mortales: hoy vivimos;
mafnana estaremos en nuestras tumbas. Todo lo que poseemos no es nuestro, sino de
Dios. No sepultéis nunca vuestros tesoros en la tierra; esto es un gran pecado.
Respetad a los viejos como si fueran vuestro padre, y tratad a los jévenes como a
hermanos vuestros."

El espiritu profundamente cristiano de su testamento y la popularidad que disfruté
atestiguan la fuerte influencia de la nueva religion sobre el pueblo ruso.

Rusia, durante el periodo de Kiev (980-1240), alcanzé un alto nivel de civilizacién. Su
capital fue la segunda ciudad de Europa, después de Constantinopla. Las catedrales
de Santa Sofia, erigidas por Yaroslav en Kiev y en Novgorod, eran los edificios mds
hermosos fuera de Bizancio * (lam. 6).

El uso de la lengua eslava en el culto, y la traducciéon de la Biblia y otras obras
cristianas a esa lengua facilitaron el crecimiento de la cultura rusa. En Occidente se
hizo dificil el acceso a la educacién superior por la necesidad de aprender latin. Sin
embargo, esto discipliné las mentes de los conversos barbaros, y ayudé a crear un
cuerpo de gentes que poseian una tradiciéon superior y distinta a la suya propia. Tal
division entre el clero y los seglares no tuvo lugar en Rusia. El cristianismo ruso se
injertd a un paganismo no desarrollado, y la nueva fe consiguié rapidamente la
obediencia del pueblo. No obstante, este proceso dejé sin cambiar varios defectos



nacionales, tales como la falta de dominio propio y una tendencia hacia la anarquia,
debilidades caracteristicas de la historia eslava.

La Rusia del periodo de Kiev era culturalmente avanzada, pero politicamente
inestable, debido a la rivalidad de sus numerosos principes. Esta deficiencia de sus
estadistas resulté fatal cuando Rusia fue invadida de suUbito por los mogoles a
mediados del siglo XIll.

Capitulo IV.
La Invasion Mogolicay la
Caida de Bizancio.
Siglos XIII-XV.

Rusia bajo el yugo mogdlico (1240-1480). -Sergio de Radonezh (1314-1392). -

La obra misionera de la Iglesia nestoriana.- Los mogoles y el cristianismo.-
Los mogoles

y la conversion de Asia al Islam.- El Concilio Florentino (1439). -Los ultimos
anos

del Imperio.- Los turcos otomanos y la caida de Constantinopla.

El saqueo de Constantinopla en 1204 fue seguido de otra mayor calamidad para los
cristianos orientales: la subita irrupcién de los mogoles. Los ndmadas de Mogolia se
hallaban divididos en muchas tribus rivales y eran despreciados por sus vecinos mas
civilizados; nadie esperaba serios peligros de esos salvajes jinetes del desierto. Su
espectacular exaltacion al poder en el siglo Xlll fue tan imprevista como la conquista
mahometana del Cercano Oriente y Africa del Norte en el siglo XVII. El creador del
Imperio Panasidtico fue Temudjin (1167-1227), hijo de un pequefo jefe. Inicié6 sus
hazafas militares atacando y derrotando a los tartaros, una tribu vecina que
alevosamente habia envenenado a su padre. Resulta irénico que sus hordas se
conociesen en Europa por el nombre de ese aniquilado clan, que, no obstante, tomé
la forma de tartaros, los espantosos hombres que salian del "Tartaro" (infierno)*.
Después de muchas aventuras, Temudjin, habiendo unido a todos los mogoles, fue
proclamado supremo kan o emperador en 1206 y tomé el nombre de Gengis Kan. En
los cuatro anos siguientes (1211-15) someti6 al poderoso y populoso Imperio Chino, y



después de esta victoria se volvié hacia Occidente y devasté Transoxania, Bokhara,
Azerbaijan, Georgia y Persia. Conquisté todas las principales ciudades del Asia
Central y del Afganistan: Samarcanda, Merv, Nishapury Herat.

* El cronista Matthew Paris (siglo XllIl) escribié: "La detestable raza de Satan, los
tartaros, salieron como demonios escapados del Tartaro (infierno)" (Matthew Paris,
1, 312).

Las arrolladoras incursiones de sus jinetes eran irresistibles, debido a su Férrea
disciplina y a su agilidad, que trastornaban todos los cdlculos de los expertos
militares contempordneos. Los mogoles, que utilizaban alternativamente dos
caballos, viajaban de dia y de noche, pues podian dormitar en la silla y comer carne
cruda, por lo que no les era preciso detenerse largo tiempo para acampar.

Pero tal energia no era suficiente para edificar un imperio, y en esto Gengis Kan
empleé diestramente a expertos burdcratas chinos, acaudillados por Eliu Chu Tsai. La
velocidad y eficiencia del sistema postal mogélico y la excelencia de sus métodos de
tributacién dieron estabilidad a sus conquistas. La Pax Mogolica hizo que fueran
seguros los viajes en Asia y abrié regiones en el corazén de ese vasto continente que
antes y después de esa época estuvieron cerradas al mundo exterior.

La pericia militar de los némadas y la experiencia de los burdcratas chinos no
explican, sin embargo, el secreto de la campana de Gengis Kan, que por ultimo radicé
en un sentido de misién que dominaba todos sus planes. Creia que el supremo Dios
del eterno cielo azul le habia encargado establecer la paz universal y que le
concederia la victoria sobre todos sus adversarios mientras obedeciese los decretos
divinos. Aunque Gengis Kan y la mayoria de sus seguidores eran shamanistas, no
intenté imponer su credo a los conquistados. Al contrario, mostré un auténtico
respeto, por todo tipo de religion, y, creyendo que la deidad suprema aceptaba
diversos cultos, castigaba cualquier sacrilegio o falta de respeto para con los
sacerdotes, monjes y adivinos.

Gengis Kan murié en 1227 en medio de sus victoriosas campanas. Bajo sus elegidos
sucesores en el transcurso de los dos siglos siguientes, Rusia, Mesopotamia, Siria y
Palestina, y mas tarde la India, se sumaron a los dominios que regian los mogoles.

La conquista mogodlica tuvo trascendentes repercusiones en la historia de los
cristianos orientales. Por una parte, mitigé temporalmente la presion turca sobre las
posesiones bizantinas que aun quedaban, pues en dos ocasiones los tartaros
infligieron grandes derrotas a los mahometanos en Mesopotamia y Asia Menor, la
primera en 1256-58, y la otra en el siglo XV. Su dltima victoria en Ankara en 1402
prolongd la vida del vacilante Imperio otro medio siglo. Por otra parte, el gobierno
tartaro separé durante doscientos anos a la Iglesia rusa del resto del cristianismo y
retardé y desfiguré parcialmente el crecimiento de la cultura rusa.

Otro desastroso resultado del imperialismo mogdlico fue la destrucciéon de la Iglesia
nestoriana por Tamerlan (1369-1405), el mas feroz de los déspotas asiaticos.



Rusia Bajo el Yugo Mogdlico (1240-1480).

Los rusos, como el resto de Europa, poco habian sabido de los mogoles hasta que el
pais se vio repentinamente invadido de ellos. Después de tres campanas
devastadoras (1237-41), Rusia dejo de existir como nacion independiente. Las
pequenas e inconexas fuerzas rusas fueron aplastadas por sucesivas avalanchas de
los pujantes némadas. Kiev y las todas las otras principales ciudades fueron
arrasadas por el fuego, y asesinada la poblacion o deportada como esclavos. La
mayor calamidad recayé sobre las mas ricas provincias meridionales; el enviado papal
franciscano a Mogolia, Giovanni de Pian di Carpini, cruzando Rusia en 1241, refirié en
una descripcién de su viaje que no encontré habitantes en la regién, que en otro
tiempo estuvo densamente poblada. Sélo se libraron de la destrucciéon dos ciudades,
protegidas por los terrenos pantanosos: del norte: Novgorod y Pskov.

Los mogoles intentaban subyugar el resto de Europa, y cuando llegaron al Adriatico
en 1242 no les hubiera podido detener ninguna potencia militar; pero se salvo
Occidente por la muerte de su supremo kan, Ogodai, en 1241. Tan pronto como el
mensajero de Mogolia llegd al ejército tartaro acuartelado en Hungria, su
comandante, el kan Batu, ordené a sus hombres que volviesen al sur de Rusia.
Deseaba estar mas cerca de la escena de eleccion de Supremo Kan. Habia intentado
reanudar su conquista de Occidente, pero las intrigas y los desacuerdos en la corte le
obligaron primero a aplazar su campana y después a abandonarla. Asi se libré Europa
del yugo mogoélico, mientras que Rusia quedd soélidamente incorporada al Imperio
Panasiatico.

Tan pronto como llegd a sus vecinos occidentales la noticia del desastre que habia
sobrevenido al pueblo ruso, se organizé una cruzada, no contra los némadas
paganos, sino contra el pequeno territorio ruso cerca del Mar Baltico, que por
casualidad habia quedado sin destruir. En esta desesperada hora de la historia rusa,
un extraordinario principe, Alejandro Nevsky (muerto en 1263), salvd de los cruzados
a Novgorod y Pskov. A la cabeza de un punado de hombres, derroté primero a los
suecos (1240) y después a los caballeros teuténicos (1242). Esta doble victoria hizo
posible la supervivencia de la ortodoxia en Rusia, pues los mogoles tomaron la Iglesia
rusa bajo su proteccion.

La recuperacion rusa fue lenta y dolorosa. La mayoria de los supervivientes se
hallaban dispersos en los bosques del noroeste o en la Galitzia y los Montes
Carpatos. Les permitieron reanudar su labor, y la administracion se encomendé a los
principes rusos, estrechamente vigilados por los supervisores mogélicos. Los tartaros
se posesionaron de las estepas y continuaron su existencia némada, despreciando a
los rusos, ocupados en la agricultura.

Al principio, éstos se sublevaron periédicamente contra sus esclavizadores, pero
invariablemente se sofocaron sus insurrecciones y gradualmente se debilitaron sus
esperanzas de liberacién. Durante estos anos de prueba, la Unica luz que les quedd
fue su Iglesia. Los mogoles mostraron un marcado respeto a los metropolitanos de
Kiev, a quienes eximieron de los tributos, con libertad de viajar por todo el pais.
Varios prelados denotaron un valor y celo dignos de su vocacién. No tenian sede



permanente, pues se hallaban en ruinas sus ciudades, sino que iban de un lugar a otro,
dando consuelo al pueblo y actuando como simbolos vivientes de su unidad.

Generalmente se nombraban por turno a griegos y rusos para ocupar puestos de
responsabilidad. Uno de ellos, Teognosto (1325-52), decidié fijar su residencia en
MoscU, que fue un importante acontecimiento en la historia de Rusia. En la época de la
invasién tartara, Moscu era una ciudad insignificante en extension. Sin embargo, tenia
una serie de capacitados principes que, en vez de conspirar contra sus vecinos, se
dedicaban a mejorar la administracién de su pequefo dominio. Uno de ellos, Ivan
Kalita (Juan el Administrador, 328-41), llamado asi por su caridad y pericia financiera,
hizo de su principado un oasis de paz y orden en medio de la rivalidad y anarquia. El
traslado de la sede del metropolitano a Moscu realzé grandemente su prestigio, y
desde mediados del siglo XIV se convirtié en centro indiscutido de revivificacion
religiosa y nacional.

En 1380 el principe Dimitri de Moscu (1359-89), que presidia una coalicién de todos los
rusos, infligié la primera derrota a los tartaros en la batalla de Kulikovo Pole. Esta
victoria no marcé el fin del yugo tartaro. Los mogoles eran todavia mas fuertes que
los rusos y restablecieron su control, pero Kulikovo Pole es, no obstante, un
importante hito en la historia rusa, pues libré a los rusos de su temor a los nd6madas
destruyendo la creencia en su invencibilidad. La liberacién de este temor fue
preparada por las obras de uno de los mas grandes santos de la Iglesia rusa, San
Sergio de Radonezh.

Sergio de Radonezh (1314-92).

De joven, San Sergio se retir6é a la paz de los frondosos bosques que se extendian a
unas cincuenta millas al norte de Moscl. Después de varios anos de soledad, se le
unieron otros hombres que deseaban una vida de oracion y contemplacion.
Gradualmente se formé una comunidad, en cuyo abad se convirtié San Sergio. No era
hombre que pretendiese dirigir a las gentes; su tnico deseo era dedicarse al culto de
su Creador, pero su humildad, su sencillez de corazén y su carencia de ansiedad y
temor le hicieron maestro de su pueblo. El rico y el pobre, el principe y el campesino
le buscaban para pedirle consejo. El principe Dimitri de Moscl, en la vispera de
Kulikovo Pole, se entrevisté también con el anciano y obtuvo la bendicién de San
Sergio.

El dnimo que dio el Abad para la resistencia militar contra los tartaros parece, a
primera vista, que contradice su caracteristica obra de pacificacién. La primera iglesia
que edificé fue dedicada a la Santisima Trinidad, para que sus discipulos, inspirados
por la perfecta unidad de los Tres, aprendiesen a vivir en paz entre si mismos. Varias
veces emprendié largos y agotadores viajes para restaurar la concordia entre
principes en pugna. Por regla general, tenia éxito, pues todos reconocian su
imparcialidad y santidad. Sin embargo, en el caso de los tartaros actué de manera
diferente, pues negarse a luchar significaba la matanza y deportacion de los
indefensos. La casi total despoblacion del Asia central, que ocasionaron las hordas
de Tamerldn a principios del siglo siguiente, explica la accién del santo ruso. A su
juicio, la guerra era perniciosa, pero el abandono de las victimas era todavia mas



pernicioso, y con esta justificacion animo6 San Sergio al principe Dimitri a avanzar
hacia las estepas y enfrentarse alli con el formidable enemigo. La victoria rusa fue
resultado de esta osada accion. El santo pacificador contribuyé mas que nadie a
liberar a su nacion del miedo y de los mogoles.

San Sergio tuvo muchos discipulos, y el siglo XV fue un periodo de renovacién
espiritual. de Rusia. Se fundaron casas religiosas por todo el pais, se revivifico la
erudiciény la pintura de iconos alcanzé su edad de oro; el mas grande de los artistas,
Rublev (1370-1430), dedic6 en 1411 su obra maestra, el icono de la Santisima Trinidad
(ldm. 45), a la memoria de San Sergio, su maestro.

A finales de siglo, Rusia habia adquirido una considerable potencia militar. En 1480
otro principe moscovita, Ivan Ill (1462-1505), repudié por Ultimo la soberania tartara.
Por aquel entonces Ivan tenia el titulo de Gran Principe de Rusia, pues dominaba la
mayor parte de las provincias del noroeste. Pero la Rusia del suroeste, con Kiev, no se
hallaba bajo su gobierno. Se habia incorporado al Estado polaco-lituano, y su
reconquista se convirtié en la principal preocupacién politica de la Rusia posterior a
los tartaros.

La liberacién de Moscli respecto a los mogoles coincidi6 con la caida de
Constantinopla en 1453. En 1472 Ivan Ill se casé con Sofia, sobrina del ultimo
emperador bizantino, y asumid sus prerrogativas como sucesor suyo. MoscU, que era
entonces la Unica capital libre entre los cristianos orientales, se convirtié en centro
reconocido y en su Unica esperanza liberacién definitiva del Islam.

La Obra Misionera de la Iglesia Nestoriana.

La conquista tartara alteré el curso de la historia rusa y dejé una huella duradera
sobre el cristianismo. Los mogoles tuvieron un impacto aun mas decisivo sobre el
destino de las Iglesias nestorianas que se extendieron por toda Asia a principios de la
Edad Media.

La destruccién del Imperio de los Sasdnidas por los arabes (638-50) habia
proporcionado un alivio temporal a los cristianos nativos. Los mahometanos
aniquilaron el zoroastrismo, pero fueron tolerantes con los cristianos. El califa Omar
(634-44) les concedié el privilegio de un milet, comunidad auténoma dentro del
Estado isldmico. A los cristianos se les permitia mantener sus escuelas, convocar
concilios y ser juzgados por hombres de su confianza. Se les prohibia hacer
prosélitos entre los musulmanes, pero tenian libertad para convertir a su fe a los
paganos. Se les trataba como socialmente inferiores, pero se les apreciaba por su
pericia y erudicion.

Los cristianos persas eran viajeros emprendedores y ardientes misioneros. Sus vivas
comunidades se podian encontrar mucho mas alld de las fronteras del Califato de
Abbasid. Llegaron a China, India, Ceildn, e incluso penetraron en Mogolia y en Tibet,
llevando la luz y una mas amplia vision de la vida a estas regiones aisladas e
inaccesibles. Su principal centro de erudicién era Nisibis, la sede de la famosa escuela
teoldgica, donde se ensefnaba no sélo teologia, sino también filosofia griega, primero
en siriaco y después en arabe. De alli los eruditos arabes y judios transmitieron a



Espana el conocimiento de Platén y Aristételes, que luego pasoé al resto de Europa a
finales de la Edad Media. Otra importante secuela suya se hallaba en Seleucia, donde
se estudiaba medicina. Los nestorianos eran médicos de renombre. Algunos de ellos
ejercieron una considerable influencia politica, siendo confidentes y consejeros de
califas tales como Harin al Raschid (785-809) y sus sucesores.

El tercer centro de erudicién cristiana era Merv, donde se hicieron muchas
traducciones del griego y el siriaco a las lenguas que se hablaban en Samarcanda y
Bokhara.

La Iglesia nestoriana alcanzé su mas dilatada expansién durante la época del
patriarca Timoteo el Grande (778-820). Residia en Bagdad y estaba al mando de una
alianza de veinticinco metropolitanos y mas de cien obispos. Muchos de sus fieles
vivian fuera del Califato de Abbasid, y los obispos de tan remotos lugares como
Sumatra, Malabar, Mogolia y Siberia oriental reconocian su autoridad. Envio
misioneros a Tibet y a varias tribus némadas y consagré obispos para los que se
movian con sus fieles por los vastos espacios abiertos del Asia central.

Los sucesores de Timoteo continuaron la politica de expansién. Por ejemplo,
Subhaliso, uno de estos obispos misioneros, supervisaba a los cristianos esparcidos
en Dailam y Gilon, en la orilla meridional del Mar Caspio. En 1009, el metropolitano de
Merv convirtié al cristianismo a veinte mil paganos turcos. Simultaneamente, una tribu
mogodlica, los karaits, que vivian al sur del Lago Baikal, se unieron también a la Iglesia
nestoriana.

En el mismo periodo, durante la dinastia T 'ang (618-907), se convirtié un considerable
nimero de chinos. En 781 se erigié un importante monumento en Sianfq, capital de la
China de aquel periodo, que da una descripcion de la historia de la Iglesia China, y
muestra la importancia que tuvo en la vida de la nacién. La historia posterior de la
Iglesia China es menos conocida, aunque se mitigaron con tolerancia los periodos de
persecucion.

El siglo Xlll vio otra revivificacion de la Iglesia en China. En 1275 se cre6 el Arzobispado
de Pekin, y se edificaron iglesias en Cheng-Kiang, Yang Chou y Hang Chou. Se
establecié un departamento especial de la administracion para cuidar de los asuntos
de los cristianos. Los mogoles dieron fin a esta expansién de la Iglesia nestoriana. Al
principio, sus victorias parecieron ofrecer nuevas posibilidades para la difusién del
cristianismo en Asia, pero estas esperanzas no estaban justificadas. El final del siglo
XIV vio el colapso catastroéfico de las Iglesias asidticas, ocasionado por las hordas de
Tamerlan.

Los Mogoles y el Cristianismo.

La llegada de los mogoles y su conquista de China, Asia central y Persia colocaron a
los cristianos nestorianos frente a una situacién totalmente nueva. Los nuevos
maestros de Asia buscaban una religién mas consistente que su chamanismo. Era
evidente que Jesucristo, Mahoma o Buda se convertirian finalmente en su Supremo
Maestro.



Al principio, el cristianismo tuvo una considerable ventaja sobre sus rivales, pues eran
en su mayoria cristianos los turcos uighurs, que fueron los primeros en incorporarse al
Imperio Mogélico y que representaban una civilizacién superior a la propia tribu de
Gengis Kan. Los keraits, los naimans y los turcos onguts, que se hallaban intimamente
aliados con los mogoles, eran también predominantemente nestorianos. Los kara
khitai eran budistas o taoistas, y sélo los turcos occidentales eran musulmanes. El
cristianismo ejercié mayor influencia que otras religiones en el cuartel general del
Imperio Mogdlico, pues muchas de las esposas y madres de los kanes eran cristianas y
pertenecian a la familia real kerait. Varias de estas magistrales mujeres
desempenaron papeles decisivos en la politica: por ejemplo, Baigi, madre de Kublai
Kan (1260-1294), y Duluz Khatum, esposa de Hulagu (1256-1265). Muchos altos
funcionarios eran también cristianos, tales como Chinkaiy Bolgai, cancilleres los dos, y
Kitbaka, teniente mayor de Hulagu.

El papa Inocencio IV (1241-1254), con la prevision de un gran estadista, se percaté de
la extremada urgencia e importancia del problema religioso que originaron las
victorias mogoélicas y despachd a varios emisarios. Los primeros enviados papales
fueron Giovanni di Pian di Carpiniy Lorenzo de Portugal, ambos franciscanos. Pasaron
dos anos en un largo viaje a Karakorum, la capital de campana del nuevo imperio
(1245-47). Llevaban consigo dos bulas papales dirigidas al emperador de los tartaros

T Enla primera, Inocencié IV manifestaba su derecho de ser sucesor de San Pedro y
exhortaba al Kan para que aceptase su autoridad; en la segunda, reprendia a los
mogoles por devastar los reinos catélicos de Hungria y Polonia.

Los tartaros, que pretendian entonces la Conquista de Europa, replicaron en un
documento que revela su interpretaciéon religiosa de sus asombrosos éxitos militares.
El kan Kuyuk (1240-48), autor de esta epistola, expresé la tipica reaccion mogbélica a
las demandas del Papa. Escribié: "Por el poder del Eterno Cielo, somos el regidor de
todas las naciones, y ésta es nuestra orden: si te llega a ti, td, que eres el gran Papa,
junto con todos los principes, vendras en persona a rendirnos homenaje y a servirnos.
Has dicho también que seria conveniente que nos bauticemos. No podemos
comprender este ruego. Igualmente dices que debiéramos convertirnos en
temblorosos cristianos como los nestorianos y adorar a Dios y ser ascetas. ¢Cé6mo
sabes td a quién absuelve Dios y con quién tiene misericordia? ;Como sabes que
tus palabras tienen la aprobacion de Dios? Desde la salida del sol hasta su puesta,
se han sometido a Nos todas las naciones. ;Quién podria hacer esto en contra de la
voluntad de Dios? Ahora debes tu decir con sinceridad en tu corazén: "Me someto a
Vos y os sirvo," y reconoceremos tu sumisién. Si no observas la orden de Dios, te
reconoceremos como enemigo nuestro."

Esta carta, sellada en noviembre de 1246, hablaba una lengua desconocida para la
diplomacia europea, la lengua de un mundo donde se recibieron con sorpresa las
demandas del Papado para dominar a los emperadores y reyes. El Papa quedoé
decepcionado, pero persevero, y otras varias misiones fueron despachadas por él y
sus sucesores. Las mas importantes fueron las del Hermano Guillermo de Rubruck,
otro franciscano (1253-55), que ha dejado una viva descripcidon de su estancia entre los
tartaros, y la de Juan de Monte Corvino, que pas6 doce anos en la corte de Timur
(1294-1307).

Estos ultimos enviados recibieron una acogida mucho mas amistosa, pues por aquel



entonces los mogoles habian emprendido una gran campaina militar con
pretensiones de aniquilar al Islam, y se hallaban deseosos de la cooperacion
cristiana. Una singular posibilidad de conversion en masa se ofrecié de sabito a la
Iglesia y probablemente s6lo un hombre se dio cuenta en aquella época de su
suprema importancia. Fue San Luis, rey de Francia (1226-70), pero se vio mal dirigido
por suambicioso hermano, Carlos de Anjou, rey de Napoles y Sicilia (1268-85), y murié
durante la desastrosa expedicion contra Tunez. Después de su muerte, nadie supo
cumplir en Europa la tarea de satisfacer el ruego de amistad y colaboracién que
hicieron los mogoles.

Este poco conocido episodio de la larga contienda entre Asia y Europa contenia
potencialidades de mayor significacién para la historia del mundo, y los Fatales
errores que cometieron los cristianos tuvieron tragicas consecuencias. Los mogoles,
acaudillados por Hulaguy, iniciaron su campana contra el Islam en 1255; su intencién
era restituir Palestina a los cristianos y terminar con el control mahometano sobre el
Préximo Oriente. Mesopotamia fue conquistada en 1257, Bagdad en 1258, y fue
abolido el califato de Abbasid con la ejecucion de Mustasim, el ultimo califa. Al afo
siguiente Hulagu avanzé hacia Siria y tomoé Edesa; su general, Kitbaka, cristiano
nestoriano, capturé Alepo y Damasco en 1260. El Unico reino mahometano que
quedaba era Egipto, donde la mayoria de la poblacién era cristiana. Hulagu, seguro de
su victoria, envié emisarios a los sultanes mamluks para exigirles sumisién. Les dieron
muerte y los mogoles comenzaron su marcha hacia el valle del Nilo. En este momento
crucial, una guerra civil en el Cducaso obligd a Hulagu a retirar sus principales fuerzas
de Palestina. Lleg6 a Egipto la noticia de la retirada y animé a los mamluks a iniciar un
contraataque. No estaban seguros de sus posibilidades y solicitaron ayuda a los
cruzados, que controlaban la mds corta y segura ruta para el avance egipcio. Los
barones de Outremer se reunieron en Acra y decidieron prestar asistencia a los
musulmanes. Les convertian en antagonistas los favores que los mogoles
dispensaban a los cristianos orientales y pensaban que la derrota de los mamluks no
produciria ninguna ventaja a los cristianos latinos. El ejército egipcio cruzé sin peligro
el territorio de los cruzados y en una decisiva batalla en Ain-Jalut fue derrotado el
grandemente reducido destacamento de los mogoles (1260). Fue una victoria decisiva.
Los mogoles no repitieron nunca su marcha hacia Egipto.

En 1268, los mam1uks premiaron a sus aliados cristianos aniquilandoles. El sultadn
Baibar (muerto en el 1277), turco kipcbak que habia asumido el poder supremo sobre
Egipto, expulsé a los cruzados de Antioquia, su posesion mas importante. Su caida
fue seguida de la rdpida rendicion de otras plazas fuertes, hasta que la Ultima, la
fortaleza islefa de Ruad, fue conquistada en 1303. Toda la costa de Siria y Palestina
quedé devastada por los victoriosos musulmanes; esta vez no perdonaron a las
poblaciones cristianas y convirtieron en desierto sus fértiles regiones. Los barones
habian calculado mal el temple de sus rivales isldmicos y pagaron plenamente el error
que les habia hecho cometer su hostilidad hacia los cristianos orientales.

No obstante, la derrota de Ain-Jalut no acabé con las negociaciones entre los
cristianos y los mogoles. El kan Abaka (1265-82), hijo de Hulagu, envié una embajada al
Concilio de Lyén en 1274, ofreciendo su alianza Eduardo |, rey de Inglaterra
(1272-1307), escribié una carta entusidstica al Kan mogol esperando entrevistarse
pronto con él en Palestina, liberada por los esfuerzos conjuntos de los enemigos de
la Santa Cruz. En respuesta, seis enviados mogoles visitaron Inglaterra en 1277, pero



no pudieron conmover al reyy a sus barones, y se aplazé indefinidamente la esperada
cruzada. En 1286, el hijo de Abaka, Argun (1284-91), envié a Europa la ultima y la mas
impresionante mision. Para crear una atmoésfera fFavorable, un destacado cristiano,
Rubban Sauma, fue nombrado jefe de la delegacién. Era cristiano chino, confidente y
condiscipulo del patriarca nestoriano, Mar Jahballaha lll (1281-1317), que era mogol
ongut de nacimiento y que se habia criado en Pekin. La mision mogélica visité Roma,
Paris y Londres en 1287. En todas partes fue recibida con honores; era muy admirado
el docto y devoto chino. Dio a conocer a los cristianos occidentales una Iglesia cuya
existencia no se sospechaba en Europa. No obstante, sus esfuerzos de conseguir una
alianza militar entre los mogoles y los gobernantes cristianos no llegaron a nada,
aunque el kan Argun anuncié que se bautizaria en Jerusalén tan pronto recuperase la
ciudad del poder de los musulmanes. En anticipaciéon de este acontecimiento, bautizé
a uno de sus hijos y le dio el nombre de Nicolds en honor del papa reinante. La Europa
cristiana permanecié sorda a estas suUplicas de Oriente. Sus gobernantes se hallaban
absortos en sus disputas y problemas. El kan Argun murié en 1291. El mismo ano, Acra
fue tomada por los mamluksy Palestina se perdié definitivamente para los cruzados.
El kan Ghazan (1295-1304) alteré drasticamente la politica de su padre. Abrazé el
islamismo, y esto condujo a la conversién del resto de los mogoles. Toda el Asia
central, con excepcion de Tibet, se incorpord, como el Préoximo Oriente, a la
comunidad islamica.

Los Mogoles y la Conversién de Asia al Islam.

El Imperio Mogblico, que se extendié desde el Mar de la China hasta el Mar Negro y
temporalmente proporcioné estabilidad y facilité las comunicaciones por todo este
vasto territorio, ofrecia a los cristianos una singular oportunidad para convertir
Asia a su religion. Los mogoles mostraban amistad para con los cristianos y su
hostilidad hacia el Islam les hacia desear vinculos mas estrechos. Por lo tanto,
requiere cierta explicaciéon su definitiva conversion al Islam.

Los tartaros se enfrentaron con el cristianismo bajo tres distintas formas. La mas
grata para ellos era el cristianismo oriental, que profesaban diversas tribus afines a
ellos. La corte del Gran Kan estaba llena de nestorianos, principalmente empleados
como artesanos, caligrafos y médicos; eran apreciados como expertos, pero
despreciados como raza sometida. El kan Kuyuk les calific6 de "temblorosos
nestorianos" en su epistola al Papa, y para los conquistadores de Asia habria sido
humillante aceptar la fe de estos hombres serviles y a veces miserables.

La Iglesia ortodoxa rusa causé a los mogoles una impresion mas Favorable, y
algunos de los principes y obispos rusos, tales como San Alejandro Nevsky (muerto en
1263) y los metropolitanos Cirilo (1242 81) y Alexis (1353-78) fueron altamente
estimados por los kanes. Sin embargo, su conversion a la Iglesia rusa habria
significado que renunciaban a sus costumbres nacionales. Mis tarde se hizo
corriente tal aceptacion del cristianismo y condujo a la incorporacion de los
mogoles a la comunidad rusa; pero en este decisivo momento, a finales del siglo XiIII,
cuando los tartaros dejaron de ser feroces invasores y empezaron a cooperar y a
mezclarse en matrimonio, los rusos perdieron su oportunidad, pues concebian la vida
cristiana de una manera demasiado angosta. Los rusos eran intensamente ritualistas;



observaban la distincién del Antiguo Testamento entre alimentos puros e impuros, y
les sublevaba el habito mogélico de comer cualquier clase de carne y de beber la
leche fermentada de las yeguas (kumis). Trataban a los tartaros como impuros y
varios principes y enviados prefirieron la muerte a la contaminaciéon que entrafaba la
conformidad con las costumbres mogélicas. Los mds notables entre estos martires
fueron el principe San Miguel de Chernigovy su boyardo Fedor, a quienes mataron los
mogoles en 1246 por negarse a seguir el ritual prescrito por la corte del Kan.

Los misioneros latinos representaban otra tendencia extrema. Los frailes
franciscanos que llegaban a Mogolia procedentes de Roma asombraban a los
tartaros por su valor, simplicidad y completa despreocupacion de las ventajas y
riquezas terrenales; pero a los mogoles les contrariaba su declaraciéon de que todos
los reyes debian obediencia al Vicario de Cristo. El Kany sus cortesanos se informaron
con respecto al nimero de jinetes y camelleros que servian en el ejército del Papa, y
cuando se dieron cuenta de que su propia fuerza militar era muy superior, se negaron
a someterse a la autoridad del Papa si era ése el precio del bautismo. Para los
hombres criados en los selvaticos desiertos de Asia, que dominaban territorios cuya
extension superaba la imaginacion de la Europa medieval, tal sumision era
incomprensible. Incluso los cristianos nestorianos no podian captar las
implicaciones de la doctrina papal. Cuando Rabban Sauma llegé a Roma en 1289,
nadie habia oido hablar alli de su patriarca Mar Jahballaha Ill. Sin embargo, los
cardenales desearon saber si ese desconocido prelado reconocia al Papa como
cabeza de la Iglesia. Sauma contestd: "A los cristianos orientales nunca ha venido a
visitarnos ningin hombre del Papa. Los Santos Apoéstoles enseiaron a nuestros

padres la verdadera fe y asi la conservamos intacta hasta este dia" 2 sjel Papado
no significaba nada para un docto cristiano chino, ;coémo podria comprender su
significado un ndmada chamanista?.

Les agradaba mas el Islam. Sus simples reglas de fe y conducta, su unidad y su fuerza
de conviccién impresionaban a los mogoles, que podian entrar en su érbita sin
abandonar sus costumbres nacionales y habitos de pensamiento. La aceptacién de
Mahoma como maestro por parte de los mogoles cerré a Asia para el cristianismo
durante muchos siglos adn por venir. Esta conversion significaba también la casi
completa aniquilaciéon de los cristianos orientales. Tamerlan (1363-1405), el dltimo
gran jefe militar de los mogoles, era un musulmdan fanatico, y en su devastadora
marcha a través de Asia exterminé virtualmente el cristianismo. Pirdmides de craneos,
ciudades arrasadas, fértiles llanuras convertidas en desierto, marcaban el paso
triunfante de este azote de Asia.

Los cristianos nestorianos no apostataron. Les exterminaron fisicamente, y con su
destruccion decliné rdpidamente la vida cultural e intelectual del Asia central. Su
tragica historia fue una curiosa mezcla de gloria y fracaso. Eran cristianos doctos y
celosos, médicos la mayoria de ellos, comerciantes y funcionarios en oficinas del
Estado. Sus dominadores islamicos les excluian de los principales puestos del
gobierno, y no tenian derecho a servir en el ejército. Pertenecian a una comunidad
tolerada que era, no obstante, considerada como inferior y despreciada por la raza
dominadora. Por lo tanto, adquirieron muchas Facetas comunes a tales minorias.
Tuvieron que recurrir a la astucia y a la intriga. Vivian en constante peligro de ser
repentinamente atacados por el populacho mahometano y ejecutados por un
sultan malhumorado y suspicaz. Vivian bajo un orden politico que no restringia la



voluntad arbitraria de los irresponsables gobernantes, que igualmente tenian libertad
para conceder favores o infligir castigo sin discriminacién a todos sus subditos
esclavizados.

Perecié la Iglesia nestoriana, pues se la llevé el viento del desierto antes de que
tuviese tiempo para echar firmes raices en las arenas movedizas del Asia central.

El Concilio Florentino (1439).

Durante los anos de agonia del Imperio, el Basileus habia continuado haciendo
desesperados esfuerzos para conseguir ayuda militar de Occidente. Esta se habia
de comprar Unicamente con la sumision al Papa, y durante todo el tiempo se
efectuaron negociaciones para tal rendicién. Parecia que habian tenido éxito en el
Concilio de Lyon en 1274. Miguel VIII (1260-82). era un capacitado diplomatico que,
aceptando la proteccién romana, adquirié inmunidad temporal contra otro ataque de
Occidente. Su principal adversario era Carlos de Anjou, rey de Napoles Sicilia. Este
agresivo hermano de San Luis IX de Francia (1226-76) invadi6 el sur de Italia en 1266,
por invitacién del papa Urbano IV (1261-64). Después de derrotar al rey Manfredo de
Sicilia (1255-66) y de ejecutar a Conradino, de quince anos de edad, el ultimo vastago
de los Hohenstaufen (1268), Carlos se dedicé a construir un imperio propio a
expensas de Bizancio. La reconciliacién de Miguel VIl con el Papa aplazé la campana
de Carlos. Las Visperas Sicilianas (1282), el venturoso levantamiento de la poblacién
local contra Carlos y sus tropas francesas, eliminaron el peligro de agresién
occidental, y los bizantinos recobraron su libertad eclesidstica repudiando la unién
concertada con Roma en Lyon.

El altimo intento de reconciliacién con el Papado se efectud en la vispera de la caida
del Imperio. El emperador, Juan VIII (1425-48), estaba resuelto a obtener refuerzos de
Occidente, la Gltima esperanza de salvar su reino, que se limitaba ya a Constantinopla
y a una estrecha franja de tierra en la costa asidtica del Mar de Marmara. El 24 de
noviembre de 1437, el Basileus, acompanado de su hermano Demetrio, el patriarca
José 1l (1416-39), y veintidés obispos, zarparon para ltalia. Llegaron a Venecia el 8 de
febrero de 1438, y enseguida iniciaron las negociaciones con el papa, Eugenio IV
(1431-47), que convocd un concilio al objeto de restaurar la unidad con los griegos.
Las primeras sesiones de este sinodo tuvieron lugar en Ferrara, pero el 10 de enero de
1439 se trasladé la asamblea a Florencia, donde ambas partes firmaron el acta de
reunion en julio del mismo ano.

El Concilio de Florencia fue una asamblea representativa; los patriarcas de Alejandria,
Antioquia y Jerusalén enviaron delegados, e Isidoro, metropolitano de Moscu (muerto
en 1463), actué en nombre de la Iglesia rusa. Los obispos ortodoxos se hallaban
divididos. Un grupo, acaudillado por Besarion, arzobispo de Nicea (1395-1472), e
Isidoro de Moscd, que era griego, deseaba la reunién con el Occidente latino, no sélo
por razones politicas, sino también por razones religiosas. El otro grupo, acaudillado
por Marcos, arzobispo de Efeso (muerto en 1443), pensaba que la rendicion a Roma
significaba traicion a la tradicion apostoélica que conservaba el Oriente cristiano.
Los latinos estaban acaudillados por el cardenal Giuliano Caesarini (1398-1444). Se
dejaron a un lado los puntos triviales que tanto se habian aumentado en la polémica



entre los griegos y los latinos en los siglos precedentes. Todo el problema del cisma
se consideraba ahora desde un punto de vista puramente doctrinal. Se creia que, si
se podia conseguir un entendimiento teoldgico, se restauraria inmediatamente la
unidad del cristianismo y se eliminaria la amenaza islamica.

Los cinco capitulos principales que se escogieron para deliberacion fueron la
clausula Filioque, el purgatorio, la primacia papal, el pan eucaristico y las palabras
de consagracion de los elementos para la Santa Comunion. Lo que mds tiempo
llevd fue la consideracién de la cldusula Filioque. Marcos de Efeso ataco la adicion
occidental, basandose tanto en sus implicaciones teolégicas como en una
violacion del acuerdo, conseguido en los primeros concilios ecuménicos, de no
alterar el credo aprobado por los sinodos. Este debate doctrinal se inicié el 2 de
marzo y duré hasta junio. Termind con una victoria occidental. Los tedlogos
escolasticos habian elaborado por aquel entonces un sistema intelectual que
defendia la doble procedencia del Espiritu Santo; se hallaban bien equipados para la
disputa y redujeron a Marcos de Efeso y a sus partidarios a una posicion meramente
defensiva. Mediante citas de los Santos Padres, los ortodoxos probaron que sdlo la
Férmula original representaba la tradicion apostélica, que rechazaba la doctrina
de doble procedencia. Bajo la fuerza de estas expresiones, Besariéon de Nicea y otros
griegos, exhortados por el Emperador para que hiciesen concesiones a los latinos,
aceptaron la teologia de la doble procedencia y acordaron restaurar su unidad con
Roma. La minoria, acaudillada por Marcos, protesté en vano.

Los otros puntos de divergencia — el pan de la Eucaristia, el purgatorio y las
palabras de la Consagracion — se discutieron mas amistosamente.

El aspecto mas interesante del Concilio Florentino fue la solucion del problema
papal. Este punto crucial de divergencia escapé durante algin tiempo a la atenciéon de
las partes complicadas en el debate. Los griegos quedaron auténticamente
sorprendidos cuando los latinos lo suscitaron casi al final de las discusiones.
Habiendo resuelto los teélogos bizantinos el problema sobre el Filiogue, juzgaban
que no existian otros obstaculos en el camino para la reconciliacién. Los griegos no
se percataban de la importancia del Papado para Occidente. Este hecho quedd
demostrado por el rdpido acuerdo a que llegaron ambas partes. Los ortodoxos
aceptaron una féormula propuesta por los latinos con la condicion de que no
sufririan alteracion los privilegios y derechos de los patriarcas orientales.

El Concilio Florentino terminé con una solemne proclamacion de la unidad
conseguida. Sin embargo, Marcos de Efeso se negé a firmar la declaracion de
reunion, y su cartel de desafio indicaba la fuerza de la resistencia bizantina contra
la rendicion a Roma que efectuaron el agobiado Emperadory sus prelados.

La reconciliacion resulto ser una ilusion. A su regreso, los delegados griegos fueron
recibidos con hostilidad no disimulada. La gente decia abiertamente que preferia el
gobierno de los turcos al del Papa. Al menos, los musulmanes no intervenian en sus
asuntos eclesiasticos. AUn mas intransigente fue la recepcion de la noticia en
Moscu; el metropolitano Isidoro tuvo que huir de Rusia. Tanto el principe como el
pueblo repudiaron undnimemente los términos de capitulacién; Gtnicamente Besarion
y sus partidarios permanecieron firmes en defensa de la unién florentina. Finalmente
se unieron a la Iglesia romana, y Besarién terminé su vida como destacado cardenal.



La conquista de Constantinopla por los turcos fue interpretada por muchos
cristianos orientales como merecido castigo de la traicion a la ortodoxia por el
Emperador y el Patriarca. Desde 1439 no se han efectuado negociaciones de reunién
entre Roma y Constantinopla.

La historia del cisma entre Oriente y Occidente revela dos importantes hechos: a)
que no se produjo de subito, sino que tardo unos quinientos afos en
desarrollarse; b) que la causa principal de la separacion, el crecimiento de la
autoridad papal en Occidente fue reconocida como el problema principal.

Los cristianos orientales y occidentales discutieron todo el tiempo sobre
cuestiones secundarias, como el uso del pan con levadura o sin levadura, o la
legitimidad de la adicion de la clausula Filioque al credo, o las demandas rivales de
jurisdicciones. Habian perdido el entendimiento entre si, y mantenian ideas
opuestas. Unicamente en el presente siglo se han descubierto algunas de las razones
que subyacen en su divergencia de opinién. Se discutirdn en los capitulos sobre la
doctrina y el culto de la ortodoxia oriental.

Los Ultimos Aios del Imperio.

Durante los ultimos doscientos anos de su historia, Bizancio, aunque moribundo
como Estado, permanecié vivo espiritual y artisticamente. Fue una época de
inspiracion artistica, cuando se crearon mosaicos y frescos de exquisita armonia y
belleza. Aunque han sobrevivido muy pocos, se pueden ver todavia algunos en la
recientemente restaurada Iglesia del Salvador en Constantinopla (Kahrieh Djami), y en
las ruinosas iglesias de Mistras, capital del Peloponeso, la Ultima plaza fuerte de la
resistencia griega contra los turcos. Sus numerosas Iglesias, precariamente
encaramadas en la pendiente de una escarpada montana que se eleva en la llanura de
Esparta, hablan elocuentemente de la vision profundamente humana y
auténticamente cristiana de estos infortunados defensores de la libertad
ortodoxa.

La revivificacion del arte fue acompanada de un extraordinario movimiento
mistico conocido por el nombre de hesicasmo. Tuvo su origen en el Monte Atos,
que, después del ano 963, se habia convertido en dominio exclusivo de los monjes.
Gregorio Palamas (1296-1359), que termind su vida como arzobispo de Saldnica, fue
uno de los mas destacados hesicastas. Sus escritos revelan una profunda penetracion
en el misterio de la comunién del hombre con lo divino. Ensefaba que Dios es
inaccesible a su yo interior, pero que toda la creacién se halla impregnada de la
energia divina, que ilumina el universo y establece las mds intimas relaciones
personales entre el hombre y el Creador. Mantenia que la luz en que fue visto Cristo
por los Apdstoles en el monte de la Transfiguracién era esa energia increada y que
desde entonces ha sido observada por otros hombres de corazones y mentes
purificadas.

Un contempordneo de Palamas fue Nicolas Cabasilas (muerto en 1380). Fue uno de
los mds poderosos autores bizantinos, y dos de sus obras — La Vida de Cristo y La
Explicacion de la Liturgia Divina — son clasicas de la literatura ortodoxa. Cabasilas era
lego, pero su extraordinaria erudicién y rara intuicién religiosa hicieron de él una



autoridad sobre el culto eucaristico y un reconocido maestro de vida espiritual.
También florecié la filosofia en las obras de Planudes, Plethon y Besarion. Varios
distinguidos historiadores, entre los que se hallaban Juan Cantacuzeno, Nicéforo,
Gregoras, Ducas y Calcocondilas, dejaron créonicas bien documentadas de su época.

Los Turcos Otomanos y la Caida de Constantinopla.

Los bizantinos llevaban una vida intensa y altamente articulada, pero no tenian fuerza
fisica para resistir las incursiones de los turcos. Estos némadas sin cultura, pero
obedientes a la voluntad de sus sultanes, adquirieron ascendencia sobre el resto de
los musulmanes y avanzaron con firmeza hacia Occidente. Derrotados por los
mogoles en 1243, se recuperaron bajo una nueva dinastia cuyo fundador fue Otman
(1290-1326), que les dio el nombre con que se les conoce como conquistadores de
Constantinopla. Desde el siglo XIV en adelante, se hizo patente que estos asidticos
eran los duenos indiscutibles del Proximo Oriente. Su marcha fue al principio lenta,
pero cuando tomaban una ciudad, no se podia intentar la recuperacién del territorio
perdido. En 1326, los turcos tomaron Brusa; en 1331, Nicea; en 1337, Nicomedia. Su
avance no solo se vio facilitado, sino incluso realmente alentado por las
disensiones y la rivalidad entre sus adversarios cristianos. Asi, el emperador Juan VI
Cantacuzeno (1347-54) cometio la necedad de invitar a los turcos para que viniesen en
su auxilio. A peticion suya, desembarcaron en la costa europea y derrotaron a los
serbios en 1353. Al afo siguiente se establecieron en Galipoli, y, después de conseguir
esta plaza, empezaron rdpidamente a dilatar su gobierno sobre Tracia.

En 1365 el sultdan Murad (1353-89) trasladé su capital a Adrianépolis y asi sell6 la
suerte del Imperio Bizantino. Ahora estaba sélidamente rodeado por los turcos, y el
mar fue en lo sucesivo su Unico contacto con el resto del mundo.

La fundacién de un Estado isldmico en suelo europeo alarmoé al Occidente cristiano.
Pero fracasaron los intentos de unir contra él a las potencias europeas. Amadeo de
Saboya organiz6é apresuradamente una cruzada, pero era insuficiente su fuerza y fue
rechazado por los turcos en 1366. Sin embargo, en 1402, cambié de subito la esceng;
otra vez por causa de los mogoles. En la batalla de Angora, Tamerldn aniquilé al
ejército turco con sus auxiliares cristianos, proporcionados por las conquistadas
naciones balcanicas. A los cristianos se les brindé una posibilidad de liberacion,
pero se perdio la Unica oportunidad y los turcos reanudaron su conquista de
Europa. En 1430 tomaron Saldnica, la ciudad mas cercana a Constantinopla en
importancia. En 1472 invadieron Hungria y llegaron asi al corazén de Europa. El dltimo
intento de su expulsion se debié al rey Vladislav VI (1434-44) de Polonia y Hungria.
Traicionado por los venecianos y sin el apoyo de los cristianos balcanicos, su ejército
de hdngaros, polacos y bohemios fue arrollado por los turcos en Varna, el ano 1444,
Fue muerto el rey, y con él se perdié toda esperanza de salvar a Constantinopla.

Mohamed Il (1451-81) puso sitio a la gran capital en febrero de 1453, cuando la ciudad
se hallaba grandemente despoblada por la guerra civil y los estragos de la peste. El
emperador Constantino Xl (1449-53) tenia solamente 10.000 hombres para defender
su capital; sin embargo, su prestigio era tan grande y sus altas murallas tan
formidables, que casi desisti6 Mohamed del intento, aunque habia traido consigo a



150.000 hombres. No obstante, le persuadié para que continuase el sitio un renegado
hdngaro, Urbano, que construia artilleria pesada para los turcos. Después de varios
dias de bombardeo, se abrié una brecha en la pared el 29 de mayo de 1453. Aquel dia
se celebr6 la dltima Eucaristia en Santa Sofia; el Emperador y los restantes de su
ejército, griegos y latinos, hicieron su altima comuniéon. Aquella misma mafana las
hordas islamicas penetraron en la ciudad asesinando a la poblacién, quemando vy
destruyendo todo lo que encontraban a su paso. El Emperador, que llevaba el
nombre del fundador de la ciudad, murié luchando en sus calles. El Patriarca fue
muerto. Cuando Mohamed entré a caballo en la catedral, la encontré llena de los
cadaveres de quienes en vano habian buscado refugio en el templo, Segin una
leyenda, la matanza comenzé antes de que acabara la celebracion de la Santa
Comunion, y el sacerdote con su sagrada vestidura desapareci6 milagrosamente
detrds de una de las columnas de marmol, llevando consigo el cdliz. Los cristianos
orientales creen aln que en Hagia Sophia se restaurard algun dia el culto cristiano, y
que el servicio divino interrumpido por los turcos se cantard de nuevo en esta catedral
de la Santa Sabiduria.

Mohamed quiso repoblar Constantinopla con su propio pueblo, pero los turcos se
sentian extranos en una ciudad edificada por hombres de otra raza, cultura y religion;
asi que el sultdn permitié que los dispersos cristianos volvieran a sus hogares y
reanudasen la vida como artesanos y comerciantes, tratados como raza sometida por
sus orgullosos conquistadores asiaticos. Este fue el fin del gran Imperio, pero la
Iglesia ortodoxa sobrevivio al desastre y continué oficiando para sus miembros
esclavizados.

Los defectos y limitaciones del orden politico y social bizantino facilitaron el declive
del Imperio; su burocracia se hallaba superorganizada, la empresa privada se veia
estrechamente supervisada, y las guerras constantes debilitaron la fuerza y riqueza
del pueblo. Sin embargo, el Imperio pereci6 no de enfermedad interna, sino de
ataques externos. Sin la punalada por la espalda que le dieron los cruzados en 1204,
tal vez Bizancio hubiera podido resistir a los turcos y conservar asi para la
posteridad sus Unicos tesoros de arte y erudicion clasicos y cristianos.

Capitulo V.
Los Siglos de Aislamiento y Opresion.
Siglos XV-XVIILI.



El Imperio otomano.- La Iglesia ortodoxa bajo el yugo turco.- El Oriente
ortodoxo

entre Roma y la Reforma.- Cirilo Lukaris (1572-1638).-La Iglesia ortodoxa y
el

zarismo moscovita.- Dos tendencias de la ortodoxia rusa.- El cisma de la
Iglesia

rusa.- Los ortodoxos en Polonia y Ucrania.- La incorporacién de Ucrania al
zarismo

moscovita y el Concilio de 1666-67.- El arcipreste Avvacum (1620-82).-La
Iglesia

rusa en la vispera de las reformas de Pedro el Grande (1668-98). Pedro el
Grande

(1682-1725) y la abolicion del patriarcado de MoscU.- Los No Juramentados
y la Iglesia

Ortodoxa.- El imperio de San Petersburgo y la Iglesia rusa en el siglo XVIII.-
San

Tikédn de Zadonsk y Paisy Velichkovsky.- La ascendencia occidental sobre el
Oriente

cristiano. - La Iglesia de Santo Tomds en el sur de la India.- La Iglesia de
Etiopia.- La

Iglesia nestoriana del Oriente.- La Iglesia de los armenios-La Iglesia copta.-
Los

jacobitas.- Los cristianos balcanicos en los siglos XVII'y XVIII.- Los ortodoxos
orientales

bajo el gobierno de los Habsburgos.- El Oriente cristiano en la época de su
decadencia

El Imperio Otomano.

La conquista de Constantinopla por los turcos en 1453 eliminé el ultimo obstaculo
para su avance. Durante los dos siglos siguientes, el Islam ejercié una dura presién
sobre la Europa meridional y central. Mohamed Il (1451-81) extendi6 su poder sobre
la mayor parte de los Balcanes; las islas del mar Egeo fueron conquistadas en
1457-62, las islas Jonicas en 1479,y Crimea en 1476. Selim | (1512-20) incorporé Egipto
en 1517 y esta victoria entregd Palestina y Arabia a los turcos. La posesién de La Meca
y Jerusalén hizo que el Sultdn se proclamara Califa, o gobernador supremo de los



mahometanos en todo el mundo. El Imperio Otomano alcanzé su mayor expansién
bajo Soliman el Magnifico (1520-66). En 1522 expulsé de Rodas a los Caballeros
Hospitalarios y en 1526 cayd bajo su control la mayor parte de Hungria. En 1538 toda
la costa del Mar Rojo cayé bajo el dominio turco y esto les permitié invadir la India. En
septiembre de 1529, 120 000 mahometanos se presentaron ante las murallas de
Viena, pero no pudieron tomar la ciudad. Austria fue invadida por los turcos tres
veces (1526, 1529 y 1532). Estos ataques contra los Habsburgos tuvieron importantes
repercusiones en la historia religiosa de Occidente, pues permitieron que los principes
protestantes de Alemania consolidasen su poder politico, mientras que sus
oponentes catélicos romanos se ocupaban en luchar contra los turcos. En 1541 los
turcos capturaron Budapest y en 1547 obligaron al Emperador a convertirse en
tributario suyo. Sin embargo, no pudieron avanzar mas hacia el oeste, ni establecer su
hegemonia en Europa. En 1571 sufrieron su primer revés de gravedad en la batalla
naval de Lepanto. Pero esto no afectdé mucho a su formidable fuerza militar y
pudieron continuar luchando simultdneamente en TUnez, Persia, el Caucaso, Hungria y
Austria.

Durante este periodo de expansion turca, la administracion civil e incluso el mando
militar se hallaban, en gran medida, en manos de extranjeros, recientes conversos del
cristianismo. Por ejemplo, Ibrahim Pacha (1523-36), el famoso visir de Soliman el
Magnifico, era griego; también lo era el experto comandante naval Haraddin Pacha;
Mohamed Sokolich, gran visir (1560-79) bajo Selim Il (1566-74) y Murad Il (1574-95) era
serbio; y la dinastia de los visires Kiuprili (1656-91) era albanesa.

Los turcos mostraban poco interés por la rutinaria administracién, delegandola en
hombres reclutados de las naciones conquistadas. Esta indolencia desmoralizaba a
los sultanes y condujo a la decadencia politica del Estado otomano. En 1606 los
turcos firmaron un tratado de paz con los Habsburgos en Zsitva-Torok, mediante el
cual reconocian al Imperio Austriaco como poder igual al suyo propio, y el Emperador
dej6é de pagar tributos al Sultdn. Después de una segunda e infructuosa intentona de
conquistar Viena en 1683, los turcos concertaron, en 1699, en Karlowitz, una
desventajosa paz frente a una coalicion europea, cediendo Hungria, Transilvania,
Croacia y Eslovenia a Austria; Padolia a Polonia, y Morea y Dalmacia a Venecia. Por
primera vez Rusia tomé parte en una accidon europea conjunta y recibié la fortaleza de
Azov. Este tratado de paz fue el punto clave en las relaciones entre los turcos y los
cristianos. Después de Karlowitz, el Imperio otomano empezé su larga y tortuosa
retirada de Occidente.

La Iglesia Ortodoxa Bajo el Yugo Turco.

Mientras que los turcos se hallaban en la cUspide de su poder, los subyugados
cristianos orientales no tenian ningin medio de resistencia abierta y se vieron
obligados a adaptar su vida religiosa y cultural a condiciones adversas. Los
mahometanos obligaban a los paganos que caian en su poder a elegir entre la
conversion al Islam y el exterminio; a los subyugados cristianos y judios se les
reconocia como "gentes del Libro" y se les dejaba practicar su religion, aunque no
se les daba ciudadania. Por lo tanto, los cristianos gozaban de cierta autonomia,
pero sufrian muchas limitaciones; los turcos dividian a los cristianos, no segdn su



nacionalidad, sino su confesion. Asi, todos los ortodoxos bizantinos, ya griegos,
arabes, serbios o albaneses, formaban un solo grupo; los coptos no calcedonios eran
considerados como un cuerpo aparte; también los armenios y los nestorianos. Cada
una de estas comunidades era gobernada por un jerarca que aprobaba el sultan. El
patriarca de Constantinopla era el Unico portavoz oficialmente reconocido de
todos los ortodoxos bizantinos. Era su juez supremo con acceso directo al sultan.
Otros patriarcas y obispos perdieron su independencia y se vieron reducidos a la
categoria de subordinados, pasando gran parte de su tiempo en Constantinopla para
hallarse cerca de la fuente de intriga y poderio.

La posicion del patriarca era elevada y precaria al mismo tiempo. De 159 patriarcas
durante quinientos anos de gobierno turco, sélo 21 murieron de muerte natural en su
ministerio. Seis fueron asesinados, veintisiete abdicaron y ciento cinco fueron
arbitrariamente destituidos. En cualquier momento los sultanes podian destituir al
patriarca o a cualquier obispo, que no les fuese grato. Pocos podian ejercer en paz
sus deberes pastorales. Algunos fueron expulsados y rehabilitados hasta cuatro cinco
veces, Yy, no obstante, a pesar de todos estos peligros, el puesto era ansiosamente
deseado, aunque se obtenia y se conservaba mediante soborno y se veia expuesto a
la rivalidad y a las maquinaciones de los enviados de las potencias occidentales.

En estas circunstancias, los cristianos padecian gravemente. No se edificaban
nuevas iglesias. Ninguna iglesia podia dar seial de existencia tocando las
campanas o poniendo una cruz en el edificio. Se abandon6 la formacion
sistematica del clero, se hizo imposible la educacion superior, y la instruccion de
los ninos se redujo a unos cuantos principios. El soborno y la corrupcién, que eran
la base de la administracién turca, tuvieron un efecto especialmente adverso en la
autoridad del clero. Todo ministerio tenia que ser comprado, y los obispos y
sacerdotes se veian obligados a resarcirse con el dinero de sus fieles. Sin embargo,
la mayor calamidad era la obligacién de proporcionar esclavos a los sultanes.

A intervalos de cinco anos, los muchachos cristianos entre las edades de ocho vy
quince anos eran inspeccionados por los turcos; seleccionaban a los mas fuertes y a
los mds inteligentes, les convertian al islamismo y les hacian esclavos de los sultanes.
A la mayoria les arrastraban a un cuerpo especial del ejército, lamado jenizaros.
Estos excristianos constituian el principal instrumento de opresién, pues a menudo se
convertian en musulmanes fandticos. Mds tarde adquirieron un considerable poder
politico que fue utilizado para acabar con el gobierno de muchos sultanes. Al resto de
los reclutas cristianos se les destinaba a otros tipos de servicios en la casa del sultan
y algunos alcanzaban importantes puestos en el Estado.

Esta constante pérdida de los varones mds vigorosos fue una de las razones de
estancamiento en el Oriente cristiano. Este inicuo tributo de muchachos duré mas de
dos siglos (1430-1685) y cuando fue por fin abolido la posicion de los cristianos
mejoré pronto. Pero incluso bajo estas degradantes condiciones, los cristianos
orientales no perdieron sus capacidades emprendedoras y naturales. Algunos
marcharon a estudiar a Italia, otros recibieron instruccion de unos cuantos monjes
eruditos que heroicamente mantenian la tradicion del saber en medio de los
mayores obstaculos y riesgos. El comercio, las artes y el servicio diplomatico se
hallaban en manos cristianas en la mayoria de los casos.



El Oriente Ortodoxo entre Roma y la Reforma Protestante.

Mientras que la Iglesia bizantina hacia en vano sus Gltimos intentos de llegar a un
acuerdo viable con el Papado, los cristianos occidentales se hallaban bajo la
presion del movimiento, conciliar, que aspiraba a suprimir los abusos y a mejorar
en general la vida eclesiastica. El movimiento conciliar era apoyado por muchos
clérigos de alta mentalidad, pero sus jefes carecian de unidad y de sabiduria
practica. El Papado se oponia decididamente a estos intentos de reducir su
autoridad, y a finales del siglo XV habian fracasado estos planes de reforma pacifica.
La revolucién religiosa del siglo XVI tuvo lugar cuando el Oriente cristiano se hallaba
absorto en la lucha por la mera supervivencia. Los rusos se ocupaban en una guerra
feroz contra los turcos en sus fronteras orientales, y meridionales. Los griegos se
encontraban demasiado inquietos por problemas politicos, demasiado aislados
psicolégica y politicamente de Occidente, para participar en los debates entre
catélicos y protestantes. La Reforma protestante fue, pues, una preocupacion
exclusivamente occidental y ello llevo, no sélo a limitaciones peculiares en el
pensamiento teoldgico, sino también a cambios litargicos.

Pero si los ortodoxos no pudieron influir en los acontecimientos de Occidente, ambas
partes en disputa ansiaban encontrar apoyo en Oriente para sus pretensiones de
representar el auténtico cristianismo. El primer intento de conseguir aliados entre los
griegos habia sido hecho por los husitas en fecha tan remota como la del siglo XV.
Estos checos que se sublevaron contra Roma enviaron varios emisarios a
Constantinopla y trataron de vincular su movimiento a la Iglesia ortodoxa. La caida de
la ciudad terminé estas negociaciones. Martin Lutero y sus colaboradores, mediante
cartas y entrevistas personales, no se sentian menos resueltos a conseguir para sus
actividades la aprobacion de los oponentes orientales del Papado. Estos contactos
revelaron el abismo entre el Oriente cristiano y Occidente en el siglo XVI.

A los ortodoxos les desconcertaba la Reforma protestante; algunos consideraban
meramente que el protestantismo era un nuevo error nacido de Roma, "madre de
todas las herejias." Otros esperaban persuadir a los calvinistas y a los luteranos para
que retornasen a las sanas doctrinas de una Iglesia indivisa y descartaran todas las
innovaciones latinas. Pocos ortodoxos se daban cuenta de que el protestantismo no
tenia de momento un lenguaje comin con el Oriente. Pero no se reparaba en este
hecho, y varios métodos de reunién basados en acuerdos doctrinales y propuestos en
Tibingen, la plaza fuerte del luteranismo, o en Ginebra, la patria del calvinismo,
fueron recibidos favorablemente por algunos cristianos orientales. Los catélicos
romanos, alentados por la Contrarreforma, y habiendo descubierto una nueva fuerza
militante en la Compania de JesUs, se alarmaron y no escatimaron esfuerzos para
acabar con estos intentos de cooperacion. Constantinopla se convirtié en un foco de
competencia intensa, alcanzando un dramatico climax cuando Cirilo Lukaris fue
nombrado patriarca.

Cirilo Lukaris (1572-1638).

Lukaris, natural de Creta, pertenecia a una familia bien acomodada. Estudié en Padua,



adonde los mas afortunados griegos de la isla enviaban a sus hijos para darles una
educacién superior. De joven fue conocido de Melecio Pigas (1592-1602), un iluminado
patriarca de Alejandria, que le ordené en 1593 a la edad de veintitn afos. Melecio se
percaté claramente de la importancia de elevar el nivel de educacién entre el clero y
de formar vinculos mas estrechos con el Occidente no papal. Animé a Cirilo para que
aceptase una invitacién de ir a Lituania, donde los catélicos romanos habian iniciado
una enérgica campana contra los protestantes y los ortodoxos. Cirilo pasé algunos
anos ensenando teologia, primero en Vilna y mds tarde en Lvov, capital de Galitzia.
Asistié con su amigo Nicéforo Pataschos al Concilio de Brest-Litovsk en 1596 donde la
mayoria de los obispos ortodoxos se pasaron a Roma, aun cuando tanto el clero
parroquial como los seglares permanecieran fieles a su tradicion. La siguiente
persecucion de los ortodoxos por los polacos costé la vida de su companero, pero
Cirilo pudo escapar del arresto y regresar a Egipto. Al morir su bienhechor, fue
elegido patriarca de Alejandria (1602-20). Sus experiencias en Polonia y Lituania, y la
propaganda de los jesuitas en Turquia le habian convencido de que los ortodoxos
necesitaban la ayuda de los protestantes para resistir la creciente agresividad de
los latinos. Por consiguiente, despachd uno de sus mejores sacerdotes a Occidente:
Metrofanes Kritopulos, que pasé cinco afos en Oxford (1617-22), seis en Alemania y
Suiza, y dos en Venecia. Después de sus trece anos de estancia entre los protestantes
y los romanos, Metrofanes regresé a Oriente y acab6 su vida como patriarca de
Alejandria (1636-39). Tuvo éxito su misién; habia conocido directamente las
condiciones religiosas en Inglaterra y en el continente y pudo proporcionar a Cirilo la
informacién que necesitaba para una enérgica campana contra Roma. Inicié ésta
mientras se hallaba todavia en Alejandria, pero pronto se dio cuenta de que la batalla
se habia de librar desde Constantinopla y se las arreglé para que le trasladasen alli
en 1620. Esto le convirtié en la figura central de una contienda altamente dramadtica,
en la que tomaban parte Roma, Ginebra, Francia, Austria, Holanda e Inglaterra.

La historia del Patriarca revela el estado interno de la Iglesia ortodoxa, la presién que
habia de soportar de los divididos cristianos occidentales, y la peculiar mezcla de
intereses religiosos, politicos y comerciales que operaban en Constantinopla durante
el siglo XVII. Los principales actores de este drama fueron los embajadores de
Francia, Austria, Holanda e Inglaterra. Desde 1535, Francia habia sido reconocida por
los turcos como protectora de los cristianos en su Imperio, privilegio que animé a la
Compaiia de Jesus a batallar por la sumision de los ortodoxos a Roma. La eleccion
de Cirilo, opuesto a sus miras, constituyé una provocacion para el prestigio francés, y
su enviado, el conde de Cézy, ayudado por su colega austriaco, y utilizando todos los
métodos de la diplomacia oriental — denuncias y sobornos-, consiguié retirar a Cirilo
de su ministerio. Los diplomaticos protestantes defendieron a Cirilo y le ayudaron a
recuperar su puesto. Este juego se repitié varias veces. Mientras tanto, Cirilo concibié
el plan de establecer una unién entre los ortodoxos y los protestantes. Es imposible
adivinar si vislumbraba la posibilidad de un acuerdo doctrinal o si s6lo pretendia una
cooperaciéon practica. Su atrevido plan hizo que los jesuitas le considerasen como
hereje peligroso, y los turcos como astuto intrigante politico, pues los franceses le
acusaban de provocar incursiones por medio de los cosacos ucranianos, que se habian
convertido en una seria amenaza para la seguridad turca en el Mar Negro. Cirilo traté
de evitar la publicidad acerca de sus negociaciones, pero sus amigos protestantes
deseaban la prueba tangible de que aprobaba una teologia reformada. En este
complicado complot desempend un papel fatal Antoine Léger, calvinista de Ginebra,
capellan de la Legacion holandesa. Fue instrumento de la publicaciéon de la Confesion



de fe, de Cirilo, que aparecié en latin en 1629, en Ginebra. Este documento contenia
varios articulos calvinistas, que en seguida fueron repudiados por otros prelados
ortodoxos. No obstante, la mayor parte del clero y del pueblo permanecié leal a su
patriarca, y cuando los jesuitas sustituyeron a Cirilo por un obispo romanizante,
Atanasio Patelarios, el intruso fue expulsado a los veintiGn dias. Cirilo fue
rehabilitado por cuarta vez, pero su nueva victoria hizo que sus enemigos se
decidieran a desembarazarse de él por completo. Fracasé el primer intento de
asesinarle, pero en 1638 fue otra vez derrotado y encarcelado; sobornados sus
carceleros, fue estrangulado mientras se hallaba ausente el Sultdn. Cirilo fue
asesinado el 27 de junio. Arrojaron su cuerpo al mar, pero lo encontré un pescadory
ahora reposa en la iglesia patriarcal de Phanar.

La historia de Cirilo Lukaris indica la determinacién de los romanos y los protestantes
de arrastrar a los ortodoxos hacia su controversia, y los peligros politicos vy
teoldgicos que entranaba esto para los cristianos orientales bajo el yugo turco. El
asesinato de Cirilo detuvo durante alguin tiempo los intentos, de reunién entre los
protestantes y los ortodoxos. Las negociaciones se reanudaron Unicamente a
principios del siglo XVIII, cuando hubo aparecido un nuevo factor -el creciente poder
de Rusia-, y la oferta de unidad procedi6 de Inglaterra, no del continente.

El activo interés de Cirilo por la teologia occidental era una excepcién mas bien que
un ejemplo de la actitud ortodoxa del resto del cristianismo. La mayoria de los
griegos, amargados por la conducta nada fraternal de Occidente durante los Gltimos
anos de la agonia bizantina, no deseaban relaciones con los occidentales. S6lo una
minoria se daba cuenta de la futilidad de tal actitud negativa y de la necesidad de
permanecer en contacto con el pensamiento occidental, que progresaba sin el
estorbo de la opresién isldmica. Aquellos ortodoxos que deseaban una educacién
superior s6lo podian obtenerla en las universidades occidentales, y tanto los
catélicos romanos como los protestantes estaban dispuestos a aceptar a cierto
nimero de estudiantes orientales, pues ambas partes se hallaban ansiosas de
incrementar el nimero de sus partidarios entre los futuros jefes de la Iglesia de
Constantinopla. Esta preparacion en Occidente se compraba en la mayoria de los
Casos por una apostasia temporal, aunque casi todos los griegos eran firmemente
ortodoxos y consideraban que sus estudios en el extranjero era un medio de armarse
contra la propaganda de sus maestros. Por lo tanto, una vez que regresaban a casa,
se reintegraban a su propia Iglesia. No obstante, fueron pocos los que se libraron
totalmente del impacto teolégico de su Formacion heterodoxa: intelectualmente
perdieron contacto con su propia tradicién; su oposicién a Roma se basaba en los
principios protestantes, y su oposicién a la Reforma se fundamentaba en la ensenanza
de los jesuitas. Ya no podian hablar los ortodoxos con su propia voz, y el resto del
cristianismo dejé de escuchar su mensaje.

La Iglesia Ortodoxa y en Rusia.

Desde la época de su liberacién de los tartaros en 1480, Rusia se venia dilatando, y
este crecimiento de su poder politico iba acompanado de un sentido de vocacién
especial con la creencia de que Moscu era la tercera y ultima Roma. Esta idea fue
resultado del convencimiento que compartian los cristianos orientales y occidentales



acerca de que el Imperio era tan indispensable como la Iglesia para el plan divino de
la salvacién. La caida de Bizancio se interpreté como senal del préximo fin del mundo.
(En general, se esperaba que éste tendria lugar en 1492, siete mil anos después de la
creacién, segin un calculo aceptado). Como alternativa se propuso otra teoria, la de
trasladar las prerrogativas imperiales de una nacién a otra. En el libro del profeta

Daniel ! se halla el Fundamento de esta visién de Imperios sucesivos que cumplen sus
misiones y se sustituyen cuando resultan infieles. Sus cuatro Imperios se interpretaron
a la luz del comentario de San Hipélito (muerto en 236), que los identificé con
Babilonia, Persia, el Imperio de Alejandro el Grande, y Roma. Durante la ascendencia
del dultimo Imperio, habian de tener lugar los mayores acontecimientos de la historia,
incluyendo la Encarnaciéony el ultimo juicio. Roma no habia de tener sucesores, pero la
capital del cristianismo podia cambiar de localidad, aunque retuviese su sagrado
nombre. Asi los ortodoxos llamaban a Constantinopla la seqgunda Roma, después del
cisma con Occidente, y cuando fue tomada por 1os turcos, Moscu se convirtié en la
tercera Roma. Esta creencia formé el pensamiento ruso; éstos se consideraban como
guardianes de una ortodoxia pura. Relacionando su historia con las glorias de la
antigliedad, se sentian llamados para el servicio universal, y el fracaso en este deber
entranaria repulsa y castigo divinos.

Estos pensamientos, mezclados con temor y exaltacién, los expresé el monje Filoteo,
que escribié en una epistola a Basilio Il Gran Principe de Moscu (1505-33): "La Iglesia
de la antigua Roma caydé por su herejia; las puertas de la segunda Roma,
Constantinopla, fueron derribadas a pedazos por las hachas de los turcos infieles;
pero la Iglesia de Mosc(, la nueva Roma, brilla con mayor esplendor que el sol sobre
todo el universo. Eres el soberano ecuménico, debes tomar las riendas del gobierno
con temor a Dios; témele a El, que te las ha entregado a ti. Han caido dos Romas,
pero la tercera permanece firme; no puede existir una cuarta. Tu reino cristiano no
se dard a ningun otro gobernante."

Estas palabras, escritas en Pskov en el siglo XV, fueron proféticas. Filoteo preveia la
grandeza de su pais en una época en que la propia existencia de Moscu apenas era
reconocida en Europa. En 1547, quince anos después de componerse la epistola de
Filoteo, Ivan IV (1533-84) asumio el titulo de Zar, que los rusos interpretaban como
equivalente a Basileus; y en 1596 el metropolitano de Moscul se convirtié en Patriarca.
El documento que anunciaba este suceso reproducia casi al pie de la letra palabras
del erudito anciano, e iban confirmadas por las firmas de los cuatro patriarcas
orientales.

Los rusos aceptaron el desafio de responsabilidad que predijo Filoteo, pero su
interpretacién de la esencia de la ortodoxia diferia considerablemente de la de
Bizancio. La primera Roma legd al cristianismo la ley, el orden y la disciplina, y
proclamoé la universalidad de la Iglesia. La antigua Roma representaba la autoridad
paternal del Padre. La segunda Roma -Constantinopla- ofrecié direccion intelectual.
Habia hecho mucho con formular credos y combatir herejias. Su funcién armonizaba
con el Logos, la segunda persona de la Santisima Trinidad. La tercera Roma, Moscy,
expresaba el convencimiento de que toda la vida corporativa de una nacién habia de
ser inspirada por el Espiritu Santo.

La Rusia del zarismo moscovita, que nacié de las ruinas de la ocupacién tartara, era
diferente de la Rusia de Kiev. También lo era la Iglesia, que trasladé la sede de su



obispo principal de la antigua a la nueva capital. La Rusia de Kiev era un discipulo
joven y entusiasta de Bizancio; la Rusia de Moscu era un avanzado puesto cristiano
del mundo asiatico. Iba detras de Europa en ciencia, en pericia militar y técnica, pero
habia un dominio en que eran maestros los rusos, y era éste la esfera del culto
comprendida como si cubriese todos los aspectos de la vida personal, social y
nacional. En ese arte de la conducta cristiana, descrito por los rusos como bitovoe
blagochestie (la piedad de la vida diaria), no tenian rivales los moscovitas. La
ortodoxia, etimolégicamente comprendida como "verdadera gloria" (pravoslavie), se
infiltraba en toda su cultura. Los rusos consiguieron una extraordinaria unidad
espiritual. El zar y los boyardos, los comerciantes y los campesinos, todos eran
miembros de la misma comunidad ortodoxa, hablando el mismo lenguaje,
compartiendo el mismo ideal, observando la misma pauta de conducta y
comprendiéndose completamente unos a otros. Su inspiracion procedia de su
creencia en la Encarnacion, confirmada por el drama de la Eucaristia, realizado cada
dia de fiesta por toda la nacion. La iglesia parroquial era la universidad de los rusos,
su sala de conciertos, su galeria de arte, y, sobre todo, el lugar santo, que les
recordaba que este mundo, a pesar de sus imperfecciones, era templo del Espiritu
Santo, y que la vocaciéon del hombre era trabajar por su transfiguracion. Las brillantes
clpulas de la iglesia rusa adornadas de cruces doradas, los innumerables iconos que
representaban el triunfo de los santos, la alegria de las celebraciones de Pascua,
todas estas manifestaciones tipicas del cristianismo ruso declaraban elocuentemente
la determinacion del pueblo de Rusia a santificar su vida nacional y elevarla a la
santidad y al amor fraternal.

Un ruso de ese periodo era una persona consagrada que expresaba sus alegrias y
pesares de una manera acorde con su religién, regulando, su dieta en conmemoracién
de los acontecimientos descritos en el Nuevo Testamento, enfrentandose a la muerte
como persona dispuesta a comparecer ante su Juez y Salvador, y desempefnando,
desde su primero a su ultimo soplo de vida, un papel en el drama césmico de la
redencioén.

Los bizantinos veian en Jesucristo al emperador; los rusos consideraban su
comunidad como protegida por los santos, los escogidos vasallos del Espiritu Santo,
entre los cuales era el mas insigne la Madre de Dios, la Virgen Maria.

Ni Constantinopla ni Moscua vivieron de conformidad con su ideal; pero su fracaso
no les robé el significado, pues contemplaban una gran visién, ennobleciendo y
elevando a la humanidad.

Dos Tendencias de la Ortodoxia Rusa.

El crecimiento de la ortodoxia rusa fue acompanado de la aparicién de dos distintas
tendencias, procediendo ambas de Sergio de Radonezh. El portavoz de una de ellas
era San Nilo Sorsky (1433-1508). Su escuela de pensamiento, conocida por el nombre
de No-Poseedores, acentuaba la libertad de la vida espiritual, se oponia a cualquier
uso de la coercion en materias religiosas, desaprobaba una relacién demasiado
estrecha entre la Iglesia y el Estado, y veia bien la hermandad con el resto de los
ortodoxos. El propio San Nilo era un gran erudito; habia pasado algun tiempo en el



Monte sagrado de Atos y su espiritualidad era acorde con el movimiento hesicasta. El
nombre de No-Poseedores se aplicé a San Nilo y a sus seguidores porque se negaban
a adquirir tierras y a dominar a los campesinos que trabajasen en ellas. Consideraban
que la preocupacion por el manejo de la propiedad era incompatible con la profesion
monastica, y pensaban que un asceta tenia que padecer pobreza y privacion como
parte de su adiestramiento religioso. San José de Volokalamsk (1439-1515)
representaba el punto de vista opuesto. Era un capacitado administrador, un amante
de la piedad rusa, un patrono del arte y un activo promotor de buenas obras.
Defendia el derecho de las comunidades mondsticas a poseer tierras y siervos, y
mantener sobre esta base las instituciones docentes y filantrépicas. Suamigo y aliado
Gennady, arzobispo de Novgorod (muerto en 1505), abogaba por el severo castigo de
los herejes y otros perturbadores de la paz religiosa, considerando que un deber del
Estado era proteger la ortodoxia y suprimir los errores, pero a los No-Poseedores les
prohibian tal persecucién los evangelios.

Mientras estas dos escuelas de pensamiento coexistieron en Rusia, se conservo el
equilibrio y la lozania de su vida religiosa y cultural. Desgraciadamente, sin embargo,
los problemas matrimoniales de la familia del Gran Principe de Moscu, Basilio Il
(1505-33), ocasionaron la derrota de los No-Poseedores. Fue destituido su sequidor,
el metropolitano Varlaam de Moscli (1511-22), que desaprobaba el segundo
matrimonio del Principe, y ocup6 su lugar Daniel (1522-39), un decidido enemigo de
los No-Poseedores. Utilizé todos los medios para suprimir su movimiento y, por
consiguiente, su influencia empezé a declinar desde mediados del siglo XVI. El
desarrollo cultural de Rusia se hizo unilateral, se dio demasiado énfasis al ritualismo,
se descuid6 la erudicién, se incrementé la subordinaciéon al Estado y se perdi6 la
apreciacion de la libertad.

La victoria de los Poseedores desempend un papel en la tragica suerte de una de las
mds interesantes personalidades de esa época, San Maximo el Griego (1470-1556); su
llegada a Moscl en 1516 ofrecié a los ortodoxos rusos una oportunidad Unica de
dilatar su horizonte mental y espiritual, conectando su vida cultural con el
Renacimiento en Italia. Durante largo tiempo el misterio rodeé sus origenes, pero se

ha establecido recientemente su identidad 2. Era nativo de Grecia, habia ido a Italia en
1492 vy alli se lanz6é a las controversias intelectuales y artisticas del Renacimiento.
Admirador de Savonarola (1452-98), ingresé en la Orden de los Dominicos (1502-04);
pero, sintiéndose insatisfecho con su espiritu, regresé a Grecia, y pasé once afnos en el
Monte Atos (1505-16). En 1516 fue a Rusia por invitacion del Gran Principe de Moscd,
que deseaba mejorar el saber ruso. Maximo representaba lo mejor de la erudiciéon
cristiana. Era hombre de gran integridad, dedicado a la ortodoxia, intrépido e
intransigente en su actitud con la pereza, la ignorancia y los abusos. Tenia algo de la
[lama que ardia en su maestro, Savonarola. Fue recibido con los brazos abiertos por
los No-Poseedores y suscité el odio de los josefitas, que, habiendo consolidado su
posicion, atacaron a Maximo como peligroso innovador y critico de las costumbres
rusas.

Su arresto y largo encarcelamiento (1531-51) termind, para los siglos adn por venir,
con la posibilidad de un provechoso cambio de ideas entre Moscl y el resto del
cristianismo. Los Poseedores empujaron a la Iglesia hacia el aislamiento y el
provincianismo. Su victoria fue confirmada por el Concilio de los Cien Capitulos, *
convocado en Moscu en 1551, en el que los obispos, en sus réplicas al zar Ivan IV



(1533-84), afirmaron la supremacia de la ortodoxia rusa sobre la versién griega.

Ivan IV, el primer tirano ruso, era un representante militante de la idea de autocracia
sagrada tal cual la concebia José de Volokalamsk. Cuando San Felipe, metropolitano
de Moscu (1566-69), censuré a Ivan su crueldad y opresion, el Zar encontré un clero
suficientemente sumiso para que le condenasen y le degradasen. Felipe fue
asesinado, y asi empezé a pagar la Iglesia una alianza demasiado estrecha con el
zarismo moscovita.

* Llamado también de Stoglav: Sto significa un centenar, y glav significa capitulo. Los
estatutos del Concilio fueron divididos en un centenar de capitulos, de donde viene
el nombre de Stoglav, dado tanto al documento como al Concilio que lo promulgé.
(N. DELT.).

Durante el reinado de Ivdn comenzé la trayectoria rusa hacia el Oriente. En 1552 los
rusos tomaron Kazan y asi atravesaron la barrera tartara que les habia impedido
extender sus dominios hacia el este. En 1556 Astrakhan se rindié a Moscu y todo el
curso del rio Volga se abrié a la navegacién rusa. Invadieron Siberia en 1555, y en
menos de un siglo los moscovitas llegaron al Océano Pacifico (1640). Se
conmemoraron estas conquistas con la ereccién de una de las mas originales iglesias
rusas, San Basilio, en la actual Plaza Roja de Moscu (lam. Il). Los arquitectos Barma y
Postnik, dando a cada una de las siete cUpulas su propio dibujo y color, expresaron la
vision de Asia convertida al cristianismo por la iglesia rusa. Motivos arquitecténicos
persas, turcos e indios se entrelazan con el disefo de estructuras de madera rusas. La
iglesia de San Basilio revela la fusion de los elementos orientales Y bizantinos en el
arte y la cultura de la Rusia posterior a los tartaros.

El Cisma de la Iglesia Rusa.

Las extraordinarias realizaciones de Rusia, y las no menos evidentes limitaciones, se
revelaron plenamente en la tragica historia del cisma que se produjo a mediados del
siglo XVIII. A principios de siglo, Rusia pasé por una importante crisis politica conocida
por el nombre de Epoca de Problemas (1598-1613), cuando el final de la dinastia de
Rurik, a la muerte del zar Feodor (1584-98), caus6 la guerra civil y la anarquia,
agravado todo ello por la invasion de los polacos y los suecos. Los enemigos
penetraron hasta el corazén de Rusia e incluso Moscu fue capturado por los polacos.
Los rusos recuperaron su unidad bajo la conduccién del patriarca Germogen (1606-12)
y los monjes del monasterio de San Sergio. La revivificacion nacional fue inspirada
porla fey el amora lalglesia ortodoxa.

En 1613 Miguel Romanov, un muchacho de dieciséis anos de edad, fue elegido Zar de
Moscu por la Asamblea Nacional y se restauré gradualmente el orden. Los aciagos
acontecimientos del interregno, cuando los extranjeros y los bandidos asolaban el
pais, y cuando se profanaban los santuarios y se descartaban las costumbres
cristianas, provocaron un movimiento de reforma entre los clérigos mas jovenes que



deseaban ver a su pueblo moralmente purgado. La mayoria de estos fanaticos
procedian de hogares humildes, pero el caracter popular de la Iglesia rusa no les
impedia alcanzar los principales puestos. Uno de ellos, Nikén (1605 -81), hijo de un
herrero, llegd a ser Patriarca de Moscu en 1652; otros, como Avvacum (1620-82), Ivan
Neronov (1591-1670), Longinos y Ldazaro, recibieron el cargo de las principales
parroquias de Moscul y las ciudades vecinas. Estos hombres de integridad y fe iniciaron
una vigorosa campana por la renovaciéon espiritual del pueblo, y particularmente se
preocupaban de que la responsabilidad de las clases superiores diera ejemplo de
conducta auténticamente cristiana. El segundo zar de la familia Romanov, Alejo
(1645-76), era un devoto cristiano y de todo corazén presté apoyo a este movimiento.
Tenia particular afecto a Nikén, que habia adquirido popularidad por su defensa de la
justicia y la probidad cristiana. Cuando Nikén fue elegido patriarca, pasé por el pais
una ola de expectacién, pero en vez de un rdpido avance hacia nuevos triunfos de la
ortodoxia, la Iglesia rusa sufrié un inesperado desastre, debido a un cisma dentro del
partido reformador. Su inmediata causa fue un decreto promulgado por el Patriarca
en 1653 dando a los rusos la orden de sequir el ritual griego en todos los casos en que
éste diferia del suyo propio. Estas diferencias de ceremonial afectaban, entre otras, a
costumbres tales como la manera de hacer la sefal de la cruz y el nUmero de aleluyas
cantados en los servicios eclesiasticos.

Los sacerdotes reformadores, acaudillados por Avvacum, no quisieron obedecer al
Patriarca. Nikén, en vez de explicar la razén de su orden, desterré al clero
disconforme. Esto no hizo mas que inflamar su celo. Un gran nimero de seglares
repudiaron también el ritual enmendado y asi la Iglesia rusa perdié su unidad. Los
oponentes de Nikon formaron su propia comunidad, y hasta la fecha contindan siendo
un cuerpo separado conocido por el nombre de Antiguos Creyentes o Antiguos
Ritualistas.

En el pasado, entre los historiadores rusos, era corriente ver en este cisma una prueba
del atraso intelectual de los moscovitas antes de su occidentalizaciéon en el siglo XVIIL.
Se dijo que la causa del cisma era una oscura disputa acerca de los detalles del ritual,
y los oponentes del Patriarca fueron tachados de fandticos de angosta mentalidad
que preferian dividir la Iglesia a consentir alteraciones menores. En realidad, eran
graves las consideraciones politicas que indujeron al Patriarca a iniciar su campana
por la unificacién de los rituales de Moscu, Grecia y Ucrania, y no menos poderosas las
razones para repudiar sus reformas.

A mediados del siglo XVII los rusos constituian la Unica nacién pendiente entre los
ortodoxos y recibieron urgentes peticiones de ayuda tanto de los cristianos que
sufrian bajo los turcos como de sus parientes oprimidos por los polacos en Ucrania.
Moscl se convirtié en importante centro para los cristianos orientales, que venian a
Rusia a pedir limosna y proteccién. Estos contactos con los griegos, arabes, eslavos
balcdnicos y ucranianos revelaban la existencia de un nimero de diferencias de ritual
entre los moscovitas y los otros ortodoxos. Por aquel entonces, cuando prevalecia un
concepto estdtico de la Iglesia, cualquier desacuerdo sobre tales materias era
explicado como una desviacion de la tradicion apostélica y ocasionaba amargas
discusiones. El gobierno ruso, proyectando ahora una campana para la liberaciéon de
los cristianos orientales, empezando por Ucrania y extendiéndose hasta los Balcanes,
requeria unidad y concordia entre todos los ortodoxos. Al zar Alejo y a su amigo el
Patriarca les movia una vision de la Eucaristia celebrandose una vez mas en Hagia



Sophia, en Constantinopla, cuando el Zar ruso, rodeado por los cinco patriarcas,
anunciaria el fin del yugo turco y la liberacion de los ortodoxos de su sujecion al Islam.
Por el triunfo de una misién tal estaban ambos dispuestos a sacrificar las amadas
costumbres de la ortodoxia moscovita, argumentando que los griegos, maestros en
Cristo de los rusos, debian conocer mejor las pautas originales.

La politica de los patriarcas implicaba que los rusos estaban equivocados cuando
afirmaban que el centro de la ortodoxia se habia trasladado de Constantinopla a
Moscu, y precisamente era ésta la creencia que los Oponentes de Nikdn no querian
abandonar. Estaban convencidos de que los griegos y los ucranianos, privados de
libertad politica y bajo la obligacién de educar a su clero en seminarios catélicos
romanos y protestantes, no conservaban ya la tradicion auténtica. Una reciente
investigacion ha confirmado el aserto de los Antiguos Creyentes. El ritual de la Iglesia
rusa en la época del cisma reproducia fielmente las costumbres litdrgicas bizantinas
del siglo XI, pues los rusos no habian alterado nada en el orden de la liturgia, mientras
que el resto de los ortodoxos, bajo el impacto de Occidente, modificaron varias de
sus costumbres y doctrinas. Estos cambios fueron particularmente notables en la
vecina Ucrania, que, en la misma época del cisma, solicité ayuda y protecciéon de
Moscd.

Los Ortodoxos en Polonia y Ucrania.

Ucrania, patria originaria del pueblo ruso, cayé en manos de los lituanos en el siglo
XIV. Al principio, los invasores aceptaron de buena gana el liderazgo cultural de los
rusos y muchos de ellos se unieron a la Iglesia ortodoxa. En 1386 el gran duque de
Lituania, Jagelén (1377-1434), contrajo matrimonio con Eduvigis, reina de Polonia
(1384-99), y los dos paises quedaron dindsticamente unidos. Una de las condiciones
de esta unién era la conversién de Jagelén a Roma; también prometié hacer del
cristianismo latino la religién de su pueblo. Debidamente le bautizaron de nuevo, pues
ya era miembro de la Iglesia ortodoxa, pero tuvo oposicidon su intento de introducir a
otros en el redil romano. Se abstuvo prudentemente de utilizar la fuerza y Lituania
consiguié autonomia y tolerancia religiosa bajo el gobierno de su primo Vitovt
(muerto en 1430). Hasta la seqgunda parte del siglo XVI, Lituania y Polonia coexistieron
pacificamente. Los rusos en Lituania y en Ucrania seguian su tradicién ortodoxa y no
se les obligdé a cambiar de religiéon. Sin embargo, se alteré la situacién en 1569, cuando
Polonia y Lituania, amenazadas por el creciente poderio de Mosc(, concertaron una
unién mucho mas estrecha en Liublin: Kiev, con parte de Ucrania, pasé a Polonia, que
siempre habia sido un Estado catélico romano militante. Este traslado coincidié con la
rdpida difusion del protestantismo en Lituania y Polonia, donde se hizo luterana la
considerable colonia alemana; y muchos lituanos se hicieron calvinistas. Para detener
esta desercion, los jesuitas Ffueron invitados a Polonia y su llegada cambid
grandemente la posiciéon de los partidos. Los jesuitas abrieron excelentes escuelas
para los hijos de la clase media superior, y rdpidamente sofocaron el calvinismo entre
las principales fFamilias de Lituania.

Después de obtener esta victoria, volvieron los ojos hacia los ortodoxos, que
acababan de caer bajo el control politico de los polacos. Polonia era un Estado
aristocratico; sé6lo los nobles tenian derechos politicos, y Unicamente los que



pertenecian a la Iglesia romana gozaban de los privilegios de la clase media superior.
Por lo tanto, muchas de las principales familias ortodoxas rusas desertaban de su
Iglesia y nacion y se pasaban a Roma. Esta apostasia fortalecié la resolucién del resto
de los ortodoxos en Ucrania y Lituania de permanecer firmes en su fe y su idioma. Se
organizaron numerosas hermandades seglares que abrian escuelas e imprimian libros
en defensa de su religion.

Esta decidida resistencia indic6 a los jesuitas que no podian esperar una facil victoria.
Concibieron un nuevo plan de conversién; los rusos conservarian intacta su tradicion
oriental, siendo el Unico cambio el reconocimiento del Papa como cabeza suprema de
todos los cristianos. Este plan recibié la aprobacién de varios obispos ortodoxos, a
quienes se les prometid, en caso de éxito, igualdad con el episcopado romano, que
gozaba de muchos privilegios (incluyendo plazas en el Senado), vedados a los jerarcas
ortodoxos. El rey Segismundo (Vasa) Ill (1587-1632), ferviente catélico romano, presto
su pleno apoyo. Las negociaciones entre Roma y los obispos rusos se llevaron con
gran secreto, pues se esperaba que ofrecerian resistencias las influyentes
hermandades seglares.

Cuando se acordaron todos los detalles, se convocé un Concilio de la Iglesia
ortodoxa en Brest-Litovsk (1596). Hubo division desde el principio. La mayoria de los
obispos y una minoria de los sacerdotes y seglares se manifestaban en favor de una
union con Roma; el resto se pronunciaba en contra de ésta.

A pesar de esta division, los pro-romanos proclamaron su reconocimiento del Papa, y
el rey les declaré en sequida los Unicos representantes de la Iglesia rusa en sus
dominios. Quedaron fuera de la ley los que no quisieron rendirse, fueron expulsados
obispos y sacerdotes, se cerraron iglesias y empezé la persecucién. Privados de sus
obispos, los que se oponian a la unién se veian acosados por todas partes, y algunos
empezaron a desesperar, desaliento agravado por los sucesos de la Epoca de
Tribulaciones, durante la cual los polacos ocuparon incluso Moscu. Sin embargo, el
cambio se produjo en 1620, cuando Tedfanes, patriarca de Jerusalén (1608-45), de
camino a Moscl, ordend secretamente a siete obispos ortodoxos en Ucrania. El
gobierno polaco decreté su inmediato arresto, pero inesperadamente acudié al
rescate una nueva fuerza, los cosacos. Estos piratas de las estepas, forajidos de
Polonia y Rusia, eran ortodoxos en su mayoria, pero originariamente mostraban poco
respeto por cualquier religién. No reconocian ninguna autoridad, y sus campamentos
en la tierra de nadie del curso bajo del Dnieper y el Don eran una amenaza por igual
para los tartaros, turcos y polacos. Sin embargo, cuando los ortodoxos fueron
victimas de una organizada persecucion, fueron protegidos por los cosacos, que
obligaron a los polacos a hacer importantes concesiones. Con este inesperado
patrocinio, los ortodoxos volvieron a abrir sus escuelas y restauraron su vida
eclesiastica.

La Academia Teoldgica de Kiev se convirtio en centro de resistencia a Roma. Ya no
era suficiente adiestrar a los hombres para el sacerdocio; habian de ser equipados
para luchar con los unitas(o los unificados), que tenian el apoyo de la Iglesia romana
con sus realizaciones escolasticas, recursos financieros e influencias politicas. Los
ortodoxos de Ucrania se sentian aislados. Moscli no comprendia su posicién, los
griegos luchaban por la supervivencia, y los te6logos de Kiev no podian esperar ayuda
de ninguna parte. En este momento critico, un hombre de destacada personalidad y



erudicién se convirtié en su jefe: Pedro Mogila (1596-1647). Era hijo de un principe
moldavo educado en Paris; graduado en la Sorbona, gozé de todos los refinamientos
de la cultura europea; pero, al contrario que muchos otros nobles ortodoxos, habia
permanecido fiel a su Iglesia y le ofreci6 sus servicios. En 1633 fue elegido
metropolitano de Kiev, y durante los catorce afnos de su episcopado revisé toda la
politica de sulglesia con respecto a Occidente.

Mogila se dio cuenta de que era imposible luchar contra Roma con los vestigios de
erudicién que los ortodoxos ucranianos habian conservado de sus mejores dias. Los
hombres que Unicamente conocian su propia lengua eslava y un poco de griego no
tenian acceso a la literatura contempordanea, cuya mayor parte estaba en latin; por lo
tanto, hizo del latin el idioma de instruccién en su Academia y obligd a los obstinados
ortodoxos a estudiar en el original los escritos de sus oponentes.

Los Concilios celebrados en Kiev en 1640 y en Jassi en 1642 apoyaron sus reformas y
aprobaron los libros litdrgicos y los catecismos que recopild, los cuales contenian
varias adaptaciones de fuentes latinas. Mogila adiestré a un nimero de hombres
expertos en dialéctica y capaces de discutir contra (os unitas. Los cristianos orientales
que se habian sometido a Roma se encontraban ahora en desventaja. Eran
considerados como catoélicos inferiores. A pesar de las promesas hechas, sus obispos
no gozaban de igual posicién que los prelados romanos y no se les admitia en el
Senado. Los ortodoxos les despreciaban como traidores, y siempre que los cristianos
orientales adquirian libertad de accion, los unitas eran los primeros en sufrir.

Sin embargo, Pedro Mogila compré su éxito por un precio. El adiestramiento en
lengua latina, el estudio de los manuales de la teologia romana y protestante, influyé
inevitablemente en el pensamiento de sus alumnos. Su teologia evité los extremos
occidentales, pero perdi6 de vista la ensenanza auténticamente ortodoxa. Se
latinizaron los ortodoxos ucranianos, y cuando los moscovitas se pusieron en
contacto con ellos, pudieron notar en seguida que se habian desviado de la tradicion
familiar, sin que les fuera siempre posible formular con exactitud los puntos de
desviacién en cuestién.

La Incorporacion de Ucrania a Rusia y el Concilio de 1666-67.

En 1648 toda Ucrania se levanté contra el gobierno polaco. Bogdan Khmelnitsky
(muerto en 1669), jefe de la rebelién, liberé6 a su pueblo, expulsé de las tierras
ortodoxas a todos los jesuitas, unificados y judios. Mas tarde, derrotado vy
fuertemente oprimido por los victoriosos polacos, solicité ayuda del zar Alejo. La
Asamblea Nacional de Moscl, después de una larga vacilacion, acordé declarar la
guerra a Polonia. El 8 de enero de 1654, la Rada, asamblea de los cosacos, reconocio
al Zar de Moscld como soberano.

La guerra entre Rusia y Polonia duré hasta 1667, sin que ninguna parte pudiera
alcanzar una victoria decisiva. Este agotador conflicto se vio agravado por la
intervencién de los suecos, los tartaros de Crimea y los turcos. Se concerté por fin una
paz de compromiso; Ucrania quedo dividida, Kiev y su Academia teolégica pasaron a
Rusia. De este modo se dio fin al aislamiento eclesidstico de Moscl. Una escuela
equipada de manuales latinos, dirigida por eruditos familiarizados con los recovecos



de la controversia occidental, se incorpordé a la Iglesia rusa, que desde el siglo XllI
habia vivido sin tener contacto con el pensamiento occidental.

Durante la guerra con Polonia, el Zar se ausenté a menudo de MoscuU; dejé el gobierno
en manos del Patriarca, que utilizé su poder en pro de una vigorosa campafa contra
los antiguos creyentes. Cuando en 1637 Alejo regresdé a MoscU, ya no eran idénticas
sus relaciones con el Patriarca. El Zar perdié su ciega confianza anterior en su amigo, y
Nikon, dandose cuenta de esto, traté de restaurar su autoridad mediante un paso
dramatico. Marché repentinamente de Moscly declaré que no regresaria hasta que el
Zar hiciera las paces con él. Alejo se negé a iniciar negociaciones y durante nueve anos
la Iglesia rusa tuvo un patriarca ausente que no la gobernaba. Esta nueva crisis fue
mas que un mero desacuerdo entre dos antiguos amigos; reflejaba otra
resquebrajadura entre los dirigentes de Rusia aun mayor que la provocada por la
enojosa cuestién de los cambios de ritual.

Desde su exaltacion al poder, Nikén habia aspirado al establecimiento de la
independencia de la Iglesia respecto del Estado. Utilizé el mismo titulo de Gran Sefor
(Veliki Gosudar) que el Zar, y nunca dejoé de acentuar la ascendencia moral del sagrado
ministerio sobre el poder secular. Sus resueltos oponentes eran los boyardos, que
deseaban tomar el control de las vastas tierras eclesiasticas y privar a la jerarquia de
su independencia legal.

Al principio, el devoto Zar compartia las aspiraciones de Nikén, pero mas tarde
cambié de parecer y se puso de parte de los boyardos. Este fue un conflicto decisivo
en la historia de Rusia, que preparé el terreno para la dréstica secularizacién del pais
en el siglo XVIIl. Nikon fue derrotado porque su precipitada politica y sus reformas
mal aconsejadas ofendian y repugnaban a muchos de sus partidarios, y con su derrota
se perdio la causa de la independencia de la Iglesia.

El Concilio de Moscu de 1666-67 dio fin a la lucha entre el Zar y el Gran Patriarca. Su
convocatoria fue un desastre mayor en la historia de la Iglesia rusa. El Concilio fue
presidido por dos patriarcas orientales, Paizy de Alejandria (1665-85) y Macario de
Antioquia (1647-72), especialmente invitados a Moscu para ese propésito. Pero el
principal actor en esta asamblea eclesidstica fue un aventurero griego sin escrupulos,
el ex-unificado obispo Paisy Ligaridis. Habia sido admirador de Nikén cuando el
Patriarca se hallaba en el poder, pero se habia vuelto contra su bienhechor cuando
cayo Nikon.

El Concilio excomulgdé primero a todos los que se oponian a las reformas del
Patriarca, y asi separ6 del resto de los ortodoxos rusos a los antiguos creyentes. En
segundo lugar, condend al Patriarca y le privo de sus 6rdenes. En tercer lugar, declaré
que el Concilio de los Cien Capitulos de 1551, tan venerado por los rusos porque
expresaba su convencimiento de la superioridad de su propia ortodoxia, no tenia
autoridad alguna, pues se componia de hombres ignorantes. Los obispos rusos se
resistian a firmar una declaracién tan humillante, pero los obispos orientales y Paisy
Ligaridis les obligaron a firmarla. Nikén murié en 1681, habiendo sobrevivido al zar
Alejo y a la mayoria de sus enemigos. Durante sus anos de exilio, fue tratado como un
simple monje, pero le enterraron como patriarca, con todos los honores que
corresponden a su ministerio, y como tal le recuerda la Iglesia rusa. Era hombre de
grandes dotes y de limitaciones igualmente grandes, innato caudillo que fracasé



inesperadamente, cuando alcanzé la cuspide del poder, por falta de sabiduria y
moderacioén.

El Arcipreste Avvacum (1620-82).

El principal oponente de las reformas de Nikon era el arcipreste Avwacum, hombre de
destacado celo e intrepidez, escritor de talento que personificaba la cultura de
Moscu. Es preciso conocerle para comprender la ortodoxia rusa. Avwvacum, lo mismo
que Nikén, procedia de un hogar humilde, el de un pobre sacerdote de pueblo. Le
ordenaron a los veintitn anos (le edad, e inmediatamente se complicé en una lucha
con hombres de autoridad. Era un reformador intrépido que se negaba a guardar
silencio ante los abusos y las injusticias. Trasladado a Moscu, fue conocido del Zary su
casa, y se gandé la admiracion de muchos cristianos fervientes que ocupaban altos
puestos. Su implacable denuncia de la rendicién de Nikén a los griegos fue causa de
su destierro. El y su familia pasaron diez afos (1653-63) en la Siberia oriental con un
pequeno destacamento de cosacos enviados a explorar esa agreste regién. En su
autobiografia, compuesta en 1673, Avvacum, con soberbia pericia literaria, describié
sus aventuras. Este libro marca una época en la literatura rusa. Escrita en prisiéon, con
el propésito de fortalecer a los partidarios de su movimiento, esta primera
autobiografia en lengua rusa no sélo revela la fuerte personalidad de su autor, sino
que presenta también un magnifico ejemplo del ruso que se hablaba en el siglo XVII.
Awvacum descarto el estilo literario convencional de los escritores contemporaneos y
cre6 una obra maestra que se halla muy por encima del resto de la literatura del
zarismo moscovita.

Awacum no perdonaba a sus oponentes; utilizaba palabras crudas y expresiones que
eran mas propias del mercado que de una controversia eclesidstica, pero su
sinceridad, su fe ferviente y su disposicion a exponer sus propias faltas y debilidades,
cautivan al lector.

Una figura central en la galeria de personas descritas por Avwvacum era Pashkov, jefe
de la expedicion a Siberia. Era ley para consigo mismo, un bruto acostumbrado a ser
temido y obedecido por sus subordinados, Avwacum era su indefenso prisionero;
pero, sin que le desmayaran los azotes y las torturas, permanecié firme contra su
formidable oponente, y finalmente gané la batalla. Avvacum era la més fuerte de las
dos personalidades. El sacerdote era respetado por todos los miembros de la
expedicién, incluyendo a la esposa y el hijo del temido comandante. Avwacum tenia
una constitucion Férrea; incluso cuando le exponian desnudo a la escarcha de Siberia,
se negaba a rendirse. Le dejaron abandonado, cuidando de los enfermos y los
heridos, sin armas ni proteccién; pero, sano y salvo, regresé con su gente a Rusia
después de seis meses de viaje a través de un pais del que no existian mapas,
habitado por tribus hostiles. Al resumir esta parte dramdtica de su vida, escribié:
"Durante diez afos Pashkov me atormentd, o acaso le atormenté yo a él. No lo sé:
Dios lo decidira el dia del juicio."

La esposa de Avvacum era mujer de igual valor y fortaleza. La introducen dos escenas
de su autobiografia. Avwacum describe su forzada marcha por la Siberia oriental: " El
pais era barbaro; los nativos, hostiles; asi que temiamos separarnos uno del otro, v,



sin embargo, no podiamos avanzar al paso de los caballos, pues éramos una pareja
hambrienta y fatigada; y mi pobre vieja andaba dando traspiés y por fin cayé. Y me
acerqué a ella para ayudarle, y, pobre alma empez6 a quejarseme diciendo: ";Cuanto
tiempo, arcipreste, han de durar estos sufrimientos?." Y dije "Hasta la muerte," y con

un suspiro respondié: "Asi sea; continuemos nuestro camino" .

El segundo episodio Fue el mas decisivo de la vida de Avvacum. Relata que cuando,
después de diez anos de sufrimiento en el desierto de Siberia, llegé por fin a los
poblados rusos y se enteré de que muchos hombres de su facciéon habian perecido o
cedido a la presion, le falto el valor y empezd a pensar en una reconciliacién con el
Zar y el Patriarca. Recurrié a su esposa en busca de consejo y le pregunté: ";Qué debo
hacer? ;Hablar o vivir en paz?." El honor, la prosperidad y la libertad para él y su
familia dependian de esta decision; pero no fue éste el camino que eligi6 ella para su
amado esposo. Su réplica fue: "Yo y los nifos te damos nuestra bendicién para que
contindes predicando la palabra de Dios como hasta aqui." "Y yo," anade Avvacum,
"me incliné ante ella, y deseché mi ceguera." La corona del martirio le esperaba al final
de su larga y atormentada vida, y le envié a ganarla su fiel esposa. En 1682 quemaron
vivo a Avvacum con tres de sus mas intimos companeros. Sufrieron este castigo, segin
dice el acta oficial, a causa de "las grandes blasfemias que proferian contra el Zary su
casa."

La muerte de Avvacum en una hoguera conmovié profundamente a sus seguidores, y
muchos hombres y mujeres entre los antiguos creyentes optaron por morir en sus
casas incendiadas, a las que ellos mismos prendieron fuego, para que no les
contaminase la conformidad con los niconitas, nombre que daban al resto de los
ortodoxos rusos.

Avvacum era hombre apasionado, extremado en sus ideas y acciones; y un sacerdote a
quien la abrumadora realidad de la divina presencia no le hizo notar los sufrimientos y
privaciones de la existencia terrenal. Era el verdadero portavoz de la ortodoxia
moscovita, con la firme creencia de que su amada ciudad era la tercera Roma. Cuando,
en el Concilio de 1666, los patriarcas orientales trataron de conseguir su sumisiéon y
senalaron su deber de conformidad, Avvacum replicé: "Oh maestros del cristianismo,
;no sabéis que Roma cayd hace largo tiempo y yace postrada, y que los polacos y los
germanos cayeron de la misma manera, enemigos del cristianismo hasta el final? Aun
entre vosotros, la ortodoxia ha tomado multiples colores, y no es extrano que hoy os
encontréis impotentes por la violencia del turco Mohamed. Sois vosotros quienes en
lo sucesivo debéis recurrir a nosotros para que os ensefemos. Por la gracia de Dios,
existié entre nosotros una autocracia sagrada, hasta la época de Nikén el apéstata.
En nuestra Rusia, bajo nuestros piadosos principes y zares, la fe ortodoxa era puray
limpia, y la Iglesia no conocia sediciones."

Tal era el credo de Avvacum, y estaba dispuesto a morir en testimonio de la especial
mision cristiana que creia asignada a la santa Rusia. Nikén y Avvacum eran
representantes tipicos de la cultura rusa, cultura rica en devociones y realizaciones
artisticas, pero deficiente en disciplina intelectual y autodominio. La visién moscovita
era integral, inspirada por la fe de su ortodoxia apolitica; sus convencidos partidarios
tenian un abrumador sentido de su misién, pero su interpretacién de la ortodoxia era
tan limitada, y su adhesién a sus propias costumbres tan ciega, que, a pesar de saber
que sus dotes habian de ser compartidas con el resto del cristianismo, optaron por



dividir su propia comunidad para conseguir la uniformidad sobre tales materias como
el modo correcto de hacer la senal de la cruz, o la debida direccién de las procesiones
eclesiasticas. Esta tragedia de aislamiento y del perdido sentido de la proporcién se
produjo cuando Rusia entraba de nuevo en la sociedad de las naciones cristianas. La
contienda de Avvacum con Nikén fue el final de la autosuficiencia de MoscuU; Rusia ya
no podia permanecer separada del resto cristianismo.

La Iglesia Rusa en la Vispera de las Reformas de Pedro El Grande (1668-98).

La retirada de los oponentes de Nikén, los antiguos creyentes, de la participaciéon en
la vida de la Iglesia incrementd la velocidad y desigualdad de la occidentalizacion de
Rusia. Los comerciantes, los libres campesinos del este y del norte y los cosacos, el
compacto nucleo de la comunidad de los antiguos creyentes, eran las clases mas
independientes y emprendedoras, y su pérdida fue calamitosa para el principal
cuerpo de la Iglesia en una época en que el pais se hallaba expuesto al impacto de la
civilizacion occidental. Una de las mds urgentes necesidades de la Iglesia era la mejora
del conocimiento teolégico. El zar Alejo se dio cuenta de esto. Entre los varios
eruditos de Kiev que invitd a Moscy, el mas notable fue un docto anciano, Epifanio
Slovenetsky (muerto en 1676), de la vieja escuela teoldgica de Kiev.

Versado en los Padres griegos, pero no en el escolasticismo latino introducido por
Pedro Mogila, Epifanio era un auténtico erudito, conservador, pero no reaccionario.
Deseaba elevar el nivel educacional del clero moscovita, pero se oponia a la servil
imitacion de Occidente. Era retraido, pero intrépido, y hablé en defensa del patriarca
Nikén después de su caida, aunque no habia pertenecido al nUmero de sus amigos
cuando Nikén estaba en el poder.

Epifanio deseaba el progreso gradual, no el cambio drastico, y le apoyaba
calurosamente el boyardo Feodor Mikhailovich Rtishchev (1625-73), uno de los mas
atractivos personajes del Moscu del siglo XVII. El y su hermana Anna eran humanistas
cristianos, patrocinadores de la erudicion, fundadores de instituciones benéficas,
imbuidos de humildad cristiana y de un auténtico sentido de hermandad. Concedieron
la libertad a todos sus siervos y su caridad fue sin limites. Ambos se hallaban
profundamente adheridos a la Iglesia y observaban todo el ritual de la vida diaria que
implicaba la ortodoxia moscovita; pero estaban abiertos a nuevas ideas y acogieron
bien a Epifanio y a otros eruditos griegos y ucranianos que trajeron consigo la
disciplina intelectual que necesitaba la cultura rusa.

Sin embargo, la moderacién iluminista que aspiraba a la reforma gradual fue pronto
sustituida por otra tendencia, que introdujeron los alumnos de Pedro Mogila, y en
particular otro monje ucraniano, Simedn Polotsky (muerto en 1680). Simedn no sabia
griego, pero dominaba a fondo el latin, y su elocuencia y pulidos modales eran una
novedad en Moscu. Su urbanidad le hacia indispensable en las funciones de la corte. El
zar Alejo confié la educacion de sus hijos a este persuasivo clérigo, que les ensend
latin y polaco y les familiarizé con los modales de Occidente. Simedn despreciaba al
clero moscovita por inculto y ristico. El mismo era hombre de mente superficial, pero
habia adquirido una gran variedad de informacién y al principio impresioné
grandemente a sus sencillos oyentes; pero su teologia latinizada y su arrogante



conducta provocaron finalmente la sospecha y animosidad del clero superior de
Moscu. Su principal oponente fue el patriarca Joaquin (1674-90), a quien apoyaban
dos griegos eruditos, Joaniquio y Sofronio Lichudis, enviados a Moscl por Dositeo,
patriarca de Jerusalén (1663-1707), firme defensor de la ortodoxia, que se hallaba
alarmado por la difusién de la teologia occidentalizada en Rusia.

Los hermanos griegos estaban bien adiestrados en la polémica antilatina, pues se
habian educado en Venecia y Padua. Tan pronto como llegaron a Moscu, en 1680,
atacaron a Silvestre Medvedev (muerto en 1691), que habia sucedido a Simedén
Polotsky como jefe del partido ucraniano prolatino.

El principal punto de disputa era el momento de la consagracion de los elementos
eucaristicos. La tradicion latina identificaba este momento con las palabras "Tomad y
comed, éste es mi cuerpo,” pronunciadas por el celebrante. Silvestre Medvedev seguia
esta ensenanza, pero sus oponentes consideraban que la invocacién del Espiritu Santo
que sigue a las palabras de la institucién era el momento de la consagracién. El
Concilio de 1690 dio la victoria a los antilatinos. Medvedev fue condenado y varios
manuales de teologia, impresos en Kiev, fueron declarados heréticos y retirados de la
circulacion.

El clero moscovita sélo tuvo escaso tiempo para disfrutar de su victoria. Al nuevo zar,
Pedro, no le interesaba el cambio gradual, sino que estaba resuelto a convertir a
Rusia en una naciéon europea de un solo golpe.

Pedro El Grande (1682-1725) y la Abolicion del Patriarcado de Moscu.

Pedro era el decimotercer hijo del zar Alejo, y al nacer en 1672 nadie hubiera podido
prever que ascenderia al trono y alteraria el curso de la historia.

Su padre se cas6é dos veces. Los feudos de los Miloslavskys y los Narishkins, las
familias de las dos esposas, se interfirieron en la educacién de Pedro y desfiguraron
su caracter. Tenia cuatro anos de edad cuando murié su padre; diez cuando su
hermanastro mayor, el zar Feodor Il (1676-82), muri6 sin descendencia después de un
corto y prometedor reinado. Su otro hermanastro, Ivdn, era un joven pasivo y
enfermizo, y Pedro, muchacho vigoroso y sano, fue rdpidamente proclamado Zar por
los partidarios de la Familia Narishkin.

Sofia, la dominadora hermanastra de Pedro, organizé una contra conspiracién. Sus
partidarios armados invadieron el Krem1in y proclamaron a Ivdn y a Pedro como
gobernantes conjuntos. En la revolucién de este palacio, varios tios y parientes de
Pedro fueron salvajemente asesinados ante sus ojos y esta escena de horror no se
borré nunca de su mente. Desde ese aciago dia, Pedro se convirtié en enemigo de
MoscuUy enirreconciliable antagonista de su modo de vida.

Durante los siete anos siguientes, el gobierno del pais permanecié en las firmes
manos de Sofia. Esta ambiciosa princesa mantuvo a Pedro, el Zar titular, alejado de la
capital y descuidé deliberadamente su ecuacion. Alejo procurd que sus hijos mayores
fuesen cuidadosamente educados. Feodor hablaba latin con fluidez y era de modales
refinados, pero Pedro se volvié terco e indisciplinado, incluso incapaz de deletrear,



pero con una fuerte inclinacién por la mecdnica y las cosas practicas, usualmente
ignoradas en la Rusia moscovita. Una de sus pasiones era la navegacion a vela,
deporte antes desconocido en Rusia, que aprendié de unos artifices extranjeros
establecidos en Moscl. En 1689 tuvo un decisivo choque con su hermana. Oblig a
Sofia a retirarse a un convento. Su principal ambicién era conseguir para su pais una
salida hacia el mar, y después de veintiin anos de dura lucha contra Suecia (1700-21),
se apodero del Baltico e hizo de Rusia una potencia militar de primera clase.

Durante estos agotadores anos, bajo la constante amenaza de una invasién
extranjera, Pedro emprendié trascendentales reformas internas. Sustituyé el
gobierno paternal de los zares de Moscl por una monarquia centralizada y absoluta
al estilo occidental. La administracién pasé a una burocracia, copiada de Suecia. Se
adiestré y armé adecuadamente al ejército, se fomentaron la industria y el comercio y
se mejord la educaciéon. Estos cambios, acompanados de una fuerte tributacion y
otras medidas opresivas, que nacieron de un mas firme control estatal, provocaron un
gran descontento. Los conservadores, que se quejaban de los privilegios concedidos a
los extranjeros y despreciaban las costumbres occidentales, esperaban que la Iglesia
voceara su desazon. Pedro decidié privar a la Iglesia de su libertad e impedir asi que
fuese portavoz del pueblo ruso. Fue una dificil tarea, pues aunque la Iglesia se hallaba
en gran manera debilitada por el cisma de los antiguos creyentes, continuaba siendo
el vinculo mdas fuerte que conocia el pueblo ruso, y tenia para ellos mds realidad que
el Estado o la nacién.

La derrota de la Iglesia costé a Pedro veintiin anos de cuidadosas maniobras y
planes. En 1700, después de la muerte del patriarca Adriano, uno de los favoritos de
Pedro, Stefan Yavorsky (1658-1722), fue nombrado guardidn del vacante trono
patriarcal. Durante los veinte anos siguientes, Pedro puso en los tronos episcopales a
hombres de su propia eleccién, principalmente ucranianos, que eran impopulares en
las diécesis moscovitas y dependian, por lo tanto, del favor del Zar. El mds sumiso y
erudito era el obispo Feofan Prokopovich (1681-1738). Era muy versado en teologia
occidental y tenia inclinaciones protestantes. Se mostraba en favor del control secular
de la administracion eclesiastica, tal como existia en los paises luteranos. Pedro
deseaba introducirlo en Rusia. Bajo su supervision, Feofan compuso las Regulaciones
Eclesidsticas que publicaron en 1721, dando una nueva y subordinada posicién a la
Iglesia. En este documento se ridiculizaban y atacaban las viejas formas de gobierno
eclesiastico, se criticaban las costumbres moscovitas y se elogiaban altamente las
ventajas del nuevo sistema. El punto central de esta legislacion era la abolicién del
patriarcado y su sustitucién por un permanente concilio del clero bajo la
denominacién de Santo Sinodo Rector.

Se dieron varias razones para este drdstico cambio. Una era la puesta mayor
imparcialidad y eficacia de un érgano colegiado en comparacién con el gobierno de un
solo hombre; la otra era la peligrosa idea de la gran importancia del patriarca que
abrigaban los "ignorantes" que le consideraban igual al zar. El Ultimo argumento era
que el emperador, poseyendo el poder absoluto, no podia tolerar rivales que, como
el obispo de Roma, o algunos patriarcas bizantinos, podian tener la audacia de
considerarse con autoridad sobre el gobernante secular. Para evitar estos malos
entendimientos, se instituyd un cuerpo colegiado, compuesto de personas elegidas
por el Zar y obedientes a él. El sinodo tenia un presidente, dos vicepresidentes, y
otros ocho miembros que eran obispos, monjes o sacerdotes casados. Cada



miembro, incluyendo al presidente, tenia un solo voto y todas las resoluciones habian
de ser aprobadas por una mayoria.

El sinodo no tenia precedente en la historia de la Iglesia ortodoxa, pues no era un
cuerpo representativo, ya que todos los miembros eran nombrados por el Zary
podian ser destituidos por él. Cada uno de ellos habia de prestar un juramento
especial y declarar: "Reconozco al monarca de toda la Rusia como juez definitivo de
este colegio." La total subordinaciéon al emperador adn se veia mas acentuada por el
nombramiento de un oficial secular llamado procurador del Sinodo. Este "ojo
vigilante" del monarca no era miembro del sinodo y no tenia voto, pero ocupaba una
posicion clave, pues sélo él era responsable de la agenda de las sesiones y
presentaba las decisiones al emperador para su firma. Unicamente eran legalizadas
las resoluciones que asi se aprobaban. Si afadimos a las funciones del procurador su
derecho de sugerir al soberano adecuados candidatos para el sinodo, nos daremos
cuenta de la suprema importancia de estos oficiales.

Los primeros miembros del sinodo fueron todos ucranianos. Los obispos moscovitas,
aunque excluidos, fueron requeridos individualmente para firmar un documento en
aprobacion del sinodo, so pena de ser expulsados de sus didcesis. Los mas
obstinados, como Ignacio, obispo de Tambov, e Isaias, metropolitano de Nizhni-
Novgorod, ya se hallaban por entonces destituidos. El resto dio de mala gana su
aprobaciéon. En 1723 los patriarcas orientales, que dependian del favor de Pedro,
reconocieron también al extrano colegio como "su amado hermano en Cristo."

Habia dos razones que explicaban el fracaso de los jerarcas rusos para evitar la
imposicién sobre ellos de esta grotesca caricatura de gobierno eclesiastico. Desde
luego, la-principal razén era la retirada de los antiguos creyentes. La otra era que los
ortodoxos habrian permanecido firmes en defensa de su fe y resistido a cualquier
intento de alterar su tradicién sacramental, pero Pedro no tocé estos aspectos de la
vida eclesiastica. Atacd el punto mas débil de la Iglesia rusa: su constituciéon. El
derecho candnico ortodoxo prescribe un sistema cuidadosamente disefado para la
administracion eclesidstica. Habian de ser elegidos los obispos y el clero. Los obispos
debian convocar concilios diocesanos y ser consultados regularmente por el Jerarca
mayor. Estas regulaciones que salvaguardaban la libertad y la autoridad de la Iglesia
no habian sido nunca observadas en Rusia. Los obispos eran pocos (hasta el siglo XVI|,
Unicamente dieciséis), las distancias eran enormes y los concilios sélo se celebraban
en circunstancias excepcionales. Estos defectos se veian mitigados por el espiritu de
familia que prevalecia en la Rusia anterior a Pedro. Aunque los derechos de los
obispos y del patriarca no fueron nunca claramente definidos y el Zar tenia mucho que
decir en su eleccion, su autoridad espiritual era universalmente reconocida y los zares
eran siempre los primeros en dar ejemplo de obediencia filial a los patriarcas. Estos
tenian el derecho habitual de recordar a los soberanos sus cristianos deberes de
misericordia y perdéon siempre que parecian demasiado 4dsperas o injustas para el
pueblo cristiano las medidas que emprendia el gobierno*. Un simbolo de que el Zar
aceptaba la autoridad de la Iglesia era la procesion del domingo de Ramos; ese dia el
Patriarca, representando a Cristo, recorria las calles de la capital en un asno, mientras
que el Zar conducia humildemente al animal.

Pedro termin6é con esta ascendencia moral de la Iglesia. Silenci6 a los obispos,
decreté la abolicion del patriarcado, suprimié la libertad parroquial y paralizé a la



Iglesia. Los zares moscovitas habian sido siempre tan fieles y devotos miembros de la
Iglesia, que no se habia dado ninguna disposicion para protegerla de su interferencia
ilegal. La mayoria de los rusos esperaban y rezaban porque el préximo monarca
librara a la Iglesia de su cautiverio. No soné ninguna llamada de oposicidon organizada
y, como resultado, durante mas de doscientos anos, la Iglesia rusa perdié el derecho
de hablar libremente sobre los principales temas morales o religiosos.

* Este derecho de intervencién se llamaba Pechalovanie.

El propio Pedro fue el primero en sufrir las malas consecuencias de su politica. En
1718 chocd con su hijo y heredero, Alejo, que huyé al extranjero. Persuadieron al joven
para que retornase a casa bajo la promesa que le hizo su padre de no infligirle ningun
castigo. Pedro no cumplié su palabra y su hijo pereci6 en la tortura a que le
sometieron durante el interrogatorio. Evidentemente al Zar le atormentaba su
conciencia, y, antes de cometerse el acto fatal, pidié a los principales obispos que le
aconsejasen. En los antiguos dias, el Patriarca habria expresado el parecer cristiano
de la nacién. Ahora, los obispos, nombrados por el Zar, tenian miedo de intervenir,
aunque si mencionaron la virtud del perdén en su réplica no comprometedora. La
accion de Pedro alteré la sucesiébn legal al trono y lanzé al pais al tumulto de las
revoluciones palaciegas que convulsionaron a Rusia durante todo el siglo.

Pero ni Pedro ni sus agentes, los procuradores del sinodo, pudieron separar de la
Iglesia a los rusos, que permanecieron fieles a la tradicion de sus antepasados. Los
ortodoxos no aceptaron nunca la idea de que los emperadores, u otros cualesquiera,
tuviesen derecho a controlar la Iglesia de Dios. La Iglesia era mucho mas antigua que
el Imperio; podia verse temporalmente sometida, pero no alterada sustancialmente ni
destruida. El Imperio sufri6 un colapso en 1917, pero la Iglesia sobrevivid a la
catastrofe que resulté inevitable cuando Pedro suprimié la voz de la libre opinién
cristiana.

Los No Juramentados y la Iglesia Ortodoxa.

Durante el reinado de Pedro ocurrié un curioso episodio en las relaciones entre los
cristianos orientales y occidentales, un intento que hicieron (os No Juramentados de
reunion corporativa entre ellos. Estos doctos y concienzudos teélogos de la Iglesia
anglicana, que se negaron a quebrantar su juramento de lealtad a los Estuardos,
animados por Pedro, enviaron tres cartas al Patriarca de Constantinopla
manifestando las condiciones de reunién que podian aceptar dos respuestas. La
correspondencia duré desde 1716 a 1725. Nada sali6 de este primer intento de
reuniéon entre los anglicanos y los ortodoxos, pues los No Juramentados deseaban
que los cristianos orientales alterasen varias costumbres litGrgicas, especialmente
la invocacion directa de los santos, la veneracion de los iconos y la adoracion de
los elementos eucaristicos. Sobre todo se oponian a la devocién especial que
mostraban a la Madre de Dios. Los obispos orientales aconsejaron a los No
Juramentados que abandonasen su herejia calvinista-luterana, y esta sugerencia



ofendié a los tedlogos ingleses, que criticaban sobremanera a los protestantes
continentales. En el siglo XVIII, ninguna de las dos partes deseaba escuchar criticas ni
sugerencias, mas este intercambio de cartas inicié unas discusiones que se hicieron
mas Fructiferas en el curso de los dos siglos siguientes.

El Imperio de San Petersburgo y la Iglesia Rusa en el Siglo XVIILI.

San Petersburgo, la nueva capital de Rusia, era una extrana ciudad, ni rusa ni europea,
una ciudad de hermosura y grandeza, pero sobre ella se cernia un sentido de
predestinacién e irrealidad. Igualmente prometedor se presentaba el Imperio que
sustituyé al viejo zarismo moscovita. Socialmente se vio dividido en agudo contraste
desde su principio hasta su tragico fin. La clase rectora se hallaba occidentalizada,
vestia a la europea, preferia hablar lenguas extranjeras y consideraba Paris como su
metrépoli. Buscaban sabiduria e instruccién en las universidades alemanas y leian
libros y periédicos franceses para mantenerse en contacto con el mas reciente
pensamiento politico. Imitaban a Europa con ardor, en el convencimiento de que la
filosofia occidental y la ciencia social ofrecian una panacea para todos los defectos y
fracasos, incluyendo los que afectaban a su vida nacional.

Pedro reconstruy6 Rusia de acuerdo con planes occidentales. Dos siglos después de
su época, Vladimir Ulianov-Lenin (1870-1924), otro admirador de la sabiduria europea,
hizo explotar el Imperio cuando intenté completar la obra que inici6 el Zar
revolucionario. Ambos representaban a la minoria de los rusos. El resto de la nacién,
especialmente los campesinos, consideraba a Occidente como enemigo y opresor,
pues el Imperio habia extendido el peso de la esclavitud, que se hizo especialmente
degradante en la segunda mitad del siglo XVIIl, y sélo fue abolida en 1861.

Después de la muerte de Pedro en 1725, el Imperio parecia muy inseguro. Ni los
observadores rusos ni extranjeros le creian capaz de sobrevivir. Se hicieron varios
intentos de detener el proceso de occidentalizaciény de colocar de nuevo a Moscu en
su previo lugar de honor. Pero estos esfuerzos no produjeron resultado permanente
alguno. El contacto con Europa, conseguido a un alto precio, era demasiado valioso
para abandonarlo, y no sélo se mantuvo, sino que fue intensificado.

El siglo XVIII fue un periodo turbulento en la historia de Rusia. La nacién se hallaba
agitada por sus intentos de ajustarse a las nuevas condiciones. El gobierno estaba
preferentemente en manos de aventureros incompetentes e ignorantes, muchos de
origen extranjero, mientras que el trono era ocupado por mujeres y niNos que no
tenian derecho moral ni legal a esta exaltada posiciéon. Pedro, en su deseo de afirmar
sus pretensiones absolutistas, habia decretado que el soberano reinante era el Unico
responsable de la eleccién de su sucesor. El mismo no quiso hacer uso de este
dudoso privilegio, pero en virtud de esta ley destruyé todo viso de legalidad o
estabilidad en la sucesién rusa.

El estado de la Iglesia rusa era deplorable. El Sinodo estaba expuesto a todas las
intrigas y vicisitudes de las revoluciones de la corte. Los obispos eran ascendidos o
degradados por causas que no tenian nada que ver con la religién. El clero parroquial
dependia totalmente de las decisiones arbitrarias de los obispos reclutados entre los
monjes, la mayoria recién llegados de Ucrania. Las nuevas escuelas teoldgicas para la



formacion del clero seguian servilmente las pautas occidentales. Los libros de texto
estaban en latiny también la ensenanza.

Este estado de opresién alcanzé su climax durante el largo reinado de Catalina Il
(1762-96). Esta dotada y ambiciosa mujer alemana que heredd el trono ruso se
consideraba como gobernante ilustrado y benévolo de un pueblo barbaro. Era
responsable de la difusién de las formas mas inhumanas de servidumbre. Profesaba
el racionalismo escéptico de Voltaire. Para ella la Iglesia ortodoxa estaba
contaminada por la ignorancia y la supersticion. Entre los procuradores del Sinodo
que nombré habia librepensadores y hombres abiertamente hostiles al cristianismo.
Una de sus acciones fue confiscar las tierras pertenecientes a la Iglesia y reducir
drasticamente un gran nimero de casas religiosas. Estas medidas recibieron una
decidida protesta de unos cuantos de los obispos mas independientes. Su jefe fue
Arsenio Matsievich, metropolitano de Rostov, condenado a morir de hambre en 1772
por orden de la Emperador, por haber criticado su politica. Otros obispos fueron
encarcelados y despojados de sus habitos.

Durante el reinado de Catalina, San Petersburgo florecié en toda su extravagante
belleza; la Emperatriz y su cortejo seguian las mds recientes modas de Paris vy
copiaban a las grandes capitales de Europa; pero este refinamiento y lujo eran
comprados a costa del trabajo de esclavos de los campesinos rusos, que hicieron
infructuosos, pero formidables intentos de desembarazarse del gobierno extranjero
bajo el cosaco Pugachev. Durante un breve periodo, los rebeldes dominaron la mayor
parte de las provincias orientales (1773-75).

Catalina tuvo la suerte de conseguir los servicios de varios hombres de extraordinaria
capacidad. Entre sus generales, el mas insigne era Alejandro Suvorov (muerto en
1800). En el curso de dos guerras contra los turcos, los rusos penetraron por primera
vez en los Balcanes en 1768-74 y nuevamente en 1787-92. El tratado de paz
concertado en Kuchuk Kainarjie en 1774 establecia el control ruso sobre el Mar Negro
y concedia a los monarcas rusos el derecho de proteger a la poblaciéon ortodoxa del
Imperio otomano. Este fue el cambio de la historia de los esclavizados cristianos
orientales, cuyas esperanzas de liberacién dejaron de ser un suefo irrealizable.

Las tres divisiones de Polonia, en que Catalina participé de mala gana (1772, 1793 y
1795), introdujeron en el Imperio otra gran seccién de los ucranianos ortodoxos y
rusos blancos, pero también anadieron un territorio habitado por polacos catélicos
romanos y por un considerable nimero de judios. El Imperio Ruso se dilaté
grandemente, pero, medida que crecié su poder politico, se hicieron mas complejas
también sus condiciones sociales y religiosas.

En la segunda mitad del siglo XVII, las clases superiores de Rusia empezaron a
desertar de la Iglesia en busca de otros modos de vida; algunos se emanciparon por
completo de la fe y la moral cristiana. Otros se consideraban discipulos de Voltaire; y
aun otros se afiliaron a la francmasoneria. Estos desertores fueron pocos al principio,
pero todos pertenecian a la aristocracia y su visiéon penetré gradualmente hasta las
clases inferiores.

El influjo de nuevas ideas, el mas estrecho contacto con Occidente, la sumisién de la
Iglesia al control burocrdtico no sélo tuvieron resultados negativos, sino también



positivos para el cristianismo ruso. El cierre de muchos monasterios alivié a la Iglesia
del peso de muchos hombres y mujeres que no sentian una vocacién religiosa
auténtica; el conocimiento de la literatura cristiana de Occidente introdujo a los rusos
algunas de las grandes obras de piedad cristiana; la mezcla con los ortodoxos
balcanicos, que no limité la burocracia de San Petersburgo, estimulé la revivificacién
del monacato ruso.

San Tikon de Zadonsk y Paisy Velichkovsky.

Dos jefes eclesidsticos de ese periodo merecen especial mencién: San Tikén de
Zadonsk (1724-83) y Paisy Velichkovsky (1722-94). San Tikén nacié en la familia de un
pobre cantor eclesidstico. Fue enviado a uno de los seminarios recién abiertos donde
los hijos del clero ruso eran instruidos en la escolastica latina. Dotado de una mente
viva y una fuerte imaginacién, progresé rdpidamente en sus estudios. Fue ordenado,
hizo votos mondsticos, y le nombraron profesor de teologia (ldm. 66).

En 1763, a la joven edad de treinta y un anos, le hicieron obispo de Voronezh. La
ciudad era una poblacién fronteriza en aquel periodo, de cara a las abiertas estepas
que habitaban los cosacos. El indomito pueblo, el clero indisciplinado, la atmoésfera
general de desasosiego y violencia que encontré alli, quebrantaron su salud. En 1767
abandoné la administracion eclesidstica, para la que se hallaba mal dispuesto, y se
retiré a un pequeno monasterio en Zadonsk. Durante los dieciséis anos siguientes vivié
alli en reclusién y pobreza como un simple monje. Esta huida del mundo y sus
conflictos no significaba que se habia desentendido del sufrimiento de la humanidad.
Al contrario, San Tikén se dedico al servicio de todos los necesitados de ayuda y
consejo. Mantuvo una gran correspondencia y escribié varios libros de devociéon, en
los que libremente incorporaba los elementos del cristianismo occidental que le
resultaban compatibles con la ortodoxia rusa. Su amor, humildad y paciencia le
granjearon el profundo afecto de muchos discipulos y admiradores. Incluso durante
su vida le veneraban como hombre santo, y le canonizé la Iglesia rusa en 1861.

El padre Zosima de Los hermanos Karamazov, y todavia mas el obispo Tikéon en Los
endemoniados*, nos dan el retrato que hizo Dostoievsky de este santo ruso y
demuestran el impacto que tuvo San Tikén en los mas grandes novelistas de Rusia.

Paisy Velichkovsky nacié en Ucrania en 1722. Ingresé en la Academia Teoldgica de
Kiev, pero le desagradaba su escolasticismo y anhelaba la tradicién patristica
ortodoxa. Se marché de Kiev y se hizo monje en el Monte Atos, el hogar de la
ortodoxia pura.

Alli inicié su gran obra de traducir al ruso los clasicos griegos sobre el ascetismo y la
contemplaciéon. Reunié un gran nimero de antiguos manuscritos y se los llevd a
Moldavia, donde, en 1779, fue elegido abad del monasterio de Niamez. Alli, hasta el
final de su vida, trabajo dia y noche en traducciones, rodeado de un creciente nimero
de fieles discipulos. Puso a disposicion de la Iglesia rusa la experiencia de los grandes
misticos orientales. Muchos de estos escritos nunca habian sido traducidos con
anterioridad, otros sé6lo podian encontrarse en raros manuscritos antiguos. Uno de
sus libros, llamado Dobrotolubie, que contiene extractos de los escritos de los Padres
orientales sobre la oracién, adquirié especialmente una gran popularidad **. Se



convirtié en manual de instruccion en el arte de vivir cristianamente y ayudé a muchos
rusos a llevar una mejor vida cristiana.

*Sin embargo, el capitulo que describe al obispo Tikén se suele omitir del texto de la
novela.

**Una traduccién inglesa abreviada se publicé en 1951. Véase Writtings from
Philokalia, traducidos por E. Kadlonbovsky y G. Palmer (Londres, Faber & Faber,
195l).

El propio Paisy era un experto director espiritual, y revivificé la verdadera tradicion
monastica de la Iglesia ortodoxa, que habia decaido en muchas partes del mundo
oriental en el siglo XVIIl. Recordé a los ortodoxos las fuentes de su tradicién. Ensend
griego patristico a sus discipulos y les aconsejé6 que leyeran a los Padres de la
ortodoxia oriental en vez de estudiar los escritos de los controversistas catélicos
romanos y protestantes.

El siglo XVIIl terminé en Rusia con el corto y tragico reinado de Pablo 1 (1796-1801). Era
maniatico y visionario, obsesionado por el deseo de revivificar la sagrada monarquia
que habian profanado los monarcas racionalistas de su tiempo, incluyendo a su
propia madre, Catalina Il.

En su desordenada mente, el ideal de un Imperio ortodoxo iba combinado con
militarismo prusiano y 6rdenes de caballeria medieval. Invité a los Caballeros de
Malta para que se estableciesen en Rusia y acepté el titulo de gran maestre. Hizo un
estatuto describiéndose como jefe de la Iglesia. Era una pretensién disparatada, pues
contradecia a la ensenanza ortodoxa, y, ademas, la Iglesia rusa era solamente un
miembro de la comunidad de los cristianos orientales. No obstante, esta afirmacién
dio origen al mal entendimiento de que los rusos profesaban el cesaropapismo.

En realidad, la declaracién de Pablo | fue el acto arbitrario de un gobernante
irresponsable, y lo repudié la Iglesia rusa tan pronto como pudo expresar su
verdadera opinién en el Concilio libremente elegido en 1917.

La Ascendencia Occidental Sobre el Oriente Cristiano.

Los siglos XVI, XVIl y XVIII fueron el periodo oscuro de la historia del Oriente cristiano.
La opresién politica, la pobreza y la ignorancia minaron la fuerza de esta comunidad.
Fue también en la época de ascendencia occidental cuando los catélicos romanos y
los protestantes tomaron por segura su superioridad sobre las Iglesias bizantinas y
orientales.

La desigual contienda entre el Oriente cristiano y Occidente continué tanto en Europa
como en Asia; uno de sus campos de batalla fue el remoto puesto adelantado del



cristianismo oriental, la Iglesia ortodoxa de la costa de Malabar en el sur de la India.

La Iglesia de Santo Tomas en el Sur de la India.

Los portugueses descubrieron la existencia de los cristianos de Santo Tomas después
que Vasco de Gama desembarcé cerca de Calicut el 14 de mayo de 1498. La
comunidad cristiana en la India se componia de unas 30.000 familias en aquella época
y era regida por el metropolitano Mar Yahballaha, asistido por tres obispos
sufragdneos, Mar Denha, Mar Jacob y Mar Johanes, todos naturales de Mesopotamia
y representantes de la versién nestoriana del cristianismo oriental.

La llegada de los portugueses coincidié con las incursiones musulmanas en el sur de
la India. En 1502 los cristianos indios pidieron a Vasco de Gama que les tomase bajo
su proteccion. Este era un movimiento politico y los ortodoxos no esperaban que su
alianza con los portugueses afectase a su vida eclesiastica, y no influyé en ella al
principio. Los recién llegados no hicieron ningun intento de interferirse en los asuntos
de los cristianos de Malabar; San Francisco Javier, el gran misionero de aquella época
(1506-52), que pasé tres anos en el sur de la India y bautizé6 a varios millares de
paganos, no buscéd prosélitos entre los ortodoxos y mantuvo amistosas relaciones
con ellos. Incluso recomendé al rey portugués Juan Il (el Pio, 1521-57) a uno de los
obispos, Mar Jacob, "como anciano virtuoso y santo, que ha servido bien a Dios y a
Vuestra Majestad durante cuarentay cinco anos."

Estas amistosas relaciones empezaron a decaer en la segunda mitad del siglo XVI. En
fecha tan remota como la de 1455, el papa Calixto Ill (1455-68) habia concedido a los
portugueses la jurisdiccion sobre toda Africa y Asia meridional. Durante algdn tiempo
fue nominal este privilegio pero con el rdpido crecimiento de sus posesiones de
ultramar, los portugueses comenzaron a hacer uso practico de él. En cuanto concernia
a la Iglesia india, esto implicaba que el rey de Portugal tenia el derecho de nombrar
sus obispos y supervisar su administracion. Los ortodoxos indios ignoraban
totalmente las pretensiones papales de jurisdiccién universal. Sin embargo, estando
acostumbrados a reconocer la autoridad del patriarca nestoriano de Babilonia, no
tuvieron dificultad en trasladar su obediencia a la figura ain mdas remota del Papa.
Pero las cosas empezaron a cambiar cuando los portugueses se pusieron a latinizar su
culto y a alterar sus antiguas tradiciones. Estas diferian sorprendentemente de las
formas occidentales, pues incorporaban muchas costumbres indostdnicas; el
sacerdocio, por ejemplo, era un privilegio abierto Unicamente a los hijos de ciertas
familias; gran parte de la ensefanza era oral; la liturgia se celebraba en lengua siriaca,
como el sanscrito de los indostanicos, idioma sagrado, pero incomprensible. Todos
los obispos eran extranjeros que venian de Mesopotamia y vivian como santos
indostanicos, en aislamiento, sin mezclarse nunca con sus fieles. Los intentos
portugueses de poner a estos inusitados cristianos en linea con su propia politica
eclesiastica provocaron muchos conflictos, que concluyeron a finales del siglo XVI.

En 1595 a Alexis de Menez, arzobispo portugués de Goa, le confid, el Papa Clemente
VIl (1592-1605) la tarea de desenredar la confusa situacion. Paso varios meses
visitando las esparcidas comunidades de los cristianos de Malabar, viajando por rios
infectados de cocodrilos y cruzando montanas en la jungla tropical. Impresiond a los



ortodoxos con su celo y valor y consiguié persuadir al clero y a los seglares para que
fusionasen su Iglesia con la de Roma. El 21 de junio de 1599 se celebré un Sinodo en
Diamper. Ochocientos trece delegados que representaban a esta antigua Iglesia
hicieron una solemne confesién de fe como la que prescribe el Concilio de Trento
(1565): reconocieron la supremacia del Papa, aceptaron el celibato obligatorio de su
clero y acordaron alterar el ritual de su culto.

Esta completa victoria fue en parte resultado de una ostentacién del poder militar de
los portugueses, pues el virrey envi6 un destacamento de tropas a vigilar los
procedimientos del Concilio. Este aparente triunfo de los latinos fue acompanado de
la incineracién en gran escala de los libros de culto ortodoxos y otros documentos
eclesiasticos. Esta destruccion fue tan completa, que apenas queda hoy una
informacién fidedigna acerca de la vida y ensefanza de la Iglesia india anterior al siglo
XVI.

Los siguientes acontecimientos fueron tipicos del pueblo oriental, que visiblemente
cede bajo la fuerte presién externa, pero que es capaz de una larga y obstinada
resistencia interna. Los cristianos de Santo Tomas se resistieron fuertemente a la
latinizacion de su Iglesia, pero tardaron mas de medio siglo en reafirmar su
independencia. La rebelion estallé en 1653. Su inmediata causa fue el arresto y
asesinato por los portugueses del obispo Ahatalla, que habia venido secretamente a
la India procedente de Babilonia por invitacion de los adversarios de Roma. Cuando la
noticia de su asesinato llego a los ortodoxos, sus jefes se reunieron en Mattancherryy
celebraron un Sinodo en la vecindad de la antigua y muy reverenciada cruz inclinada
(coonen). Todos los delegados prometieron solemnemente volver a su vieja tradicién
y repudiar su sujecién a Roma. Como muestra visible de su determinacién, todos
tomaron las cuerdas atadas a la cruz y repitieron juntos su juramento de defender su
libertad religiosa.

Una confusa lucha entre los portugueses y los indios siguié a este acto de desafio; los
rebeldes no tenian obispos y se veian obligados a recurrir a ordenaciones irregulares
mediante presbiteros, para proveer de clero a sus parroquias. Esta acciéon ofreci6 a
los jesuitas la oportunidad de persuadir a muchos de los indios para que volviesen a
rendir obediencia a Roma, mientras que otros continuaron su resistencia.

En 1663 los holandeses expulsaron a los portugueses de Malabar, lo cual permitio
que los ortodoxos recuperasen sus perdidos contactos con otros cristianos
orientales. Mar Gregorio, un obispo sirio, llegd en 1665 y restauré el ministerio
apostoélico entre los indios reordenando a su clero. Sin embargo, no representaba a la
tradicién nestoriana del cristianismo oriental, sino a la jacobita, y, desde su época los
cristianos de Santo Tomds han reconocido la superioridad eclesidstica de los
patriarcas sirios de la ciudad nortefa de Homs(Siria).

Aquellos indios que volvieron a Roma han formado una comunidad separada,
conocida hoy por el nombre de siro-romana. Su culto y ensefianza estan latinizados,
pero han retenido ciertas facetas que les separan de los latinos ordinarios de su pais.

Asi los cristianos ortodoxos del sur de la India, que habian conservado su fe y unidad
en medio del hinduismo durante mil seiscientos anos, se dividieron al tener contacto
con el Occidente cristiano. Su comunidad se partié en dos mitades, y el abismo que



existe entre ellas es hoy tan insalvable como lo era en el siglo XVIL.

La Iglesia de Etiopia.

La historia del contacto entre Roma y los cristianos etiopes es similar en algunos
aspectos. El negus David (1505-40) mantuvo correspondencia con el rey Juan lll de
Portugal y con varios papas. Al principio, los latinos parecian aliados naturales contra
los musulmanes. En 1603, un jesuita, Pedro Paez, convirti6 a Roma al negus Za
Donghel. El rey fue asesinado al ano siguiente, pero su sucesor, Susneyos, en 1623,
declaré el catolicismo romano como la religién de Etiopia. En 1626, Alfonso Méndez
llegéb de Roma con el titulo de patriarca de Etiopia e inicié drasticas reformas. Con
gran vigor se entablé una regular persecucién de los que se oponian a las
innovaciones occidentales. Esta politica hizo a la Iglesia romana tan impopular en
Etiopia, que el préximo negus, Fasilidas, expulsé a los jesuitas y repudié la uniéon con
Roma. Esta vez no hubo como resultado ningln cisma, pues los etiopes retornaron
unanimemente a sus formas tradicionales de vida eclesiastica. Hasta la invasion
italiana en 1936, su montanoso reino permanecié cerrado a todas las influencias
externas. Algunas de sus costumbres, tales como la circuncisiéon y el uso sagrado de
las danzas en el culto (ldm. 65), unen a la Iglesia etiope con la religién del Antiguo
Testamento mas estrechamente que ninguna otra rama del cristianismo.

La Iglesia Nestoriana del Oriente.

Ninguna otra comunidad cristiana tuvo tales altibajos en su historia como la Iglesia
nestoriana del Imperio Persa. En el siglo XIV, sus puestos adelantados del Asia
central, Turquestan y Persia fueron aniquilados en las matanzas que acompanaron a
las campanas de Tamerlan. Sélo un pequeno vestigio sobrevivi6 en Mesopotamia y en
las agrestes montanas del Curdistan. Quedaron cinco de mas de doscientas didcesis
que habian existido en los siglos anteriores. Los patriarcas se trasladaron a Mosul. La
administracion eclesiastica degeneré en un sistema de nombramientos hereditarios; el
patriarca elegia a uno de sus parientes, usualmente a un sobrino, como guardian del
trono, Natar Curaga, que le sucedia en el control religioso y secular de todos los
nestorianos.

En 1552 se alter6 este orden por un conflicto entre el abad Sulaka y Shiman Dinkha, el
Natar Curaga del difunto patriarca, Shimanbar Mama. Los nestorianos de la llanura
-las comunidades de Mosul y Nisibis- apoyaban al abad Sulaka como candidato para
el patriarcado, y los nestorianos del Curdistdn apoyaban a Shiman Dinkha. Este dltimo
era el Unico obispo entre los nestorianos por aquel entonces, asi que asumié el titulo
de patriarca y tomé bajo su control las propiedades eclesidsticas. Sus oponentes
apelaron a Roma para consagrar al abad Sulaka. El papa Julio Ill (1550-55) dispensé
una buena acogida a este inesperado ruego; Sulaka fue consagrado y recibié el titulo
de patriarca de los caldeos, como todavia se llaman los nestorianos reconciliados con
Roma.

Sulaka consagré otros cinco obispos cuando regresé a Mosul, y desde entonces la
comunidad nestoriana ha estado dividida entre la Iglesia de la llanura y la Iglesia de



las montanas.

Al principio, ambas comunidades se ajustaron al sistema del Natar Curagay durante
algln tiempo existié poca diferencia entre ellas; fueron comunes los cambios de
sumision de una a otra durante los siglos XVI y XVII. Algunos obispos nestorianos se
sometieron a Roma; algunos caldeos volvieron a su Iglesia madre. Por ultimo, las
autoridades romanas empezaron a instruir a su clero en la tradicion occidental y esto
estabilizé a la Iglesia caldea como corporacién de ritual y visiéon latinizados. En 1778
los cristianos de la llanura se sometieron definitivamente a Roma, y la Iglesia
nestoriana del Oriente quedoé irreparablemente dividida. Los caldeos tienen todavia
su centro en Bagdad, pero los nestorianos, que tenian su plaza fuerte en las montanas
del Curdistan, fueron muertos por los mahometanos a finales de la primera guerra
mundial, y sus vestigios se dispersaron por el Libano y Palestina.

La Iglesia de los Armenios.

Fueron los armenios quienes ofrecieron la mas fuerte resistencia a los invasores
isldmicos. Esta valiente nacién ha luchado sin desmayo contra sus muchos invasores y
encontré en su Iglesia el principal apoyo su independencia nacional.

Los armenios fueron arrollados por los sarracenos en el siglo IX. Etchmiadzin, su
capital eclesiastica, quedo destruida, y durante quinientos cuarenta anos el Catholicos
no tuvo residencia fija (901-1441).

Durante ese tiempo de tribulaciones, muchos armenios emigraron a Occidente y en el
siglo XI fundaron el reino de la pequefa Armenia en Cilicia (1080-1395). Era el periodo
de las Cruzadas y los armenios fueron valiosos aliados de los caballeros occidentales.
El rey Lavan Il (1185-1219) abrié negociaciones con los cruzados, convencido de que
s6lo una estrecha cooperacion entre todos los cristianos del Cercano Oriente podia
salvar a éstos de la derrota. En 1199 reconocié al Papa como soberano y fue
coronado por el legado papal. La mayoria de los armenios no se sentian inclinados a
latinizarse y, por lo tanto, el rey fue ungido por su propio obispo muy en conformidad
con el ritual ortodoxo. Sin embargo, persuadi6 al legado papal para que aceptase la
sumision de doce obispos como muestra de la incorporacion de la nacién al
cristianismo occidental. Este primer acto de unién tuvo poco efecto practico. A finales
del siglo XIlil, la necesidad de una mayor ayuda militar de Occidente indujo al rey
Hetoom Il (1289-1305) a adoptar una politica mas acomodaticia hacia los latinos. En
1307 un sinodo que se celebré en Sis aprobé varios cambios de culto y ensefanza en
cumplimiento de los ruegos papales. Estas concesiones resultaron ser de ningun valor
real, pues los dias de los cruzados estaban contados, y los armenios, abandonados
por Occidente, perdieron su independencia politica en 1375, pero recuperaron su
libertad religiosa. No obstante, su conexién con los latinos quedé como una
permanente senal en su ritual. Por ejemplo, los obispos armenios llevan mitras
occidentales y portan baculos pastorales, al estilo latino.

Los siglos XV y XVI constituyeron un periodo oscuro en la historia de los armenios. La
opresion musulmana, agravada por los desérdenes internos, redujo sus
oportunidades, pero no su deseo de erudicién. Este pueblo tenaz no perdié nunca la
esperanza de recuperar su independencia y estaba decidido a conservar su herencia



cultural. El Catholicos, Miguel de Sebastia (1545-76), puso en marcha una imprenta de
lengua armenia. Envié a uno de sus agentes, Abgar de Tokat, a Italia y, en 1565, se
publicé en Venecia el primer libro armenio. Otras imprentas aparecieron mas tarde en
Roma, Constantinopla, Amsterdam y Etchmiadzin. Este anhelo de educacién fue la
fuente de un agudo conflicto en Constantinopla, donde se habia establecido una
influyente y préspera colonia de armenios. Los emisarios romanos utilizaron tanto la
fuerza como la persuasion para poner de su parte a estos armenios, prometiéndoles
facilidades docentes y proteccién politica. El embajador francés, marqués de Feriol,
atrajo al patriarca armenio de Constantinopla, Avedic Tokat, a Francia, donde fue
juzgado y condenado por la Inquisicion en 1711.

A pesar de estos actos de violencia, los armenios, ya esparcidos por toda Europa y
Asia o perseguidos en su propio pais, se vieron obligados a recurrir a Occidente para
mantener su erudicién y tradicién cultural. Uno de estos doctores, Mikhitar, después
de muchas peregrinaciones, se refugié en la pequena isla de San Lazaro, cerca de
Venecia, y alli en 1717, formé una comunidad de eruditos monjes que ha seguido
siendo importante centro cultural para los armenios.

Una condicién impuesta a Mikhitar fue la sumisién a Roma. Pero, no fue alcanzado por
la campana de conversion y la comunidad religiosa que fund6é ha retenido una
tradicién de ensefanza imparcial.

Los armenios, como los otros cristianos orientales, perdieron su unidad como
resultado de la propaganda romana y protestante. Tres millones permanecieron
siendo ortodoxos, y cien mil se hallan divididos entre las confesiones romana vy
protestante.

La Iglesia Copta.

La Iglesia Nacional de Egipto, el mds fuerte oponente del Concilio Calcedonio, se
separé de los ortodoxos bizantinos en el siglo VI. Al principio se mostré a favor de
los musulmanes, pero las condiciones se agravaron gradualmente y quedoé reducida a
un grupo minoritario, a quienes sus dominadores islamicos dieron el nombre de
coptos.

En 1594 los jesuitas hicieron un decidido intento de persuadir a los coptos para que se
sometiesen a Roma: no tuvieron éxito. En 1630 un sacerdote francés, el padre
Agathengelo de Vendéme, batallé entre los coptos, pero su celo y elocuencia no
consiguieron hacer conversos. Los coptos unificados datan Gnicamente del siglo XIX y
alcanzan un nimero de cuarenta mil, en comparacién con dos millones y medio de
coptos ortodoxos.

Los Jacobitas.

La propaganda romana tuvo un éxito mucho mayor con otro grupo de
anticalcedonios, los jacobitas de Siria y Palestina. Los dispersos jacobitas, acosados
por los mahometanos, necesitaban ayuda financiera y protecciéon. Las potencias



occidentales les ofrecieron esto de buena gana, especialmente Francia, a condicién de
que se sometieran al Papado. En 1701 Andrés Akhidian, partidario de la unién con
Roma, fue nombrado obispo de Alepo. Sus designios llegaron a conocimiento de sus
fieles, y condujeron a reyertas sus intentos de efectuar la reconciliacién. Sus
partidarios entre el clero fueron encarcelados por las autoridades turcas y durante
setenta y siete anos nadie se atrevid a reanudar las negociaciones con Roma.

En 1783 el Patriarca jacobita de Antioquia nombro sucesor suyo a Mar Miguel Yarweh,
arzobispo de Alepo, que se sometié a Roma. Los ortodoxos le expulsaron con ayuda
de los turcos, y Yarweh huyé al Libano. Inicié la trayectoria de los patriarcas sirios que
se reconciliaron con el Papado. Asi los jacobitas se dividieron, en el siglo XVIII, en dos
grupos casi iguales en nimero (unos 80.000 en la actualidad).

Tal es la historia del impacto del Occidente cristiano sobre los cristianos orientales.
Muchos de ellos esperaban encontrar en Occidente amistad y la ayuda que tanto
necesitaban. Reconocieron a Occidente como mejor equipado y mas iluminado, vy
algunos estaban dispuestos a aceptar el liderazgo romano a cambio de una mejor
educaciény un mayor orden y eficiencia en su propia vida eclesiastica. El precio de tal
sumisién fue invariablemente la latinizacién de sus ritos, el abandono de sus antiguas
tradiciones y la aceptacién del clero latino como supervisor. Como resultado, se
unificé solamente una minoria; la mayoria permanecié fiel a su propia comunidad,
aunque moral e intelectualmente se deterioré bajo la opresion mahometana. El
soborno, la intriga y el aislamiento espiritual debilitaron la vitalidad de los cristianos
orientales; pero la conversion a Occidente no fue un antidoto contra estos males,
pues tanto Roma como el protestantismo consideraban al Oriente cristiano como
inferior y degradado, para ser redimido Unicamente por la absorciéon. El
reconocimiento occidental del valor del Oriente cristiano se produjo en el siglo XX.

Los Cristianos Balcanicos en los Siglos XVII y XVIII.

El estado de las Iglesias orientales era mds esperanzador en los Balcanes que en el
resto del Imperio Otomano, pues los cristianos balcanicos tenian la ventaja de ser una
mayoria en sus propias tierras, mientras que los cristianos orientales eran minorias
dispersas entre los mahometanos. Los cristianos balcanicos vivian mas cerca de los
paises cristianos libres y les llegaba un soplo ocasional de aire fresco, que les era
negado a los pueblos de Asia.

El final del siglo XVIl ostentaba las senales inconfundibles de la decadencia turca. En
1688 los Habsburgos tomaron Belgrado y Vidin, y fueron entusidsticamente recibidos
por los serbios como liberadores. Sin embargo, fue de corta vida este éxito. En 1690
los turcos expulsaron de Serbia y Bulgaria a los austriacos. Esta derrota significé una
catastrofe nacional para los serbios, que, conducidos por su patriarca, Arsenio Il
dejaron la patria en gran nimero y huyeron a Banat con los austriacos que se
retiraban (1691). Las tierras que abandonaron los serbios fueron parcialmente
ocupadas por los arnadtes de Albania, que trastornaron el equilibrio nacional en el
corazéon de la peninsula balcanica. Los turcos, alarmados por este éxodo en masa,
abolieron los ultimos vestigios de autonomia eclesidstica en la Iglesia serbia, y
pasaron su administracion a los griegos fanariotas *, que constituian el cuerpo mejor



organizado dentro del Imperio Otomano y que esperaban sustituir con el tiempo a sus
dominadores asiaticos.

* El nombre Phanariot se deriva de Fanar, barrio de Constantinopla cercano al faro
(fenan), que estaba reservado a los griegos y donde tenian su residencia las mejores
familias.

El siglo XVIII fue, por tanto, una época de intensa competencia entre los cristianos
balcanicos. Los fanariotas, dedicAndose al comercio, amasaban considerables
fortunas y podian comprar a los turcos todos los nombramientos eclesiasticos y
civiles remunerativos que estaban abiertos a los cristianos. Este sistema de soborno
organizado permitié que los griegos tomasen bajo su control la mayoria de los
obispados y empezaron sistematicamente la obra de helenizar a los ortodoxos no
griegos, que eran la mayoria. El griego se convirtio en la lengua litargica; las pocas
escuelas parroquiales también ensefiaban a sus alumnos en griego. Los fanariotas
esperaban restaurar el Imperio Bizantino, pero de momento fueron los subditos
cristianos mas obedientes y flexibles, y los turcos confiaban en ellos mas que en el
resto. Los fanariotas consiguieron también el control secular de las ricas provincias de
Moldavia y Valaquia. Desde 1712 hasta 1821, los puestos de sefores de estas
provincias fueron vendidos por los turcos a las ricas familias griegas de
Constantinopla. Un sefor gozaba de sus privilegios por sélo tres anos, durante los
cuales extraia todo lo que invirti6, y altn mas. Esta rapacidad incrementé
naturalmente la desconfianza mutua entre los cristianos balcanicos.

Los fanariotas habian calculado mal: no helenizaron a los eslavos ni a los rumanos, y
en vez de convertirse en lideres de liberacion, se hicieron hostiles a los otros
ortodoxos. El nacionalismo secular de Occidente era todavia desconocido por
entonces en los Balcanes, donde los cristianos se consideraban como miembros de la
misma fFamilia ortodoxa, siendo lingdistica la Unica diferencia. Sin embargo, la politica
fanariota cred un espiritu de rivalidad entre ellos, y, por consiguiente, los cristianos
balcanicos no pudieron actuar juntos en su lucha contra los turcos.

Estas divisiones internas proporcionaron a las potencias occidentales en particular a
Inglaterra y Austria, oportunidades de intervencion, y esto condujo a la politica fFatal
de dividir los Balcanes, que por Gltimo arrastré a Europa a las desastrosas guerras del
siglo XX.

Los Ortodoxos Orientales Bajo el Gobierno de los Habsburgos.

En 1699, mediante el tratado de paz de Karlowitz, el Imperio Austriaco adquirié un
considerable territorio cedido por los turcos. Esta victoria incrementé grandemente el
nimero de ortodoxos dentro del dominio de los Habsburgos y el gobierno multiplicé
sus esfuerzos para inducir a los cristianos orientales a someterse a Roma. En fecha tan
remota como la de 1652, una rama aislada de la Iglesia ortodoxa rusa en los Montes
Carpatos se habia visto forzada a la unién. En el siglo XVIII se siguié vigorosamente la



misma politica en Transilvania. Alli la mayoria de los cristianos eran rumanos
ortodoxos, pero eran considerados como parias. Sélo se reconocian cuatro
confesiones occidentales: la romana, la luterana, la calvinista y la unitaria. El clero
ortodoxo se hallaba degradado al nivel de los siervos y tenia que soportar el peso de
una fuerte tributacion y del trabajo manual, de los que estaban exentos otros
ministros cristianos. Los seglares ortodoxos eran sistematicamente oprimidos. La
unién con Roma fue ofrecida a los rumanos como inmediato remedio para estos
males. Prometieron al clero el mismo tratamiento que a los de confesiones
occidentales; a los seglares se les dio la seguridad de una posicion mejorada. En 1701
la mayoria de los rumanos de Transilvania aceptaron la unién con Roma, aunque un
ndmero sustancial continué siendo ortodoxo. Este residuo, privado de sus propios
obispos quedd temporalmente bajo la supervisién del clero serbio, pues los serbios
se resistian obstinadamente a la politica de latinizaciéon y habian fracasado todos los
esfuerzos de convertirlos en unificados. Acababan de llegar, a Austria y retenian ese
espiritu de independencia que habian conservado vivo durante siglos bajo los turcos.
Constituian también una valiosa fuerza militar que ocupaba la zona fronteriza entre
los otomanos y los Habsburgos, y, por lo tanto, disfrutaban de ciertos privilegios que
les eran negados a otros ortodoxos. Su resistencia infundié tanto valor al resto de los
cristianos orientales, que los austriacos no pudieron imponer la unién con Roma a
todos sus subditos ortodoxos.

El Oriente Cristiano en la Epoca de su Decadencia (Siglos XV-XVIII).

La caida del Imperio Bizantino a mediados del siglo XV marcé un extraordinario hito
en la revolucion del cristianismo oriental. Falleci6 de un colapso el Estado que se
creia indestructible, y la reina de las ciudades, elegida por Dios, fue saqueada por los
infieles. Desde la época del emperador Constantino los ortodoxos consideraron al
Imperio como su escudo protector y le cedieron muchas funciones ejercidas
previamente por la propia comunidad cristiana. El golpe que sufrié la Iglesia fue
tremendo, pero no fatal. Sobrevivi6 al desastre, pero su vida se empobrecio
grandemente y perdié varias actividades esenciales. El principal cambio fue que su
crecimiento ulterior se hizo dificil. Bajo el Islam, los cristianos tenian una relativa
seguridad de la propiedad, pero se les prohibia dilatarla y esta limitacién crucial
influyé profundamente en su psicologia. En vez de mirar hacia adelante, recordaban
con nostalgia su glorioso pasado. Los cristianos orientales se volvieron intensamente
conservadores, la ortodoxia se identifico6 en sus mentes con la inmovilidad, y la
rigurosa adhesion a formas creadas en mejores dias se convirtié en la Unica politica
disponible para ellos. Este reprimido desarrollo perjudicé a muchos aspectos de la
vida eclesidstica. Su teologia perdi6é originalidad y vigor, se estereotip6 el culto, se
redujo a un minimo la obra filantrépica educacional y cesaron por completo las
actividades misioneras.

Este declive coincidié con la renovada presion de Occidente. Los cristianos orientales,
luchando en defensa propia sobre un terreno elegido por los controversistas
occidentales, habian producido un nimero de férmulas defectuosas. De esta época
data la idea de que los siete primeros Concilios Ecuménicos forman la autoridad
definitiva e inalterable para la Iglesia ortodoxa, que hay solamente siete Sacramentos
y que existe un momento preciso en que tiene lugar la consagraciéon de los elementos



eucaristicos. Oprimidos sobre dos flancos por el Islam y Occidente, los cristianos
orientales asociaron tan estrechamente la Iglesia con la nacionalidad, que confinaron
la ortodoxia a su propio pueblo y se volvieron indiferentes a la condicién religiosa del
resto del mundo. Y, sin embargo, a pesar de todas estas deficiencias, el cristianismo
no murié entre ellos.

La Eucaristia alimentaba espiritualmente a los Fieles, el Evangelio iluminaba sus
mentes, y su inmortal amor a la libertad les daba fuerza para continuar su lucha
por la liberacion del yugo islamico. El Oriente cristiano se hallaba encadenado a los
muros de su prision, pero se negd a rendirse, esperando que Dios en su misericordia
libraria algin dia a sus siervos del cautiverio.

La Unica excepcién en este estado de esclavitud fueron los rusos; su iglesia se
dilataba con el crecimiento del zarismo moscovita, pero también sufri6 de un
conservadurismo excesivo, e incluso sospeché mas de Occidente que los griegos y los
orientales. La confusion entre los elementos esenciales y secundarios en la religién se
hallaba tan difundida en Rusia, que sus principales cristianos dividieron su comunidad
precisamente en una época en que era necesaria la unidad para su campana de liberar
a sus oprimidos hermanos de religion.

No obstante, este triste cuadro tiene una faceta redentora. El concepto estdtico de la
Iglesia, aceptado universalmente por los cristianos durante aquellos siglos, desfiguré
seriamente su pensamiento y acciones. La mayoria de las controversias occidentales
de los siglos XVI'y XVII fueron, por lo tanto, lamentablemente parciales, y muchas
decisiones tomadas por entonces trastornaron la equilibrada posicién del
cristianismo. Los cristianos orientales, privados de su libertad, escaparon de los
peligros del sectarismo doctrinal y de la inadecuada improvisacién litdrgica. Su
moderacion les salvo de muchos errores cometidos por Occidente. Los ortodoxos
iban a la zaga de Occidente en saber y organizacién, pero les sostenia su firme
convencimiento de que conservaban intacta la ensefianza apostdlica y que en su
culto seretenia fielmente la tradicion patristica.

A finales del siglo XVIII, el Oriente cristiano se hundié en su punto mas bajo. El Islam se
tambaleaba, pero adn no estaba derrotado, y en su presidon sobre los ortodoxos
continuaba siendo tan abrumador como siempre. La Iglesia rusa estaba paralizada y
humillada, y Occidente era agresivo y confiaba en su superioridad sobre Oriente. En
esa hora de oscuridad, aparecié una tenue luz en el horizonte lejano. Venia
inesperadamente de Francia, la antigua enemiga de los ortodoxos: las explosivas
ideas de libertad, igualdad y fraternidad que proclamaba la Revolucion Francesa
estimularon politica e intelectualmente al Oriente cristiano y contribuyeron a la
recuperacion de su libertad.



Capitulo VI.
El Periodo de Estimulo Intelectual
y Liberacion Nacional.
Siglo XIX.

La Iglesia rusa a principios del siglo XIX.- San Serafin de Sarov (1759-1832).
—Optina

Pustin.- El metropolitano Filareto de Moscu (1782-1867).- La revivificacion de
la

obra misionera.- Los eslavéfilos.- Alejo Khomiakov (1804-60).- La apariciéon
de

las Iglesias autocéfalas nacionales en los Balcanes.- La Iglesia serbia.- Los
principes

obispos de Montenegro.- La Iglesia de Grecia.- La Iglesia de Rumania.- La
Iglesia

de Bulgaria.- Exito y fracaso de las Iglesias balcanicas.- Los ortodoxos en
Austria

Hungria.- La Intelligentsiarusa y la Iglesia ortodoxa.- Feodor Mikhailovich

Dostoievsky (1821-81).- Vladimir Sergeevich Soloviev (1853-1900).

La Iglesia Rusa a Principios del Siglo XIX.

La transicion del siglo XVIII al XIX fue un periodo altamente dramatico, cargado de
tensiones y disturbios revolucionarios por toda Europa. En Rusia el desequilibrado y
desconcertante emperador Pablo | fue asesinado en 1801, sucediéndole su hijo,
Alejandro | (1801-25), un gobernante iluminado y liberal que al principio merecié una
entusidstica admiracion de sus subditos. La invasién de Rusia por Napoleén en 1812y
su derrota elevaron a Alejandro al caudillaje entre las grandes potencias y llevaron al
ejército ruso hasta el corazén de Europa. En 1815 los cosacos levantaron sus tiendas
de campana en la plaza de la Opera, en Paris.

El reinado de Alejandro fue notable por la aparicidon entre los rusos de un cuerpo de



gentes auténticamente occidentalizadas. Desde las reformas de Pedro el Grande, la
clase superior habia tomado de los franceses el vestido, la lengua y los modales, pero
incluso estos rusos habian continuado siendo extranos culturales para el mundo
occidental. A finales del siglo XVIII se habia iniciado un cambio. Nicolds Karamsin
(1766-1826), autor de algunas novelas sentimentales y uno de los primeros
historiadores rusos, visitd la Europa occidental en 1789-90. En 1791-92 publicé (as
Cartas de un viajero ruso, en las que expres6 un sentido nuevo de pertenencia al
mundo occidental. Homero y Virgilio, Moliére y Racine, Voltaire y Kant no eran ya
simples nombres para este ruso educado. Le conmovian las ruinas cldsicas, vertia
lagrimas leyendo novelas sentimentales y le animaba el deseo de ver a sus
compatriotas liberados del cautiverio de la opresion politica.

Esta intima asociacién con la cultura europea tuvo importantes repercusiones en las
ideas religiosas. El recelo hacia el Occidente cristiano fue sustituido por el deseo de
descubrir nuevas ideas. El propio Emperador tomé la iniciativa; pues los importantes
acontecimientos histéoricos en que habia desempefado tan destacado papel
cambiaron su anterior visién racionalista. Se convirtié en mistico y buscé las senales y
los simbolos que revelan la providencia divina. Alejandro profesaba una religién del
corazén y rechazaba las doctrinas y sacramentos como meras manifestaciones
formalizadas del cristianismo, innecesarias para los verdaderos iniciados. Estaba
convencido de que no sélo todos los cristianos, sino todos los creyentes en Dios
podian unirse en un esfuerzo comun para promover la buena voluntad entre los
hombres. En su amigo, el principe Alejandro Golitsin (1773-1844), encontré un
entusiasta partidario de su credo. Golitsin fue nombrado jefe de un doble Ministerio
de Educacién y Religion, con la tarea de edificar el sistema docente del Imperio sobre
unos fundamentos religiosos aceptables a las diferentes confesiones. Este plan fue
apoyado por la Sociedad Biblica, fundada en 1812, al estilo de la Sociedad Biblica
Britanica, puesta en marcha en 1804. Al principio tuvo un resonante éxito, pero cuando
el hermano de Alejandro, Nicolas | (1825-55), ascendio al trono, la obra de la Sociedad
qued¢ limitada a la circulacién de la Biblia en algunos idiomas *.

* En 1863 se permitié que El Nuevo Testamento en ruso se imprimiera de nuevo. El Antiguo Testamento
en ruso se publico en 1875.

La acentuacion de los elementos emocionales y pietistas del cristianismo, tan
marcada entre los circulos superiores de la sociedad de San Petersburgo, fue
acompanada de tendencias similares en las clases inferiores. Esto se puede ver en el
éxito de varias sectas, algunas de las cuales prometian a sus seguidores la liberacion
del pecado y de los deseos carnales mediante una experiencia orgidstica. La mds
activa era la secta Khlisti. Sus seguidores afirmaban estar poseidos por el "Espiritu
Santo,"y, una vez alcanzado este estado, no podian hacer nada malo; se entregaban a
danzas rituales que a menudo terminaban en promiscuidad sexual. En contraste con
esta secta clandestina, existia otra, los Skoptsi, fundada por Kondraty Selivanov
(muerto en 1832), que abogaba por la emasculaciéon voluntaria como el camino mas
seguro para la bienaventuranza y la salvaciéon. Otras sectas tomaban su inspiracién del
pietismo aleman, denomindndose a si mismos cristianos espirituales porque
repudiaban los sacramentos y la jerarquia y predicaban el anarquismo en las



cuestiones sociales. En esta irracional atmoésfera de confusion —tensiones emocionales
y desaprobacién oficial del confesionalismo-, la posiciéon de la Iglesia ortodoxa se
hallaba lejos de ser cmoda.

Durante el siglo XVIll el clero de la Iglesia rusa en las ciudades se habia aislado de la
gente del pueblo. Los candidatos al sacerdocio y al episcopado se limitaban a los
graduados de los seminaria, donde eran instruidos los hijos del clero. El latin se
utilizaba en estas escuelas y sus libros de texto eran copias de manuales catélicos o
protestantes. Esta insatisfactoria educaciéon en un espiritu extrano separaba al clero
parroquial de las clases inferiores, que se adherian a la ortodoxia tradicional. Sin
embargo la educacién en los seminarios no elevaba a los obispos y sacerdotes al nivel
de las clases superiores occidentalizadas, con su preferencia por la lengua, la
literatura y los modales de Francia. Este aislamiento cultural del clero ruso se vio aun
mas agravado por su posicién legal. Los legisladores imperiales habian suprimido el
autogobierno eclesiastico pero no habian proporcionado al clero un subsidio estatal
adecuado. Los feligreses ya no tenian riada que decir en el nombramiento de sus
pastores, elegidos por los obispos a su libre albedrio. Pero el mantenimiento de un
sacerdote parroquial y de sus asistentes continuaba siendo, como en los antiguos
dias, una responsabilidad parroquial, y esto conducia a menudo a Ffricciones vy
disgustos. También los obispos eran nombrados sin consultar a los miembros de la
Iglesia y se hallaban bajo el control del Sinodo, que podia trasladarles de una didcesis
a otra, ascenderles o destituirles. Mas no estaba muerta la Iglesia: continuaba siendo
la fuerza mds vital en la vida de los rusos; les daba su sentido de hermandad y
dedicacion al servicio de Dios y del hombre. La Iglesia era el Unico lugar de reunién
para los rusos de todas las clases y condiciones; era el lazo que les unia a su pasado y
les recordaba que todos fueron originalmente cristianos ortodoxos y, sélo en
segundo lugar, amos y siervos, campesinos y nobles.

San Serafin de Sarov (1759-1832).

El significado de la Iglesia para la naciéon se puede ver en hombres tales como San
Serafin de Sarov, uno de los mas amados santos del pueblo ruso. Nacido en Kursk, en
la Rusia central, pertenecia a la clase artesana, poco tocada por la influencia
occidental. Sus padres se dedicaban a la construcciéon y eran profundamente devotos
de la Iglesia. A la edad de dieciocho afos, Prokhor Moshin (éste era su nombre en el
mundo) ingresé en la comunidad monastica de Sarov, perdida entre las inmensas
florestas de la provincia oriental de Tambov. Alli pasé por todas las etapas del
ascetismo ortodoxo, incrementando gradualmente la severidad de sus ejercicios
hasta que alcanzé tal contemplaciéon del amor divino, que pudo abstenerse durante
dias y noches de comer y dormir. Pasé mil noches consecutivas orando de rodillas
sobre una piedra préoxima a su solitaria cabana de la selva. Todas estas pruebas de
resistencia y obediencia a la voluntad divina encontraron su consumacién en servicio
de los sufrimientos humanos. En 1825, después de diecisiete afnos de reclusiéon, San
Serafin abrié las puertas de su celda a todos los que deseaban consultarle.
Fisicamente habia sufrido un cambio dréstico; el encorvado anciano tenia poco
parecido con el sano y vigoroso joven que llegé a Sarov, pero los brillantes ojos
azules del anciano, su radiante amor y su conocimiento de los hombres demostraban
que sus sufrimientos y pruebas no habian sido en vano. Durante los siete afos que le



quedaban de vida, fue visitado por una interminable afluencia de personas; hasta
cuatro o cinco mil almas al dia venian a verle, a tocarle, a pedirle consuelo.
Continuaba siendo humilde, retraido; a menudo daba un enigmdtico consejo, pero
vertia sobre todos su ilimitada compasién. San Serafin curaba y profetizaba. Uno de
sus discipulos, Nicolds Motovilov, curado por San Serafin de una enfermedad
aparentemente incurable, ha dejado un extraordinario documento que describe su
conversacion con el anciano.

Al final de un discurso sobre el Gltimo propésito de la vida, que consiste en la
union con el Espiritu Santo, que transforma e ilumina la naturaleza humana,
Motovilov vio la luz de la transfiguracion de que le habia hablado San Serafin.
Motovilov escribid: "Después de estas palabras, le miré a la cara y me sobrevino un
pavor aun mayor. Imaginad en el centro del sol, en la deslumbrante brillantez de sus
rayos al mediodia, el rostro de un hombre que habla con vosotros. Veis el movimiento
de sus labios y la variable expresidon de sus ojos, ois su voz. Sentis que alguien os toma
de los hombros, mas no veis las manos, sino sélo una luz cegadora que se extiende a
unas yardas en derredor y despide un chispeante resplandor sobre la capa de nieve

del paramo y sobre los copos de nieve que nos cubrian al anciano y a mi" 1

San Serafin no se hallaba solo. Un auténtico renacimiento del monacato y la
espiritualidad tuvo lugar en Rusia en el siglo XIX. Las singulares gracias de la santidad
y la profecia fueron reveladas por hombres y mujeres de todas las clases y 6rdenes.

Optina Pustin.

La tradicién ascética, revivificada por Paisy Velichkovsky durante el siglo XVII en
Moldavia (véase pags. 189 s.), llegd a Rusia a través de sus numerosos discipulos. Uno
de ellos, Lednidas (1768-1841), se establecié en Optina Pustin, monasterio préoximo a
Tula, y se hizo fFamoso como consejero espiritual. Fue sucedido por otro hombre de
santidad y sabiduria, Macario (1788-1860), y mas tarde por el mas famoso de los
ancianos de Optina, Ambrosio (1812-91), cuyos discipulos Anatolio (muerto en 1922),
Nectario (muerto en 1928) padecieron la tormenta de la Revolucién Comunista, fueron
expulsados de su monasterio y murieron como confesores. Optina no fue sélo un
importante centro de vida monastica: fue también un lugar de reunién para todos los
que guardaban la auténtica tradicion patristica de la ortodoxia oriental y para los
intelectuales occidentalizados que buscaban la ensefanza cristiana no
contaminada por las intervenciones burocraticas o las controversias occidentales.
Gogol (1809-52), Dostoievsky (1821-81), Tolstoy (1828-1910), Vladimir Solotiev
(1853-1900) y Rozanov (1856-1919) fueron visitantes de Optina. Ivan Kireevsky
(1805-56) y Constantin Leontiev, dos, notables pensadores rusos, hicieron de Optina
su residencia permanente. Sin embargo, Optina, lo mismo que todos los monasterios
rusos, no estaba reservado a los intelectuales y a la élite espiritual; estaba abierto
a todos; los ancianos estaban dispuestos a discutir problemas intrincados de
teologia mistica o problemas hogarenos de los campesinos, a vender una vaca o a
disponer un matrimonio. Toda la vida, con su labor cotidiana, preocupaciones
financieras, relaciones personales, pasaba ante ellos y era hasta entonces a la luz del
ultimo destino del hombre, el de una criatura cuya tarea terrenal era aprender a amar
a Dios y a su préjimo en gozosa libertad.



El Metropolitano Filareto de Moscu (1782-1867).

San Serafin, los ancianos de Optina y otros representantes de la auténtica ortodoxia
rusa, se mantenian por encima de la administracién eclesiastica de los procuradores
del Sinodo. No discutian con los circulos oficiales, donde su libertad espiritual
creaba sospechas, pero tampoco estaban dispuestos a apoyar el sistema
anticanénico introducido por Pedro el Grande. Entre los obispos de ese periodo
figuraban no sélo contemporizadores y burécratas, sino también eruditos y ascetas;
sin embargo, pocos eran estadistas. La excepcion fue Filareto (Drozdov),
metropolitano de Moscli desde 1821-67 (ldm. 67). Hijo de un pobre cantor
eclesiastico, se educd en un seminario donde aprendié buen latin, pero poca teologia.
Hizo votos mondasticos y en 1809, a la edad de veintiln anos, fue ordenado y enviado a
San Petersburgo como uno de los mejores predicadores jovenes. Alli se impregné de
ese espiritu de abierta mentalidad y tolerancia religiosa que emanaba del trono.
Durante el resto de su vida, Filareto continué siendo liberal, pero la parte principal de
su carrera eclesidstica coincidié con el reinado reaccionario de Nicolas | (1825-55), que
le impidio realizar toda su contribucién a la Iglesia.

Filareto era un hombre fragil, de retraida disposicién, pero con una mente tan
brillante, que dominaba toda la escena rusa y nunca se prescindia de él al tomar una
importante decisién sobre cualquier problema eclesiastico. Fue ordenado obispo en
1817 y cuatro anos mas tarde le trasladaron a Moscld. Este nombramiento le
proporcioné un puesto permanente en el Sinodo, aunque mientras desempené el
oficio de procurador el general Protasov (1836-55), no invitaron a Filareto a las
sesiones del Sinodo. Pero incluso durante esa época le pidieron su opinién que a
menudo influyé crucialmente en las decisiones del Sinodo. Bajo el gobierno de
Protasov, la Iglesia rusa tuvo que guardar silencio. Ese enérgico oficial de caballeria
fue nombrado por el riguroso Zar para que se cuidara de los asuntos eclesidsticos y
mantuviera a los obispos dentro de la debida subordinacion. El ideal de Protasov era
la uniformidad y la obediencia. Traté de copiar la disciplina romana y uno de sus
proyectos era declarar auténtico el texto eslavo de la Biblia, a imitaciéon de la actitud
romana hacia la Vulgata. Filareto, era demasiado cauto para oponerse abiertamente
al todopoderoso procurador, pero sus comentarios cuidadosamente formulados
sobre ésta y otras propuestas similares fueron tan cortantes, que el general tuvo que
renunciar a algunos de sus planes predilectos. Filareto era tedlogo nato; su gran
dedicacién a la lectura le convertia en el principal teélogo de la Iglesia rusa, pero
se abstuvo de escribir libros, y Unicamente sus sermones impresos nos dan a
conocer el vigor de su original pensamiento. Dejé también varios volimenes de
cartas, muchas de las cuales contienen sus juicios sobre problemas de la
administracion eclesidstica. Su sabiduria eleva sus opiniones al nivel de
pronunciamientos autorizados que expresan el verdadero criterio de la Iglesia rusa.

Se oponia al chauvinismo confesional que prevalecia entonces en los circulos oficiales.
Nunca dejé pasar una oportunidad de manifestar que no eran obligatorios los
intentos que hacia Protasov por tratar como herejes a los cristianos occidentales, y
que las declaraciones que formulaban los obispos y te6logos en este espiritu eran
solo sus opiniones particulares. Incluso llegé todavia mas lejos declarando que,
mientras la Iglesia rusa se viera privada de los 6rganos canénicos de la



administracion, cualquier decision doctrinal hecha en su nombre no tenia validez.

Filareto sobrevivié a Protasov y a Nicolds I. Vivié lo bastante para ver las reformas
liberales que inauguré Alejandro Il (1855-81) y tuvo el honor y la satisfaccién de ser
autor del manifiesto de 1861, en el que el Zar liberaba de la esclavitud a los
campesinos rusos. La Iglesia rusa estd en deuda con Filareto, pues impidid6 que
hombres ignorantes y pretenciosos formulasen en su nombre pronunciamientos que
contradecian a su auténtica tradicién.

La Revivificacion de la Obra Misionera.

La Iglesia rusa no carecié nunca de hombres que considerasen la obra misionera como
su vocacioén, pero el cisma del siglo XVIl y el opresivo control estatal del Imperio de
San Petersburgo fueron desfavorables para tal obra, que decliné durante algun
tiempo. No obstante, el impulso de difundir el mensaje de la salvacion era tan fuerte,
que una notable expansién de actividades misioneras tuvo lugar en Rusia a mediados
del siglo XIX. Se debia a un puinado de destacados hombres. El pionero fue Macario
Glukharev (1792-1847), entusiasta, siempre dispuesto a la aventura, pero devoto
admirador del cauteloso Filareto, que nunca dejé6 de apoyar a su incondicional
discipulo. Influido por Filareto, Macario hizo votos monasticos y pasé6 algudn tiempo en
el monasterio de Glinsk, cuyo abad era otro Filareto (muerto en 1841), anciano santo y
famoso. Macario, que se habia documentado mucho acerca del misticismo oriental y
occidental y era un excelente linglista, tradujo al ruso las obras de San Agustin
(muerto en 430), Santa Teresa de Avila (muerta en el 1582) y Pascal (1623-62). Tenia
ideas tan ecuménicas que esperaba una Iglesia donde pudiesen estar bajo el mismo
techo los altares ortodoxos, catélicos romanos y protestantes. Cuando en 1819
conocié a dos cudqueros, Stephen Grillet (1773-1855), anteriormente ateo y realista
francés, y William Allen (1770-1843), distinguido profesor de Quimica, que hacian un
viaje de turismo por Rusia, sintié una profunda afinidad espiritual con estos dos
hombres devotos. Oré con ellos y discutié la cuestion de la educacion religiosa. En
1830 Macario fue a los Montes Altai de la Siberia central y acometié la tarea de
evangelizar a un pueblo cuya lengua, visién y cultura nunca se habian estudiado con
anterioridad. Pronto dominé el dialecto telengut, el mas utilizado entre las tribus
ndémadas. Tradujo la Biblia y extractos de los libros litargicos y celebroé la liturgia
en el idioma vernaculo. Macario vivia en las mismas condiciones primitivas que sus
fieles, utilizando los limitados medios de que disponia para edificar escuelas y ayudar
a los conversos a iniciar una nueva vida basada en la enseianza cristiana. No
deseaba bautizarles hasta que se convencia de que realmente habian aceptado el
mensaje del Evangelio. Durante los catorce afos que pasé en los agrestes Montes
Altai sélo hizo seiscientos setenta y cinco conversos. Dejé unos seguros cimientos
para una obra ulterior, y bajo sus devotos discipulos, el arcipreste Landishevy el abad
Vladimir, veinticinco mil de los cuarenta y cinco mil habitantes de la regiéon de los Altai
se hicieron cristianos. La mision fundada por Macario continta siendo una de las
mejor organizadas y mas venturosas de la Iglesia rusa.

Macario era un espiritu demasiado activo para olvidar la condicioén de su Madre
Iglesia. Le apenaba su falta de libertad y particularmente le indignaba la supresién del
texto ruso de la Biblia. El mismo habia trabajado afanosamente en él y no comprendia



como el privilegio de adorar a Dios en el idioma hablado podia ser concedido al
pueblo de los Altai y negado a los rusos por las mismas autoridades. Escribio al
Sinodo, pero su no solicitado consejo fue interpretado como senal de
insubordinacién. Ordenaron a Macario que hiciera penitencia comulgando a diario
durante seis semanas. El celoso sacerdote se sorprendié al enterarse de que los
miembros del Sinodo no aprobaban la comunién frecuente. Era muy dilatado el
abismo entre estos oficiales y el verdadero espiritu de la ortodoxia. Macario murié
prematuramente en 1847, cuando proyectaba hacer un viaje a Palestina a través de
Alemania, donde esperaba publicar sus traducciones biblicas, prohibidas en su propio
pais.

Otro misionero igualmente infatigable de este periodo fue el padre Juan Veniaminov
(1797-1879). Durante sus primeros dieciséis anos de obra misionera fue sacerdote
(1824-40), y obispo errante durante veintiocho anos, bajo el nombre de Inocencio. Era
un hombre autoeducado, igualmente dotado en idiomas como en mecdnica. Le
hicieron sacerdote parroquial en Itkutsk, capital de la Siberia oriental, pero pronto
pidié que le enviaran a Alaska, parte del Imperio Ruso hasta 1864. Fijé su residencia en
Unalaska, centro administrativo del Archipiélago Aleutiano, una de las partes mas
inhéspitas del mundo, donde la escarcha, las nieblas y las tormentas hacian la vida
dura y peligrosa. Llegd a dominar la lengua aleutiana, tarea que ningln extranjero
habia intentado con anterioridad a causa de sus muchos sonidos guturales. Compuso
un alfabeto y una "gramadtica, y en esta lengua escribié un notable libro — El Camino al
Reino de los Cielos —, que mas tarde fue traducido al ruso, adquiriendo una gran
popularidad por su estilo simple y directo.

Veniaminov ensend a los aleutianos no solamente una religién, sino varias artes Utiles,
y él mismo aprendi6 el arte de navegar en kajak -una canoa de piel de foca-, y viajo
intrépidamente de una isla a otra, sin que le desmayaran las procelosas tormentas ni
la oscuridad polar. Los diez anos que pasé entre los aleutianos tuvieron como
resultado la conversién en masa de estas gentes. Trasladado a Sitka, aprendié la
lengua de los indios kolosh y les ensend la doctrina de Cristo. Elevado a la dignidad
episcopal en 1840, recibié a su cargo las islas Aleutianas y Kuriles, las peninsulas de
Kamchatka y Alaska, y toda la provincia de Yakutsk. Estuvo constantemente en
movimiento, utilizando canoas, barcos de vela, trineos tirados por renos y perros, y
esquis como medios de transporte. Su conocimiento de las lenguas y dialectos locales
era prodigioso, y los nativos, en general, confiaban en él y le amaban. Cuando en 1868
sucedié a Filareto como metropolitano de Moscl, dejé cuatro didcesis separadas y
bien organizadas: Alaska y las islas Aleutianas; Vladivostok y Kamchatka; Amur y
Blagovekchensk, y Yakutsk y Viluisk. Como metropolitano de Moscl, mantuvo un
agudo interés por la obra misionera e inauguré la Sociedad Misionera Ortodoxa, que
continudé sus actividades hasta la época de la revolucién comunista. Durante la
segunda parte del siglo XIX, mds de veinticinco mil personas, principalmente nativos
de Siberia, fueron convertidos por misioneros de esta asociacion.

La historia de las misiones rusas estaria incompleta sin mencionar a otros dos
hombres que también trabajaron afanosamente por aquel entonces. Uno era lego,
Nicolds Ivanovich Ilminsky (1822-1891); el otro era Nicolads (Kasatkin), primer obispo
ortodoxo del Japén (1836-1912). Ilminsky, lo mismo que sus dos ilustres
predecesores, era también un lingliista excepcional. Su especial interés era la obra
misionera entre los mahometanos, que reorganizé completamente.



Se gradué en 1848 por la Academia Teoldgica de Kazan y fue nombrado profesor de
Lenguas orientales. Ademds del hebreo, el griego y el latin, podia hablar arabe, persa,
tartaro, cheremis, chuvash, mordvin, kirgiz, yakut y otras varias lenguas siberianas. Le
sorprendia el fracaso de las misiones cristianas entre las tribus del Volga y las
regiones urales, y la difusion del islamismo entre ellas. Después de mucho investigar
-pasé dos anos en El Cairo, en la Universidad musulmana, sin ser reconocido como
extranjero-, sacé la conclusion de que el idioma literario de los tartaros y los kirgiz se
hallaba tan imbuido de la teologia mahometana y tan estrechamente asociado con el
Cordn, que mediante ese medio no se podia hacer entrega de ningin mensaje
cristiano. Por lo tanto, Ilminsky decidié utilizar la lengua hablada de estos pueblos, un
vocabulario sin asociaciones isldmicas. Abandoné la compleja escritura arabe,
conocida Unicamente de los hombres fFormados en escuelas isldmicas, y creé una
escritura fonética facil de aprender para la gente comun. Este cambio produjo
notables resultados; se incrementaron los cristianos de las provincias orientales de
Rusia, pues los servicios celebrados en su lengua hablada hacian que el mensaje
cristiano les fuese inteligible. Una inmediata consecuencia de este cambio fue la
ordenacién de alumnos de las escuelas que se abrieron bajo la direcciéon de llminsky.
Durante su vida, fueron ordenados cuarenta y cuatro tdrtaros, diez chuvash, nueve
cheremis y dos votiaks. El cristianismo arraigdé en la vida de estos hombres y se
difundioé tan rapidamente, que Meshera y Mordva fueron enteramente convertidas, la
mayoria de los chuvash y cheremis ingresaron en la Iglesia, y sélo entre los tartaros
quedaron en minoria los cristianos.

Sin embargo, el mayor éxito de las misiones rusas no se produjo dentro del
Imperio, sino en el Japon. El apostol de los japoneses fue Ivan Kasatkin
(1836-1912). En 1853, los rusos, con otras potencias europeas, pudieron establecer
misiones diplomaticas en el Japon. Kasatkin, que hizo votos mondsticos y cambié su
nombre por el de Nicolas, fue enviado como capelldn de la Embajada rusa en Tokio,
en 1861. Se interesé por la religion y cultura japonesas, aprendié el idiomay empezé a
celebrar en japonés en la capilla de la Embajada. Un creciente nimero de japoneses
asistia a este nuevo servicio. El primer converso a la Iglesia ortodoxa fue Paul Savabe,
sacerdote budista, bautizado en 1868. Alli por 1874, habia cuatrocientos japoneses
ortodoxos; en 1875, fueron ordenados sacerdotes Paul Savabe y John Sakai. En 1880,
Kasatkin fue nombrado obispo y la Iglesia empezé a crecer rdpidamente. La guerra
ruso-japonesa (1904-05) fue una época de pruebas para la creciente comunidad. El
obispo Nicolds permanecié con sus fieles y se identificé con ellos. Murié en 1912,
dejando una Iglesia de unas treinta mil almas dividida en treinta parroquias, con unos
cuarenta sacerdotes y didconos y ciento cuarenta y seis catequistas. La Iglesia
ortodoxa en el Japédn, aislada después de la revolucién comunista, sobrevivié y ha
continuado su firme progreso hasta hoy.

Tales son las principales realidades de la obra misionera de la Iglesia ortodoxa en el
siglo XIX. En realidad, no se puede hablar apenas de la labor proselitista y misionera
excepto la de la Iglesia rusa, pues el resto de los ortodoxos estaban todavia bajo los
mahometanos o simplemente saliendo de su largo cautiverio. Durante algun tiempo
ha existido en Occidente la impresién de que los cristianos orientales no tienen
espiritu misionero. Esto se debe a una ignorancia de los hechos. En un volumen
dedicado a la memoria de Ilminsky en 1891, se relata el siguiente incidente. El celador
del Museo Biblico de Mulhausen escribié a las autoridades de la Iglesia rusa
preguntando si sus miembros habian realizado traducciones de la Biblia. Quedo



atonito cuando en respuesta recibié un cajén de libros conteniendo traducciones en
mas de sesenta lenguas. La Iglesia rusa en 1899 tenia veinte misiones dentro del
Imperio y cinco misiones extranjeras en Alaska, Corea, China, Japény Persia.

Los Eslavofilos.

La Iglesia rusa, bajo Nicolas I, fue un extrano cuerpo regido por un oficial de caballeria
y unos obispos que, aunque socialmente inferiores, eran equiparados en rango con los
oficiales militares y estatales y recibian distintivos similares. A pesar de hallarse bajo
la presién burocratica, la Iglesia llevaba su propia vida independiente, y entre sus
miembros no Faltaban hombres y mujeres con excepcionales dotes de profecia y
curacion, santos, misioneros y misticos. Su principal defecto era la creciente
enajenacion de la minoria occidentalizada. Por ejemplo, Alejandro Pushkin
(1799-1836), el mas insigne poeta ruso del siglo XIX y un hombre que amaba y
comprendia profundamente a su pueblo, era contempordneo del santo ruso mas
glorioso de este periodo, San Serafin de Sarov (1759-1833), pero es probable que
ninguno de los dos oyera hablar nunca del otro. Vivieron en mundos separados.

Un grupo de dotados intelectuales rusos, conocidos por la denominacién de
eslavéfilos, que puede dar origen a equivocaciones, fueron los primeros que trataron
de acabar con este nocivo estado de circunstancias. Pertenecian a la hacendada clase
superior y tenian profundas raices el suelo ruso. Los mas célebres entre ellos fueron
los hermanos Ivan (1806-56) y Piotr (1808-56) Kireevsky, los hermanos Constantino
(1818-60) e lvan (1823-86) Aksakov, Nicolds Yazikov (1803-46), Alejandro Koshelev
(1806-83), Yury Samarin (1819-76) y Alejo Komiakov (I804-60). Habian sido educados,
como el resto de su clase, en una atmoésfera de cultura occidental, hablaban con
fluidez idiomas europeos y habian viajado por Alemania, Francia e Italia. Pero diferian
de los otros rusos occidentalizados en que retenian su vinculo con la Iglesia, cuyas
tradiciones amaban y comprendian. Los eslavéfilos eran dolorosamente conscientes
de que la mayoria de su clase eran extranos en su propio pais. Estaban convencidos
de que Rusia tenia tanto que ofrecer a Europa como lo que podia recibir de ésta, con
s6lo que se reconociese la originalidad y el valor de la cultura ortodoxa. El gobierno
sospechaba de los eslavéfilos y les prohibia que difundieran sus ideas por medio de
la Prensa. Se reunian en salas de tertulia de la antigua capital y pasaban horas en
acalorados debates con sus oponentes, los occidentalizantes, hombres como
Alejandro Herzen (1812-70) y Nicolds Ogarev (1813-77).

Uno de los eslavéfilos, Yury Samarin, enumerd en una carta los temas de conversacion
en su circulo: "Soliamos discutir acerca de la relacién entre la ortodoxia, el latinismo y
el protestantismo. ;Es la ortodoxia la forma intacta y primitiva del cristianismo, de la
que han surgido otras expresiones superiores de religion? ;O es la ortodoxia la
plenitud inalterable de una verdad religiosa? ;Cudl es la diferencia entre la cultura
rusa y la europea? ;Se debe empantanar cada vez mas la cultura rusa por Occidente o
deben penetrar cada vez mds los rusos en la ortodoxia y descubrir los fundamentos

de una nueva cultura universal?" 2.

Estas animadas discusiones se centraban en cuestiones que los rusos habian debatido
en los siglos XVI y XVII, cuando la creencia de que Moscu era la tercera Roma habia



originado el cisma dentro de su Iglesia. Otra vez aparecieron dos partidos. Los
occidentalizantes negaban la originalidad de la cultura rusa. Se hallaban convencidos
de que su pais estaba atrasado y necesitaba aprender sabiduria y conocimiento
técnico de Occidente. No creian que la Iglesia ortodoxa tuviese ningiin mensaje. Por
otra parte, los eslavofilos eran cristianos practicantes que estaban firmemente
convencidos de que la Iglesia ortodoxa habia conservado la plenitud original de la
revelacion cristiana. Roma, con su excesivo énfasis sobre la autoridad, y el
protestantismo, con su excesivo acento sobre el individualismo, representaban
tipicamente para los eslavéfilos los defectos de la civilizacién europea del siglo XIX,
con su egoismo, agresividad y convencimiento de su propia virtud. Los eslavéfilos
pensaban que el reconocimiento de un sentido de comunidad era esencial para un
orden social y politico mas equilibrado. Eran desterrados por la mayoria de sus
contemporaneos, y ridiculizados como excéntricos; pero su obra tuvo un valor
permanente y condujo al renacimiento espiritual y cultural que tuvo lugar en Rusia
en la vispera de la revolucién comunista. La principal figura y la mente mas original
entre los eslavéfilos fue Alejo Stepanovich Khomiakov.

Alejo Khomiakov (1804-60).

Khomiakov (Iam. 68) recibié su primera instruccion de un maestro francés, sacerdote
romano emigrante que le ensend francés y latin. Mas tarde anadi6 a estos idiomas el
griego, el inglés, el aleman y el sanscrito. La madre de Khomiakov, mujer fuerte de
caracter y profundamente devota de la Iglesia ortodoxa, le ayudé a reverenciar la fe
de sus antepasados. Nunca deserté de la ortodoxia, su hogar espiritual. Khomiakov
era hombre de muchas dotes, poeta de calidad, pintor e inventor de una maquina que
ganoé una medalla en una exposicion londinense. Era también historiador de original
intuicién y compilé el primer diccionario ruso-sanscrito. Fue hacendado competente,
médico por aficién y, sobre todo, te6logo que abrié nuevos horizontes a la Iglesia
rusa y liber6é a su pensamiento de las enredosas controversias occidentales y de la
imitacién servil de pautas extranjeras. Externamente, su carrera estuvo exenta de
acontecimientos notables. Como oficial de caballeria de la Guardia imperial, tomo
parte en la guerra ruso-turca de 1829, pero pronto se retiré a pasar el resto de su vida
como un rico hacendado, dividiendo su tiempo entre Moscul y sus fincas. Fue feliz en su
matrimonio y tuvo ocho hijos. Murié prematuramente del célera, mientras trataba a
sus campesinos de esta enfermedad mortal. Un hombre de su inteligencia,
conocimientos y personalidad dinamica habria ocupado un importante puesto en la
vida politica o docente de cualquier pais, menos en la Rusia de su época. Nicolas |
desconfiaba de los hombres de iniciativa e imaginacion, y sobre todo, temia esa
libertad que para Khomiakov era indispensable. Khomiakov fue un gran patriota ruso,
pero fue, por encima de todo, un auténtico cristiano, y, por lo tanto, la policia
sospechaba que era revolucionario y librepensador. Ninguno de sus libros se pudo
publicar en Rusia durante su vida. La historia, la filosofia, la politica, todo atraia su
atencion; pero su principal contribucion fFue en la teologia. Le era familiar la
filosofia, y podia vestir las creencias tradicionales de la ortodoxia oriental con el
idioma del pensamiento contemporaneo.

Su manera de ver era tan inusitada, y la verdadera imagen de la ortodoxia se habia
visto desfigurada durante tanto tiempo por los burdcratas eclesiasticos, que



Khomiakov fue acusado de modernismo, y sélo después de su muerte le reconocieron
como auténtico portavoz de su Iglesia. Su mas sorprendente afirmacion fue que
tanto Roma como el protestantismo representaban la misma actitud
individualista hacia la religion, mientras que el Oriente cristiano habia conservado
la original interpretacion del cristianismo. Su enseianza era que las Iglesias
occidentales, Fijando la autoridad eclesiastica en el Papa o en la Biblia, se habian
separado igualmente de la antigua tradicion, segin la cual toda la comunidad era
inspirada y guiada por el Espiritu Santo.

Antes de la época de Khomiakov, los tedélogos ortodoxos se habian visto fuertemente
presionados por los controversistas occidentales y habian tratado de defenderse con
argumentos occidentales. Khomiakov rompié con estas tacticas colocando a la Iglesia
ortodoxa no entre Roma y Ginebra, sino por encima de ellas. Para Khomiakov, la
Iglesia no era una institucion, sino un organismo viviente. Desechaba como
erronea la busqueda de una fuente externa de infalibilidad, a la que venia
entregdndose el Occidente cristiano desde su separacién de la Iglesia ortodoxa.
Escribié: "La infalibilidad reside Gnicamente en la hermandad de la Iglesia, unida
por un amor mutuo; la custodia de los dogmas y la pureza de los ritos estan
encomendados, no so6lo a la jerarquia, sino a todos los miembros de la Iglesia que

constituyen el cuerpo de Cristo" 3

Para Khomiakov, la comunién de amor era indispensable para el entendimiento de la
verdad, para la equilibrada vida sacerdotal y para una accién social constructiva; pero
el amor presuponia libertad. Siempre que se suprimia la libertad, se reducia la
creatividad del hombre y se paralizaba su vida intelectual y moral. Este énfasis sobre
la libertad y la responsabilidad personal estaba relacionado con un acento
igualmente fuerte sobre la importancia de la comunidad. "La soledad del hombre,"
escribié6 Khomiakov, "es la causa de su impotencia; el que se separa de otros crea un
desierto alrededor de si mismo. Un individuo egocéntrico es impotente; es victima de

una discordia interior irreconciliable" 4.

Tales ideas eran inaceptables para los liberales rusos occidentédlizados, que exigian
una libertad ilimitada para el individuo, y para el Gobierno imperial, que insistia en
que la obediencia y subordinaciéon eran indispensables para un orden politico estable.

Siete anos después de la muerte de Khomiakov, las reformas liberales hicieron
posible la aparicién de sus obras teolégicas en Rusia, y en el prefacio de la primera
edicion, Yury Samarin describié osadamente a su maestro como doctor de la Iglesia.
Tenia razon. El titulo de doctor de la Iglesia pertenece a Khomiakov como jalén en la
historia del cristianismo ruso, como hombre que restauré la tradicion patristica
dentro de la estructura del pensamiento del siglo XIX y consiguié que la ortodoxia
fuese inteligible a los rusos educados.

La Aparicion de las Iglesias Autocefalas Nacionales en los Balcanes.

En el siglo XIX, la ocupacién mahometana de los Balcanes contaba quinientos afnos de
antigiedad; sin embargo, los turcos continuaban siendo extrafos en credo, raza y
visién politica; ni absorbidos por los conquistados ni capaces de convertir a éstos en



parte del Islam. La chispa de libertad que la Iglesia ortodoxa habia conservado viva
en el pueblo subyugado se inflamé, por fin, en una llama devoradora. Una causa fue
el firme avance de Rusia, contra los turcos; otra fue la penetracién de las ideas
revolucionarias francesas en el mundo oriental. La conquista de Egipto por Napoledn
y su adquisicién de las islas Jénicas en 1797 estimularon al Oriente cristiano y le
infundieron nuevo valor para escaparse de la esclavitud.

La Iglesia Serbia.

Los serbios fueron los primeros en sublevarse. En 1804 se levantaron bajo el
liderazgo de Karageorge. Derrotados, se sublevaron de nuevo en 1815 bajo las
banderas de Obrenovich, y después de una lucha larga y cruel consiguieron su
autonomia.

En 1830 los turcos reconocieron a Milosh Obrenovich como principe hereditario de
Serbia. Los serbios obtuvieron el derecho de edificar iglesias y escuelas y de organizar
su propia administracién, aunque obligados todavia a rendir tributo al Sultdn. Como
garantia de su obediencia, las guarniciones turcas permanecian en puestos
estratégicos. En 1831 el Patriarca de Constantinopla concedié la autonomia a la
Iglesia serbia dentro del principado recientemente creado y la liberé asi del control
de los Fanariotas. Milentije Pavlovich fue consagrado primer obispo de Belgrado vy
metropolitano de Serbia.

En 1879 la Iglesia serbia se hizo autocéfala, que significa no sélo auténoma, sino igual
a las otras Iglesias en la tradicion bizantina ortodoxa. Las primeras décadas de
libertad estuvieron llenas de pruebas para la Iglesia serbia. Tenia un clero poco
experto y educado, mientras que se hallaba entorpecida por la inestabilidad politica,
la rivalidad personal y las intrigas. No obstante, se inicié la obra constructiva. Petar
Jovanovich, metropolitano de Serbia (1833-58), fundé un seminario al estilo ruso y
comenzé a enviar a Rusia a los jovenes mas prometedores para, que completasen alli
su formacién. Uno de éstos, Mihajlo Jovanovich, se convirtié en el mas famoso de los
insignes arzobispos serbios del siglo XIX (1859-81 y 1889-98). Bajo su caudillaje, la
Iglesia serbia, una vez que hubo adquirido su posicion autocéfala, se enzarzé en un
conflicto con el Estado. Estuvo desterrado durante ocho afos. La causa de su
conflicto fue la inclinacion anticlerical de los jefes politicos de la Serbia liberada. Se
habian educado preferentemente en Francia y Alemania e imitaban a Occidente sin
critica alguna. Aspiraban a fundar un estado secular y desconsideraban el profundo
amor que tenian los serbios a la Iglesia ortodoxa, que les habia salvado del colapso
espiritual y moral bajo los turcos.

Este anticlericalismo y positivismo continué estando de moda hasta el final de la
monarquia serbia, entre la minoria occidentalizada. La confusiéon intelectual, la
inestabilidad moral y la superficialidad eran caracteristicas de esta clase, que
mostraba poco entendimiento y alin menos apreciacién de la tradicion cultural y
religiosa de la nacion.

Los Principes-Obispos de Montenegro.



Una singular situacién eclesidstica se desarrollé entre los montenegrinos ortodoxos.
Eran racialmente afines a los serbios, pero su plaza fuerte de la montafa no habia
sido nunca subyugada completamente por los turcos y fueron los primeros en
conseguir su independencia politica. Su resistencia habia adquirido un caracter
religioso, de forma que los obispos se habian convertido en sus jefes nacionales.
Danilo Petrovich (1697-1735), fue el primer obispo que establecié contacto con Rusia
y que adquirié una posicion andloga a la de un gobernante secular. La moral de los
montenegrinos se fortalecié grandemente mediante esta alianza. El sucesor de Danilo
fue su sobrino, Sava Petrovich (1735-82), que colaboré, con su primo, otro obispo,
Vasilje Petrovich. Este visitd Rusia en tres ocasiones y consiguié publicar La Historia de
Montenegro en Moscu, en 1754, que desperté una gran simpatia por su pequefo pais 'y
obtuvo una considerable ayuda.

Esta dinastia de obispos gobernantes alcanzé su mas gloriosa etapa bajo Petar |
Petrovich Negosh (1782-1830) y su sucesor, Petar Il Petrovich Negosh (1830-51). En
1799, el sultdn Selim 1l (1783-1807) reconocié la independencia de Montenegro vy
simultdaneamente su Iglesia adquirié una posicion auténoma. Petar | fue canonizado
por la Iglesia en atencién a sus incesantes y abnegadas fatigas por su pueblo. Su
sobrino, Petar I, era fildsofo y poeta de originalidad y poder, hombre de amplia visién
y capacitado administrador.

Su sucesor, Danilo Petrovich (1851-60), puso fin al gobierno de los principes-obispos.
Contrajo matrimonio y se convirtié en el primer principe secular de su pais.

La Iglesia De Grecia.

La revolucién serbia no atrajo la atencién occidental, pero la sublevacién griega de
1821 conmovié profundamente a Europa.

Comenzdé a un mismo tiempo en varios lugares: el 6 de marzo, el principe Alejandro
Hypsilantis, un fanariota, desplegé la bandera de libertad griega en Moldavia; el 25 de
marzo, Germanos, metropolitano de Patras, exhorté a su pueblo para que se
levantara contra sus opresores mahometanos, y los habitantes de varias islas griegas
proclamaron simultdneamente su independencia.

Esta rebelion habia sido preparada por sociedades secretas, la mas importante de las
cuales era Phitliki Hetaireia (Asociacion de Amigos). Contaba con unos doscientos mil
miembros que difundian una educacién dirigida hacia el patriotismo y un deseo de
liberacién politica.

La noticia de las rebeliones griegas llegd a los jefes politicos de Occidente en el
momento de la Conferencia de Laibach. En este periodo reaccionario, Alejandro | de
Rusia estuvo en una torpe posicion. Tradicionalmente, los rusos se consideraban
como partidarios de los oprimidos cristianos balcanicos, pero la Santa Alianza,
iniciada por Alejandro, incluia al Sultdn turco, a quien estaba obligado a prestar
apoyo contra los cristianos revolucionarios.

El principe Hypsilantis fue facilmente derrotado, pues habia calculado muy mal la
actitud de los moldavos. No tenian simpatia entre los fanariotas y, por lo tanto, no se



sentian inclinados a ayudar a su pequeno ejército. Sin embargo, la rebelién de Morea
fue entusidsticamente apoyada por toda la poblacién, y, a pesar de la superioridad
militar turca, tuvo como fin una victoria griega. Una ola de sentimiento pro-helénico
indujo a los gobiernos de Rusia, Inglaterra y Francia a intervenir a favor de los griegos.

En la batalla de Navarino, en 1827, fue destruida la flota turco-egipcia, y, después de
una derrota sufrida durante la guerra con Rusia (1828-29), el Sultan acordé conceder a
Grecia su independencia. El primer rey elegido por las grandes potencias fue Otén de
Baviera (1833-62), con el cual el gobierno del pais cayé enteramente en manos de los
alemanes, que ni entendian ni respetaban al pueblo que tenian que regir. Siguieron
una politica de estricto control sobre la Iglesia e instituyeron un sinodo al estilo ruso.
Un antiguo problema era la regularizacion de las relaciones con el Patriarca de
Constantinopla. En 1821, tan pronto como llegd a la capital la noticia de la rebelién,
el patriarca Gregorio V (1797-98; 1806-08; 1818-21) fue asesinado por los turcos, junto
con treinta mil griegos. Bajo tales condiciones, era dificil mantener relaciones con
Constantinopla y en 1833 treinta y tres obispos de la Grecia liberada proclamaron el
estado autocéfalo de su Iglesia. Sin embargo, el patriarca Constancio (1830-34) se
nego6 a aprobar esta accion. El resultado Fue paralizaciéon que afectéd adversamente al
estado de la Iglesia griega. Mientras tanto, la burocracia alemana habia empezado a
sospechar de una Iglesia que expresaba los sentimientos antiextranjeros del pueblo
en general. Se redujo a diez el nimero de obispos y pronto a cuatro, todos viejos y
decrépitos. Las protestas condujeron al arresto de los mas vigorosos clérigos y legos.

No obstante, mejoraron las condiciones en la segunda mitad del siglo XIX. La
reconciliacién entre Constantinopla y el Sinodo de la Iglesia griega se consiguié en
1852, cuando el estado autocéfalo de ésta fue aprobado por el patriarca ecuménico
Anthimus IV (1840-41 y 1848-52). El nUmero de didcesis se incrementd a veinticuatro, y
un movimiento encaminado a elevar el nivel del sabery educacién de los cristianos fue
iniciado por el propio pueblo, que permanecio fiel a la Iglesia ortodoxa, a pesar de la
apostasia de una minoria occidentalizada.

Las dificultades que padecieron los celosos de la ortodoxia quedan bien ilustradas
mediante la historia del abad Eusebio Matthopoulos (1849-1929), fundador de la
hermandad Zoe. Era un notable monje que ingresé en una comunidad religiosa a la
edad de catorce anos y le ordenaron didcono a los diecisiete. De joven cayé bajo la
influencia de vigorosos defensores de la ortodoxia, como Ignacio Lampropoulos
(muerto en 1869) y Apostolos Makrakis (muerto en 1905), que osadamente se
oponian a los abusos y a la corrupcion dentro de su Iglesia. El antiguo mal de la
simonia que introdujeron los turcos se vio renovado después de la liberaciéon por
algunos politicos griegos vy, en 1875, se produjo un escandalo publico cuando se
descubrié la culpabilidad de tres obispos que obtuvieron sus sedes sobornando a los
ministros del Gabinete. Makrakis, Eusebio y sus amigos encabezaban la protesta
contra esta violaciéon de la moralidad publica y los cdnones eclesiasticos, pero el
Sinodo de la Iglesia griega, compuesto de hombres similarmente comprometidos,
procesé6 a los defensores de la ortodoxia y les conden6é en 1879, acusados
falsamente de herejia. Sin embargo, el nuevo Sinodo revisé esta sentencia, y degradé
a los tres obispos, y los arbitrariamente inculpados fueron liberados de su reclusion
en monasterios remotos. Eusebio reanudé su campana evangélica de predicacion y
ensefanza por todo el pais y adquirié gran popularidad. Pero Apostolos Makrakis,
amargado por el episodio, se negé a reconocer la autoridad del Sinodo y formé su



propia secta. Esta incurri6 en un insano estado de crédula confianza en sus
predicciones politicas, basadas en su interpretacién del Libro de la Revelacién.
Makrakis estaba dotado de una mente original y vigorosa y poseia un extraordinario
conocimiento teoldgico, pero la seguridad en si mismo que le indujo a asumir el
papel de profeta le separo de la Iglesia ortodoxa. Después de su muerte en 1905, se
termind su secta, pero sus escritos gozan de considerable popularidad y tiene muchos
admiradores, especialmente entre los griegos de los Estados Unidos.

El padre Eusebio era tan erudito e intransigente como Makrakis, pero se vio libre de
la autoafirmacion. Se dio cuenta de que el progreso religioso griego dependia de
los esfuerzos coordinados de muchos cristianos devotos, y con esta idea fundo
una comunidad de evangelistas. La Iglesia griega tiene una deuda de gratitud con él
por una extraordinaria instituciéon, la hermandad Zoe, inaugurada en 1909. Tuvo un
notable éxito, aunque su total impacto se sintié Unicamente después de la primera
guerra mundial.

La Iglesia de Rumania.

La victoria de Rusia sobre los turcos en 1828-29 consiguié el reconocimiento de
autonomia para Valaquia y Moldavia, dos provincias principalmente habitadas por
rumanos. Durante cinco anos (1829-34), estuvieron bajo el iluminado gobierno del
conde Kiselev, que organizé una milicia, mejoré las finanzas y puso en orden la
administracion. La prosperidad econémica que siguié a sus reformas fomenté un
movimiento liberal entre los intelectuales. Francia, su politica, literatura y cultura,
atraian a los jovenes rumanos, y en 1848 una venturosa revolucién consiguié una
constitucién liberal para Valaquia, gobernada en aquella época por el principe Guika.

Nicolds I, que actuaba como guardidn autonombrado de todos reaccionarios de
Europa, se interpuso y utilizé tropas rusas para suprimir a los liberales. Su
intervencién provocé un conflicto con los turcos, que afirmaban poseer soberania
sobre los dos principados danubianos, y la tensién asi creada entre Rusia y el Imperio
Otomano fue uno de los factores contribuyentes a la guerra de Crimea (1853-55).
Mientras duraron las hostilidades, los austriacos ocuparon los principados. En el
Congreso de Paris (Febrero-marzo 1856), Inglaterra insisti6 en que se restaurase el
gobierno turco de Rumania, pero prevalecié la combinada oposicion de Francia y
Rusia. En 1858, en otra Conferencia de Paris, las grandes potencias acordaron
autorizar que los principados estableciesen constituciones similares a condicién de
que permaneciesen separados. Este acuerdo artificial sufri6 un colapso cuando
Valaquia y Moldavia eligieron como gobernante al mismo hombre, el principe
Alejandro Cusa (1859-66). Su fusiéon en un solo reino, llamado Rumania, fue aceptada
por los turcos en 1862, e Inglaterra no tuvo mas remedio que reconocerla también.

En 1866 Alejandro Cusa se vio obligado a abdicar y fue sustituido por el principe
Carlos de Hohenzollern-Sigmaringan. (1866-1914), que en 1881 fue proclamado rey. En
1864 la Iglesia de Rumania declaré su. independencia de Constantinopla. Una reforma
agraria del mismo ano la privd de muchas de sus posesiones, principalmente la
propiedad de los monasterios griegos donados por los fanariotas, que tuvieron bajo
su control a la Iglesia y al Estado en los principados hasta 1821. En 1885 el Patriarca



ecuménico reconocié el estado autocéfalo de la Iglesia rumana, y se regularizé su
posicién candnica.

La condicién de la Iglesia en Rumania durante el siglo XIX estuvo muy lejos de ser
satisfactoria. Un gobierno anticlerical la trataba como un departamento del Estado,
los obispos eran nombrados por los politicos, y el clero parroquial, reclutado entre
los campesinos, era despreciado por las clases superiores occidentalizadas.
Unicamente hacia finales de siglo empez6 a ajustarse la Iglesia rumana. En 1800 se
agregd una Facultad de Teologia a la Universidad de Bucarest (fundada en 1869). Se
mejord la Formaciéon de los sacerdotes y se incrementé la producciéon de literatura
cristiana. Lo mismo que los griegos, la mayoria de los rumanos permanecieron
profundamente Ffieles a la Iglesia y los monasterios continuaron su bienhechora
influencia, aunque la clase gobernante se habia, olvidado de la religion.

La Iglesia de Bulgaria.

De las naciones ortodoxas balcanicas, los bulgaros fueron los ultimos que
adquirieron su independencia. Halldandose geogridficamente mas préximos a
Constantinopla, sufrieron mas que otros la doble opresién de turcos y fanariotas.

La primera sefal de reviviscencia bllgara aparecié en 1762, cuando el monje Paisy
publicé su Historia del pueblo bulgaro. A mediados del siglo XIX se habian fundado
escuelas que ensenaban la lengua bulgara y propagaban la idea de liberaciéon. Los
otros Estados balcanicos se habian liberado de los turcos antes de rechazar el
control fanariota en la administracién eclesiastica. En Bulgaria fue distinto el orden,
de manera que cuando en 1870 el Sultdn permitié que los bulgaros tuviesen una
organizacion eclesiastica independiente, el patriarca, Anthimus VI (1845-48; 1853-55;
1871-73), les excomulgd (septiembre 1872). Este acto no fue aprobado por todas las
Iglesias orientales, y el cisma entre Constantinopla y Bulgaria no separ6 a la Iglesia
bulgara del resto de los ortodoxos. Anthimus, obispo de Vidin, se convirtié en su
primer eparca (1872-88).

Esta victoria eclesidstica animé a los bulgaros a pedir la libertad politica. En 1875-76
fue sofocada una rebelion por fuerzas irregulares turcas, con mucha crueldad y
derramamiento de sangre. Rusia acudié al rescate y derroté a los turcos. La creacion
de una Bulgaria fuerte y unida no era idea grata para Gran Bretana. El Congreso de
Berlin de 1878 dividié a Bulgaria en tres secciones: la mayor pasé al Sultan; el principe
Alejandro de Battenberg (1879-86) fue elegido gobernante de la parte central de
Bulgaria; y el resto se convirtié en un estado separado denominado Rumelia oriental,
que en 1885, después de un referéndum, se unié al cuerpo principal. El dnimo con que
se tomo esta decision fue causa de la caida de Alejandro, y el principe Fernando de
Sajonia-Coburgo (1887-1918) fue elegido en su lugar. El jefe politico durante esa
confusa época fue Stefan Stambulov (1887-94), hombre ambicioso y sin escrdpulos,
con ideas radicales sobre la religion y abiertamente hostil a la Iglesia. Tuvo un fuerte
adversario en Clemente, metropolitano de Tirnovo (muerto en 1901), que defendia
firmemente la libertad y dignidad de la Iglesia bulgara. Bajo Fernando, el pais entré en
la esfera de la influencia alemana y la mayoria de los teélogos bulgaros iban a
estudiar a Alemania y no a Rusia, como antes.



Exito y Fracaso de las Iglesias Balcanicas.

En todo pais balcanico, la supervivencia nacional bajo los turcos fue posible gracias
a la Iglesia. La Iglesia ortodoxa llevd a estas naciones hasta el umbral de la
independencia, pero su clero no pudo mantener su autoridad en el siguiente periodo
de su evolucién. La principal causa de fracaso fue su falta de preparacién intelectual
para su nuevo papel. La liberacién del sofocante control turco abrié a las naciones
balcanicas el excitante mundo de la civilizaciéon occidental, con sus ideas antagdnicas,
sus teorias sociales y politicas radicales y su ilimitada facilidad para la erudiciéon y la
discusion. Los jovenes enviados a estudiar en Occidente absorbian con ansiedad y sin
critica alguna los rudimentos de una civilizacién superior y volvian a sus propios
paises con una firme creencia en la capacidad occidental de proporcionar soluciones
prefabricadas a todos sus problemas. Se hallaban resueltos a reformar sus propios
paises de acuerdo con las doctrinas occidentales mas recientes. Los jerarcas de la
Iglesia ortodoxa no pudieron hacer frente a este desafio. Algunos eran hombres
patridticos y devotos, pero muy pocos habian recibido una formacién occidental y su
visién y modales parecian anticuados a los politicos educados en Paris o en Alemania.
Incluso aquellos tedlogos que habian estudiado en el extranjero y poseian grados
universitarios (al principio, raras excepciones) eran de poco uso, pues consideraban a
su propia Iglesia como atrasaday necesitada de reforma.

Rusia, que habia experimentado la misma agitacién un siglo antes, no podia ser de
mucha ayuda, pues los que comprendian la situacién, como los eslavéfilos, se veian
impotentes por la censura oficial y el antagonismo de las clases occidentalizadas,
mientras que la mayoria de los intelectuales rusos copiaban todavia a Europa, y
naturalmente los cristianos balcanicos decidieron ir a la fuente original también. Esta
imitacién general de Occidente se vio fomentada por los gobernantes protestantes
alemanes de los Balcanes. Estos potentados no conocian la historia de sus stbditos y
eran extranos a la Iglesia ortodoxa y a su genio.

Esta decision entre la ascendencia ortodoxa y las nuevas ideas importadas fue
perniciosa para el crecimiento de la cultura balcdnica. En el siglo XIX carecia de
originalidad y cohesion, pues se olvidaban y se ignoraban las pasadas realizaciones *.
Unicamente después de la primera guerra mundial se dieron cuenta los intelectuales
balcdnicos de que poseian una tradicion propia con muchas extraordinarias
realizaciones.

* La arquitectura medieval serbia es una de las mas hermosas del mundo ortodoxo,
pero las catedrales e iglesias serbias, edificadas en el siglo XIX, después de la
liberacién, eran copias de segunda clase de un estilo austriaco decadente.

Los Ortodoxos en Austria-Hungria.

La tragica falta de entendimiento entre la Iglesia y los jefes occidentalizados de las
naciones balcdnicas se debia a su largo aislamiento del resto del cristianismo. Se



habria podido esperar que aquellos ortodoxos que se incorporaron antes al Imperio
austro-hingaro ayudasen a sus hermanos de religion, tanto cultural como
teoldgicamente, a sacudirse el yugo turco. Eran los carpatos-rusos, los ucranianos de
Galitzia y Bukovina, los rumanos de Transilvania, los serbios de Bonat y Voivodina, y
los dalmatas y bosnios. Sin embargo, estos dispersos ortodoxos no pudieron realizar
esta tarea, pues ellos mismos se hallaban oprimidos en sus propios paises. El
gobierno vienés miraba con profunda sospecha la efervescencia nacionalista
balcdnica, y patrocinaba a los unificados para que contrarrestasen el peligro de
reunion de sus propios subditos ortodoxos con sus hermanos cristianos fuera de las
fronteras de una doble monarquia. Cuando encontré una fuerte resistencia, el
gobierno traté de provocar fricciones nacionales entre los ortodoxos. Por
consiguiente, los cristianos orientales en Austria-Hungria se hallaban divididos en
varias provincias eclesidsticas separadas, que recibian diferente tratamiento del
Estado. Estas eran: la Iglesia serbia, bajo el metropolitano de Karlovci; la Iglesia
rumana en Transilvania, bajo el metropolitano de Hermannstadt (o Sibiu); la Iglesia de
Bukovina y Dalmacia, que incluia rumanos, ucranianos y serbios, gentes de distinta
ascendencia nacional y linglistica; y la Iglesia de Bosnia y Herzegovina, dos, provincias
que se anexiond Austria en 1875.

En total, dos millones y medio de ortodoxos se hallaban bajo los Habsburgos en la
segunda mitad del siglo XIX. Desunidos, tratados como una minoria indeseable,
entorpecidos en sus actividades culturales y, religiosas, estos ortodoxos necesitaban
en si ayuda, y aliento de los cristianos balcdnicos que eran culturalmente menos
avanzados, pero espiritualmente mas vivos que sus hermanos cristianos bajo la
dominacién austro-hangara.

La Iglesia mas oprimida del Imperio era la de Transilvania. Sus sacerdotes eran
considerados como siervos; un ortodoxo no podia ser nombrado para ningdn puesto
gubernamental, y el Unico modo de librarse de la condicién de paria era agregarse a
los uniatas. Sin embargo, muchos rumanos resistieron a todos los intentos de
sumisién al Papa. En 1810 tuvieron el éxito de obtener su propio obispo, Vasilie Moga
(1810-46). Las condiciones anexas a su nombramiento eran curiosamente analogas a
las que rigen las vidas de los cristianos bajo los turcos. Se les prohibia persuadir a los
unificados ex-ortodoxos para que retornasen a su Iglesia o impedir que sus fieles se
pasaran a Roma. Aunque toda una parroquia unificada se pasara a la ortodoxia, su
Iglesia y escuela permaneceria siendo propiedad del sacerdote uniata, que retenia su
estipendio. Al obispo le recordaban particularmente que representaba una religién
que no era "aceptada" en Transilvania, aunque fuese credo de sus habitantes
originales, y que no podia reclamar los mismos derechos que el clero catélico romano
y unificado. A pesar de todo, el obispo Moga reconstruyé su didécesis sobre una base
segura y dio a su pueblo un nuevo aliento. Su sucesor, Andrey Shaguna (1848-73), fue
un hombre todavia mas insigne. Habia recibido una buena educacién, hablaba con
fluidez el hingaro y el aleman, y eran tan grandes su amor y dedicacién a sulglesiay a
su pueblo, que un nidmero de uniatas retornaron a la ortodoxia a pesar de todas sus
desventajas, y después de siglo y medio de obediencia a Roma.

El estado ortodoxo en otras provincias del Imperio austriaco era mas favorable.
Gradualmente adquirieron el derecho de edificar iglesias con signos visibles de
edificios dedicados al culto, tales como campanas, torres y cruces, y con fachada a la
calle y no dentro de un patio trasero *. En 1875 se reformé el seminario para la



formacion de sacerdotes en Chernovci y se convirtié en Facultad de Teologia. Hasta
1848 toda la instruccion fue en latin, pero mas tarde se introdujeron el rumano vy el
ucraniano.

La mds vigorosa de todas las comunidades ortodoxas era la serbia, que llegd a
Austria a finales del siglo XVIl como aliada de guerra contra los turcos, y que, por lo
tanto, habia retenido facilidades de culto e instruccion que eran negados a otros
miembros de la Iglesia ortodoxa. Tenia su propio seminario en Karlovci, y esta
pequena ciudad, no lejos de las fronteras serbias, se convirtié en centro de su vida
cultural y religiosa.

Hacia finales del siglo, los ortodoxos en Hungria y Austria adquirieron una apariencia
de civilizacién occidental, pero se hallaban mas apartados de su tradicion original que
sus compatriotas menos educados de los Balcanes, quienes lucharon con éxito por la
libertad politica de formar su propio destino.

* Los turcos impusieron la misma prohibiciéon a los ortodoxos.

La "Intelligentsia” Rusa y la Iglesia Ortodoxa.

La derrota que sufrio el Imperio Ruso durante la guerra de Crimea (1853-55)
desacredité el orden militar y burocrdtico que Nicolas | habia impuesto (1825-55) a la
nacion rusa durante treinta afnos. Termind, por fin, su rigidez artificial, y su hijo y
sucesor, Alejandro Il (1855-81), inauguré reformas liberales, siendo la mas importante
la emancipacion de los siervos en 1861. Este retardado cambio de la estructura social
del Imperio coincidié con la apariciéon de la intelligentsia, fendmeno sin paralelo en la
vida de otras naciones. La intelligentsia rusa no era ni una clase social, ni una élite
intelectual, ni un partido politico. Contenia gentes de todas las clases, de diferentes
niveles de educacién, de ideas politicas opuestas, pero con ciertos convencimientos
fundamentales, que se pueden resumir bajo tres denominaciones: que la injusticia que
sufrian los campesinos era un pecado nacional y que la minoria privilegiada era
moralmente responsable de él; que la autocracia era un mal que causaba retraso
econdmico y desigualdad social y, por lo tanto, se le debia dar fin; y que las teorias
politicas y filoséFicas radicales de Occidente, si se aplicaban a Rusia, podian producir
mejoras inmediatas en todas las esferas de la vida. Se aceptaban estos principios con
un fervor religioso que venia de la ascendencia cristiana de la mayoria de la
intelligentsia, aunque el ateismo y el materialismo eran considerados como senales de
una vision progresiva. Estos entusiastas rusos del radicalismo y socialismo europeos
identificaban a Europa con la irreligién.

Por lo comun, los jefes mas populares de intelligentsia, tales como Nikolas
Chernishevsky (1828-89) y Nikolds Dobrolubov (1836-61), eran hijos de sacerdotes y
retenian un sentido de servicio a una sagrada causa cuando abrazaron el positivismo y
el nihilismo y desecharon el cristianismo ortodoxo como anticuado. A sus ojos, el
principal delito de la Iglesia era su actitud negativa hacia la violencia y su repugnancia
a combatir contra la autocracia con armas revolucionarias. La intelligentsia deseaba
apasionadamente elevar a los campesinos rusos, pero despreciaba la fe de su pueblo



y, por lo tanto, continuaba siendo mal entendida por la poblacién en general, que
desconfiaba de ella. Los jefes del ala izquierda de la intelligentsia creian en el
progreso automadtico; predecian que un orden social ideal surgiria de subito del
derramamiento de sangre y destruccion de la revolucién. Asi, pues, se concentraban
en minar la estructura politica del pais sin reparar en las consecuencias practicas de su
colapso. Entre los pocos que preveian los sufrimientos que resultarian de la victoria
del materialismo ateo en Rusia se hallaba uno de los mas grandes pensadores y
escritores rusos: Feodor Dostoievsky.

Feodor Mikhailovich Dostoievsky (1821-81).

Dostoievsky (lam. 69) era hijo de un médico, nacido en Moscu. De joven cayd bajo la
influencia del socialismo francés. Fue arrestado y condenado a muerte en 1849 por
participar en una sociedad clandestina donde se discutian ideas politicas radicales. Le
conmutaron la sentencia, y Dostoievsky pasé cuatro anos en una prision siberiana.
Estas terribles experiencias alteraron su modo de ver, y regresé a San Petersburgo, en
1819 como cristiano convencido.

Habia conocido el pecado de los hombres en sus formas mdas espantosas y
repugnantes; habia vivido en forzosa intimidad con endurecidos criminales y habia
observado la mentalidad de los torturadores y verdugos. Le absorbia el estudio del
mal, pero aun le fascinaba mds su experiencia de la realidad de la libertad humana en
la eleccién entre el odio y el amor. Con la autoridad de un profeta predijo que la
humanidad preparaba una rebelidon contra Dios, a escala sin precedente, en nombre
del progreso y la emancipacién. Se daba cuenta de que la estUpida e ingenua
intelligentsia iba de cabeza hacia el desastre del totalitarismo despético. Escribio:
"Los predicadores del materialismo y el ateismo que proclaman la autosuficiencia
del hombre preparan una indescriptible oscuridad y horror para la humanidad bajo

el disfraz de la renovacion y resurreccion" >,

En medio del sufrimiento de su destierro siberiano, Dostoievsky "conocié a Cristo, a
quien," como él dijo, "aprendi a conocer de nifo, pero a quien habia abandonado

cuando me hice europeo liberal" 6 Preveia que los que rechazaban el cristianismo y la
Iglesia lo hacian para demostrarse a si mismos y a otros que los hombres eran duenos
de su propio destino y que en el Universo no existia ningin poder moral superior al
del hombre. Estos "bienhechores" edificaban una gigantesca prisién de uniformidad
obligatoria y no tenian piedad con los que se negaban a ser esclavos en el reino del
totalitarismo futuro. Los hombres tenian miedo a la libertad, segin Dostoievsky, y
estaban ansiosos de cambiarla por la seguridad y prosperidad material. Pero los
hombres jamas podrian ser verdaderamente felices sin libertad y, por lo tanto,
habiéndola perdido una vez, lucharian por su recuperacion, aun a costa del
sufrimiento y de la muerte.

En su obra mas insigne, La leyenda del gran inquisidor * Dostoievsky pone frente a
Cristo a un defensor del totalitarismo. El inquisidor acusa a Jesucristo de
desconsiderar la fragilidad de la naturaleza humana, pues los hombres no pueden
cumplir los abnegados requerimientos del cristianismo puro. El inquisidor se presenta
como el verdadero amante de los hombres, que satisfaceria sus necesidades



materiales, que les quitaria el peso de la libertad y les daria prosperidad y felicidad.

Durante esta apasionada diatriba contra la ensefanza del Evangelio, Cristo guarda un
silencio tan elocuente, que La leyenda es una de las mejores obras literarias del
mundo, fuera del Nuevo Testamento, que da un retrato viviente de Jesucristo.

Dostoievsky no era teélogo en el sentido técnico de la palabra. Nunca utilizé la
palabra "redencién," pero todos sus escritos se basan en una profunda experiencia de
Cristo como Salvador de la humanidad. Para Dostoievsky, Cristo no fue un maestro
de sabiduria ni un ejemplo de alta conducta moral; El era la verdad, la belleza y la
bondad encarnadas en perfecta humanidad. Amando a Cristo, abrazando a Cristo,
los hombres pecadores y divididos podrian recuperar la armonia y la integridad. En
Cristo se aniquilaba el mal, pues a la luz de su semblante divino la fealdad de la
existencia egocéntrica se exponia en su ultima iniquidad

Dostoievsky hallé su concepto del cristianismo personificado en la Iglesia
ortodoxa. Creia que los cristianos rusos tenian un mensaje para el resto del mundo
y que su comunidad desempeiiaria un papel central en el inevitable conflicto entre
las fuerzas cristianas y anticristianas. Predecia que este choque se produciria a
finales del siglo. La intelligentsia no hizo caso de las advertencias de Dostoievsky. Era
admirado como novelista de grandes dotes, pero no se reparaba en las profundas
intuiciones religiosas que subyacian en toda su ficcion. Dimitry Merezhkovsky
(1865-1941) fue el primero que introdujo a los lectores rusos en esta teologia. Desde
entonces se ha reconocido a Dostoievsky como el mas adelantado pensador cristiano
de Rusia.

Vladimir Sergeevich Soloviev (1853-1900).

Entre los intelectuales del siglo XIX figuraba uno que participaba plenamente de los
convencimientos de Dostoievsky y que les proporcionaba una sélida base filoséfica.
Era el mds destacado de los filésofos rusos: Vladimir Soloviev (lam. 70).

Incluida en su novela Los Hermanos Karamazov.

Soloviev, lo mismo que Dostoievsky, abandoné su fe cristiana por el positivismo y el
materialismo, pero pronto se desembarazé de éstos. Estudié primero ciencias y luego
filosofia. En su tesis, escrita en 1874 y titulada La crisis de la filosofia occidental,
afirmaba la necesidad de una sintesis de fe y razén para el ulterior progreso del
pensamiento creador. Aunque su teoria filos6fica no estaba en armonia con el modo
de ver que compartian sus examinadores, era tal su capacidad, que le ofrecieron un
nombramiento académico y le enviaron al extranjero a completar sus estudios. Sin
embargo, Soloviev no era sélo un erudito de grandes dotes; era también visionario y
profeta. Durante su estancia en Londres, una experiencia mistica en la sala de lectura
del Museo Britdnico le impulsé a marchar a Egipto, y alli, en el desierto, tuvo la
revelacion crucial de su vida, un encuentro con Hagia Sophia, la Sabiduria Divina. A su
regreso a Rusia, renuncié a su carrera académica y durante el resto de su vida continud
siendo un Ffilésofo libre y un errante maestro de sabiduria. Soloviev era poeta,



reformador social, teélogo original, precursor del movimiento ecuménico; pero, lo
mismo que Dostoievsky, era, por encima de todo, un profeta que preveia el préximo
cataclismo de la historia de Rusia y Europa.

Soloviev era discipulo de los eslavéfilos y amigo personal de Dostoievsky, pero fue
mas alld que éstos. No sélo criticaba al Occidente cristiano, como hicieron sus
predecesores; se daba cuenta de la importancia de reconciliar a Oriente y Occidente.
Antes de su época, los rusos aceptaban a Occidente como maestro o se adherian
obstinadamente a su propia tradicion. Pocos contemplaban la posibilidad de
restaurar la comunion entre Roma y Oriente, y si la contemplaban, pensaban en
términos de rendicion de una parte a los dictados de la otra. Soloviev consideraba
que la Iglesia se componia de tres elementos distintos e igualmente necesarios,
personificados por los apéstoles Juan, Pedro y Pablo. Identificaba el Evangelio de
San Juan con el espiritu contemplativo del Oriente cristiano. Roma representaba la
tradicion de accién y liderazgo de Pedro. Relacionaba los intereses intelectuales y
doctorales de los protestantes con San Pablo y su interpretacion del mensaje
evangélico. Soloviev era optimista, creyendo en la posibilidad de la reintegraciéon
cristiana. Predicaba la responsabilidad de los miembros de la Iglesia con respecto a
las condiciones sociales y econémicas de la humanidad y oraba y trabajaba por la
victoria de la caridad en las relaciones entre judios y cristianos. Aunque ortodoxo,
estaba dispuesto a recibir la Santa Comunién en la Iglesia romana. Era una figura
solitaria entendida en todas partes; pero su dedicacién a la causa cristiana, el
estimulo de sus brillantes escritos y sus intuiciones misticas eran tales, que incluso le
estimaban los que se hallaban en desacuerdo con sus ideas.

En 1900 publicé un libro que parecia repudiar sus anteriores conclusiones optimistas

' En La historia del Anticristo profetizaba la reunién eclesidstica, pero no como
resultado de deliberaciones adecuadamente efectuadas. Preveia la llegada de un
dictador mundial que, bajo la mascara de benevolencia y protecciéon, impondria su
gobierno de hierro a todas las religiones. S6lo una minoria de los cristianos
procedentes de las diversas confesiones se negaria a reconocer al dictador como el
"Gran Bienhechor" de la humanidad, y se lanzaria contra ellos la persecucion hasta
que, bajo la presion de un extremado peligro, los fieles que quedasen de los
seguidores del Mesias renunciasen a sus antiguos prejuicios y desavenencias vy
restaurasen su unidad. Este acto final de la historia eclesiastica coincidiria con el
fin del mundo. Tal es el tema del extrano libro de Soloviev. Un espiritu de tension se
infiltra en sus pdaginas. Una vision de préoxima catastrofe parece haberse impuesto al
vidente, obligdndole a contradecirse en sus anteriores opiniones. La imagen del
Anticristo, el Gobernante Universal, se ve tan poderosamente dibujada, que parece un
retrato realista y no mera ficcién. Soloviev fue vehiculo de esta revelacién, pero ya no
podia soportar su peso.

En el prefacio de su ultimo libro, compuesto en la Pascua de Resurreccion de 1900,
Soloviev escribié: "Aun en esta forma enmendada, todavia percibo que hay muchos
defectos en esta obra, pero la no distante imagen de la palida muerte me aconseja
calladamente que no demore su publicacion.”

Soloviev resulté ser un buen profeta en su propio caso. Su vida terminé de subito el
31 de julio, a la temprana edad de cuarenta y siete anos. Los médicos no podian
diagnosticar su caso; su vitalidad parecia agotarse y su organismo se negaba a seguir



funcionando. Carecié de hogar en toda su vida, y murié en la casa de unos amigos
entre los que habia encontrado refugio temporal. Su extraordinaria personalidad
dejé una marca indeleble sobre la cultura rusa. Su enigmdtica figura concluye la
historia de la Iglesia oriental en el siglo XIX.

Capitulo VILI.
Epoca de Penalidades y Pruebas.
Siglo XX.

El renacimiento religioso ruso.- Cuatro conversos del marxismo al
cristianismo.-

Intentos de reforma de la Iglesia rusa (1905-14).- El padre Juan de
Kronstadt (1829-1908).-

El Concilio Panruso (18 de agosto-9 de noviembre de 1917 y 20 de enero-7
de abril

de 1918).- Reorganizacion de las Iglesias orientales después de la primera
guerra

mundial (1914-18).- La revivificacion del cristianismo en los Balcanes.-
Principales

caracteristicas del cristianismo oriental en los siglos XIX y XX.- La campana
atea

de los comunistas.- La reaccion de los ortodoxos.- La Iglesia rusa en el
exilio

y su encuentro con el Occidente cristiano.- Los emigrantes rusos y el
Movimiento

Ecuménico.- El actual estado de la Iglesia oriental.

El Renacimiento Religioso Ruso.



El siglo XX produjo un marcado cambio en la atmésfera cultural y religiosa que
particularmente se notaba en Rusia. El excesivo utilitarismo y el funesto materialismo
de su intelligentsia, su exclusiva preocupacién por los problemas sociales vy
econémicos, su culto a los campesinos, se desvanecieron; y la poesia, el arte y la
religion recuperaron el lugar de honor que se les negé en las Ultimas décadas del
siglo XIX. Este renacimiento artistico y religioso se inicié entre la élite intelectual de
las dos capitales, San Petersburgo y Moscl, pero se difundié rapidamente, y, en la
vispera de la primera guerra mundial, la generacién mas joven de la intelligentsia rusa
se habia apartado de la creencia de que el darwinismo resolvia el misterio de la
creacién y que el materialismo era la ultima palabra en el esclarecimiento de la
cuestion. El positivismo ya no era aceptado como verdad dogmatica y se le sustituia
por una intensa busqueda de otros puntos de vista filos6ficos. Un deseo de
comprender el lenguaje simbdlico del cristianismo se puso de moda e introdujo en la
Iglesia ortodoxa a algunos jefes de la intelligentsia; otros abrazaron el ocultismo o la
teosofia o se contentaron con sus propias intuiciones misticas. Poetas como
Alejandro Blok (1880-1921), Andrés Biely (1880-1935), Viacheslav Ivanov (1886-1949);
escritores como Dimitry Merezhkovsky (1861-1941), Basilio Rozanov (I1856-1919);
compositores como Alejandro Scriabin (1871-1915); pintores como Miguel Vrubel
(1856-1910), V. Vasnetsov (1848-1947), Miguel Nesterov (1862-1942), Nicolds Reirih

(1874-1947) y Basilio Kandinsky (muerto en 1944) 1, se preocuparon de los problemas
religiosos, y su visiéon artistica se hallaba en agudo contraste con las tendencias
moralistas y didacticas de la vieja generacién. El renovado interés por el cristianismo
facilitd los encuentros personales entre la intelligentsia y los jefes de la Iglesia
ortodoxa, los dos sectores de la sociedad rusa que habian perdido su reciproco
contacto.

En 1901, por iniciativa de Merezhkovsky, su esposa, Zenaida Hippius (1869-1945), y V.
M. Skvortsov (1859-1932), te6logo seglar y sagaz misionero, comenzaron en San
Petersburgo peridédicas y venturosas reuniones religiosas. El clero y los profesores de
la Academia Teoldgica discutian con escritores y célebres intelectuales cuestiones
como la misién de la Iglesia, sus dogmas y su ética. Era una experiencia enteramente
nueva para ambas partes, pues la intelligentsia habia considerado previamente que
tales problemas estaban fuera del campo de sus intereses. En Moscu y Kiev se
organizaron sociedades similares. El renacimiento espiritual y cultural debié mucho a
Vladimir Soloviev, que asi alcanzé una popularidad poéstuma. Los poetas le
consideraban como maestro, los Ffilésofos estudiaban sus obras, los tedlogos
advertian la importancia de sus ideas.

Entre sus discipulos, los mas notables fueron cuatro ex-marxistas que, a principios del
siglo, abandonaron el materialismo y el ateismo y se unieron a la Iglesia ortodoxa.

Cuatro Conversos del Marxismo al Cristianismo.

Eran Piotr Struve (1870-1944), Sergio Bulgakov (1871-1944) (lam. 73), Nikolas Berdiaev
(1874-1948) y Simedn Frank (1877-1950). Su conversion fue un acontecimiento de gran
importancia en la evolucién de la intelligentsia. En el siglo XIX habian existido severos
criticos de la intelligentsia, pero la mayoria de ellos eran conservadores politicos vy,
por lo tanto, sus criticas se echaron a un lado.



Esta vez la campana contra el materialismo fue iniciada por reconocidos y respetados
miembros de la intelligentsia, por cuatro filésofos y economistas que habian
adquirido reputaciéon de ser capacitados exponentes del marxismo, la mas reciente
doctrina de Occidente, aceptada como panacea de todos los males sociales y
econdmicos. La desercién de estos sobresalientes hombres influyé profundamente en
la intelligentsia. Se alarmé la vieja guardia del radicalismo, pero los mas jovenes
dispensaron una buena acogida a las estimulantes ideas de los escritos de estos
filbsofos, que en 1909, con varios amigos, publicaron los Vekhi (Hitos), coleccién de
articulos que provocaron una apasionada controversia. En cinco meses aparecieron
seis ediciones del libro. A los lectores les impresioné su profunda unidad, aunque los
autores no vieron sus respectivos articulos antes de ser impresos. Su principal tema
era la légica contradicciéon entre el utopismo social, que confiadamente esperaba que
se conseguirian, en el mundo entero, justicia econdémica, paz y prosperidad, y la
creencia de que el universo era resultado de las ciegas fuerzas fisicas y dependia
biolégicamente de la lucha por la supervivencia de los mdas aptos. Quienes
colaboraron en los Vekhiinsistian en que la esperanza de una organizacion moral de
la sociedad radicaba en la creencia de que el cosmos tenia un autor y un destino
inteligible a los hombres. El cristianismo era la fuerza mas progresiva en la evolucion
de la humanidad, pues daba la seguridad de que el esfuerzo y la aspiracion moral se
hallaban en armonia con la voluntad del Creador, que habia revelado su designio
sobre el universo por medio de la vida, muerte y resurreccién de Jesucristo. La
coleccién de articulos exhortaba a la intelligentsia a que retornase a la religién,
abandonase el terrorismo como legitima arma politica y reconociese que el olvido del
coédigo cristiano sélo podia conducir al nuevo surgimiento de esa esclavitud, a la
despodtica situacién de que Cristo habia liberado a los hombres. Los Vekhireiteraban
la predicciéon de Dostoievsky sobre el igualitarismo ateo que daria origen a una tirania
en escala sin precedentes. El peso de estas advertencias se veia incrementado por el
intimo conocimiento que los autores poseian de Lenin y otros exponentes del
marxismo, que habian sido sus asociados, y por su familiaridad con las teorias
filos6Ficas y econdmicas, de acuerdo con las cuales se habia de planear el orden
social comunista. Los ex-marxistas habian llegado a sus conclusiones después de
duras y largas luchas internas, en el curso de las cuales habian rechazado el ateismo
como falsa interpretacion de la realidad, abrazando el cristianismo como la Gnica
solucion satisfactoria del misterio de la vida.

Sin embargo, estos antiguos revolucionarios no renunciaron a su libertad intelectual.
Al contrario, se unieron a la Iglesia intentando reanudar su campafna en pro de un
mejor orden social y con la esperanza de ver liberada del control burocratico a la
comunidad cristiana. Sus esperanzas eran justificadas. La Iglesia rusa comenzaba a
alejarse de la inmovilidad que caracterizé su vida en el siglo XIX.

Intentos de Reforma de la Iglesia Rusa (1905-14).

La derrota de Rusia en la guerra contra el Japén (1904-05) produjo una patente
expresion del descontento hacia la eficiencia burocratica. Nicolas Il (1894-1917) hizo
concesiones a las demandas puUblicas de mayor libertad. Una de las leyes
promulgadas en 1905 garantizaba la igualdad religiosa para todos los ciudadanos del
Imperio y ofrecia el derecho de autogobierno a las asociaciones religiosas. Sélo la



Iglesia rusa no participaba de los beneficios. El conde Witte (1849-1915) iniciador de
estas reformas liberales, reconocié esta anomalia y entré en negociaciones con el
metropolitano de San Petersburgo, Antonio (Vadkovsky) (1899-1912), con miras a
conseguir una mayor libertad para los ortodoxos. El Metropolitano respondio
calurosamente a la oferta y envié un memorandum al gobierno, sugiriendo reformas
en la administracion eclesiastica. Este documento, al ser publicado, rompié el largo
silencio impuesto a los ortodoxos por el control estatal. La revivificacion de la
autonomia eclesidstica se pedia en todas partes del pais. Incluso los obispos,
cuidadosamente elegidos de entre el clero mas obediente, manifestaron
abiertamente un deseo de trascendentales reformas. El 23 de marzo de 1905, los
miembros del Sinodo enviaron una peticién al Emperador para la convocatoria de un
concilio eclesiastico y la restauracion del patriarcado. Nicolds Il expresd su
aprobacién y, como paso preliminar, se constituyé una comisién para preparar el
programa del concilio. Se envié un cuidadoso cuestionario a todos los obispos,
pidiendo su opinion sobre las Formas mejores para perfeccionar la vida
eclesiastica. Sus respuestas y los apuntes del comité preconciliar se publicaron en
1906 y son valiosos materiales para ilustrar el estado de la Iglesia en la vispera de la
disolucién del Imperio. Una notable faceta de estos documentos es la unanimidad con
que los jefes de la Iglesia rusa repudian el orden que habia regido sus vidas durante
doscientos anos. S6lo dos de los sesenta y dos obispos diocesanos no abogaron por
su abolicion. El comité preconciliar no incluia a los defensores del Sinodo. La cuestién
radicaba en qué organizacion debia sustituirlo. Los conservadores se pronunciaban en
favor de la restauracién del patriarcado; los liberales deseaban algo mas
democratico.

La noticia de la inmediata liberaciéon de la Iglesia fue entusidsticamente recibida por
todo el pais, y los peridédicos y revistas dedicaban mucho espacio a las discusiones de
las posibles reformas. Sin embargo, no se realizaron estas brillantes esperanzas. El
Imperio que fundo Pedro el Grande se neg6 a dar libertad a la Iglesia. Las mejoras de
urgente necesidad se aplazaron indefinidamente con diversos pretextos, y en los
ultimos anos de la agonia del Imperio la administracion eclesidstica se vio ain mas
degradada, pues caydé bajo la influencia de Gregorio Rasputin* (1872-1916),
campesino de los Urales que habia adquirido fama de santidad en los circulos de la
corte. Era una época en que muchos falsos maestros y profetas atraian admiradores,
y la relajacién moral se hallaba muy difundida; pero el mismo periodo conocié un
fuerte resurgimiento del auténtico cristianismo, manifestado en la aparicién de un
nimero de destacados tedlogos, como fray Pavel Florensky (1882-1949), M. M. Kareev
(1866-1934), V. Nesmelov (1863-1920), el metropolitano Antonio (Khrapovitsky)
(1863-1936) y de filésofos cristianos como el principe Sergio Trubetskoy (1862-1905),
el principe Eugenio Trubotskoy (1863-1920), V. Ern (1879-1919) y N. Novgorodtsev
(1863-1927). A medida que la Iglesia rusa se aproximaba al momento de sufrir su mas
severa prueba, se hacia abundante la gracia del Espiritu Santo. Entre los cristianos
carismaticos ocupa un lugar especial el padre Juan de Kronstadt.

* Con frecuencia se describe erroneamente a Rasputin como monje. Estaba casado y
tenia dos hijos.



El Padre Juan de Kronstadt (1829-1908).

Fray Juan Sergiev (ldm, 71) fue durante muchos anos didcono de la catedral en la base
naval rusa que guardaba los accesos a San Petersburgo. Adquirié fama de caracter
nacional por sus extraordinarias dotes de curaciéon y su poder de transformar los
corazones de los hombres. Podia curar a los enfermos incluso a distancia, cuando le
llegaban peticiones de ayuda por carta o telegrama. A sus concurridos servicios
asistian gentes de todas partes del pais. Fray Juan restaur6 la comuniéon frecuente
entre sus seguidores y utilizé la confesion publica de los pecados como medio de
conversion. Era también un excelente organizador y creé muchas instituciones
filantrépicas, que daban alojamiento y proporcionaban empleo a varios millares de
personas en necesidad de asistencia (unos ocho mil en 1902). Su diario, titulado Mi
Vida en Cristo, se ha convertido en uno de los mas populares libros de devociény se
traduce a muchos idiomas. Otro sacerdote de rara intuicion espiritual era Alejo
Mechev (muerto en 1923). Tenia un excepcional don para contribuir a que la gente se
conociese a si misma. En los anos de la primera guerra mundial, y a principios de la
revolucion comunista, su intuicion profética atrajo multitudes de almas a sus servicios.
Nicolds Berdiaev le visitd antes de su expulsion de Rusia por los comunistas en 1922 y
le conforté grandemente la seguridad de fray Alejo acerca de que su destierro era
providencial y le ofreceria una oportunidad de difundir extensamente su mensaje
cristiano. Fray Alejo no habia salido nunca de Rusia, pero diagnosticé exactamente
tanto la condicién espiritual de Europa entre las dos guerras como la respuesta que el
mensaje de Berdiaev despertaria entre los cristianos occidentales.

El Concilio Eclesiastico Panruso
(18 de Agosto — 9 de Noviembre de 1917y 20 de Enero — 7 de Abril de 1918).

En febrero de 1917 el Imperio sufrié un colapso en medio de la guerra mundial. El
gobierno provisional liberal no pudo mantener su autoridad y la creciente anarquia
paralizé pronto las operaciones militares y la administracién civil. En esos meses de
caos y privaciones la Gnica fuerza constructiva era la Iglesia. Se reorganizé sobre una
base candnica adecuada y las reformas mas valiosas fueron conseguidas por el
Concilio Panruso. La rdpida convocatoria de este concilio fue obra, del dltimo
procurador del Sinodo, profesor Antén Kartashev (1875-1960). Le nombraron en julio
de 1917 y en sequida renuncié al titulo que implicaba la subordinaciéon de la Iglesia.
Como ministro de religion, ofrecié toda la ayuda posible a la Iglesia en la tarea de
congregar a los obispos y otros representantes. El Concilio se reunié en Moscu el 15
de agosto de 1917. Incluia todo lo mejor de la Iglesia rusa entre el clero y los seglares.
A pesar de la anarquia que precedié a la revolucién comunista de octubre de 1917,
que establecio la dictadura de Lenin, hostil a la Iglesia el Concilio consiguié un nimero
de trascendentales reformas; se restauré el Patriarcado y fue elegido Tikén (Beliavin)
(1866-1925) (31 de mayo de 1917). Se restaur6 el autogobierno y se establecieron
6rganos centrales y diocesanos. El éxito del Concilio fue notable, pues sus miembros
mostraban sabiduria y madurez en su juicio cuando el resto de la nacion,
especialmente sus jefes politicos, habian perdido todo sentido de la proporcion. La
vitalidad y fuerza de los ortodoxos rusos quedé demostrada por su capacidad de
crear la adecuada constitucién de la Iglesia bajo las mas desfavorables condiciones



de la guerra civil y después de dos siglos de subordinacién al control burocratico del
Imperio.

El Concilio Fue también el triunfo de aquellos dirigentes de la intelligentsia que
volvieron a la Iglesia antes de estallar la revoluciéon, confiando en su fuerza
constructiva. El hombre mas destacado de este grupo, el profesor Bulgakov, fue
elegido para el Consejo Supremo de la Iglesia, instituido como 6rgano permanente de
administracion por el Concilio. Asi la necesaria reconstruccién del gobierno
eclesiastico se completé precisamente en el momento en que los comunistas
empezaron su campana contra todas las religiones.

Reorganizacion de las Iglesias Orientales Despues de la Primera Guerra Mundial
(1914-18).

La primera guerra mundial causé el colapso de cuatro Imperios: el ruso, el germano,
el austriaco y el otomano. Su desaparicién condujo a drasticos cambios en la vida y
destino de todos los cristianos orientales.

Tratemos primero de los ortodoxos del rito bizantino. El patriarcado de
Constantinopla, que incluia ocho millones de cristianos antes de 1914, se redujo a
unos ochenta mil griegos residentes en Constantinopla; los griegos que permanecian
en Asia Menor fueron expulsados de sus antiguos hogares después de la victoria turca
sobre los griegos en 1922. Los jefes de la Republica Turca sélo consintieron, bajo la
presion extranjera, que el patriarca ecuménico mantuviese su residencia en el Fanar e
impusieron muchas incémodas restricciones a sus movimientos. Los griegos de Rodas
y otros de las islas vecinas, y los griegos de la Didspora, especialmente muchos
residentes en América, continuaron reconociéndole como cabeza espiritual. Estos
griegos de fuera de Turquia agregaban unas 500 000 almas a sus fieles. El patriarca de
Alejandria se convirtié en sibdito del independiente Egipto; su jurisdiccion se extendia
sobre todos los griegos de Africa y comprendia unos 120 000 fieles.

El patriarcado de Antioquia tenia su territorio dividido entre las dos republicas de
Siria y el Libano. Unos 280 000 arabes ortodoxos quedaban bajo su mandato, de los
que 100 000 se hallaban dispersos por el mundo entero, conteniendo la mayoria las
didcesis de América del Norte y América del Sur. El patriarcado de Jerusalén sufri6
mucho a causa del perturbador conflicto entre los arabes e Israel. La mayoria de sus
50 000 fieles eran arabes, pero el propio Patriarca y el clero principal eran todos
griegos y esto originaba fricciones y disgustos.

La Iglesia autocéfala de Chipre (360 000) retuvo su posicion lo mismo que la mas
pequena de las Iglesias ortodoxas, la del Monte Sinai (300). La mayor, la de Rusia,
restaurd su patriarcado en 1917 y poco después desaparecié de la escena en las
relaciones internacionales, separada del resto del mundo por los comunistas.

El colapso de la monarquia rusa hizo que resurgiera el estado autocéfalo de la
antigua Iglesia de Georgia (2 500 000), que habia sido absorbida por la Iglesia rusa a
principios del siglo XIX, después de la incorporacién de Georgia al Imperio de San
Petersburgo.



Cinco nuevas Iglesias auténomas cobraron existencia como resultado de la revoluciéon
comunista: las iglesias ortodoxas de Polonia (4 500 000), de Finlandia (70 000), de
Lituania (55 000), de Letonia (160 000) y de Estonia (250 000). Algunas de ellas
aceptaban la supervision eclesidstica de Constantinopla, y otras permanecian
nominalmente vinculada a la Iglesia rusa. Inseguras en su obediencia quedaban la
Iglesia del Japén (40 000) y la Iglesia ortodoxa rusa en Norteamérica (1 500 000).

La Iglesia de Grecia incrementé grandemente su nimero por el aflujo de refugiados
de Asia Menor. En 1910 tenia dos millones; después de la primera guerra mundial,
seis. Una vasta extensién territorial y numérica tuvo también lugar en las Iglesias de
Serbia y Rumania. La Iglesia serbia se convirtié en patriarcado (en 1930) y absorbié a la
Iglesia de Montenegro y a las didcesis serbias en Austria y Hungria. Su ndmero
ascendié de 2 300 000 (1910) a 7 000 000 (1925). El patriarcado rumano incluia a los
ortodoxos de Valaquia, Moldavia, Besarabia, Bukovina y Transilvania. En 1910, la
Iglesia rumana contaba 4.550.000 fieles; después de la guerra, 15 millones.

La Iglesia de Bulgaria se incrementé también, pero menos que las otras, pues los
bulgaros fueron dos veces derrotados, en la guerra balcanica de 1912 y en la primera
guerra mundial. En 1910 su Iglesia tenia 1 500 000 fieles; en 1924 sus miembros se
habian incrementado a 5 millones.

La Iglesia albanesa adquirié estado autocéfalo en 1922 y sus miembros alcanzaban la
cifra de unos 215 000.

También nacié otra Iglesia: la cdrpato-rusa de Checoslovaquia. Esta aislada rama de la
Iglesia rusa habia aceptado la unién con Roma en 1652. Varios intentos que algunos
de estos unificados hicieron de retornar a la Iglesia ortodoxa fueron considerados por
el gobierno austro-htiingaro como traicién politica. Cuando su pais se incorporé a la
Republica checa, unos 200.000 unificados se hicieron ortodoxos, mientras que unos
500 000 permanecieron sometidos a Roma.

No menos importantes cambios tuvieron lugar entre los ortodoxos orientales. La
peor suerte recayé sobre los armenios. Durante la guerra, fueron completamente
exterminados por los turcos en su propio pais y sélo sobrevivieron los que por
casualidad vivian en Constantinopla. La Iglesia en la Armenia soviética estaba al
mismo tiempo expuesta a la opresidén comunista. No obstante, esa vigorosa raza
continud adhiriéndose a su Iglesia nacional, cuyos miembros alcanzaban el nimero de
3000 000 en 1930.

Los coptos de Egipto (900 000) y los monofisitas de Etiopia (8 000 0000) continuaron
en su aislamiento como antes, oponiéndose obstinadamente a cualquier desviacion
de las fFormas de vida eclesiastica que conservaban intactas desde la Edad Media. La
Iglesia ortodoxa siria de Travancore, por el contrario, mostré senales de nueva
vitalidad. El nivel docente de su clero mejoré mucho, se inicié la obra misionera y sus
representantes tomaron parte activa en la tarea ecuménica y entraron en contacto
con los ortodoxos de la tradicion bizantina, con quienes nunca habian tenido
relaciones. Sin embargo, estas mejoras causaron un cisma en 1908 entre sus filas. La
seccion mas conservadora permanecié bajo el control del patriarca jacobita sirio,
residente en Homs, pero el partido mds progresista, acaudillado por el catholicos
Gevarguese, rechazé su tutelaje y afirmé su derecho de autogobierno. Cada rama



tenia por aquel entonces unos 500 000 miembros. En 1959, se reconciliaron por fin
ambas partes. Los jacobitas de Siria continuaron declinando en fuerza y nimero. De
400 000, quedaron reducidos a 80 000 después de la guerra. La Iglesia nestoriana o
asiria aun padeci6 mds lastimosamente. Después de la proclamacién de la
independencia del Iraq en 1920, los mahometanos dieron muerte a sus compatriotas
cristianos. De 200 000 en 1910, sélo sobrevivieron unos 70 000 como fugitivos de su
propio pais. Su jefe espiritual, Mar Shimun, fue expulsado y encontré refugio temporal
en Inglaterra, trasladdndose después a los Estados Unidos de América.

En términos generales se puede decir que aquellos cristianos orientales que
permanecian bajo el control del Islam continuaron declinando, mientras que aquellos
que consiguieron libertad mostraron una considerable vitalidad a pesar de los
multiples obstaculos y pruebas.

La Revivificacion del Cristianismo en los Balcanes.

El principal problema con que se enfrentaron las grandemente dilatadas Iglesias
balcdnicas fue el de fusionar a los cristianos que durante siglos habian vivido bajo
diversos sistemas politicos y econémicos y desarrollado sus propias caracteristicas.
Algunos de estos cristianos acababan de salir de la opresién turca; otros habian
tenido independencia durante un siglo; y aun otros habian estado incorporados
durante periodos mds o menos largos al Imperio austro-hingaro. La rivalidad, la
sospecha, los malos entendimientos eran inevitables; los ortodoxos de Austria
despreciaban a los otros como menos cultos; el clero procedente de Estados
independientes reclamaba la prioridad en el gobierno eclesiastico, pues habian
adquirido su libertad mediante una dura lucha, mientras que el resto se habia
liberado sin los sacrificios y peligros de la rebelién.

Estos choques en los circulos eclesidsticos se veian agravados por conflictos politicos
en los Estados de reciente formacién, que en algunos causaron la guerra civil, como en
el caso de Yugoslavia bajo la ocupacién alemana (1940-44). Pero, a pesar de todo,
estas comunidades cristianas pudieron empezar a trabajar en serio por la educacién
moral y religiosa y la mejora de sus naciones. Sus esfuerzos de renovacién espiritual
tomaron diversas formas, pero todas aspiraban a conseguir una mayor y mads
responsable participacién de los seglares en la vida de la Iglesia, a revivificar el
espiritu misionero y a elevar el nivel de la accién pastoral entre el clero.

En Grecia la renovacién se vio asociada con varios movimientos misioneros, incluyendo
la hermandad Zoé, de tedélogos y predicadores. En 1938 la sociedad tenia unos
ochenta miembros, la mayoria tedlogos seglares (s6lo doce habian recibido las
santas ordenes) que dedicaban todo su tiempo a predicary a ensefar. La mayor parte
tenia grados teoldgicos, todos eran célibes y compartian en comin sus posesiones.Si
deseaban casarse, podian seguir trabajando, pero ya no se les consideraba como
miembros integrales. La hermandad organizé escuelas dominicales (298 escuelas con
30.500 alumnos), publicé obras religiosas populares, una revista titulada Zoé (76.000
ejemplares de tirada) y era responsable de la instruccion catequistica. Toda la obra
era voluntaria. No se aceptaban subsidios de los extrafos. Los nuevos métodos
introducidos por la Zoé despertaron sospechas al principio y sus actividades fueron



varias veces examinadas por el Sinodo. Finalmente recibié plena aprobaciéon en 1923.
Su éxito fue tal, que han llegado a formarse otras sociedades similares bajo el control
directo del Sinodo.

La hermandad Zoé es un ejemplo tipico de un movimiento ortodoxo no oficial. Los
miembros legos de la Iglesia oriental tienen un fuerte sentido de responsabilidad por
la vida y el trabajo de su comunidad.

Un movimiento analogo, iniciado en el medio rural, mejoré grandemente la vida de la
Iglesia serbia. Empezd después de finalizar la primera guerra mundial entre los
soldados que regresaban del cautiverio. En los campos de prisioneros de guerra
habian aprendido a leer en comun las Sagradas Escrituras y a discutir cuestiones
religiosas. Continuaron haciéndolo en sus pueblos, introduciendo a otros en sus
circulos de estudio. Este movimiento era espontdneo y al principio no tuvo ningln jefe
reconocido (el clero no participaba en él), pero era ortodoxo en su ensenanza y
espiritu. Adquirié significado nacional cuando atrajo la atencién del obispo mds
notable de la Iglesia serbia, Nicolds Velimirovich de Ocrida (1880-1956) (ldm. 72), que
acepto la direccion del movimiento. Poderoso predicador y original pensador, podia
hablar tanto a los eruditos como a los simples. Bajo su inspirador mandato, los
Bogomolci (tal era su denominacion) estimularon y renovaron la vida de la Iglesia
serbia. Una de sus importantes contribuciones fue la convencién anual, usualmente
celebrada cerca de un famoso monasterio, que atraia gran nimero de peregrinos. Por
consiguiente, volvié a nacer la vocaciéon religiosa entre las mujeres. Esta vocacién
habia muerto en los Balcanes bajo los turcos, pero en los afos de la postguerra se
formaron en Serbia numerosos conventos. Al principio, eran dirigidos por monjas
rusas que llegaron como refugiadas a Yugoslavia, pero los serbios asumieron mas
tarde la responsabilidad de tales conventos; algunos han sobrevivido incluso bajo los
comunistas.

Principales Caracteristicas del Cristianismo Oriental en los Siglos XIX y XX.

Durante los dos ultimos siglos, la Iglesia rusa fue un factor dominante en la vida de
los cristianos orientales. No era solamente un cuerpo mucho mayor, muy superior en
nimero a todos los otros ortodoxos en conjunto, sino que era también el miembro
reconocido de un poderoso Imperio, mientras que el resto vivia bajo un gobierno
opresivo de no ortodoxos, o se hallaba dividido entre pequenos Estados.

El principal problema de los cristianos orientales en ese periodo era el impacto
desintegrador de la civilizacion occidental, que conquisté la imaginacion de las
generaciones jovenes. Su deseo de copiar a Europa les condujo a una actitud
critica e incluso hostil para con la Iglesia ortodoxa, rechazada como parte del viejo
y anticuado orden. Los defensores de la ortodoxia entre la seccién occidentalizada
eran pocos al principio. Sin embargo, se incrementaron notablemente a finales de
este periodo. Entonces Rusia ocupd de nuevo la posicidon clave; entre su pueblo se
podia encontrar a los mas fanaticos ateos y a los mdas convencidos defensores del
cristianismo. La batalla entre el ateismo y la religion que tuvo lugar en Rusia después
del colapso del Imperio fue un acontecimiento que rebasé los limites del cristianismo
oriental. La dictadura comunista empujé a los cristianos orientales al frente de un
conflicto de dmbito mundial y asi acabé con ese aislamiento de los ortodoxos que
habia influido en su vida y pensamiento durante el pasado milenio.



La Campaia Atea de los Comunistas.

El ataque comunista contra los cristianos, los liberales y los simpatizantes del
socialismo, que tuvo lugar en 1917 sorprendié a la mayoria de la intelligentsia rusa. Sin
embargo, Vladimir Ulianov-Lenin (1870-1924), la indiscutible cabeza del partido, actud
en exacta conformidad con las predicciones de los autores que escribieron los Vekhi.
No sélo estaba convencido de que poseia el secreto de la felicidad humana; estaba
igualmente seguro de que era el Unico que podia dar esa felicidad y prosperidad a la
humanidad y que, por lo tanto, su deber revolucionario era silenciar primero y eliminar
por completo después a los que tenian otras ideas acerca del ultimo fin de la vida
humana. Lenin se daba cuenta de que sus oponentes radicales eran los cristianos,
que consideraban al mundo y a la humanidad desde un punto de vista
enteramente distinto al del materialismo dialéctico. Sentia una profunda aversion
personal hacia Dios y nunca desaprovechaba las oportunidades de hacer mofa de
los creyentes. A sus 0jos, era él, Lenin, no Jesucristo, el salvador de la humanidad.

La apasionada creencia de Lenin en la verdad absoluta de su doctrina habia sido
aceptada sin reserva alguna por los comunistas. La intransigente oposicion del
partido al cristianismo refleja fielmente los convencimientos de su fundador. Este
resuelto odio se ha exacerbado todavia mds por una serie de ideas que comparten
los cristianos y los comunistas, pero que interpretan de diferentes modos. La nocién
del mal, por ejemplo, es aceptada por los comunistas, pero se identifica con la
explotacion econdémica. El pecado se entiende como apoyo al orden capitalista; la
providencia, como la ley del progreso definida por el materialismo dialéctico. El
salvador de la humanidad es el Partido, que sélo bajo la direcciéon de sus inspirados
dirigentes puede conseguir para los hombres la dicha y la sequridad de una sociedad
sin clases. La creencia en estas declaraciones dogmadticas excluye la posibilidad de
una coexistencia pacifica entre el cristianismo y el comunismo, y la historia de la
Iglesia bajo el régimen soviético revela los persistentes intentos del Gobierno
para suprimir toda influencia cristiana. La tactica de los comunistas puede variar
considerablemente y sus ataques frontales han ido a menudo seguidos de intervalos
de apaciguamiento temporal, pero los jefes del Partido nunca han renunciado a su
objeto final de convertir el materialismo dialéctico en la Unica vision aceptable para el
pueblo que tienen bajo su control. En cuanto se refiere a Rusia, la campana comunista
contra la Iglesia alcanzé tres veces el mas elevado grado de intensidad: fue en los
anos 1918-23, 1929-32 y 1937-39. En estas tres ocasiones, los comunistas pretendieron
aniquilar por completo al cristianismo, pero cada vez fracasaron en su empeno y se
vieron obligados a retirarse.

El primer ataque fue proyectado y ejecutado por el propio Lenin. Con su optimismo
original, esperaba destruir a la Iglesia de un solo golpe y promulgé en rapida sucesién
un nimero de drasticos decretos contra los cristianos. El 4 de diciembre de 1917 se
confiscé toda la propiedad eclesiastica; el 11 de diciembre se cerraron todas las
escuelas teoldgicas; el 18 de diciembre se hizo obligatorio el matrimonio civil. El 23 de
enero de 1918 todas estas 6rdenes revolucionarias, apresuradamente promulgadas,
se unieron en una legislacién antirreligiosa que aspiraba a minar los cimientos
materiales de las asociaciones religiosas y a privarles del poder de conservar el orden
y la disciplina.



Como materialista, Lenin creia que el pueblo pertenecia a la Iglesia porque obtenia de
ella algin beneficio material (el clero) o porque era ignorante y se hallaba
obsesionado por supersticiones y temores (los seglares). Confiaba en que la verdad
axiomatica de su propia ensefianza derrotaria sin dificultad a Cristo y a su Evangelio, y
permitié, por lo tanto, ensefianza y propaganda religiosa y antirreligiosa. Fue una
sorpresa para los comunistas darse cuenta de que la destruccién de la Iglesia era una
tarea mucho mas dificil de lo que habian creido. Habia algunos cristianos, incluyendo
sacerdotes, que publicamente abjuraban de su religién, y, animado por el gobierno, el
populacho profané algunas iglesias y asesiné a varios obispos y sacerdotes. Pero, en
general, los decretos comunistas produjeron resultados muy opuestos a los que
esperaba Lenin. Consolidaron la Iglesia, alividandola de los miembros inestables, e
incrementando asi su vitalidad y poder. Los primeros anos del régimen comunista
fueron verdaderos testigos de una revivificacion religiosa.

Esta inesperada resistencia obligé a los comunistas a utilizar métodos brutales. El
patriarca Tikon fue encarcelado en 1922, mientras que el metropolitano Veniamin de
Petrogrado (1917-Z2), (*) que era especialmente popular entre los obreros
industriales, fue ejecutado junto con algunos miembros de su clero. Estas medidas
fueron acompanadas de un intento de dividir la Iglesia con el denominado
"Movimiento de la Iglesia Viviente" (1922-26), patrocinado por el comunismo, el
cual atrajo a varios obispos y sacerdotes ambiciosos que esperaban conseguir el
control de la Iglesia con la ayuda del partido. Sin embargo, fracasé este arma
cismatica; la gran mayoria del clero y del pueblo permanecio fiel al Patriarca, y la
"Iglesia Viviente" quedo6 en nada a pesar de la proteccion estatal.

El Patriarca murié el 25 de marzo de 1925. Su popularidad era enorme; cien mil
personas tomaron parte en su funeral, que fue dirigido por sesenta obispos vy
centenares de clérigos. Fue la mas sorprendente manifestacién de devocién del
pueblo ruso hacia la Iglesia. El Gobierno, alarmado por su vigorosa vitalidad, se negé
a dar permiso para la eleccion del sucesor de Tikén, y sistematicamente comenzé a
arrestar y a deportar a campos de concentracién a los sacerdotes y obispos en
quienes se confiaba. Pero la muerte de Lenin en 1924, y la lucha que siguié por el
control del partido, produjo una relajacién temporal en la presién de la campana
antirreligiosa, y durante los dos afnos siguientes el pueblo y la Iglesia gozaron de una
libertad relativa.

El segundo ataque frontal se lanzé en 1929. Esta vez fue dirigido por el nuevo
dictador, losif Vissarionovich Djugashvili-Stalin (1879-1953). Los comunistas ya no
calcularon mal la fuerza de los convencimientos cristianos. Se dieron cuenta de que
los argumentos intelectuales no eran adecuados para combatir la creencia en Dios, y
que, por lo tanto, la mejor posibilidad de eliminar la religion era la prohibicion
completa de la enseianza cristiana. La ley que se public6 en abril de 1929
consideraba ofensa criminal predicar el Evangelio, argumentar contra el
materialismo y el ateismo, o hacer algdn intento de introducir a alguien en la Iglesia.
La Unica actividad que alin se les permitia a los creyentes era la congregacion de
ellos mismos para el culto. Cada grupo de fieles era considerado como una unidad
aislada, que podia continuar su existencia a condicion de que veinte personas
firmasen un documento expresando su deseo de orar en publico. Los que lo hacian se
exponian a la policia secreta y solian ser arrestados poco a poco.



La ley de 1929 marcd una victoria cristiana. El omnipotente Estado comunista, en
completo dominio de todos sus medios de propaganda, educacion, e instruccion, se
veia forzado a imponer un silencio obligatorio a los cristianos, que estaban ya
privados de prensa, escuelas y literatura, y, sin embargo, permanecian sin ser
derrotados en los debates y discusiones. Los afnos 1979-32, los anos de la forzosa
colectivizacién y deportacion en masa de los campesinos, fueron testigos del cierre
general de las iglesias y del destierro y encarcelamiento del clero parroquial. Pero el
hambre y la dislocaciéon general de la vida econdmica que ocasiond la colectivizacién
obligd a los comunistas a hacer un alto en su campana antirreligiosa. La Constituciéon
de Stalin, de 1936, incluso concedia el derecho de ciudadania a los ministros de la
religion, derecho que previamente se les habia negado.

El altimo y mas fiero ataque contra la Iglesia se efectud en 1937-39. Estos fueron los
anos mas lugubres de la historia del Estado comunista; millares de personas fueron
exterminadas y desterradas al extremo norte y a Siberia; el ejército, el Partido y
cuantos quedaban de la intelligentsia se vieron expuestos a constantes purgas; el
espionaje y la denuncia alcanzaron proporciones inauditas. El temor y el desaliento
casi paralizaron todas las manifestaciones de vida eclesidstica organizada. En la
vispera de la segunda guerra mundial, muchos minuciosos observadores extranjeros
tenian la impresion de que los comunistas habian conseguido intimidar y desmoralizar
a los miembros de la Iglesia hasta el punto de que la religién habia sido efectivamente
destruida, especialmente entre los jévenes, educados en escuelas que daban
instruccién antirreligiosa obligatoria. La guerra desvaneci6 esta ilusién. En 1941-42 la
mayor parte de la Rusia europea fue invadida por los alemanes, y tan pronto como
se eliminé la presion comunista contra la religion, el pueblo volviéo a abrir
espontaneamente sus iglesias. Esto tuvo lugar en todo el pais y sucedi6é a pesar de
veinte anos de implacables esfuerzos por exterminar la ensefanza evangélica. En
todas partes, el pueblo, haciendo frente a las privaciones de la ocupacién alemana,
repard los edificios, desenterré los vasos sagrados, recuperé los libros de culto
escondidos, formdé coros e indujo al clero a reanudar su oficio. Las cifras de la
importante diécesis de Kiev hablan elocuentemente de la determinacién de los
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1917 1939 1942
(Un ano después de
la suspensién
(Antes de los |(Bajo Stalin) temporal del
comunistas) gobierno
comunista)
Iglesias 1.710 2(;) 616
Monasterios 23 8

Monjes y monjas 5.193 387




Sacerdotes 1.435 3 889
Diaconos 227 1 21
Chantres 1.400 2 387

La fe cristiana resulté tan fuerte, que Stalin se vio obligado a retirarse de su
intransigente posicién, y en 1943 permiti6 la eleccién de un patriarca. El
metropolitano Sergio (Stragorodsky, 1861-1944) fue elegido por los obispos
supervivientes. A su muerte, Alejo (Simansky) fue nombrado sucesor (ldm. 75). Pronto
se hicieron nuevas concesiones. Se reanudé la educacion del clero y se abrieron ocho
seminarios y dos academias teoldgicas. Los libros teoldgicos que habian escapado de
la destruccién retornaron a esas escuelas, y se reconocieron las comunidades
religiosas (antes de la guerra, probablemente existieron en secreto). Se restauré un
cierto nimero de iglesias para el culto religioso y aparecié en Moscu un periédico
eclesiastico mensual. Sin embargo, no fue derogada la ley de 1:929, y la propaganda
cristiana continuaba siendo todavia una ofensa criminal; pero ya no fue discutido el
derecho de orar, que, aunque garantizado legalmente, se les habia negado
practicamente a los cristianos entre 1937-39. La victoria que asi consiguié la Iglesia
rusa no fue ganada ni por la fuerza de su organizacién ni por un inspirado liderazgo,
sino por la fidelidad de innumerables hombres, mujeres e incluso nifos, que
persistieron en su amor a Jesucristo.

La Reaccion de los Ortodoxos.

Los comunistas calcularon mal la Fuerza de la Iglesia y se han visto obligados a
suspender sus directos ataques contra los creyentes. Ahora su ultima esperanza de
victoria radica en la reeducacién sistematica de las masas para persuadirles de la
falsedad de la ensenanza cristiana. Los cristianos también se han visto obligados a
aprender a causa de sus errores y a revisar su politica. Al principio, muchos de sus
jefes consideraban a los comunistas como aventureros criminales que por accidente
habian establecido un poder temporal sobre la naciéon. El patriarca Tikon habia
publicado el 19 de enero de 1918 un edicto de excomunion dirigido contra los que
profanaban iglesias, blasfemaban y asesinaban a los fieles. Esta excomunién no
aterré a los que habian descartado toda creencia en Dios. Gradualmente ambas
partes se dieron cuenta de que la lucha seria duray prolongada.

En el curso de las varias etapas de la campafna antirreligiosa, cuatro distintas
actitudes hacia el Gobierno soviético aparecieron entre los miembros de la Iglesia. En
primer lugar, un intransigente repudio de los comunistas como enemigos de Cristo y
su Iglesia y, por consiguiente, una resistencia a tener relaciones con el gobierno. En
segundo lugar, el reconocimiento de que habia un acuerdo sustancial entre las ideas
comunistas y cristianas del orden social y, por lo tanto, una oferta de colaboracién
con el Partido. En tercer lugar, la insistencia de una separacién claramente definida
entre la Iglesia y el Estado, basada en la no interferencia en sus respectivos asuntos



internos. En cuarto lugar, la aceptacién del régimen comunista como forma legitima
de gobierno y la sumisiéon a su control politico, a condicion de que se les permitiera
conservar intactas la ortodoxia de su doctrina y culto.

El primero y el segundo punto de vista eran defendidos Unicamente por minorias. Los
cristianos intransigentes solian terminar sus vidas en campos de concentracion,
mientras que los colaboradores no podian consegquir el apoyo de los comunistas vy,
por tanto, eran igualmente rechazados por ambas partes.

La mayoria de los ortodoxos adoptaba uno de los dos ultimos criterios. Tenian en
comun el convencimiento de que la Iglesia tenia que afrontar el hecho del orden
comunista y de abstenerse de toda oposicién politica al Gobierno. Esta no era una
politica de oportunismo, sino el resultado de creer que todo Estado existe con la
aprobacion de Dios, que es el ultimo dirigente del universo. El desacuerdo entre los
dos partidos de la Iglesia se centraba en la cantidad y caracter de control estatal que
podia ser legitimamente aceptado a cambio del reconocimiento legal de la Iglesia.

El metropolitano Sergio Stragorodsky fue uno de los principales defensores del
cuarto punto de vista, y cuando los comunistas llegaron a la conclusién de que la
existencia de la Iglesia habia de ser reconocida, fue elegido patriarca. Su politica de
aceptacion del control comunista sobre la Iglesia, excepto en las esferas de
ensefanza y culto, fue sequida por sus colaboradores después de su muerte.

El Gobierno soviético creé un departamento especial del Estado para tratar de los
asuntos religiosos. Son de su responsabilidad todas las materias relacionadas con la
apertura de iglesias, con su reparacion, con la tributacién del clero y con la supervisién
general de las actividades eclesiasticas. Los comunistas no intervienen de un modo
abierto en la vida interna de la Iglesia, pero las Regulaciones Religiosas publicadas en
1945 estipulan que todo poseedor de un cargo eclesiastico, desde el patriarca hasta
un sacerdote parroquial, se debe inscribir en un registro de las autoridades
comunistas antes de poder ejercer su funcion (8§ 16, 26, 48). El Gobierno tiene derecho
a rechazar una inscripcién o a cancelarla después de haber sido concedida.

Esto significa que ni el patriarca ni ningln obispo diocesano pueden llevar a cabo un
nombramiento sin haber averiguado de antemano que el candidato propuesto es
grato a los comunistas. Este es un compromiso por ambas partes; los jerarcas se
hallan restringidos en su eleccién, pero los comunistas también se ven obligados a
inscribir a cierto nimero de clérigos para que sea posible la continuacién de la vida
eclesiastica organizada.

El estado de las asociaciones religiosas en otros paises bajo el control comunista se
basa en los mismos principios, aunque suele ser mas liberal que en la U.RS.S.; y en
algunos paises, como Polonia, por ejemplo, incluso se permite la instruccién cristiana
de los nifos, aunque sélo por personas debidamente inscritas y aprobadas por las
autoridades comunistas.

La lucha entre el cristianismo y la doctrina de Lenin del materialismo dialéctico no ha
terminado todavia. Los comunistas tienen la ventaja de un monopolio de la educacién
y pueden excluir a los cristianos de todos los puestos principales, pero confian en
anticuadas teorias cientificas para apoyar sus afirmaciones de que la ciencia ha
demostrado la eternidad de la materia y la no existencia de Dios. Temen y desconfian



de la libertad, y niegan a los cristianos el derecho de defender su religion mediante
argumentos, y ésta es su principal debilidad.

La causa cristiana sufre a causa de las restricciones artificiales impuestas a las
actividades de la Iglesia, de la falta de libertad intelectual y de la exclusién, respecto
de su liderazgo, de hombres considerados por los comunistas como demasiado
independientes. Sin embargo, su fuerza radica en la verdad de su ensefanza, y, en
cuanto se refiere a la Iglesia rusa, en la experiencia eucaristica de sus miembros, que
les asegura el amor divino y la realidad de su unién con el Cristo resucitado y
ascendido.

La Iglesia Rusa en el Exilio y su Encuentro con el Occidente Cristiano.

Los anos 1918-22 fueron una época de guerra civil en Rusia. Después de la derrota
militar de las fuerzas anticomunistas, tuvo lugar un gran éxodo; fueron desterradas
mas de un millén de personas. Estos fugitivos eran de diversas nacionalidades, credos
y opiniones politicas, pero la mayoria de "ellos pertenecian a la intelligentsia rusa, La
dureza de la vida fuera de su propio pais y la amargura de la derrota alteraron su
modo de ver. Muchos de ellos reconocieron la verdad de las advertencias de los
Vekhi, que habian predicho que el comunismo, por cuya victoria habian trabajado los
rusos occidentalizados, no produciria igualdad y libertad, sino una dictadura cruel. La
desilusién politica ayudé a muchos a retornar a la Iglesia, que se convirtié en centro
de los grupos de rusos exiliados, particularmente numerosos al principio en los
Balcanes, Francia y Alemania.

La generacion joven de la intelligentsia habia comenzado este retorno al cristianismo
aun antes de la Revolucién, pero el proceso se vio acelerado por la emigracién. Los
miembros de la Iglesia rusa en el exilio se enfrentaron con muchas tareas dificiles:
podian organizar la vida eclesidstica sin interferencia politica, pero se veian
entorpecidos por la inseguridad, la pobreza y la degradaciéon social; también
deseaban ayudar a sus oprimidos hermanos de religién en Rusia; y se veian obligados
a definir su actitud frente a los cristianos occidentales, entre quienes tenian que vivir y
trabajar. Diferentes soluciones de estos problemas dividian a los emigrantes rusos.
Los mds conservadores, acaudillados al principio por el metropolitano Antonio
(Khrapovitsky, 1863-1936), y, después de su muerte, por el metropolitano Anastasio
(nacido en 1873), considerando a la Iglesia como aliada natural de la monarquia,
pensaban que debian luchar por la restauracion del Imperio. Convencidos de que sus
ideas prevalecian también entre los cristianos de Rusia, asumieron el derecho de
hablar en nombre de toda la Iglesia rusa. Recelaban de los cristianos occidentales,
incluso eran hostiles con ellos, y les culpaban de no organizar una cruzada contra los
comunistas ateos.

La mayoria de los rusos se oponian a estos extremistas. Durante un largo tiempo su
jefe Fue el sabio metropolitano Eulogio (Georgievsky 1864-1946), nombrado por el
patriarca Tikon en 1921 para presidir el Concilio Ruso en la Europa occidental. Esta
seccion central consideraba que pertenecer a la Iglesia no implicaba que un cristiano
debiese adoptar particulares ideas politicas y lamentaba que un grupo pretendiese
hablar en nombre de los cristianos de Rusia. Para protegerse de la interferencia



soviética, este partido aceptdé en 1931 la superioridad eclesidstica del Patriarca
Ecuménico, que volvio a nombrar exarca al metropolitano Eulogio. Estos rusos
deseaban establecer relaciones mas cordiales con los cristianos occidentales y
tomaron parte activa en el movimiento ecuménico.

El tercer grupo continuaba siendo fiel a la Iglesia en Rusia y, tan pronto como se
restauré el Patriarcado de Moscu en 1943, reconocié su superioridad. Por lo tanto, su
actitud hacia Occidente se veia parcialmente condicionada por la del jerarca de la
Iglesia rusa.

Los choques y tensiones entre estos tres grupos perturbaron la vida de la Iglesia en el
exilio, pero también daban testimonio de su vitalidad. Una prueba de ésta era la
distinguida obra de varios teélogos y escritores que se han hecho célebres por su
original y vigoroso pensamiento. Los mdas destacados entre ellos fueron los
ex-marxistas que ya hemos mencionado, quienes, después de muchas aventuras, se
congregaron de nuevo en Europa occidental. Tres de ellos, Bulgakov, Frank y Berdiaev,
fueron expulsados de Rusia en 1922; Struve escap6 a Occidente con los restos del
Ejército Blanco. A estos nombres se deben anadir otros dirigentes cristianos: Lev
Karsavim (1882-1952), Anton Kartashev (1875-1960), V. Zenkovsky (nacido en 1885),
G. Florovsky (nacido en 1893), G. Fedotov (1886-1951), Constantino Mochulsky
(1892-1948), B. Visheslavtsev (1877-1954), Vladimir Lossky (1903-1958), L. Zandes
(nacido en 1893), y otros que contribuyeron a la vida espiritual e intelectual de la
comunidad exiliada. Eran hombres de grandes dotes, que conocian igualmente la
cultura rusay la europea occidental y podianinterpretarla para otros.

Fueron nulos los esfuerzos que los rusos exiliados hicieron por ayudar a sus
hermanos de religion bajo los comunistas. El Telon de Acero les separaba por
completo de su propio pais y de su pueblo, y sélo en raras ocasiones se podia
intentar un intercambio de noticias.

La organizacion de la vida eclesidstica independiente en la Europa occidental y en
América fue mas venturosa, aunque las tensiones politicas entorpecian el progreso.
Los rusos exiliados hicieron su mas valiosa contribucién al a la teologia, incluyendo la
interpretaciéon cristiana de los cambios sociales y econémicos que produjeron los
comunistas.

Los Emigrantes Rusos y el Movimiento Ecumenico.

La llegada de los rusos a Occidente coincidié con el principio del Movimiento
Ecuménico, cuya idea se concibi6 dentro de la comunién anglicana y fue
calurosamente apoyada por la mayoria de los protestantes. El Movimiento aspiraba a
incluir a todas las confesiones cristianas; su proposito era volver a examinar las
diferencias doctrinales con la esperanza de eliminar algunos obstaculos mediante
una investigacién imparcial y docta, y promover la cooperacion practica entre los
cuerpos cristianos divididos. Al principio surgieron dos organizaciones
independientes: el Movimiento de la Fe y el Orden, que trataba del aspecto doctrinal
de la reuniéon; y el Movimiento de la Vida y el Trabajo, con sus implicaciones sociales y
econémicas. Celebraron entre si varias conferencias (Estocolmo, 1925; Lausana, 1927;
Oxford, 1937; Edimburgo, 1937; Amsterdam, 1939 y 1948). En 1948, se amalgamaron



formando el Concilio Mundial de las Iglesias.

Los rusos del exilio desempefaron un importante papel en esta obra. La necesidad
de su participacidon era tanto mayor a causa de dos limitaciones que afectaban al
Movimiento. La primera era que la Iglesia romana se negaba a unirse; la segunda, que
el Oriente cristiano no se hallaba dispuesto a prestar pleno apoyo. Estos dos hechos
hacian que el Movimiento Ecuménico resultase en su mayoria protestante,
representando una minoria los anglo-catélicos y los antiguos catélicos. Los rusos del
exilio, aunque incapaces de hablar oficialmente en nombre de su iglesia, expresaban,
no obstante, la tradicion del Oriente cristiano, y mediante su activo interés por el
Movimiento restauraron parcialmente el equilibrio. Ademas de la participacion en las
conferencias de la Fe y el Orden y de la Vida y el Trabajo y de otras numerosas
comisiones, establecieron también fructiferas relaciones con la Federacién Mundial
de Estudiantes Cristianos y con la Asociacién de Jovenes Cristianos. Los principales
agentes de estos contactos no oficiales fueron el Colegio Teolégico Ruso de Paris
(Academia de San Sergio), fundado en 1925; el Movimiento Cristiano de Estudiantes
Rusos, que se inicié en 1923; y la Compania de San Albano y San Sergio, inaugurada en
1927. Los rusos que apoyaban estas tres organizaciones eran miembros convencidos
de su lIglesia, que, sin embargo, no consideraban a Occidente ni como enemigo ni
como superior, sino como companero cuyas dotes eran complementarias, y de cuya
cooperaciéon dependia la plenitud y la riqueza de la vida y el pensamiento cristianos.

Este nuevo espiritu de confianza mutua era inspirador. El Oriente cristiano, en las
personas de estos rusos, por primera vez desde el siglo XV, no estaba a la defensiva.
Se acercaba a Occidente en términos de igualdad, y esto a pesar de que su Iglesia
parecia estar aplastada por los comunistas. Estos rusos ortodoxos confiaban en
que la Fe cristiana triunfaria de nuevo en su pais, y esta confianza les daba fuerza
para soportar las penalidades del exilio y hablar con autoridad y franqueza a sus
amigos occidentales. El Occidente cristiano reconocié pronto su significado y les
ofrecié una generosa asistencia. El Colegio Teoldgico de Paris y el Movimiento
Cristiano de Estudiantes fueron ayudados por la Federacion Mundial de Estudiantes,
la Asociacién de Jévenes Cristianos y otras organizaciones similares, siendo los
anglicanos, en particular, partidarios generosos y fieles de estas instituciones rusas. El
destacado portavoz de la Asociacion, Americana de Jévenes Cristianos, John R. Mott
(1865-1955), fFue el primero que se dio cuenta del valor intelectual y espiritual de los
tedlogos rusos exiliados y consiguié fondos para publicar sus obras. La prensa de la
Asociacion de Jovenes Cristianos permitié que estos pensadores rusos apareciesen en
letras de imprenta. Sus libros fueron mas tarde traducidos a muchos idiomas
europeos. Estas obras, creadas en una época en que se imponia el silencio a los
cristianos en Rusia, llegardn antes o después a sus compatriotas, a los que durante
varias décadas se les viene privando en su pais de la libertad de pensamiento y
expresion.

Una de las menos esperadas consecuencias del exilio ruso fue la conversién del
famoso Abbé Couturier (1881-1953), sacerdote catélico romano de Lyon. Tuvo
contacto con los rusos en 1923, cuando tenia cuarenta y dos anos de edad, y este
encuentro dio una nueva orientaciéon a sus preocupaciones y le convirtié en uno de los
mas notables dirigentes de la obra de reconciliacion cristiana.

Los emigrantes rusos perdieron su pais, pero no su Iglesia; la completa libertad de



accién que gozaban hacia posible su edificante contribucién al resto del cristianismo,
incrementando el entendimiento mutuo entre sus miembros.

El Estado Actual de la Iglesia Oriental.

Es demasiado pronto para hacer un detallado comentario sobre el nuevo periodo en
la historia de los cristianos orientales que empezé después de la segunda guerra
mundial. Sin embargo, dos facetas aparecen con claridad suficiente para ser
mencionadas. En primer lugar, ha terminado la intima identificacion de la Iglesia y el
pueblo, que habia sido una de las principales caracteristicas del cristianismo oriental y
la Iglesia empieza a darse cuenta de su separacion. En los uUltimos anos los ortodoxos
se han visto expuestos a la extremada presion del materialismo y ateismo
occidentales, representados por el marxismo, y han sobrevivido. Esta victoria les ha
dado una renovada confianza en la vitalidad de su fe.

La confianza en la libertad como mejor aliada de la verdad, que tan ardientemente
predicaron los eslavoéfilos, es una nueva experiencia para la mayoria de los cristianos
orientales y promete relaciones mucho mds intimas y amistosas con el Occidente
cristiano, pues la cooperacion fructifera entre los cristianos divididos depende de su
repudio de cualquier forma de compulsion e intimidacién y de la confianza en la guia
del Espiritu Santo.

Asi, pues, a pesar de las presentes penalidades y severas pruebas, los cristianos
orientales miran con serena confianza su futuro, creyendo que la feliz noticia de
reconciliacién que contiene el Evangelio es la Unica que puede satisfacer las mas
profundas necesidades religiosas de la humanidad, y que ninguna otra ensenanza
podrd sustituir nunca a la revelacion cristiana en lo que atafe a la verdadera
naturaleza de Dios y el hombre.

En conclusién, puede ser Gtil bosquejar brevemente el actual estado de los cristianos
orientales. Pertenecen a dos federaciones de Iglesias auténomas. La mayoria sigue la
tradiciéon bizantina en fe y culto, pero la minoria rechaza audn el Concilio Calcedonio y
forma las Iglesias orientales. Los ortodoxos bizantinos se subdividen en unas veinte
Iglesias, algunas grandes e influyentes, otras pequenas y pobres, pero gozando todas
de igualdad de estado y libertad de autogobierno. No se puede tornar ninguna
decision en nombre de la Iglesia ortodoxa a menos que sea unanime la aprobacioén.
No hay 6rgano efectivo que coordine sus acciones, pero su unidad es real y
usualmente denotan unanimidad sobre todas las cuestiones importantes. Sus
relaciones intereclesiasticas reflejan ese sentido de libertad y responsabilidad mutuas
que es caracteristica del Oriente cristiano.

Cinco de estas Iglesias han retenido los titulos y el territorio que poseian bajo el
Imperio Bizantino. Estos son los Patriarcados de Constantinopla, Alejandria,
Antioquia y Jerusalén, y la Iglesia de Chipre. El Patriarca Ecuménico de
Constantinopla (ldm. 74) ocupa el lugar de honor entre los jefes de las Iglesias
autocéfalas de la Federacidon Bizantina. Hoy sus fieles se limitan Unicamente a
Constantinopla, pues el gobierno turco no permite que los griegos vivan en ninguna
parte fuera de esa ciudad. Sin embargo, el Patriarca ejerce también su jurisdicciéon
sobre los griegos de la Didspora, y los obispos griegos de Europa y América



reconocen su autoridad. Esperan de él que se preocupe de los intereses generales de
los ortodoxos y tome la iniciativa en las discusiones de interés mas dilatado que las
que se refieren a una Iglesia nacional.

El Patriarca de Alejandria es el segundo en antigiiedad, y su congregacion se compone
principalmente de griegos que residen en Egipto o que estan dispersos por Africa. En
los dltimos anos, unos 20.000 negros de Uganda se han unido a la Iglesia ortodoxa
bajo el Patriarcado de Alejandria.

El Patriarca de Antioquia, residente ahora en Damasco, la capital siria, ocupa el tercer
lugar. Sus Fieles son los arabes cristianos, originalmente domiciliados en Siria y el
Libano, pero ahora dispersos también por el mundo. Son particularmente numerosos
en América del Norte y del Sur.

El Patriarca de Jerusalén tiene sélo 50.000 cristianos. La mayoria de ellos son drabes
palestinos, pero es elegido del pequeino grupo de monjes griegos que forman la
Hermandad de Custodios de los Santos Lugares. Ha existido un antiguo conflicto entre
estos monjes griegos y los cristianos drabes, y cada eleccion suele ser una disputa que
crea muchos sentimientos e incriminaciones mutuas.

Ademads de estos cuatro Patriarcados, la Iglesia de Chipre, que no se hallaba incluida
en ninguno de ellos en la época bizantina, retiene todavia su estado autocéfalo. Existe
también la comunidad mondstica del Sinai, en el desierto arabe, que tiene como
jerarca un arzobispo y también afirma su independencia.

Todas estas Iglesias, con su pasado bizantino, gozan de prestigio, pero ahora se ven
oprimidas por condiciones adversas. Ha decaido el nimero de sus miembros, ha
declinado su erudicién, y la larga sumision al Islam ha debilitado su vitalidad.
Representan la antigua gloria del cristianismo bizantino, pero la verdadera fuerza de
la Iglesia oriental existe hoy en cinco principales Iglesias nacionales, cuatro de las
cuales estadn presididas por los patriarcas. Estas son las Iglesias de Rusia, Rumania,
Grecia, Yugoslavia y Bulgaria.

Hay otras cuatro Iglesias ortodoxas que gozan de completa independencia, pero son
mas pequenas que las grandes Iglesias nacionales. Estas son la Iglesia de Georgia, la
Iglesia de Albania, la Iglesia ortodoxa de Polonia y la de Checoslovaquia. Hay, pues,
catorce Iglesias autocéfalas en la Federacion de los ortodoxos bizantinos. La mayoria
de ellas dan a su jerarca mayor la denominacién de "Patriarca”; otras prefieren titulos
tales como "Catholicos," "Metropolitano"” o "Arzobispo." Las prerrogativas de estos
obispos presidentes varian en las diferentes Iglesias, pero en la mayoria de los casos
actian como monarcas constitucionales y se espera de ellos que consulten con otros
obispos y con los representantes del clero y de los seglares antes de tomar alguna
decisién.

Ademds de estas Iglesias, hay otros miembros de la Federacion Ortodoxa que, a
causa de su limitado ndmero u origen relativamente reciente, dependen todavia de
otras Iglesias, y aunque también gozan de cierta autonomia, alin no son enteramente
autosuficientes en su administracion. Tales son las Iglesias de Finlandia, Japén, China 'y
Corca, y las otras Iglesias ortodoxas en América del Norte y del Sur, Africa del Sur,
Australia y Europa occidental.



Como descripcién de la organizacién interna de una Iglesia ortodoxa autocéfala,

incluimos aqui la actual constituciéon de la Iglesia bulgara 3

Esta Iglesia se divide en once diécesis, cada una presidida por un obispo con el titulo
de metropolitano. Una diécesis se subdivide en unidades mdas pequenas,
denominadas vicariatos, compuestos de parroquias. La suprema autoridad legislativa
de la Iglesia bulgara pertenece al Concilio Nacional, compuesto de todos los obispos
y de los representantes elegidos del clero y los seglares. La administracion
eclesiastica corriente, en sus aspectos religiosos, estd encomendada Unicamente al
Sinodo de obispos. El patriarca u obispo presidente es elegido por el Consejo
Nacional de entre tres candidatos seleccionados por el Sinodo. Un candidato debe
ser un obispo con cinco anos por lo menos de experiencia previa en la administracién
de una dibécesis y no menos de cincuenta anos de edad. El candidato elegido debe
obtener dos tercios de los votos. Se le elige para toda su vida y se convierte en
presidente permanente del Sinodo.

Ademads del Sinodo, la Iglesia bulgara tiene otro supremo érgano administrativo, que
se ocupa de los asuntos financieros y practicos de la Iglesia, y se compone de dos
clérigos y dos legos. Son elegidos por el Concilio Nacional para cuatro anos. El
patriarca preside la sesion de este supremo consejo eclesiastico. La administracion
diocesana estd en manos de un metropolitano, que consulta con un concilio
diocesano, el cual se compone de cuatro miembros, dos clérigos y dos legos. Un
metropolitano es elegido por un colegio electoral especial, que se compone de un
ndamero igual de clérigos y seglares. El Sinodo confecciona la lista de candidatos y de
ella se debe elegir a dos personas. El Sinodo tiene la eleccién final de una de éstas. Un
metropolitano elegido retiene su titulo y diécesis durante toda su vida.

El clero parroquial es elegido por sus feligreses. Los concilios parroquiales,
compuestos de cuatro a seis miembros, ayudan al clero en su administracion de la
parroquia.

La constitucién de la Iglesia bulgara revela los mds importantes principios de
organizacion eclesiastica de los cristianos orientales. Su estructura es jerdrquica y al
mismo tiempo democratica. Los obispos, el clero parroquial y los representantes de
los seglares tienen responsabilidades y funciones especificas. Los dirigentes
eclesiasticos lo son por elecciéon, no por nombramiento. Es un cuerpo auténomo, pero
en todas las cuestiones importantes, especialmente las relacionadas con la doctrina y
el culto, la Iglesia bulgara actta de acuerdo con otras Iglesias autocéfalas,
ajustandose estrictamente a la tradicion general de la ortodoxia oriental.

La constitucién de otras Iglesias ortodoxas sigue la misma pauta, pero, bajo las
diferentes condiciones politicas, tienen que modificar a menudo sus leyes
eclesiasticas y adaptarse al temperamento de los gobiernos seculares.

La fuerza numérica aproximada de los cristianos orientales es hoy dia como
exponemos a continuacioén:

Las catorce Iglesias autocéfalas de los ortodoxos bizantinos:



1. El Patriarcado Ecuménico de Constantinopla:
Griegos en Constantinopla 80 000
Griegos fuera de Turquia 500 000
2. El Patriarcado de Alejandria 150 000
3. El Patriarcado de Antioquia 280 000
4. El Patriarcado de Jerusalén 50 000
5. El Patriarcado de Moscu,
que incluye las Iglesias de Ucrania, Rusia Blanca, Galitzia
(exunificados), Lituania, Letonia, Estonia 'y
Carpato-Rusia (probablemente) 100 000 000
6. El Patriarcado de Yugoslavia 9 500 000
7. El Patriarcado de Rumania (incluyendo los
exunificados de Transilvania) 15 000 000
8. El Patriarcado de Bulgaria (desde 1946) 6 000 000
9. El Catolicado de Georgia 3 000 000
10. La Iglesia de Grecia 8 500 000
11. La Iglesia de Chipre 400 000
12. La Iglesia de Albania 250 000
13. La Iglesia de Polonia 350 000
14. La Iglesia de Checoslovaquia 150 000

A éstas se debe anadir la Iglesia del Sinai 300

Las cuatro Iglesias Autonomas:
1. La Iglesia de Finlandia 75 000
2. LalIglesia de Japén 40 000

3. La Iglesia de China 20 000



4. La Iglesia de Hungria 40 000
Las cinco Iglesias en vias de organizacion:

1.Las Iglesias en América del Norte y del Sur
y en Alaska 300 000

2. La Iglesia de Australia 75 000

La Iglesia de los ucranianos en los Estados
Unidos de América y Canada 100 000

4. La Iglesia de Corea 15000

5. La Iglesia rusa del exilio bajo el metropolitano Anastasio (Lauros en 2001) 250
000.

En total, existen 150 000 000 de ortodoxos de rito bizantino. Ademas de éstos, hay 21
000 000 de ortodoxos orientales que comprenden 4 000 armenios, 2 000 000 de
coptos, 14 000 000 de etiopes, 1 000000 de indios ortodoxos y 80 000 siriacos en Siria
y el Libano.

Hay, ademas, unos 5 000 000 de unificados y unos 5 000 000 de antiguos creyentes en
Rusia; en conjunto, unos 180 000 000 de cristianos forman el ala oriental del
cristianismo contemporaneo.

Capitulo VIILI.

La Fe y Doctrina de la Iglesia Ortodoxa.

E1 significado de la doctrina en el Oriente.- La autoridad de la Iglesia en el
Oriente.-



La Sagrada Escritura y la tradiciéon eclesidstica.- La Comunién de los
Santos.-La

canonizacion de los Santos entre los ortodoxos bizantinos.- La Madre de
Dios.-

Oraciones por los difuntos.- La doctrina eucaristica.

CUalquiera que sea su nacionalidad o cultura, todos los cristianos orientales se

sienten miembros de una misma comunidad y no dudan de que es idéntica su
experiencia religiosa. Un fuerte sentido de ininterrumpida continuidad les hace
conscientes de una intima afinidad con los santos, martires y doctores de todas las
épocas. A pesar de esto, se sienten separados del Occidente cristiano. Tanto el
catolicismo romano como el protestantismo les parecen extranos y defectuosos. En
el pasado, un concepto estdtico de la Iglesia animé a Oriente y a Occidente a
interpretar las diferencias de ensenanza, culto y costumbres como males, y, por lo
tanto, como desviaciones heréticas de la tradicién apostélica.

En la actualidad existe una marcada revisién de esta actitud intransigente: los
cristianos han reconocido que la Iglesia esta sujeta a desarrollo y cambio dentro de un
contexto de muchos elementos no teoldgicos, tales como la circunstancia nacional y
las condiciones politicas, sociales y econdmicas. Una causa principal de la diferencia
entre Oriente y Occidente se halla en que la ortodoxia bizantina se desarrollé en el
ambiente de la lengua y cultura griegas, y que el sistema eclesidstico y doctrinal
romano nacié de la mentalidad latina. En su lucha por la uniformidad universal como
garantia de la verdad, los cristianos no se dieron cuenta de que el mensaje del
Evangelio s6lo puede llegar al pueblo por medio de su propio idioma. Dios habla a
todos los seres humanos, pero cada cual oye esa voz en su propia lengua. Toda
lengua es un medio poderoso, que formay es formado por la visiony personalidad de
quienes la usan, y que lleva, en su vocabulario y gramadtica, la experiencia colectiva de
innumerables generaciones, una clara filosofia de la vida. Ciertas ideas expresadas
claramente en un idioma no se pueden expresar absolutamente en otro. Algunas
nociones cambian de significado cuando se traducen por palabras aparentemente
equivalentes.

El latin, con su precision ldgica, su concisién, es ideal para formular y dogmatizar. En
griego, con un vocabulario mucho mas rico y una gramdtica mas compleja, se pueden
expresar mas finos matices de significado, pero pueden confundir sus sutilezas. El
griego es la lengua de los filésofos y dialécticos, de los hombres que disfrutan con las
especulaciones intelectuales. Es esencial recordar que incluso palabras como catélico
y ortodoxo adquirieron diferentes significados en el contexto del griego y el latin. La
palabra catélico, tal como se utiliza en Occidente, significa universal. Sugiere la idea
de unidad e incluso uniformidad. La Iglesia catélica es un cuerpo que obedece a una
sola cabeza y se ajusta al mismo ritual e idioma. Catholon en griego tiene significados
mucho mas amplios: integridad, entereza, armonia de diversas partes, es opuesto a
toda forma de desigualdad, sectarismo, exclusividad. La Iglesia catélica entiende por
ortodoxos a una comunidad que se distingue por unidad de libertad y crea de
muchas razas y naciones la familia de los redimidos. El texto eslavo del Credo



traduce la palabra catélico por soborny, del verbo sobirat, congregar. La Iglesia
ortodoxa es la Iglesia "congregada," que ofrece a cada miembro oportunidades de
expresion propia y recibe bien su especial contribuciéon. La catolicidad ha sido siempre
asociada en Oriente con el uso del idioma vernaculo en el culto.

Es significativo que los catélicos romanos, en su liturgia, se refieran siempre a la
Iglesia en singular. Los ortodoxos oran en sus letanias "por la pazy el buen estado de
las Santas Iglesias de Dios," utilizando el plural. Para ellos, la Iglesia ortodoxa-
catolica se compone de muchas unidades auténomas, unidas en fe, pero
independientes en su administracion.

Andlogamente, la palabra ortodoxo en Occidente se entiende como "correcto" o "de
aprobacioén. general," y se aplica especialmente a la doctrina. En griego, doxa significa
tanto enseianza como culto. En eslavo la ortodoxia se traduce por la palabra
pravoslavie, que significa verdadera gloria." Cuando un ruso, serbio o bilgaro se llama
cristiano ortodoxo, quiere decir que pertenece a la comunidad que alaba y
glorifica a Dios en el espiritu debido. La ortodoxia en Oriente representa un
equilibrio entre ensenanza y culto, profecia y sacramento, fe, palabras y hechos
que testimonien la fe cristiana.

Una diferencia igualmente significativa se ve asociada con el término occidental
sacramento, y el mysterion. Sacramento tiene asociaciones legales: puede ser valido o
invalido. El propio término mueve a quienes lo usan a dar claras definiciones légicas
del caracter de cada sacramento y de los beneficios derivados de participar en ellos.
La correcta fForma de administracién ha adquirido también principal importancia.

La palabra mysterion (tainstvo en eslavo) subraya el elemento mistico, ese aspecto del
encuentro divino-humano que escapa al andlisis racional y regenera el alma vy el
cuerpo sin descubrir el modus operandi.

Incluso la palabra latina corpus (cuerpo) no es idéntica a la palabra griega soma, que
s6lo puede decirse de un organismo viviente. Corpus también puede aplicarse a
objetos inanimados e instituciones. Cuando el Oriente asocia la palabra cuerpo con
la Iglesia, piensa en términos de una comunidad viviente creada por la accion del
Espiritu Santo. El Occidente afade la idea de la Iglesia como institucién, ya
legalmente establecida o voluntariamente promovida por los esfuerzos conjuntos de
sus miembros. La diferencia en el uso de esta palabra clave ha tenido consecuencias
politicas muy trascendentales. El Occidente siempre ha tendido a organizar la Iglesia
siguiendo lineas politicas; la absoluta monarquia de Roma choca con la
independencia que desde los tiempos Apostélicos disfrutaban las iglesias locales. El
Oriente considera a la Iglesia como una organizaciéon eucaristica, cuya estructura no
tiene paralelo en ninguna asociacion secular.

El estudio de estas divergencias linguisticas y de su impacto sobre el desarrollo
doctrinal esta todavia en su etapa preliminar. Sin embargo, a los teélogos rusos en el
exilio se debe una considerable contribucién a él. Su participacién en la obra
ecuménica ha conducido a importantes descubrimientos, especialmente con respecto
a la diferencia en las actitudes de Oriente y Occidente frente a la relacién entre la
comunidad y el individuo y entre la materia y el espiritu.

Occidente, partiendo del individuo, considera 1a comunidad como resultado de un



deseo colectivo de vivir y actuar juntos. Para el Oriente, la comunidad viene primero, y
el ser humano es considerado como parte del todo. La materia y el espiritu se
distinguen con claridad en Occidente y a veces son incluso opuestos entre si. Para el
Oriente, la materia es portadora de espiritu. La teologia de ambas mitades del
cristianismo se ha visto matizada por estos convencimientos fundamentales, y esto
condujo en gran manera a la ruptura de su unidad inicial.

Antes de analizar los ejemplos concretos de sus desacuerdos, es necesario senalar la
unidad subyacente del Oriente y el Occidente cristianos. Aceptan las mismas
Escrituras como fuente autorizada de su ensefanza; todo el Oriente y la mayor parte
de Occidente confiesan conjuntamente una fe en Jesucristo como Senor Encarnado y
Salvador, y veneran a un solo Dios en tres personas, la Trinidad; la gran mayoria utiliza
el Credo niceno como el mejor resumen de su creencia comdn *. Ambos consideran
los sacramentos, especialmente el bautismo y la eucaristia, como partes
indispensables del rito cristiano y ensefnan que el hombre sobrevive a su muerte Ffisica.

Esta unanimidad esencial alivia su falta de unidad con respecto a esas declaraciones
teoldgicas en que se expresan el individualismo occidental y el espiritu corporativo
del Oriente. La primera divergencia que merece nuestra atencién afecta al lugar de la
doctrina en la vida de la comunidad.

* La Unica diferencia en el Credo es la cldusula Filioque, afadida al texto original por
Occidente en el siglo XVII. Véanse pags. 104 ss.

El Significado de la Doctrina en el Oriente.

Para los ortodoxos, la Iglesia es principalmente una comunidad de adoracién. Su
principal tarea es alabar al Creador y ensenar a sus miembros a glorificarle en el
debido espiritu. La propia palabra Ortodoxia, tan amada por los cristianos orientales,
realza esta fFuncion de la Iglesia. Este énfasis sobre el culto influye a su vez en la
importancia que se da a los diferentes tipos de definiciones doctrinales. Pertenecen a
tres clases: dogma, teologimenos y opiniones teolégicas.

Los cristianos orientales consideran que no es preciso definir dogmdaticamente nada
que no tenga alguna relacién directa con el culto divino. La confesion de fe es para
ellos parte de la doxologia. Los dogmas salvaguardan la vision trinitaria de Dios vy la
verdad de la Encarnacién, y estdn contenidos en el Credo y en las definiciones
dogmaticas de los concilios ecuménicos. En esto hay una marcada diferencia entre
Oriente y Occidente. Los sistemas doctrinales occidentales incluyen capitulos tales
como la constitucién de la Iglesia, la naturaleza del hombre, del pecado y de la gracia,
y los caminos de la salvacion. Para los cristianos orientales, todos estos problemas
caen dentro de la esfera regida por los teologimenos, por las declaraciones que
hacen los venerados maestros de la Iglesia y que aceptan otros; sin embargo, no
tienen la misma autoridad que el dogma. Pero tampoco los teologimenos
proporcionan a los ortodoxos las soluciones de todos los problemas doctrinales,
muchos de los cuales estan abiertos a la libre opinién teoldgica, donde a veces surge
oposicién directa entre los miembros eclesidsticos. Un ejemplo de esto es la muy



debatida cuestion del estado de los cristianos occidentales y el caracter de los
sacramentos administrados por las confesiones heterodoxas.

Es en la esfera de los teologimenos y de la opinién teoldgica donde usualmente se
dividen Oriente y Occidente. Entre otros problemas, también se hallan en desacuerdo
con respecto a la sede de la autoridad eclesiastica, los méritos comparativos de la
Escritura y la tradicion, y con respecto al dogma latino de la transustanciacién en la
Eucaristia.

La Autoridad de la Iglesia en el Oriente.

En el Oriente la autoridad de la Iglesia se difunde entre sus miembros. En Occidente,
tiene una fuente definida, el Papa, la Biblia, los articulos de religién. La diferencia
entre estas dos ideas quedo bien expresada en un intercambio de cartas entre Pio IX
(1841-1878) y los patriarcas orientales. En 1848, fue enviada a Roma una réplica a la
enciclica papal, firmada por treinta y un obispos orientales, incluyendo a tres
patriarcas. Declaraban: "El Papa se halla en un gran error al suponer que
consideramos que la jerarquia eclesidstica es el guardidn del dogma. El caso es
completamente distinto. La invariable constancia y la infalible verdad del dogma

cristiano no dependen de ninguna de las érdenes jerdrquicas; es guardada por la

totalidad del pueblo de Dios, que es el cuerpo de Cristo"".

Esta respuesta trata de una de las principales controversias de la historia cristiana, la
prerrogativa de la sede romana. El Papa, que habia sido el primer obispo entre
iguales, se ha convertido para los cristianos latinos en juez definitivo de todas las
cuestiones de doctrina y moral. El Occidente no catélico ha rechazado por completo
su autoridad y la ha transferido al inspirado texto de la Biblia o a la ensefianza oficial
de las confesiones individuales. El Oriente nunca se ha percatado plenamente de las
implicaciones de esta disputa esencialmente occidental, pues se ha ajustado a un
concepto de autoridad en que no hay lugar para fuentes especiales de
infalibilidad. El padre Sergio Bulgakov, eminente teélogo ruso, expuso de este modo
la ensenanza ortodoxa: ";Posee algin miembro de la Iglesia infalibilidad por si solo
en su juicio del dogma? No, no la tiene; todo miembro de la Iglesia estd sujeto al error,
o mas bien a la introduccién de sus propias limitaciones personales en sus estudios
dogmaticos" 2
Bulgakov explica esta actitud diciendo que, para el Oriente cristiano, no son érganos
de infalibilidad ni la jerarquia ni los concilios: "Unicamente la Iglesia en su identidad
consigo misma puede testificar la verdad. Es la Iglesia la que coincide o no con el
concilio. No hay, y no puede haber, formas externas establecidas de antemano para el

testimonio de la Iglesia acerca de si misma" 3

Este tipo de autoridad corporativa no contradice a la estructura jerdrquica de las
Iglesias orientales. Los obispos y los sacerdotes tienen sus funciones sacerdotales
claramente definidas y son también responsables de la administraciéon eclesidstica
cotidiana y del mantenimiento de una sana ensefanza cristiana. Los concilios y
sinodos locales y generales se convocan periédicamente, pero ninguno puede afirmar
que posee infalibilidad. Sus decisiones requieren el apoyo de toda la comunidad



para que sean reconocidas como expresion de la Unica Santa Iglesia Catélica y
Apostolica.

La Sagrada Escritura y la Tradicion Eclesiastica.

La confianza en la perpetua guia del Espiritu Santo es la causa de que los
ortodoxos confien en la tradicion. Implica fidelidad al pasado, pues el Espiritu Santo
ha ensenado la verdad a las pasadas generaciones de miembros eclesidsticos, que
legaron su herencia a sus sucesores; pero también significa disposicion a seguir
adelante, a experimentar, a emprender nuevas aventuras. El profesor G. Florovsky
define asi la tradicion: "La lealtad a la tradicién significa no sélo concordia con el
pasado, sino en cierto sentido liberacién de él. La tradicion no es sélo un principio
protector, conservador; es principalmente el principio de desarrollo y regeneracién...,
la tradicion es la constante permanencia del Espiritu, y no sélo la memoria de las

palabras. La tradicion es un principio carismatico, no histérico" 4

La tradicion santa no rivaliza con las Sagradas Escrituras, sino que ambas contienen la
misma verdad, pues tienen el mismo autor, el Espiritu Santo, que inspir6 a los
escritores y recopiladores de los libros de la Biblia y abrié las mentes de los
miembros de la Iglesia a un verdadero entendimiento de la palabra de Dios.

Los cristianos orientales creen firmemente que la Iglesia siempre ha sido y siempre
sera protegida por el poder divino y que, mientras los cristianos permanezcan dentro
de la comunidad eucaristica, podran distinguir la verdad del error. Este acento sobre
el amor mutuo como condiciéon indispensable de la comunién con el Espiritu Santo
explica la actitud ortodoxa hacia los santos.

La Comunion de los Santos.

Todo cristiano es llamado a la perfeccion, y es capaz de revelar la imagen de Dios
oculta en él. Sin embargo sélo unos cuantos se transforman durante su vida terrena,
mediante la cooperacién voluntaria con la gracia divina, para poder ser reconocidos
como santos por otros cristianos. Su caridad, sabiduria y dotes carismdticas son de
inmensa utilidad para otros miembros de la Iglesia menos avanzados. Estos, los
santos, son los portadores de la auténtica tradiciéon, pues no son la erudicién ni los
honores eclesidsticos, sino la pureza de corazén y mente lo que hace que un
cristiano sea capaz de oir la auténtica voz del Espiritu Santo.

Los cristianos orientales, tanto en sus oraciones publicas como privadas, ruegan a los
santos que pidan por ellos y piden por los santos. Esta ininterrumpida comunién con
los victoriosos representantes de las generaciones pasadas, que empieza por los
patriarcas y profetas del Antiguo Testamento e incluye a los apdstoles, los testigos
de La Encarnacion, los martires, doctores y santos y santas de todas las naciones a
través de los siglos, hace que los cristianos orientales se vean profundamente
enraizados en la ortodoxia y les ofrece proteccién contra la herejia y el cisma.
Prueban ensefanzas o practicas nuevas considerando cémo armonizan con las vidas y
la fe de los santos. Se rechaza todo lo que podria separar a los cristianos de la



comunién con los santos, y se dispensa una favorable acogida a todo lo que puede
enriquecerla.

Se suscita a veces la cuestion de si esta devocidon a los santos podria desviar la
atencion del culto a Dios; si podria crear una opinién acerca de que los santos pueden
ser de mayor ayuda que Dios.

Los ortodoxos no consideran a los santos como mediadores, sino como maestros y
amigos que piden con ellos y les ayudan en su ascensién espiritual. Jesucristo, durante
su ministerio terrenal, estuvo rodeado de discipulos que no impidieron que otros le
conocieran, sino que, por el contrario, ayudaban a los recién llegados para que
encontrasen al Maestro. De la misma manera, la comunién con los santos facilita la
comunion con Dios, pues su caracter cristiano les acerca a la fuente divina de la vida y
de la luz. Toda la humanidad se ve complicada en el proceso de deificacion, y los
santos son los que, habiéndose acercado mas a la dltima meta, pueden elevar al
resto.

La Canonizacion de los Santos entre los Ortodoxos Bizantinos.

Los nombres de los que se regocijan en comunién con su Creador son conocidos
Unicamente de Dios. La Iglesia en la tierra recuerda a pocos santos, principalmente a
los que estimularon la imaginacion de sus contempordneos y a quienes, por
consiguiente, recuerdan con amor y gratitud sus hermanos cristianos. La canonizaciéon
de un santo es el reconocimiento, por los responsables dirigentes eclesiasticos, de
que tal recordado cristiano, en su vida y ensenanza, armoniza con otros santos, y
puede ser invocado, por lo tanto, en oraciones publicas, y sus actos y opiniones
utilizados por otros como ejemplo de imitaciéon. En la Iglesia ortodoxa la canonizacion
empieza localmente. Su primer requisito es el continuo y creciente amor y veneracién
a tal destacado cristiano por los miembros de su comunidad. Se llega a la siguiente
etapa cuando la jerarquia de una Iglesia local comienza a examinar todos los
documentos que dejé el santo o la santa, y si éstos resultan satisfactorios, entonces
se realiza la dltima parte del acto y se anuncia la canonizacién y se informa a otras
Iglesias autocéfalas. Este minucioso juicio de la Iglesia es esencial, pues a veces gente
de excepcionales dotes espirituales, pero no necesariamente de sana vida moral y fe
ortodoxa, atrae la admiracién y puede llevar por mal camino a sus seguidores. El
Espiritu Santo no sélo ilumina a los santos y a las santas, sino que también revela a
otros miembros de la Iglesia quiénes son los elegidos vasallos de su gracia.

La Madre de Dios.

Entre los santos se reserva un lugar Unico para la Madre de Dios, la Virgen Maria. El
largo proceso de purificacién e iluminacién de la raza judia tan vivamente descrito en
el Antiguo Testamento alcanzé su culminacién en la Theotokos. En ella hallaron
cumplimiento la fe y el heroismo de muchas generaciones del pueblo elegido. Aceptd
con humildad el desafio de la Anunciacion. Durante la vida de su Hijo, permanecié en
altimo término, pero presidié la asamblea de los apodstoles el dia de Pentecostés,
cuando el nuevo periodo de la historia de la humanidad comenzé con el advenimiento



del Espiritu Santo. "El alma de la piedad ortodoxa es una calurosa veneracion a la

Theotokos," escribe fray Bugakov > Su nombre es constantemente invocado en las
oraciones tanto litirgicas como personales, pues se la ama, no s6lo como Madre de
Cristo, sino también como Madre de la humanidad, porque abraza su caridad a toda
la Familia humana, de la que su Hijo es el Gnico Redentor.

Sus iconos se pueden ver en todas partes, los himnos y oraciones dirigidos a ella se
utilizan universalmente, pero el Oriente cristiano se abstiene de dogmatizar en su
Favor, y en esto se descubre otra vez una diferencia entre la tradicién latina y la
bizantina, pues el Oriente cristiano no ha incluido entre sus dogmas los recientes
dogmas marianos de Roma.

Las Oraciones por los Difuntos.

El Occidente cristiano se ha sentido inclinado a especular acerca del destino de los
difuntos. Los catdlicos romanos han elaborado doctrinas que implican que los
cristianos, después de la muerte, pasan por un intermediario estado de purificacién
antes de poder llegar a la presencia divina. Muchos protestantes han rechazado esta
ensefanza y creen que, después de la muerte, espera a cada hombre la dicha o el
tormento, y que no es posible ninguna alteracién ulterior de su condicién.

Los cristianos orientales no se han sentido nunca atraidos por estas definidas
soluciones del misterio de la vida. Su convencimiento subyacente es que el fin de la
existencia Fisica cierra solamente una etapa en el ascenso humano hacia Dios, y que
las semillas del bien y del mal sembradas en la tierra contintan produciendo fruto
mucho después de 1a muerte del individuo. La cuenta final sélo se puede hacer al fin
de la historia. Asi, pues, ni siquiera los bienaventurados alcanzan toda su gloria
inmediatamente después de la muerte, y a los que no aprenden a amar en libertad no
se les priva de la posibilidad de mejorar de posicion por medio de la compasion de
sus amigos. Asi, la Iglesia ortodoxa pide por todos los difuntos, tanto santos como
pecadores, confiando en el poder del amor mutuo y del perdon. No quiere suscribir
la doctrina romana del purgatorio como lugar de dolor y expiacion, pues cree que un
Dios misericordioso lava los pecados de los que sinceramente se arrepienten y se
han reconciliado con la Iglesia.

La Doctrina Eucaristica.

El punto final de la diferencia doctrinal estd relacionado con la Eucaristia. El
Occidente romano ha definido la forma, la materia, el efecto y el ministerio ordinario
de cada sacramento. Con respecto a la Eucaristia, ha elaborado la doctrina de la
Transustanciaciéon, que explica el cambio de los elementos eucaristicos con términos
de la Filosofia aristotélica, distinguiendo entre la sustancia de todo objeto material y
su manifestacion externa, tal como el color, el peso y el olor. La Iglesia romana
ensefna que en la Eucaristia la sustancia de pany vino es sustituida por la sustancia del
Cuerpo y Sangre de Cristo, pero que a nuestros sentidos su apariencia sigue intacta y
los elementos eucaristicos contintan teniendo el aspecto y sabor de pany vino.



La mayoria de los protestantes, en oposicién a Roma, han formulado sus propias
doctrinas eucaristicas, tales como la Consustanciacién, segin la cual el comulgante, al
recibir pany vino, participa simultdneamente del Cuerpo y Sangre de Cristo.

Los ortodoxos no comparten este deseo de precisién al estudiar el misterio de la
Santa Comunién. Ruegan a Dios que cambie el pany el vino en el Cuerpo y la Sangre
del Salvador, pero no desean definir el caracter o el momento exacto de este cambio.

La gran importancia dada a la Eucaristia, que se nota hoy en todas las confesiones, ha
extendido la comprension de su significado y propésito y ha mitigado la acritud de las
controversias que se han mantenido en el pasado con respecto al sacramento de la
unidad y el amor. En la teologia sacramental y en la practica, Oriente y Occidente se
encuentran hoy mucho mds cerca uno del otro que en la época de su separacion.

Estas son algunas de las diferencias doctrinales entre los cristianos orientales y
occidentales. Sus raices nacen de lo profundo de su experiencia y psicologia
corporativas. El hombre occidental siempre ha confiado mas que el oriental en el
poder de la razén humana para penetrar en el misterio de la vida y definir con
precision las relaciones entre el Creador y la creacion. De aqui los esfuerzos de los
tedlogos occidentales por construir elaborados sistemas teolégicos, aspirando a
proporcionar soluciones autorizadas a un nimero de cuestiones suscitadas por la
mentes investigadoras. De aqui también la habitual distincion entre los tedlogos
documentados y los legos, de quienes se espera que acepten sin duda alguna las
declaraciones de sus maestros.

Toda la teologia de Occidente es mas racional, mas abstracta y mas autoritaria que la
de Oriente. El Oriente acentta la transformacién de todo el ser humano, su
restauracion segun el prototipo original y la iluminacion de mente y corazén que
acompana al renacimiento del ser humano en Cristo mediante la accion del
Espiritu Santo. Esta transfiguraciéon introduce a los seres humanos en una comunién
nueva y mas personal con el Dios Trino y Uno, pero, por intima que sea su comunién, la
esencia divina sigue siendo impenetrable a la mente humana, puesto que el énfasis
sobre la teologia apofdtica o negativa insiste en que s6lo podemos decir que Dios
esta mas alld de nuestras definiciones y especulaciones.

Sin embargo, esto no excluye el deseo oriental de comprender la naturaleza del
hombre, del mundo que le rodea y de los caminos que conducen a su deificacién; pero
todas estas especulaciones no tienen razén para pretender una autoridad definitiva, y,
por lo tanto, las Iglesias bizantinas siempre se han negado a identificar la ortodoxia
con cualquier maestro, sistema de teologia o institucién, camino elegido por Roma,
por cristianos orientales tales como los nestorianos y los siriacos, y por los
protestantes conservadores. Por consiguiente, la teologia ortodoxa es experimental,
enraizada en el culto eucaristico, unida organicamente a las oraciones y al ascetismo,
y, por lo tanto, préxima al corazén y a la mente de todos los cristianos. En el Oriente
no ha existido nunca una definida linea de demarcacién entre los teélogos de
profesién y los legos. Los ortodoxos consideran que la verdadera distinciéon estriba
entre aquellos miembros de la Iglesia que crecen en santidad y sabiduria, y aquellos
que permanecen absortos en si mismos y son, por lo tanto, incapaces de participar
plenamente de la vida de gracia ofrecida a los fieles de la comunidad cristiana.



Esta diferencia en el modo de ver es significativa, y se pueden descubrir sus
consecuencias en la vida social y devocional de los cristianos orientales vy
occidentales. Sin embargo, no destruye la unidad de su fe en Cristo y la aceptacién de
la verdad universal de su mensaje.

En el pasado, estos desacuerdos entre los cristianos fueron explotados por los
controversistas, y se fomentaron antagonismos, mientras que rara vez se reconocia la
posesion de un fundamento comun sustancial.

Capitulo IX.
El Culto y los Sacramentos

en el Oriente Cristiano.

La Santa Comunién.- Los Sacramentos de los cristianos orientales.- El
Bautismo.-

La Confirmacion.- La Confesion.- Los Santos Oleos.- La Ordenacion.- El

Matrimonio.- Otros ritos sacramentales.- Oficios de la Iglesia oriental.- Los
libros

litdrgicos que utilizan los cristianos orientales.- Algunas razones de la
diferencia

entre las actitudes de Oriente y Occidente hacia el culto cristiano.

El culto cristiano, oriental difiere considerablemente del de Occidente cristiano. La

arquitectura de las iglesias, su decoracién interior, la fForma de la liturgia, la posicion
del clero y la conducta de los seglares no son facetas semejantes en Oriente y
Occidente.

En Oriente, las iglesias suelen ser pequenas, redondas o edificadas en forma de cruz
griega. La faceta mas distintiva es la /conostasis, una sélida pantalla con tres puertas,
dividiendo el extremo oriental del resto del edificio. Detras de la puerta central o
"real" estd el altar, [lamado "trono," que es Unicamente visible cuando la puerta esta
abierta (ldm. 63). Durante el servicio, cuando las puertas estan cerradas, el clero no es
visible a la congregacién. Los seglares participan en los servicios apoyando las
oraciones que dicen los sacerdotes y didconos, con respetuosos gestos, reverencias y



uso frecuente de la sefnal de la cruz. A veces participan en los cantos, pero
habitualmente los representa el coro. Los servicios son dramdticos, vocales y llenos
de color; se fForman procesiones, y el clero entra y sale por las puertas de la pantalla,
llevando magnificas vestiduras; se utiliza constantemente incienso; los nifos, incluso
los bebés en los brazos de su madre, se hallan en comunién con los adultos: el culto
oriental carece de la precision y la limitacién de Occidente, pero manifiesta una
poderosa impresion de la realidad de la presencia divina y estimula la union
mistica entre Dios y el ser humano.

El ritual de las Iglesias orientales es producto de una larga y compleja evolucién; sin
embargo, se acerca mucho mas que Occidente a los servicios de los antiguos
cristianos, y por esta razén se puede describir como mas primitivo o arcaico. El culto
ortodoxo tiene tres canales de expresién: el principal es el sacramento de la Santa
Comunién (alternativamente descrita como Eucaristia, Misa, Liturgia Divina o Cena del
Senor); el segundo es la administracion de otros sacramentos, cuyo numero vy
proposito estan definidos de manera distinta por los ortodoxos y los occidentales; y
finalmente, varios tipos de oficios publicos, no sacramentales, que consisten en leer
las Sagradas Escrituras y cantar himnos y salmos.

La Santa Comunion.

Los cristianos orientales suelen referirse a su liturgia de la comunién mediante la
palabra griega Eucaristia (accion de gracias). Este sacratisimo acto del culto cristiano
conmemora la Ultima Cena que Jesucristo compartié con sus discipulos la noche en
que fue traicionado por Judas. La cena que precedi6 a los culminantes
acontecimientos de la pasion de Cristo no fue una cena ordinaria, sino un banquete
ritualista en que los judios recordaban la milagrosa liberacion del cautiverio de
Egipto. Por lo tanto, la Eucaristia relaciona su bendicion del pan y el vino con las
poderosas obras de Dios, que condujo a su pueblo a la tierra prometida.

Todas las liturgias orientales se ajustan fielmente a este doble caracter de la liturgia
eucaristica, aunque difieren considerablemente en detalles. La mayoria de los
eruditos distinguen cuatro tipos principales: I) el sirio occidental o jacobita; Il) el sirio
oriental o caldeo; lll) el copto y etiope; IV) el bizantino y armenio. Cada uno de estos
grupos incluye varios ritos. En total, los cristianos orientales utilizan todavia casi cien
versiones del servicio de la comunién. Sin embargo, a pesar de esto, todas las
eucaristias orientales siguen la misma pauta bdsica, que difiere en varios puntos
importantes del desarrollo paralelo que en Occidente culminé en la Misa romana. Por
ejemplo, la eucaristia oriental se celebra en el altar, que estd parcialmente oculto a la
congregacién por medio de una pantalla o velo. Puede ser presidida por varios
sacerdotes y requiere que un didcono actde como vinculo entre la congregaciény las
ceremonias del altar. Los seglares desempenan un papel vital en los servicios, que son
siempre vocales. La liturgia empieza con la preparacién del pany el vino en una mesa
especial, y estos elementos se trasladan al altar en el curso de una solemne
procesion. Se invoca al Espiritu Santo sobre las santas ofrendas y sobre la
congregacién durante una oracién llamada Epiclesis (invocacion). Los seglares
comulgan con ambas especies, usualmente mojando el pan en el vino del céliz. Estos
rasgos son comunes a todos los ritos orientales.



La parte central del servicio, llamada Anaphora (ofrenda, sacrificio), es también similar
en todo el Oriente. Empieza por el Prefacio o prélogo, en el que se da gracias a Dios
por la creacién del hombre. Luego viene el Sanctus (angélica alabanza al Senor y
Maestro del universo), que va seguida de la Anamnesis o conmemoracién de las obras
de Cristo, su cruz, su tumba, su resurreccién y ascension. La Anamnesis incluye las
palabras "tomad, comed; éste es mi Cuerpo"y "bebed todos de esto," pronunciadas
por El en la ultima cena. La Anamnesis se completa con la Epiclesis, después de la cual
viene la intercesién o gran oraciéon por todos, vivos y difuntos, resumida en el "Padre
nuestro." La Anaphora termina con la elevacién de la Hostia, la fraccién de los
elementos y la comunioén.

La oracién de intercesion es la parte menos estabilizada del canon eucaristico
oriental. En el rito alejandrino de San Marcos, viene antes del Sanctus; en la version
caldea, precede a la Epiclesis; en la tradicion bizantina, sigue a la Epiclesis.

Los cuatro grupos principales de las liturgias orientales representan una u otra de las
antiguas tradiciones locales. El rito sirio occidental o jacobita sigue la pauta de
Antioquia, que adquiri6 su forma presente en el siglo IV. Ahora es Unicamente
empleado por los monofisitas o los cristianos orientales que todavia se niegan a
aceptar el Concilio Calcedonio de 451. Su centro eclesidstico radica en la ciudad de
Homs en Siria, pero su mayor nimero se encuentra en la provincia de Kerala del sur de
la India. El rito jacobita es mas primitivo que el bizantino. Su idioma litdrgico es el
siriaco, y la liturgia lleva el nombre de Santiago Apéstol. La parte principal de la
Eucaristia (la Anaphora), que sélo tiene dos diferentes versiones de oracién en el ritual
bizantino, posee casi setenta diferencias entre los jacobitas, todas asociadas con los
nombres de apoéstoles o santos famosos, aunque pocas fueron compuestas por
aquellos a quienes son ahora atribuidas. Las mas comunes entre estas versiones de la
Anaphora son las atribuidas a San Juan Evangelista, los doce Apéstoles, San Marcos,
San Cirilo, San Eustasio y San Clemente. El celebrante puede elegir cualquiera de las
setenta versiones de la Anaphora, pero la de San Eustasio es una de las mas breves y
se emplea con mayor frecuencia. Una caracteristica importante de este rito sitio es
una lectura del Antiguo Testamento, asi como la leccion tomada del Nuevo
Testamento, antigua costumbre que ha caido en desuso entre los otros cristianos
orientales.

Los sirios orientales o caldeos constituyen ahora un pequeno residuo de la Iglesia del
Imperio Persa. Tienen tres liturgias, pero la que mas se practica es la Eucaristia de los
Apoéstoles, que se remonta a los origenes de la comunidad cristiana en Persia. La
liturgia de San Teodoro se canta los domingos desde Adviento hasta el Domingo de
Ramos. La liturgia de Nestorio sélo se celebra cinco veces al ano, en la festividad de la
Epifania, el dia de San Juan Bautista, en la festividad de los Doctores de la Iglesia
griega, el Jueves Santo, y el miércoles y jueves durante el ayuno de los ninivitas, en
conmemoracion del episodio descrito en el libro de Jonds (lll, 5, 10), y la observan
Unicamente los caldeos. Su idioma liturgico es el siriaco oriental, aunque su lengua
vernacula es el drabe.

Los coptos de Egipto tienen también tres ritos eucaristicos, celebrandose el mas
antiguo, el de San Clemente, s6lo una vez al ano, el viernes de la Semana de Pasion.
Esta liturgia se deriva de una tradiciéon alejandrina original, asociada con San Marcos
Evangelista, fundador de la Iglesia en Egipto. Otros dos ritos, el de San Gregorio y San



Basilio, se parecen al orden bizantino. El primero se utiliza en tres ocasiones
Unicamente, el dia de Navidad, la Epifania y Domingo de Pascua. El segundo cubre el
resto del ano. El idioma litdrgico es todavia el antiguo copto.

Los etiopes tienen diecisiete liturgias diferentes, todas derivadas del rito copto, pero
representando una mayor variedad de versiones de la Anaphora que las utilizadas en
Egipto. El idioma litdrgico de la Iglesia. etiope es el ghiez. Continué siendo el idioma
hablado hasta el siglo XVI, pero desde entonces ha sido sustituido por el amharo, y ya
no lo entienden los fieles.

La Iglesia bizantina tiene cuatro liturgias: la de San Juan Criséstomo, que es el servicio
habitual; la de San Basilio el Grande, celebrada sélo en diez ocasiones al afo, en las
visperas de Navidad y la Epifania, el dia de San Basilio (1 de enero), cinco domingos de
Cuaresma, y jueves y sabado de Semana Santa; la liturgia de San Gregorio de Roma (la
presantifical) se celebra los miércoles y los viernes de Cuaresma; y, finalmente, la
liturgia de Santiago Apéstol, empleada Unicamente en raras ocasiones. Estas liturgias
estan traducidas a muchas lenguas, de acuerdo con las necesidades locales.

La Iglesia armenia es la Unica que tiene un solo rito entre las Iglesias orientales.
Combina dos liturgias bizantinas (las de San Criséstomo y Santiago) y se la conoce por
el nombre de San Gregorio el lluminador. Su idioma litdrgico es el armenio clasico,
que difiere considerablemente de la lengua hablada.

El cuerpo numéricamente mayor de los cristianos orientales hace las ofrendas
eucaristicas segun el rito asociado con San Juan Criséstomo, arzobispo de
Constantinopla. Esta liturgia ha conseguido una mayor cohesiéon y equilibrio que la
mayoria de las versiones orientales de la Santa Comunién y es tipica del culto
ortodoxo. Conmemora de forma dramatica la vida, muerte, resurreccién y ascension
de Jesucristo. Se divide en tres partes: la Prothesis (o preparacién del pany el vino), la
liturgia de los catecimenos y la liturgia de los Fieles. Durante la Prothesis, el
sacerdote, asistido por un didcono y acélitos, corta el pan para la ofrenda eucaristica
y lo pone en la patena. Vierte vino en el calizy mezcla con el agua. Estas acciones van
acompanadas de oraciones que las asocian con el sacrificio de Cristo en la cruz y su
victoria final. Simbodlicamente, la Prothesis, que tiene lugar detrds de la pantalla y no
es vista por la congregacién, representa los anos ocultos de la vida encarnada que
Jesucristo pasé en su casa, desconocido del mundo, antes de empezar su mision.

En la Iglesia rusa los miembros legos traen al servicio listas de nombres: las personas
por quienes desean que se digan oraciones especiales. Estas listas se dan al
sacerdote, junto con pequenos panes redondos, y durante la Prothesis lee los
nombres, tomando una porcién de cada pan enviado y poniéndolas en la patena. En
Grecia, el pan, el vino y el aceite de oliva son ofrecidos por la congregaciéon de sus
propios campos, vinedos y olivares.

La segunda parte de la liturgia, llamada liturgia de los catecimenos, empieza con la
solemne exclamacion del celebrante: "Bendito sea el Reino del Padre y del Hijo y del
Espiritu Santo." La Eucaristia es una accion que proclama la [legada del reino de Dios,
y al mismo tiempo realiza su presencia oculta. Los congregados que creen en la
Encarnacién son ya parte del reino mesidnico y son al mismo tiempo los agentes que
desean extenderlo por el mundo. La liturgia de los catecimenos conmemora el



ministerio de ensefanza y curacion de Cristo. Su principal terna es la proclamacién de
su mensaje. El Libro de los cuatro Evangelios se lleva en procesiéon y se presenta a la
congregacién, mientras que habitualmente se cantan o se recitan las
Bienaventuranzas. Son la esencia del Nuevo Testamento y recuerdan a los oyentes que
la comunién con Dios sélo se consigue mediante un cambio de corazén, y no mediante
la observacion de las reglas externas.

La lectura de las Sagradas Escrituras sigue a esta procesiéon, después de la cual se
suele predicar un sermén y se dicen oraciones que se refieren a las necesidades
espirituales y materiales de la congregacion. El clero y el pueblo piden juntos por los
enfermos, por los que sufren y por los difuntos. En los primeros siglos, los
catecimenos (los que deseaban unirse a la Iglesia, pero que adn no estaban
bautizados) se marchaban en este momento del servicio, y sélo los miembros ungidos
(esto es, los bautizados y confirmados) permanecian durante la ultima y mas sagrada
parte de la Eucaristia.

La liturgia de los fieles comienza con otra procesién, durante la cual el celebrante y
sus asistentes trasladan al altar. (al "trono") el pany el vino de la mesa utilizada para
la Prothesis. Mientras tanto, se canta el himno angelical: "Nosotros, que en un misterio
representamos a los querubines, cantamos ahora a la vivificante Trinidad los himnos
tres veces santos; apartad de nosotros todos los cuidados de esta vida." Muchos
cristianos asocian esta procesion con la ultima ida de Cristo a Jerusalén para ser
crucificado.

El Credo niceno se recita después de esta procesién, seguido de un antiguo didlogo
judio repetido por el sacerdote y el pueblo, que Cristo utilizé en la Ultima Cena con
sus discipulos. El sacerdote dice: "Levantemos nuestros corazones," y el pueblo
responde: "Los levantamos al Sefor." El sacerdote dice entonces: "Demos gracias al
Senor," y la congregacién replica: "Es digno y justo venerar asi al Padre, al Hijo y al
Espiritu Santo, la Trinidad consustancial e indivisa." Esta Gltima respuesta relaciona al
Antiguo Testamento con el Nuevo.

Este didlogo va seguido de la oracion principal de la Eucaristia (la Anaphora), en la que
el sacerdote da gracias a Dios por todos los beneficios que ha concedido a la
creacion, y gradualmente llega al mas grande de todos éstos, la Encarnacién de su
Hijo. El sacerdote recuerda la Ultima Cena y repite el mandamiento de Cristo: "Tomad,
comed; éste es mi Cuerpo, que serd entregado por vosotros para la remisién de los
pecados; bebed todos de esto; ésta es mi Sangre del Nuevo Testamento, que sera
derramada por vosotros y por muchos para la remisién de los pecados." La
congregacién confirma estos dos preceptos diciendo "Amén." Estas palabras,
denominadas de la Institucién, finalizan con la invocacién del Espiritu Santo. El clero y
el pueblo piden conjuntamente que el Pardclito celestial descienda sobre la Iglesia
congregada y bendiga y santifique las ofrendas de pan y vino ofrecidas por la
congregacion, y que las cambie en el Cuerpo bendito y la Sangre preciosa de
Cristo. Esta oracién (Epiclesis) es una de las mas solemnes y distintivas facetas de
todos los ritos orientales. Seguidamente, la congregaciéon canta o recita el Padre
nuestro, y entonces empieza la comunioén. El clero participa primero del pany del vino
detras de las cerradas puertas de la pantalla. Luego se abren éstas de par en par, y el
caliz, que contiene ambos elementos, se trae al pueblo con las palabras: "Con temor a
Dios, con fe y amor, acercaos." Este punto culminante de todo el servicio se identifica



en las mentes de los cristianos orientales con la resurreccion de Cristo. Comulgan
con la creencia de que comparten la vida resucitada de su Salvador.

La liturgia termina cuando entre la congregacién, bendecida con el caliz (para dar a
entender la Ascensién de Cristo), se distribuye el resto del pan no consagrado (el
Antidoron). Este G1timo acto de la ofrenda eucaristica une a todos los presentes en
una familia, sean o no comulgantes.

Tales son los principales contornos de la liturgia de San Juan Criséstomo. En su forma
actual data del siglo XVIII, pero incorpora elementos mas antiguos, que se remontan a
los primeros siglos de la historia cristiana. Por lo tanto, la Eucaristia es un sagrado
vinculo con las generaciones pasadas que han venerado a Dios en el mismo
espiritu y seguido el mismo ritual desde tiempo inmemorial. También une a las
diferentes naciones y pueblos que forman la comunidad ortodoxa de hoy. El servicio
es el mismo en todas partes, pero el idioma, la musica y las costumbres varian
considerablemente. En una gran catedral, el servicio puede ser largo y elaborado. En
una pequena iglesia rural, puede reducirse al minimo; pero nunca pierde sus
caracteristicas distintivas. Representa la misma mezcla de solemnidad y recogimiento,
de misterio que inspira temor y de confianza infantil en el amor y perdén divinos.

Algunos cristianos ordenan su culto de tal modo, que consiste principalmente en
suplicar el sacrificio de la cruz. Otros acenttan el elemento de la instruccién; pero,
para los cristianos orientales, la Eucaristia es la puerta del cielo. Les lleva a un
mundo mds allad del espacio y el tiempo, con su paz, belleza y santidad, y les ofrece el
sabor de la vida eterna en su existencia terrenal. Las siguientes citas pueden ayudar al
lector a entrar en la atmésfera del culto eucaristico oriental. Han sido tomadas de la
descripcién del servicio ortodoxo por una inglesa, la senorita C. E. Padwick: "Entras en
la iglesia y no tienes posicién fija. Eres un visitante transitorio, libre para moverte, libre
para postrarte cuando te mueva el Espiritu, sin suscitar ninguna observacién. Tal vez
estas alli s6lo para asistir a una parte de un largo servicio, y ésta es la escena de la
verdadera relacién de nuestros pequenos actos espasmodicos de atencion y el culto
eterno ofrecido por siempre a los cielos. Ante ti se divide la iglesia en dos por la
iconostasis. Detrds de esa pantalla estdn representados los misterios celestiales. Las
puertas reales revelan y ocultan a la vez las acciones de ese otro mundo. Desde la
pantalla te miran las caras de humanos companeros de culto, de verdaderos
companeros de culto nuestros, pero que ascendieron ya de nuestro estado pasajero,
los Santos, los hermanos mayores que estan con Cristo. Y las imagenes de estos
precursores estan colocadas bajo la figura del Crucificado, que unifica a toda la
familia en el cielo y en la tierra. La pantalla con el mensaje de la Encarnaciéon no llega
al techo de la iglesia. Por encima de ella, en un abside o clpula, hay figuras menos
terrenales, solemnes, silenciosas, contra un fondo tal vez de oro puro, omitidos todos
los rasgos de enojo, como si mirasen desde una eternidad desapasionada. En lo mas
elevado estd la figura de Cristo, el Todopoderoso dirigente de los siglos, Sefior no del
mundo humano, sino de todos los mundos. Por debajo de El estdn los dngeles, los
profetas y los hombres en un maravilloso orden, absortos en un eterno acto de
veneracion. Bajo semejante techo y detrds de semejante pantalla, se representa el
drama de la Eucaristia. El servicio expone en verdad la muerte del Senor desde el
punto de vista de su triunfo celestial, recordando siempre que al Cordero de Dios se
le viene matando desde la fundacién del mundo vy, sin embargo, continta siendo la
fuente de la vida. Al partir el pan, el sacerdote ha de decir: "inmolado y distribuido



es el Cordero de Dios, Hijo del Padre, que es descuartizado, pero no dividido,
siempre comido y nunca consumido, y que santifica a los que participan en él."

"En el gran retablo de Van Eyck, de Gante, el Cordero Celestial se ve rodeado de su
pueblo, reyes, obispos, caballeros, comerciantes, ermitafnos y el resto; y para todos
fluye la viva corriente de su Gracia celestial. En la liturgia ortodoxa, el cuadro es
realidad. Al Cordero Celestial, central y entronizado, se le pide por todas las clases y
condiciones de hombres que existen ahora en la tierra, por reyes y gobernantes, por
los que viajan y sufren, y por la ciudad y la congregacion alli presente; y se hace un
memorial de los que veneran con nosotros mas alla del velo, santos mencionados por

sus nombres o en compania de los difuntos cuya memoria celebramos” 1

Esta descripcion del culto oriental expresa la importancia que tiene el ambiente
externo para el pleno impacto de su rito eucaristico. No obstante, su contenido
interior no estd condicionado por la arquitectura ni por los iconos; apela
directamente a todos los Ffieles.

La liturgia de la comunién se entiende en Oriente principalmente como comida
corporativa, y, como todas las comidas, recuerda a los hombres la interdependencia
de toda la creacién. Los hombres necesitan comer y beber como todos los otros
animales y plantas, y no sélo para el mantenimiento de su bienestar, sino también
para sus actividades creadoras. Asi, el banquete eucaristico ensena a los hombres que
los elementos materiales de la comida pueden ser transformados por ellos en
superiores formas de energia, tales como la oracion, el pensamiento y la caridad. De
esta manera, el universo puede dirigirse a su creador como "Padre nuestro” por medio
de la mente de los veneradores.

Nicolds Cabasilas, teélogo oriental del siglo XIV, dirigié la atencién al caracter

"humano" del alimento consumido en la Eucaristia 2. Jesucristo ordené a sus
discipulos que comieran pany bebieran vino, y, al hacerlo, santificé todo el proceso
de la civilizacién, pues estos dos productos requieren larga preparacién y mucho
trabajo. Son resultado de un cuidadoso estudio y observacién de la inventiva técnica.
En el culto cristiano, el hombre no se presenta a su Creador con las manos vacias. No
es bastante que alabe a su Creador; se le ordena que aparezca ante El con los frutos
de la tierra transformados y elevados por su trabajo.

Hay religiones que deprecian la materia, y que llaman a sus seguidores para que se
olviden en lo posible del universo fisico, y para que lo pierdan de vista en la
contemplacion espiritual. El cristianismo ensefia algo diferente. El ser humano es
responsable del resto de la creaciéon, y la Eucaristia es un constante recordatorio de
su deber de transformar la naturaleza y de hacer de ella un mejor canal para las
actividades del espiritu.

No es ningun accidente que una civilizacién cientifica, que trata no s6lo de comprender
la estructura del cosmos, sino de utilizar también este conocimiento para beneficio de
la humanidad, haya nacido entre naciones adiestradas en el culto eucaristico. Fue en
este singular servicio donde los hombres empezaron a considerar como amigo al
universo fisico en vez de temerlo y despreciarlo. Aprendieron también que es digno y
sagrado todo tipo de trabajo, incluyendo el trabajo manual, que ha sido considerado
como degradante tanto por la civilizacién clasica como por las religiones no cristianas



del Oriente.

Sin embargo, hay otra lecciéon contenida en la Eucaristia, la de la interdependencia de
todos los seres humanos. En cada liturgia de comunién, el celebrante y los
comulgantes no son los Unicos que ocupan un lugar de honor, sino también los que
han sembrado la semilla, recogido la cosecha, molido el grano, cocido y transportado
el pan. Igualmente todos los que han cuidado las vifas y pisado las uvas,
convirtiéndolas en vino; los que han trabajado en las minas y forjado el metal de que
estan hechos los vasos sagrados; los que imprimieron los libros e hicieron las
vestiduras de los sacerdotes; los que pintaron los iconos, compusieron los himnos y
les dieron mdusica; y finalmente todos los que edificaron el templo de Dios vy
contribuyeron a su belleza y gloria.

Esta universalidad de la Eucaristia se ve acentuada por las invitaciones a comer y
beber, dirigidas a todos los que creen en la Encarnacién. Una comida puede ser una
demostracion de unidad y amistad, pero también puede utilizarse como medio de
separacion. Muchas religiones acentltan esto, prohibiendo a sus seguidores que
compartan su comida con los que pertenecen a otras castas o al otro sexo. Hay
grandes secciones de la humanidad donde los hombres y las mujeres no comen
juntos, donde las distinciones sociales se manifiestan mediante segregacién en las
comidas. El cristianismo salva todas estas barreras. Se ofrece a todos la Eucaristia; la
Unica condicion impuesta es la fe del participante. Su raza, clase y origen son dejados
a un lado como cosas sin importancia, pues todos los seres humanos llevan la imagen
divina y, segun la ensenanza cristiana, son hijos de Dios. Es significativo que la aplicacién
practica de esta creencia en la unidad esencial de todos los seres humanos, de la que
dio ejemplo la apariciéon de la democracia, haya tenido lugar primero entre aquellas
naciones que incorporaron la Eucaristia en su culto regular.

Tales son algunas de las consecuencias culturales y socioldgicas de la liturgia de la
comunién. Su mensaje religioso revela la esencia de la Nueva Alianza. Ofreciendo el
pan del Cuerpo mistico de Cristo y bendiciendo el sagrado vaso, los cristianos entran
en la mas intima unidad organica con Dios y unos con otros. Saludan al Autor del
Universo como amigo y colaborador que ofrece su compania a los que creen en su
Hijo Encarnado. Esta experiencia de perfecta comunién entre el creyente y el Logos
Divino queda poderosamente expresada por San Simeédn, el Nuevo Teélogo, uno de
los grandes escritores misticos de la Iglesia bizantina (muerto en 1033). "Me has
concedido, oh Sefor, que este templo corruptible, mi carne humana, se una a tu santa
Carne, que mi sangre se mezcle con la tuya, y, por lo tanto, soy tu miembro
transparente y translicido. Soy transportado fuera de mi. Me veo tal cual he de ser.
Temeroso y al mismo tiempo avergonzado de mi mismo, te venero y tiemblo ante Ti"
3

Tal es el poder y el significado de la Santa Comunién, mas la Eucaristia no tiene en si
ninguna cosa magica. Los que se renuevan y se fortalecen con ella retienen su libertad,
y muchos no saben beneficiarse de ella en absoluto. Su infidelidad y despreocupacién
les priva de la gracia que han recibido y les separa de su influencia regeneradora. No
obstante, el impacto del culto eucaristico se puede descubrir en todas las esferas de
la vida en los paises cristianos. Las naciones educadas en su atmoésfera han producido
arte, ciencia, 6rdenes econémicos y sociales que llevan la marca de su experiencia
eucaristica. El cristianismo se puede definir como religion de los que se unen unos



con otros y con su Creador en la comida eucaristica. Todos los otros sacramentos y
servicios de la Iglesia estan subordinados a este acto central del culto cristiano.

Los Sacramentos de los Cristianos Orientales.

Los sacramentos son acciones liturgicas corporativas mediante las cuales los
cristianos invocan las bendiciones divinas sobre ciertos objetos materiales como el
pan, el vino, el agua y el aceite, o sobre los que se casan o estan destinados a algun
servicio especial. Los cristianos orientales llaman a los sacramentos "misterios”y los
interpretan como movimientos dobles entre Dios y el ser humano. La palabra
"misterio" acentda la parte divina que transforma y purifica.

La ensefanza y practica de Oriente, aunque distinta de la de Occidente, no se opone a
ella, sin embargo el cristianismo occidental define y clasifica los sacramentos con
mayor precisién y detalle que la Iglesia oriental. Los antiguos cristianos tenian por
seguro que la Iglesia estaba dotada del poder y autoridad de otorgar la gracia
sacramental a sus miembros, pero el nUmero de los sacramentos quedaba sin definir.
El proceso de diferenciacién comenzé en Occidente. En el siglo Xlll, los eruditos
escolasticos seleccionaron siete sacramentos como ordenados por el propio Cristo.
Se fij6 la forma, la materia y el propdsito de cada uno, y se elevaron estos siete por
encima de las otras acciones sacramentales. El Oriente no particip6 en esto, y asi no
quiso aceptar cierta artificialidad de la clasificacién escolastica, que pretendia hallar
en las Sagradas Escrituras la "materia" y "forma" adecuadas para todos los siete
sacramentos. Por ejemplo, la entrega del caliz por el obispo al sacerdote era
considerada como la "materia" de la ordenaciéon, aunque era en realidad una
costumbre posterior de Occidente, desconocida en la Iglesia primitiva. Pronto se
produjo una reaccién contra este excesivo formalismo.

En el siglo XIV, Wicleff (muerto en 1384) repudié la doctrina sacramental asi
formulada. Su protesta fue apoyada por Juan Hus (muerto en 1415) y por sus
partidarios bohemios. Los reformadores del siglo XVI, Martin Lutero (muerto en
1546), Juan Calvino (muerto en 1564) y Ulrich Zuinglio (muerto en 1531), también se
opusieron fuertemente a la ensefanza romana; elaboraron sus propios sistemas
siguiendo las lineas que habian bosquejado los tedlogos latinos, y llevaron la
ensefanza escolastica a su conclusién légica.

So6lo dos de los siete sacramentos, el bautismo y la santa comunién, fueron retenidos
por los protestantes como necesarios para la salvacién y como explicitamente
ordenados por Jesucristo. Se expusieron de un modo nuevo su propésito y caracter, y
mediante varios medios se revis6 el modo de su administracién. Esta nueva teoria y
practica se ha convertido desde entonces en la principal barrera que separa a las dos
mitades del cristianismo occidental, y hasta ahora ha hecho que sea imposible la
reconciliacion.

Otros protestantes como los cudaqueros y el Ejército de Salvacién, por ejemplo,
fueron todavia mas lejos en su denuncia contra la tradicién romana, y revocaron todos
los sacramentos, reduciendo el culto cristiano a la oracion vocal o mental.

Al principio, el Oriente no tomo parte en esta clasificacion y reduccion del nUmero de



los "misterios." Utilizaba los siete sacramentos aprobados por la Iglesia romana, pero
también consideraba como sacramentos la bendicién del agua en la festividad de la
Epifania, la toma de habitos por un monje o monja, la consagracién de una iglesia, la
uncién de un monarca y el reconocimiento como hermanos de los cristianos que
desean unirse entre si mediante este sagrado vinculo*. Los cristianos orientales
contindan la practica de la Iglesia primitiva, que consideraba como sacramentales
muchas manifestaciones de su vida liturgica.

En el siglo XVII, la teologia ortodoxa se vio expuesta, sin embargo, a las repercusiones
de la controversia sacramental de Occidente. Fue un periodo de declive escolastico
entre los cristianos orientales. El yugo mahometano hacia que fuese imposible la
formacion del clero en sus propios paises, y un nimero de hombres, educados en
naciones catélicas romanas y protestantes, adoptaban ideas comunes en Occidente.
Se aceptd el término "siete sacramentos," y algunas otras definiciones, copiadas del
sistema romano, fueron absorbidas e incorporadas sin ninguna critica en los manuales
de Teologia.

No obstante, el uso de la palabra mysterion protegi6 a los ortodoxos contra el deseo
que tenian algunos de sus jerarcas de imitar a Occidente con mayor minuciosidad y
racionalizar mas el encuentro divino-humano. La practica sacramental de Oriente ha
permanecido, por tanto, mas rica y menos formalizada que la de Occidente, y ha
retenido muchas facetas que la relacionan con la vida y la fe de la Iglesia primitiva.

* El sacramento de Hermandad se utiliza Gnicamente en la Iglesia serbia.

El Bautismo.

Tanto en Oriente como en Occidente, la iniciacién en la comunidad cristiana tiene lugar
mediante el bautismo. La practica ortodoxa es una triple inmersién, utilizando la
féormula tradicional: "El siervo de Dios (se menciona su nombre) es bautizado en el
nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo." Esto significa la muerte de un
pecador y su resurreccion y redencion como nuevo cristiano. En el caso de un adulto,
el bautismo va precedido de la recitacién del Credo niceno y de la renuncia a todas las
potencias del mal. En el bautismo de los ninos, dos padrinos confiesan en su nombre
la fe ortodoxa y aceptan en su lugar la oferta de nueva vida en la comunidad de la
Iglesia.

Hay dos facetas en el rito oriental que lo distinguen del occidental. En Occidente, el
celebrante dice: "Yo bautizo"; en el Oriente se emplea la férmula: "El siervo de Dios es
bautizado," acentuando asi el caracter corporativo de este acto de iniciacion en que la
Iglesia recibe al nuevo miembro dentro de su sagrado redil. El bautizante, en el
Oriente, actUa en nombre de toda la corporacién, y no en el de su propia autoridad
sacerdotal. La sequnda faceta distintiva del rito oriental es la creencia en su significado
césmico. Este convencimiento queda expresado en la oracién de consagracién del
agua, que precede a la triple inmersién. Se invoca sobre ella la gracia del Espiritu
Santo con las siguientes palabras: "Grande eres TG, oh Sefor, y maravillosas son tus
obras, y no hay palabras que basten para cantar himnos a tus maravillas. Ante Ti



tiemblan todos los poderes dotados de inteligencia. El sol canta contigo, la luna te
glorifica, las estrellas se retnen en tu presencia, la luz te obedece, las fuentes de agua
se sujetan a Ti. Por tanto, oh Rey, ven ahora a santificar este agua con la presencia del
Espiritu Santo, y concédele la gracia redentora y la bendicién del Jordan. Haz de ella
la fuente de la incorrupcién, el don de la santificacién, la remisién de los pecados y el
remedio de las enfermedades."

Esta oracién implica que todo bautismo no sélo anade otro miembro a la Iglesia
universal, sino que extiende también el dominio del patente Reino de la Santisima
Trinidad. La santificacién del agua como parte de la naturaleza es un paso en la
redencién gradual de toda vida sobre la tierra, proceso que, sin embargo, depende de
la voluntad del hombre a cooperar con su Creador.

La Confirmacion.

La interpretacion corporativa y cosmica del bautismo se extiende por la manera de
administrar la confirmacion (o la santa uncién), que en el Oriente sigue
inmediatamente al bautismo. Aunque el sacerdote unge con 6leo al nuevo cristiano, el
sacramento es episcopal como en Occidente, pues el crisma o santo 6leo ha tenido
que ser consagrado por una asamblea de obispos presidida por el jerarca mayor de la
Iglesia autocéfala. Tal consagracién tiene lugar durante la Cuaresma, y es una
ceremonia larga y solemne. Cada vez, el crisma recién preparado se anade al viejo, y
asi se conserva un ininterrumpido suministro del 6leo sagrado. Siempre que el
sacerdote unge con este crisma expresa la bendiciéon del episcopado unido de todos
los tiempos. Las palabras que pronuncia el sacerdote cuando unge las diferentes
partes del cuerpo: "El sello de la gracia del Espiritu Santo,"” son las mismas que utilizan
los judios en la circuncisién, y asi unen al viejo con el nuevo Israel.

La confirmacién se entiende de manera distinta en Oriente y Occidente. Para los
ortodoxos, la uncién no es la renovacion de los votos bautismales, sino una
ordenacién lega, mediante la cual el cristiano recibe una gracia especial, en su
capacidad de lego, para participar en la administracion de todos los otros
sacramentos. Estas son acciones corporativas, y tanto los ministros ordenados como
los legos ungidos son esenciales para su debida celebracion.

La consagracion del crisma por la cabeza de cada Iglesia nacional acentda el caracter
ecuménico de la confirmacion. Es un sacramento de unidad cristiana, pues al ungir a
todos los miembros eclesidsticos con el mismo crisma, entran en la comunidad del
mismo cuerpo. La uncién es el sacramento de Pentecostés. Aquel dia, la Theotokosy
los Apdstoles recibieron el don del Espiritu Santo, que puso a plena luz su personal
singularidad. Andlogamente, el santo crisma otorga a todos los miembros de la
Iglesia el poder de realizar su propia contribucién creadora a la vida de la comunidad
en espiritu de perfecta libertad, y de desarrollar aquellas capacidades e intereses que
le distinguen del resto de la humanidad. Marca la aceptacién de la responsabilidad
individual en la comunidad de la Iglesia.

La importante consecuencia de la practica oriental es que los nifos, desde su infancia,
son aceptados como comulgantes bajo la responsabilidad paternal. La psicologia
moderna reconoce el profundo impacto que producen las buenas o las malas



influencias sobre los primeros afnos de la vida, y el hecho de que los nifos de padres
ortodoxos participen, desde la infancia, de la Eucaristia, les inclina con mayor fuerza
hacia la Iglesia que en otras confesiones.

La Confesion.

La prdctica ortodoxa de la confesion se basa en tres convencimientos: a) que los seres
humanos son moralmente responsables de sus actos y que se puede formar su
conciencia; b) que todos son responsables de si mismos entre si, pues sus
pensamientos, intenciones y hechos estan intrincadamente entrelazados con los de su
préjimo; c) que la sincera reconciliacién con los seres humanos consigue el perdén
divino, que de manera efectiva y permanente elimina la mancha del pecado.

La forma oriental de la confesién es la expresion de toda una vida de experiencia de
la Iglesia ortodoxa en sus relaciones con los pecadores arrepentidos. Su finalidad es
restaurar en el penitente la confianza en el amor y perdon divinos, reconciliandole
con la comunidad a que ha perjudicado con el mal que existe en él. Esta
reconciliaciéon se consigue ayuddndole a ver sus malas acciones con una nueva luz, y
asistiéndole en su resoluciéon de alterar su conducta y reparar el dano ya efectuado.

No es facil que el individuo estime la gravedad de su conducta. A menudo juzga
ligeramente sus graves ofensas, y presenta excusas que le parecen totalmente
satisfactorias, mientras que experimenta una vergiienza y culpa desproporcionadas
por ofensas menores. La confesién aspira a ayudar a un cristiano a conseguir una
evaluacion mas equilibrada de sus acciones.

La forma del sacramento difiere en la Iglesia ortodoxa del uso occidental, donde el
sacerdote ocupa el lugar de juez y el penitente se arrodilla a su lado cuando confiesa
sus pecados. En Oriente, el penitente se pone de pie ante un pequeno pupitre, sobre
el cual estdn colocados el Libro de los Evangelios y la Cruz. El sacerdote no se sienta,
sino que se pone de pie junto a él. Después de las oraciones preliminares, el confesor
se dirige al penitente y le dice: "Hijo mio espiritual, mira que Cristo estd aqui
visiblemente y recibe tu confesion. Por lo tanto, no te avergliences ni tengas temor, y
no ocultes nada... para que obtengas el perdén de nuestro Sefor Jesucristo. Mira, su
santa Imagen estd ante nosotros, y yo soy sélo un testigo que da testimonio ante El de
todas las cosas que me has de decir."

El sacerdote de la Iglesia ortodoxa no es un juez, sino un médico que ayuda al
penitente a recobrar su salud espiritual. Articulando sus malos actos, el penitente
consigue dos importantes resultados: objetiviza sus malas acciones y las separa aside
su yo interior. Al mismo tiempo, recibe la medicina necesaria para su lucha contra las
aflicciones en la forma de la gracia sacramental y del sabio consejo del sacerdote.

Hay poco formalismo en la confesion oriental, y la mayoria de los confesores tienen
su propia manera de dirigirla. Algunos hacen preguntas para facilitar el
descubrimiento que hace el penitente de si mismo. Otros se abstienen de preguntar.
Hay quienes animan al penitente diciéndole coémo otros han cometido las mismas
faltas u otras incluso mas graves, habiendo recuperado, no obstante, la integridad y
salud moral; un experto confesor también puede hacer ver a un cristiano



autosatisfecho o descuidado que las acciones que él considera sin importancia y
excusables son graves ofensas que podrian minar su fuerza moral. Algunos
sacerdotes limitan la confesion a oraciones en que solicitan el perdén divino y
aseguran al penitente que el Dios todo misericordioso y todo amante estd dispuesto
a lavar la mancha del pecado de todos los que desean alterar su conducta y se han
reconciliado con sus semejantes. La confesidon concluye con la siguiente peticion:
"Senor y Dios nuestro, misericordioso, gracioso y pacientisimo..., perdona ahora, oh
Senfor, a este tu siervo (dicese su nombre); concédele la seguridad del
arrepentimiento, el perdén y la remisién de sus pecados, y absuélvele de todas sus
ofensas, voluntarias e involuntarias; reconciliale y Unele con tu Santa Iglesia, por
Jesucristo Nuestro Senor."

Esta Ultima peticién tiene un significado especial. Una sincera confesiéon no sélo libera
a un penitente del peso de sus pecados, sino que también establece una comunién
mas intima y mdas feliz entre él y los otros miembros de la Iglesia. La soledad vy la
desconfianza hacia otros es una de las inevitables consecuencias del pecado. El
arrepentimiento restaura la unidad del ser humano con Dios y su préjimo.

El Gltimo acto de la confesién es la absolucién que pronuncia el sacerdote. La Iglesia
rusa adopté de Occidente su fForma actual en el siglo XVII, y el confesor dice: "Que
nuestro Sefor y Dios Jesucristo, por la gracia y generosidad de su amor hacia la
humanidad, te perdone (dicese el nombre del penitente) todas tus faltas. Y yo, un
indigno sacerdote, por el poder que me ha otorgado El, te perdone y absuelva de
todos tus pecados" *.

* Una forma griega y rusa de la absolucién se puede hallar en A Manual of Eastern,
Orthodox Prayers, Londres, 1945, Pags, 51y 59.

El uso del pronombre "yo" es extrano a la tradicién ortodoxa, y no lo emplean la
Iglesia griega ni otras Iglesias orientales.

La frecuencia de la confesion se deja a la discrecion de los individuos. Entre los rusos,
la confesién se considera como parte integral de toda preparacién para la comunién;
en otras Iglesias orientales, se considera como indispensable sélo en el caso de una
grave caida moral. En algunas Iglesias, Gnicamente los sacerdotes elegidos por los
obispos para este propdsito estan autorizados para oir confesiones; en otras partes
del cristianismo oriental, se espera de todo sacerdote que actie como confesor.

Los Santos Oleos.

En la Iglesia ortodoxa, la uncién con los santos 6leos se practica regularmente y es
estimada en gran manera. Este sacramento se utiliza en casos de enfermedad
corporal y mental, y para los que buscan renovaciéon y purificacion. En la mayoria de
los casos, se invita al sacerdote a la casa de un enfermo y administra el sacramento
alli, pero recientemente se ha extendido su aplicacién, y en muchas parroquias rusas



se ofrece este sacramento durante la Cuaresma a todos los miembros de la
congregacién que desean aprovecharse de sus poderes curativos. En otras Iglesias, los
peregrinos que visitan los sagrados santuarios reciben esta bendiciéon especial.

El servicio se compone de siete lecciones que tratan del ministerio curativo de Cristo.
Cada una de estas lecturas va seguida de una uncién. Varios sacerdotes suelen tomar
parte en este servicio, preferiblemente siete. La idea subyacente del sacramento es la
interdependencia de las naturalezas Ffisica y espiritual del ser humano. Algunas
enfermedades Ffisicas afectan a la moralidad, y los pecados y las faltas pueden dejar
senales en el cuerpo.

Mientras que el sacramento de la penitencia cura el lado mental de los hombres, los
santos 6leos producen el mismo efecto en sus cuerpos. La administracion de este
sacramento por varios sacerdotes acentia que en este caso el poder curativo
pertenece a la Iglesia y no a un individuo. Los cristianos orientales reconocen y
estiman altamente el don de curacién que poseen algunas personas excepcionales,
pero con los santos 6leos se llama a todos los sacerdotes para que ayuden a los
cristianos que sufreny les alivien de sus enfermedades corporales, a la vez que de la
debilidad moral derivada de ellas.

La Ordenacion.

El espiritu corporativo del cristianismo oriental halla expresién en la manera de
consagrar a los obispos, sacerdotes y didconos. Occidente viene estando dividido
sobre este punto vital desde la Reforma. Algunas de las confesiones occidentales —
los catélicos romanos, los antiguos catélicos y los anglicanos — insisten en que la
ordenacién del clero sélo puede realizarse legitimamente mediante los obispos de
apostolica sucesiéon. Los protestantes repudian esto y acentian la vocacion interior
hacia el ministerio. Consideran que la imposicién de manos es meramente una
confirmacion de esta vocacidon, que se puede realizar por los representantes
autorizados de una confesién dada.

La practica oriental difiere de ambas formas occidentales. Combina elementos que se
acentldan por separado en la practica de otras Iglesias. En el Oriente, al ordenando se
le lleva primero a la congregacién reunida para la celebracién de la Santa Eucaristia.
Los dos didconos piden entonces a la asamblea que apruebe la ordenacion, y la
aprobacién unanime, primero de los legos y después del clero, que dicen Axious ("Es
digno de ser ordenado"”), se toma como expresion de aprobacién divina.

Entonces el candidato se arrodilla ante el obispo, que pone las manos sobre su
cabeza, y en nombre de toda la Iglesia aprueba la eleccion efectuada por la
congregacioén local.

Los cristianos orientales creen que el Espiritu Santo habla por medio de la
corporacién de los miembros eclesidsticos que se hallan unidos entre si. Toda iglesia
local es una célula viviente del organismo universal y tiene poder para actuar en
nombre de toda la corporacién, pero a condicién de que sea de acuerdo con el resto.
En otras palabras: el consenso manifiesto de la congregaciéon es expresion de la
conformidad del Espiritu Santo ante el candidato a la ordenacién. El papel del obispo



en el Oriente es el de un testigo, que testimonia que la congregacion local ha retenido
su vinculo de unidad con la Iglesia Original.

El Matrimonio.

El sacramento del matrimonio se conoce por el nombre de "coronacién" en la Iglesia
oriental. Es una solemne bendicién del hombre y la mujer por medio de la Iglesia para
que juntos lleven una nueva vida de unidad y concordia, semejante a la uniéon de Cristo
con su Iglesia.

El servicio combina algunas facetas de la ordenacién con las de la Eucaristia. Los
novios son dirigidos solemnemente por el sacerdote hasta el centro de la iglesia,
donde tiene lugar la coronacion en representacién simboélica de la unién entre Cristo
Rey y su Elegida, la Santa Iglesia. El sacerdote les bendice tres veces, con las palabras:
"Oh Senor, Dios nuestro, corénalos con la gloria y el honor." Se les coloca unas
coronas en la cabeza, y las llevan hasta el final del servicio. Después de la lectura de
la epistola (Efesios V, 20-23), el Evangelio (Juan Il, 1-12) y la recitacion del Padre
nuestro, los novios beben vino de la misma copa en senal de su nueva unidad. El
sacerdote les coge entonces de la mano y les da tres vueltas alrededor del atril,
mientras el coro entona los himnos que se cantan en el servicio de la ordenacion. La
similitud de los ritos de la ordenacién y el matrimonio en el Oriente expresa la
creencia de que el clero debe vivir en unidad y amor con la comunidad que tiene bajo
su cargo.

La solemnidad de este servicio acentUa la santidad de la vida conyugal, y la conexion
entre el misterio del amor humano y el amor de Dios por su creaciéon. No obstante, las
Iglesias orientales de la tradicion bizantina permiten el divorcio e incluso las nuevas
nupcias. Esta practica no parece a los ortodoxos incompatible con su alta estimacion
del matrimonio. Creen que en el matrimonio dos personas entran en una relaciéon
orgdnica tan intima, que ni siquiera la disuelve la muerte. Se deduce de esto que, en su
ideal, el matrimonio no se puede repetir nunca, pero no se puede imponer esta
elevada norma a todos los cristianos, pues hay numerosas causas que pueden privar a
los cényuges del verdadero amor y unidad. A algunos, por ejemplo, les resulta dificil
permanecer solteros después de la muerte del marido o la esposa; la vida conyugal
de otros puede malograrse por causa de una prolongada ausencia, locura,
encarcelamiento perpetuo o infidelidad. En todos estos casos, la Iglesia, como una
madre amante, condesciende con la fragilidad de sus hijos y da su bendicién a un
segundo matrimonio. Sin embargo, este servicio difiere de la gloriosa coronacion;
contiene una nota claramente penitencial, pues los que contraen un segundo
matrimonio han dejado de ser fieles a su primera intencién. El sacerdote dice la
siguiente oracién: "Oh Senor Jesucristo... limpia las iniquidades de tus siervos, porque,
incapaces de soportar el calor y el peso del dia y los ardientes deseos de la carne,
contraen un segundo matrimonio, al que diste TU legitimidad mediante tu vaso
predilecto, el apdéstol Pablo, diciendo: "A los humildes pecadores mdas nos vale

casarnos en el Sefor que abrasarnos".

El rito penitencial de las segundas nupcias se utiliza tanto para los viudos como para
los divorciados. A fin de aclarar que el segundo matrimonio es tolerado, mas no



aprobado, la Iglesia exige que tanto los sacerdotes como los didconos se casen
solamente una vez, y a los candidatos a las Santas Ordenes no se les permite elegir
por esposas a viudas o divorciadas. Si sienten la necesidad de casarse de nuevo -y a
menudo es éste un problema real para el clero cuyas esposas mueren cuando sus
hijos son todavia jévenes-, no les condena la Iglesia, pero ya no se les permite ejercer
sus funciones sacerdotales, aunque a menudo contindan trabajando para la Iglesia
como lectores o maestros de coro.

Otros Ritos Sacramentales.

Ademas de estos principales sacramentos, los libros ortodoxos de oraciones
contienen mds de cuarenta ritos y bendiciones sacramentales, que cubren todas las
necesidades y tareas de la vida humana. La Iglesia invoca la gracia del Espiritu Santo
sobre objetos sagrados y seculares, tales como iglesias, iconos, casas, campos,
animales y plantas. Algunas de estas ceremonias, como la gran bendicién del agua el
dia de la Epifania (la festividad del Bautismo de Cristo en la Iglesia oriental), son
sacramentales en el pleno sentido de la palabra; otras no son mas que bendiciones
impartidas por el sacerdote o por los legos.

Los ortodoxos creen que la Iglesia tiene poder para santificar y purificar toda vida,
tanto la materia como el espiritu, y que en cualquier lugar y momento que opere
mediante las acciones sacramentales de sus miembros, la materia recibe la gracia del
Espiritu Santo y se convierte en vehiculo de su influencia vivificante y salvadora.

Oficios de la Iglesia Oriental.

Para la Iglesia ortodoxa, los sacramentos representan las elevadas senales de la
comunién y colaboracion de los hombres con el Creador. Ademdas de estas acciones
litdrgicas corporativas, su Iglesia ofrece también otras numerosas ocasiones de
alabanza y oraciones.

Ocho de estos servicios se emplean regularmente y se ordenan durante el dia y la
noche a intervalos iguales. Para fines litdrgicos, el Oriente cristiano se ajusta al viejo
sistema romano de contar el tiempo. La noche se divide en doce horas, desde la
puesta del sol o las seis de la tarde. El dia empieza a la salida del sol o las seis de la
madrugada. La ronda de oficios empieza con las visperas cantadas a las seis de la
tarde; siguen las completas a las nueve de la noche; el servicio de medianoche
(nocturno), a las doce; la hora prima, a las seis de la manana; maitines, a las siete; la
hora tercia, a las nueve; la hora sexta, a las doce del dia; la hora nona, a las tres de la
tarde. Estos servicios se recitan por separado en las comunidades religiosas y
proporcionan frecuentes oportunidades de culto. En las iglesias parroquiales, los
oficios se agrupan en dos principales servicios, uno celebrado por la mafana, y el otro
por la tarde. El material litirgico de estos oficios es rico en su contenido y de varios
origenes. Los salmos del Antiguo Testamento se utilizan de manera general y
proporcionan la base de todos los servicios. Las lecturas del Antiguo Testamento y
del Nuevo también ocupan un importante lugar en el culto oriental, pero la mayor
parte consta de himnos y oraciones métricas compuestas en diferentes periodos y en



diferentes paises del cristianismo oriental. La mayoria de estos poemas religiosos son
bizantinos. Uno de los principales expertos occidentales sobre el culto oriental, el
cardenal Pitra (1812-89), escribié: "En ninguna parte la poesia ha recibido de la Iglesia
apreciacién y fomento mayores que en las tierras griegas de Homero. Aunque es
evidente que este gran monumento de himnografia no pudo ser creado por un
esfuerzo individual, es, sin embargo, dificil sequir las varias etapas de su desarrollo a
través de los siglos. Uno se da cuenta de que han existido creaciones sucesivas,
etapas superpuestas sobre insondables profundidades, y muchas generaciones de

poetas, conocidos y desconocidos" 4

Los mds insignes himndgrafos ortodoxos fueron San Efrain el Sirio (muerto en 378) y
su discipulo, Romanos el Méloda, que llegé de Siria a Constantinopla. Romanos
popularizé el arte de la poesia religiosa en capital, y fue seguido de un nimero de
poetas bizantinos, Anatolio (muerto en 458), Sergio (muerto en 638) (ambos
patriarcas de Constantinopla) y Jorge el Didcono (siglo VII). Los himndégrafos
posteriores incluyen a Andrés de Creta (muerto en 720), autor de un magnifico poema

penitencial recitado todos los afnos en Cuaresma > En el siglo VIIl, Cosme, obispo de
Maium (muerto en 743), Y San Juan de Damasco (muerto en 749), enriquecieron el
culto, de la Iglesia oriental. En los siguientes siglos, se hicieron también valiosas
adiciones por José el Himnégrafo (muerto en 983), el emperador Ledn el Filésofo
(886-912) y San. Teodoro de Studion (muerto en 826), ardiente defensor de los iconos.

También contribuyeron varias mujeres a esta poesia religiosa. La mas célebre fue una
monja llamada Cassia (siglo 1X), autora de uno de los mas conmovedores himnos de la
Iglesia ortodoxa, que describe el lavatorio de los pies de Cristo por una prostituta.
Este himno se canta el martes y el miércoles en Semana Santa. Sin embargo, la mayor
parte de esta elaborada poesia fue legada a la Iglesia ortodoxa por escritores
anénimos. Sélo una proporcién de esta rica himnografia se halla incorporada en los
libros de servicio impresos y se utiliza regularmente. El resto existe en manuscritos y
es Unicamente accesible a los expertos.

El lenguaje de la poesia oriental es muy barroco y contiene una profusién de epitetos,
en los que se desborda la imaginacién oriental. Tiene muchos puntos en comdn con
los brillantes colores de los mosaicos, pues exhibe la misma combinacién de ricos
detalles artisticos con sujecion al estricto cédigo de la convencién caracteristica del
arte bizantino.

Los servicios corrientes de la Iglesia ortodoxa concuerdan con un complejo sistema
de ciclos. El primero son los siete dias de la semana, cada uno con su propio tema,
reflejado en las oraciones. El domingo es el dia de la Resurreccién; el lunes
conmemora las huestes angélicas; el martes, a San Juan Bautista y a los Profetas; el
miércoles y viernes, la Pasion de Cristo; el jueves, a los Apéstoles, a San Nicolads y a
todos los santos; el sdbado, a todos los difuntos, especialmente a los martires.

El segundo ciclo se basa en los ocho modos musicales, cada uno de los cuales tiene su
propia serie de himnos. Se introduce un nuevo modo en la noche del sdbado y domina
los oficios durante el resto de la semana. Este ciclo cubre un periodo de ocho
semanas, después de las cuales se utiliza de nuevo el primer ciclo.

El tercer ciclo es el del ano. Cada dia conmemora a sus propios santos y los



importantes acontecimientos de la historia cristiana; cuando se construye el servicio,
se pueden elegir himnos de los varios temas que para el dia figuran en los libros de
culto. Estos ciclos proporcionan una variedad siempre cambiante, y rara vez repetida,
de himnos y oraciones. La tarea de componer el servicio diario requiere un
conocimiento experto, y hay un libro especial, el Typicon, de reglas y consejos.

En el ano hay dos periodos en que se cambia el ritmo del servicio: Cuaresma y Pascua
de Resurreccion. Se altera la musica, las instrucciones e incluso la estructura de cada
oficio. Los servicios de Cuaresma son largos y penitenciales, acompafnados de
arrodillamiento y postracién. La Pascua, celebrada con un gozoso sentido de victoria,
contrasta agudamente con la austeridad de Cuaresma. Los ortodoxos no se
arrodillan durante las seis semanas que siguen a la Pascua, y la musica y los himnos
reflejan la triunfante resurreccién del Salvador.

La Iglesia rusa celebra los maitines de Pascua a medianoche, y la atmdsfera especial
de jubilo creada en esa ocasién no tiene paralelo en la experiencia de otros cristianos.
Presenciar este servicio es darse cuenta de por qué la Iglesia ortodoxa es descrita a
veces como la Iglesia de la Resurreccion (ldms. 60y 61).

Otra caracteristica del Oriente cristiano es la intima conexion entre las oraciones de
la Iglesia y la vida de la Familia. Muchos servicios son cantados por un sacerdote y su
asistente, bien en la Iglesia o en casa, a peticiéon de sus feligreses. Algunos son
acciones de gracias por la bendicion de Dios; otros son peticiones de ayuda divina,
oraciones por los enfermos, por una persona que inicia un viaje o comienza un trabajo
nuevo, por los ninos que van a la escuela y por los difuntos. Cubren todos los
aspectos de la vida con sus alegrias y pesares. Frecuentemente, después de un
servicio publico en una iglesia parroquial, se canta un oficio ocasional y se forma una
pequena congregacién para este propésito, mientras que la mayoria de los Fieles se
van a casa.

Los cristianos rusos profesan un particular amor a los santos patrones cuyos nombres
adoptan en el bautismo. El dia de la conmemoracién de su santo, un ruso es felicitado
por sus amigos, y a menudo invita al sacerdote a celebrar un servicio especial en esa
ocasion.

Los Libros Liturgicos que Utilizan los Cristianos Orientales.

La Biblia proporciona el principal material para todos los servicios de la Iglesia
oriental. Ademas de la Biblia y del ya mencionado Typicon, los cristianos orientales
utilizan los siguientes libros de oficios para su culto corporativo y particular.

El Horologion, que incluye las partes invariables de todos los servicios, y las oraciones
asignadas para cada dia de la semana. Este es un pequeno volumen que sirve como
encofrado para la construccién del culto publico.

El Octoekhos, que se compone de dos partes en las que se incorporan los himnos de
los ocho modos.

El Menaia, que se compone de doce grandes volimenes que presentan los himnos



necesarios para las conmemoraciones diarias.

El Triodion, el libro de los servicios de Cuaresma.

El Pentikostarion, que cubre la estacion de Pascua.

Ademas existen otros dos voliumenes esenciales para la direccion del culto de Pascua:

El Litourgion, necesario para los sacerdotes y didconos. Contiene las oraciones y las
letanias que recitan durante la celebracion de la Eucaristia, maitines y visperas.

El Euchologion, utilizado también por el clero. Contiene las formas de administracién
de todos los otros sacramentos y también las oraciones necesarias para los servicios
ocasionales.

Los manuales de oraciones, disehados para los legos. Contienen las devociones
matinales y vespertinas, el oficio de preparacién antes de la Santa Comunién, las
oraciones de accién de gracias después de ella, los himnos acatistas dirigidos a Cristo,
a suMadreya los santos, y otras oraciones ocasionales.

Algunos de estos manuales tienen, ademads, una lista de lecciones biblicas diarias y el
calendario de los santos.

Algunas Razones de la Diferencia entre las Actitudes de Oriente
y Occidente Hacia el Culto Cristiano.

Las diferencias entre la arquitectura, servicios y sacramentos de Oriente y Occidente
son teolédgicas, psicoldgicas y temperamentales. Como ya hemos dicho, el cristiano
occidental pone al individuo por encima de la comunidad, mientras que el Oriente
actda instintivamente del modo opuesto. Occidente hace una grave separacion entre
la materia y el espiritu y tiende a oponerse a lo que el Oriente considera que esta
indisolublemente ligado, introduciendo la materia en los mas sagrados actos de
comunion con Dios.

El cristianismo es la religion de la Encarnacion, de la union entre el cielo y la tierra,
el tiempo y la eternidad, Dios y del ser humano. Su principal afirmacion es que lo
divino y lo humano se pueden unificar sin perder su identidad. Esto se consigue, no
porque Dios y el mundo sean la misma cosa, sino porque Dios es el Creador, el mundo
es su creaciony el Creador es el duefo absoluto de su propia obra. La ama, y desea la
mas intima comunién con los seres a quienes dotd del poder de libre eleccion.

El Oriente y Occidente cristianos se hallan entre si de completo acuerdo con respecto
a estas cuestiones fundamentales. Ensefan que el ser humano, como corona de la
creacion, esta llamado a actuar como vinculo entre Dios y el mundo, y, ademds, que es
capaz de promover o retardar la concordia y cooperacion entre la voluntad divina y la
de las criaturas. Sin embargo, los cristianos orientales y occidentales empiezan a
dividirse cuando intentan definir con mayor precisiéon el papel asignado a cada ser
humano en este encuentro divino-humano.



Para los cristianos occidentales, el rayo de luz divina que toca la tierra ilumina, por
encima de todo, el singular valor y la alta responsabilidad de cada hombre y mujer
hechos a imagen de Dios. Para ellos, una persona renacida es la piedra angular del
nuevo orden. La Iglesia cristiana es una comunion de individuos llamados a vivir
juntos la vida cristiana. Esta corporacion se distingue del resto del mundo; se opone
a los reinos temporales y proclama el supremo poder del Espiritu Santo sobre la
materia y la carne. La propia redencién se concibe en Occidente como liberacién del
hombre respecto del cautiverio terrenal, y, la historia eclesidstica es interpretada
como una incesante lucha entre el Reino de Dios y los reinos de este mundo. Todo
momento de tiempo se debe redimir llendndose de significado para unirse al reino de
los valores inmutables y convertirse asi en parte de la eternidad.

En Oriente, el ser humano es considerado como parte de una comunidad. Los que
viven en pazy amor entre si se convierten en espejo de la Santisima Trinidad, en reflejo
de la luz celestial. El ser humano se hace persona cuando se da cuenta de su
interdependencia con los que con él son miembros del Cuerpo de Cristo. La Iglesia es
la gracia divina que opera entre los redimidos; los cristianos son los que han
respondido libremente al llamado de arriba; se separan del mundo Unicamente en el
sentido de que se unen para formar su sagrado corazén. Por medio de la Iglesia, Dios
origina la regeneracion no sélo de los seres humanos, sino de toda la naturaleza. El
espiritu y la materia son dos manifestaciones de la misma realidad, y cuando se
santifican y se convierten en templo de la gracia moradora, entonces se unen el
pasado, el presente y el futuro, y el tiempo detiene su curso al mezclarse con el
océano de viday luz eternas.

Estas distinciones, por sutiles que parezcan, han influido profundamente en la
presentacion de la fe en Occidente y en Oriente, y, por consiguiente, han afectado al
culto, a la cultura e incluso a las condiciones politicas entre estas naciones. Este hecho
se puede ilustrar mediante ejemplos tomados del arte religioso, de las costumbres y
de las tradiciones liturgicas. Por ejemplo, las cipulas en forma de llama de las iglesias
rusas con sus brillantes colores proclaman el poder regenerador otorgado a la
comunidad cristiana. Anuncian la préxima transfiguracion del universo, y proclaman
que incluso ahora se torna la tierra en paraiso siempre que se celebra la Eucaristia y
se recibe la gracia divina por medio de la accién corporativa de los seres humanos
(ldms. 11-12).

La mas austera arquitectura de las iglesias occidentales simboliza el conflicto entre
dos reinos hostiles; aun afirmando que no pueden ser derrotadas las fuerzas
cristianas, las almenas de las grises murallas recuerdan a los miembros del ejército de
Cristo que la lucha es dura, el enemigo fuerte, y la victoria no se ha de obtener sin
esfuerzo, sufrimiento y sacrificio. Este aspecto militante del cristianismo occidental se
ve dulcificado, sin embargo, por otro mensaje, bellamente expresado en las altivas y
serenas torres, que hablan del ansia del hombre por dejar atras esta tierra, con todos
sus tumultos y tentaciones, por liberarse de todos los intereses materiales, por llegar
a las celestes regiones de la santidad y la paz.

La decoracién interior de las iglesias orientales y occidentales manifiesta también
estas dos interpretaciones del cristianismo. Los templos ortodoxos representan el
cielo y la tierra enlazados en gloriosa unién. El santuario, dividido del resto del
edificio por medio de la iconostasis, es el cielo con su santidad y misterio; siempre estd



alli, aunque inaccesible al hombre pecador mientras permanezca en su aislamiento;
por lo tanto, las puertas que conducen al santuario se hallan cerradas, menos durante
el servicio. Sin embargo, estdn de par en par cuando los cristianos se congregan en
obediencia al mandato de Cristo, y con fe, amor y temor empiezan a celebrar la
Eucaristia. Entonces el cielo ilumina a la tierra, y Dios mira a su Creacién.

La iconostasis, con las figuras del Sefor Encarnado, su Madre y los santos pintados en
ella, expresa el convencimiento de que el ser humano divide y une el reino celestial y
el terrenal. Estas puertas reales, con sus imagenes de la Anunciacién y de los cuatro
Evangelistas, declaran que sélo Cristo es la puerta que conduce a la comunion con
la Santisima Trinidad.

El interior de las iglesias occidentales corresponde a la ensefanza de que el ser
humano debe ser continuamente ayudado desde arriba para avanzar a lo largo del
recto camino. El altar y el pulpito proporcionan el sustento mistico e intelectual
distribuido por el pastor a su rebafno. Los bancos que ocupan la nave organizan y
separan también a los miembros de la congregacién, ayuddndoles a concentrarse en
su decision personal, acentuando asi la responsabilidad de cada soldado cristiano de
la Iglesia militante. Esta actitud individualista hacia la religién se revela también en el
modo de disponer los servicios occidentales, especialmente los protestantes. Por lo
general, son dirigidos por un solo individuo, habitualmente el ministro ordenado, en
nombre de otros individuos, e idealmente se dirigen de forma que puedan ser
facilmente seguidos por todo el mundo. Estdn bien sincronizados, con un climax
claramente marcado, y la congregacion participa plenamente en las oraciones y en los
salmos e himnos que se cantan, y se da gran importancia a escuchar con toda atencién
la palabra de Dios y los sermones.

La libertad y espontaneidad de los cristianos orientales nace de su convencimiento de
que todos son miembros de una gran familia compuesta de los vivos y los difuntos, y
que el poder de la muerte sélo interrumpe parcialmente la comunién de sus
miembros y no puede privarles de su unidad fundamental. Siempre que la Iglesia de
Dios se congrega en un acto de culto, son los santos y los fieles difuntos los que
dirigen las oraciones de la congregacién, mientras que los cristianos en la tierra se
unen intermitentemente a su gran compania en su incesante alabanza. El fuerte
sentido corporativo del Oriente cristiano hace que a los miembros de la Iglesia les sea
facil considerar su participacién en el culto como participacién en la vida de toda la
organizacion eclesial considerada esta como el Cuerpo de Cristo.

Llegan a la liturgia como invitados a un banquete, en el que los santos ocupan el lugar
de honor. Esta actitud explica la presencia de tantos iconos. Mediante estos signos
visibles, el cristiano desea recordar a sus invisibles anfitriones, y su primer acto cuando
entra en la iglesia es saludarles ofreciendo una vela encendida, como simbolo de
amor y recuerdo de sus antepasados. Tras este acto, a menudo se besa
reverentemente el icono. Las costumbres corresponden a la antigua salutacién griega
del beso de paz, que todavia es intercambiado por los ortodoxos en el servicio de la
noche de Pascua de Resurrecciéon, y por el clero en todas las celebraciones de la
Eucaristia.

En contraste con su hermano occidental, vivamente consciente de su deber venerar a
Dios, el ortodoxo acentua el privilegio de unirse a la gloriosa compaiia de los



santos cuando va a la iglesia. Sabe que, con su estancia o de unos minutos o de unas
horas, s6lo realiza una inadecuada contribucién al incesante culto de toda la Iglesia
de Cristo. Todos los de la congregacién son igualmente indignos de estar presentes,
pero todos son igualmente bien recibidos por su amante Padre y por aquellos
hermanos y hermanas mayores que ya entraron en la alegria de la vida eterna. Es este
sentido de ser miembro de una familia el que engendra la informalidad de la
conducta individual. El principe y el mendigo, el rico y el pobre, el ciudadano
respetado y el discriminado, todos tienen su lugar en este banquete y ninguno pide
un puesto de autoridad y honor, pues tal puesto pertenece sélo a los santos. El
calor, el gozo y el espiritu de familia del culto oriental figuran entre sus grandes
realizaciones, y se derivan de la actitud corporativa hacia los servicios litirgicos.

Siguiendo estas comparaciones, podemos decir que las diferentes actitudes hacia la
materia y el espiritu explican las opuestas tendencias en la evolucién de la ensenanza
y la practica sacramental de Oriente y Occidente. En Occidente, la tendencia ha sido
minimizar el aspecto material en la administracion de los sacramentos; en Oriente, ese
elemento se ha dilatado todo lo que ha sido posible; en Occidente, por ejemplo, el
bautismo mediante aspersion ha sustituido al solemne rito de la bendicion del agua 'y
a la triple inmersién, todavia practicada en Oriente. La denominaciéon "bautista,"
menonitas y algunas ramas de las denominadas iglesias pentecostales, son las
organizaciones que insisten sobre la inmersién, pero no atribuye importancia al agua
en si, y considera la conversién interna como una accién del Espiritu Santo, como parte
esencial del rito.

El mismo desarrollo tuvo lugar en el tratamiento del pany el vino en la Eucaristia. La
doctrina romana de la Transustanciacion, segun la cual sélo se retiene el signo visible
de pan y vino, mientras que se alteran radicalmente sus sustancias, y, por decirlo asi,
las consume el fuego, divino, reduce a un minimo el aspecto material del sacramento.
Por consiguiente, el pan se representa mediante una oblea fina, y a los legos no se les
da de comulgar con vino.

Entre algunos protestantes, el servicio de la comunién ha recibido una interpretacién
estrictamente espiritual como acto de unién entre Cristo y el alma del creyente. El pan
y el vino se hallan relegados al filo del servicio, y ya no se los consagra ni se los venera
como vehiculos de la gracia divina, sino que meramente se los considera como
recordatorios de la Ultima Cena. Su importancia estd minimizada hasta tal punto, que
el vino en muchas confesiones es sustituido por un jugo no fermentado. La creencia de
que la mas elevada forma de culto debe aspirar a ser "puramente espiritual" y a
impedir toda asociacion material, halla la mds completa expresiéon en la comunidad
de los cudqueros, que prescinde de todos los elementos materiales en sus servicios.

En Oriente, el pany el vino de la Eucaristia son considerados con temor y devocién. Se
utiliza el perfecto pan de levadura, y a los comulgantes se les ofrece vino rojo,
templado por la adicion de agua caliente. Durante las Visperas se distribuye mas pan
— esta vez sin consagrar — a todos los miembros de la congregacién.

En muchas ocasiones, se santifican otros frutos y alimentos en el templo y se comen
alli. Las bendiciones sacramentales son impartidas por la Iglesia Oriental a otros
objetos animados e inanimados. La Iglesia estd dispuesta a tocar con su mano
transformadora todo lo que es esencial para los seres humanos y estd relacionado



consuviday trabajo diarios.

El deseo y capacidad de venerar, como el impulso de crear, es innato a todos los
seres humanos. La historia de la humanidad ostenta una infinita variedad de formas,
objetos y propodsitos de culto, y todas estas expresiones, con todo lo diferentes que
son, revelan una conciencia de que el ser humano no es ni el principio ni el fin de la
evolucidon césmica, sino un eslabén en una cadena, cuyos dos extremos escapan a su
conocimiento.

Desde los inicios de la historia, los seres humanos han venerado el poder que palpita
en el universo, y se manifiesta en el calor y la luz que despide el sol, en la solidez de
una piedra, en el constante desarrollo de un arbol, en la belleza y la fuerza de un
animal, en la pericia de las manos de la mujer o del hombre, o la rapidez de su
cerebro. Los seres humanos han adorado esa inagotable energia, ese élan vital, y lo
han identificado con el Creador del Universo, su Duefo y Sefor.

Sin embargo, algunos maestros y reformadores religiosos se negaron a seguir el bien
hollado camino de otros credos. Han ensenado que el mundo de los sentidos es una
ilusion transitoria proyectada por los propios hombres, que el reino del espiritu esta
diametralmente opuesto al mundo material y que el hombre Gnicamente se encuentra
a si mismo liberando su ser de todas las preocupaciones terrenales. Estas dos
diferentes visiones del papel del hombre en el cosmos han continuado ejerciendo su
influencia dentro de la comunidad cristiana y han influido en la evoluciéon de su culto y
le han prestado variedad.

La austera y blanqueada capilla de los puritanos, desprovista de adornos artisticos, y
los templos barrocos decorativamente sobrecargados, representan interpretaciones
extremas de la misma religién.

Los ortodoxos han construido sus servicios litlirgicos basandose en el articulo de su
credo, que el Dios Trino y Uno es el Hacedor omnipotente del cielo y de la tierra y de
todas las cosas visibles e invisibles, y que los seres humanos se hallan intimamente
ligados con el resto de la Creaciéon. Por lo tanto, el culto oriental envuelve al ser
humano integro, con toda su naturaleza, su cuerpo y su espiritu, su mente y sus
sentimientos, su conducta moral, su creatividad artistica, y los logros producidos por
su actividad laboral.

El ser humano, con su voluntad y su razén, puede optar por adorar a Dios o adorarse
a si mismo, pero la materia no tiene semejante libertad; sigue la linea trazada por la
voluntad humana. Sin embargo, la materia es portadora de gracia, y una vez que se
pone en contacto con el poder divino, se hace santa y sagrada para los seres
humanos. Este es el convencimiento subyacente de los cristianos orientales que forma
su practica sacramental; puede parecer materialista y supersticioso a los que creen
que el espiritu es el Unico canal de comunién entre Dios y el ser humano. Los cristianos
orientales consideran como objetos santificados no sélo el pany vino sacramentales
de la Eucaristia, el agua del bautismo, el crisma y el 6leo utilizados para la
confirmacién y la uncién, sino también los vasos necesarios para estos sacramentos,
el libro de los cuatro Evangelios, puesto en el altar como simbolo de la presencia de
Cristo, las vestiduras del sacerdote y la cruz con que bendice al pueblo. Los iconos
son igualmente venerados, pues representan al Senor Encarnado, a su Santisima



Madre y a los santos. Todo es santo en el templo santo, y toda cosa dedicada a Dios
es distinguida por la gracia divina y transformada por ella.

El culto liturgico es la fuente de inspiracion para los cristianos orientales. Apela a
todos los sentidos. Los ojos del venerador miran la belleza de las sagradas pinturas,
sus oidos oyen las canciones, el incienso le rodea con sus vapores aromaticos, su
paladar saborea los benditos frutos de la tierra, su cuerpo glorifica a su Creador
mediante gestos simbdlicos, su espiritu se eleva adorando a su Padre Celestial. El ser
humano entero es apoyado y elevado por una atmésfera de oraciéon creada por los
esfuerzos conjuntos de la congregacion, unida e inspirada por su fe y amor, y por
la comunion con el Espiritu Santo.

No todos los cristianos orientales hacen pleno uso del culto ortodoxo, pero, no
obstante, la mayoria se benefician de la gracia purificadora y regeneradora que
ofrecen los sacramentos y servicios de su Iglesia.

Capitulo X.
La Iglesia en la Vida de los

Cristianos Orientales.

La Iglesia y el nifno.- La Iglesia y los seglares.- Los ritos de las postrimerias.-
El

adiestramiento avanzado en la vida espiritual.- La Iglesia ortodoxa y los
problemas

éticos y sociales.

La influencia de la Iglesia ha penetrado profundamente en la vida personal, social y
nacional de los orientales. Les ha ayudado y guiado en sus trabajos, sus pesares y sus
alegrias; pero la Iglesia no ha impuesto nunca su autoridad y es considerada, no como
duena, sino como madre amante y protectora. No se la identifica con el clero, sino
con la comunidad de los redimidos. "El cristianismo es una nueva vida con Cristo y en

Cristo, guiada por el Espiritu Santo" 1. Armoniza a los hombres con la mente de su
Creadory les hace colaborar con El.

Todo este papel prevaleciente, mas no dominante, de la ortodoxia oriental contrasta



con la autoridad paternal de la Iglesia romana que domina los pensamientos de sus
miembros dirigiendo sus acciones y asistiéndoles con detalladas instrucciones en
todos los principales problemas morales e intelectuales de su vida. Los ortodoxos
tienen una profunda conexién orgdnica con su Iglesia, pero la ayuda e inspiracién que
les da la Iglesia se deriva principalmente de su participaciéon en su culto, que
transforma y purifica sus corazones y sus mentes.

En el Occidente romano, la Iglesia se presenta a menudo como una fuerza militante,
[lamada para poner al mundo bajo la obediencia a Cristo Rey. A los que se unen a sus
filas se les promete la vida eterna. Sin embargo, el ser humano en su estado natural es
incapaz de gozar de la beatifica vision que perdié en el jardin del Edén. Necesita una
gracia sobrenatural, que Cristo colocé a disposicion de la Iglesia por medio de su
sacrificio en la cruz. Por tanto, sélo la Iglesia tiene poder para abrir las puertas del
cielo, pues controla todos los medios de la salvacién. El énfasis sobre la jurisdiccién,
sobre la disciplina y las prerrogativas especiales asignadas al clero es una
caracteristica del catolicismo romano que nace de estos convencimientos. Los
protestantes difieren en el decaido estado de la naturaleza humana, pero difieren de
Roma acentuando que la justificacion por la fe es el Unico camino seguro para la
salvacion.

El Oriente considera el pecado solamente como una enfermedad temporal que
perjudica a los seres humanos. El amor divino, manifestado por medio de la
Encarnacién, ha hecho posible a los hombres restaurar sus relaciones filiales con el
Padre y alcanzar la santidad y la pureza. La gracia de los sacramentos, la vida de
ascético dominio de si mismo, de caridad y accién pueden curar la discordia interna de
los seres humanos, que entorpece su desarrollo espiritual, les llena de odio, destruye
su armonia con el resto de la creacion y les ocasiona sufrimiento, enfermedad vy
muerte Ffisica. La Iglesia tiene poder para tratar de estas distorsiones de la
humanidad, pero los ortodoxos creen que sélo puede ayudar a los que, aceptando,
por su libre albedrio, la verdad del Evangelio, se unen a su comunidad y reciben la
gracia divina por medio de sus sacramentos. Ser cristiano significa para los ortodoxos
mezclar la vida propia con la de toda la congregacién de creyentes y regenerarse asi.
Por una parte, la Iglesia es césmica, mas alld del control de sus nimeros, gratuita
ofrenda de arriba; por otra parte, su destino estd en las manos de los pecadores, y
sufre de suintolerancia, de su estrecha mentalidad y de su falta de comprensién. Es el
o6rgano del Espiritu Santo, y su augusta voz se oye en medio de la congregacion, pero
en sus filas estan incluidos los hombres dignos y los indignos, y a menudo los que
parecen menos importantes se convierten en portadores del mensaje divino y en
cumplidores de la tradicién apostolica. Tal concepto de la Iglesia explica algunas
aparentes contradicciones: el ritualismo de los ortodoxos no va acompanado del
clericalismo.

El cristianismo oriental no es una religion rigida y autoritaria, pues se manifiesta mas
en el culto y en los sacramentos que en los catecismos y en las declaraciones
confesionales. Para comprender el papel de la Iglesia en el Oriente se debe
observar la vida en el hogar y la conducta diaria de sus miembros, pues es en estas
esferas donde el cristianismo opera entre ellos.

Cada Iglesia nacional en el Oriente tiene sus propias costumbres, que a veces difieren
considerablemente entre si. En este capitulo se describen las costumbres rusas como



ejemplo de ortodoxia contemporanea.

La Iglesia y el Nifio.

El primer contacto entre un ortodoxo y la Iglesia tiene lugar el dia de su nacimiento. El
sacerdote visita la casa de los padres, bendice al nifo y recita ciertas oraciones. Al
octavo dia, vuelve a visitar a los padres e impone nombre al nifo. Todo cristiano ruso
recibe el nombre de un santo, que durante el resto de su vida permanece como su
patrén y protector. Algunos padres dan a su hijo el nombre del santo en cuyo dia
nacid; otros hacen su eleccion sobre otra base.

La oracién que lee el sacerdote en esta ocasidon contiene la siguiente peticion:
"Concede, oh Senor, que este tu siervo recién nacido (dicese su nombre), no renuncie
nunca a tu Santo Nombre, que frecuente tu santa Iglesia, y se beneficie mediante tu
sacramento vivificador, y habiendo vivido segin tus mandamientos, reciba la dicha de
los elegidos en tu eterno reino."

El bautismo y la confirmacién, administrados conjuntamente, introducen al nifo a la
plenitud de la vida sacramental. La participacion regular en la Santa Comunién ofrece
a los ninos ortodoxos una posibilidad de desarrollo espiritual que puede ser de gran
valor en su vida posterior. Los enaltecedores y purificadores recuerdos de la infancia
y la experiencia juvenil en el sacramento conducen a menudo a un retorno a la Iglesia
después de un periodo de apostasia.

La primera confesion, usualmente a la edad de once afos, proporciona una
oportunidad para que los padres y el parroco instruyan al nifo. Por entonces, suele
saber de memoria oraciones tales como el "Padre nuestro"y el "Avemaria." Conoce el
Credo niceno y tiene alguna idea de la responsabilidad moral. Después de su primera
confesion, es un comulgante en su propio derecho y se espera de él que ayune y
confiese sus pecados antes de recibir el santo sacramento. El cardcter dramatico y
simbélico del culto ortodoxo, las frecuentes procesiones, el uso del incienso y la
diversidad de las actividades del clero y los seglares atraen la atencién de los nifos y
hacen que sea para ellos mas Facil la participacién en los servicios, que ponen mayor
énfasis en una actitud intelectual hacia la religion. Hay también costumbres
domésticas asociadas con diferentes estaciones del afo cristiano, distinguidas a
menudo con alguna comida especial. La Nochebuena y la Epifania tienen sus propios
platos simbdlicos, como los tiene la semana anterior a la Cuaresma con sus fillds (lo
mismo que en Occidente). La dieta de Cuaresma es Unicamente a base de verduras; se
excluye todo alimento animal, incluyendo la leche y los huevos. La Cuaresma, con esta
completa transformacién de comidas, acentUa el supremo significado de los
acontecimientos que conmemora la Iglesia, que hoy contintdan influyendo en la vida de
la humanidad. La gran fiesta de la Resurreccion de Cristo se refleja también de un
modo dramadtico en las costumbres de un hogar cristiano. En la mesa pascual domina
durante toda la semana la paskha y el kulich * rodeado de huevos de colores, **
cosas que hasta la proxima Pascua no se vuelven a ver mas. La rica variedad de
costumbres y ritual que aun se halla en uso entre los cristianos orientales, la presencia
de los iconos en sus hogares, ante los cuales dice la familia sus oraciones, son
edificantes no sélo para los nifos, sino también para los adultos, que se acuerdan de



que pertenecen a la comunidad cristiana, unidos por su creencia en la Encarnacién ***,

La Iglesia y los Seglares.

La mds importante dadiva que la Iglesia ortodoxa ofrece a todos sus miembros es la
Eucaristia. Mediante la participacion en este misterio, un cristiano oriental se
siente renovado, Fortalecido y capacitado para participar en la Redencion. Es el
principal servicio de la manana, pero la frecuencia de la comunién varia
considerablemente de una Iglesia nacional a otra e incluso de una parroquia a otra. En
general, el hondo temor con que es considerado el acto de la comunién ha conducido
a que no sea frecuente. En algunas Iglesias, tal como la serbia, se espera una
abstencién total de alimento animal durante una semana por lo menos antes de cada
comunién, que se limita, por lo tanto, a ocasiones especiales. En otras Iglesias, el
acento sobre la purificacién hace que la confesién al sacerdote y la reconciliacion
general con el préjimo sean esenciales para el acto de la comunién. Sin embargo, hay
una creciente tendencia hacia una participacién mas frecuente del sacramento, pero la
mayoria de los cristianos orientales lo reciben todavia sélo tres o cuatro veces al ano,
y algunos solamente una vez, antes de Pascua de Resurreccién. La asistencia a la
Eucaristia sin comulgar es, por lo tanto, la practica usual de los cristianos orientales,
que consideran que la participacion en este misterio mediante la oracion es elevadora
y purificadora. Al final del servicio, cada miembro de la congregaciéon recibe un trozo
de pan bendito, pero no consagrado, y esto se acepta como participacién en el gran
servicio.

* Pirdmide hecha de queso fresco y dulcey pastel de especias redondo.

** Los huevos de colores recuerdan a los cristianos un milagro asociado con Maria Magdalena, en
cuyas manosun huevo setorné rojo en prueba de la Resurreccion.

*** E| significado de losiconos se discute en el capitulo XI.

Préxima en importancia a la Eucaristia es la confesiéon, y ya se recurra a ella
frecuentemente o sélo una vez al ano, hace ver a todo miembro de la Iglesia su
responsabilidad moral, no sélo por su conducta externa, Sino también por su estado
interior, sus pensamientos, deseos, aspiraciones. La confesién tiene un valor
moralmente educativo y proporciona también liberacion de las tensiones y
ansiedades. La practica de la confesién se basa en un convencimiento de que la
desarmonia interior del hombre, que en el lenguaje de la tradicién cristiana se llama
pecado, puede ser tratada efectivamente si el penitente se reconoce responsable de
sus malos pensamientos y acciones, si admite que, cometiéndolos, no sélo se
perjudica a si mismo, sino que afecta adversamente a otros miembros de la
comunidad, y si busca remedio en el perdon divino.



Los ortodoxos se ajustan a la ensenanza del Evangelio: "Si perdonais a los hombres

sus faltas, también os perdonard a vosotros vuestro Padre celestial" 2 De acuerdo
con esta promesa, un ruso comienza su confesion pidiendo perdén a todos aquellos
con quienes estd intimamente relacionado. Luego, miembro reconciliado de la
comunidad, va a la iglesia, donde confiesa sus pecados en presencia de un sacerdote,
que no es juez, sino testigo. La mayoria de los sacerdotes rusos adquieren
experiencia en la confesion, lo cual les ayuda a hacer frente a las necesidades
espirituales de sus fieles. Algunos revelan especiales dotes para la administracién de
este sacramento, y estos pastores oyen confesiones de un circulo mucho mas amplio
que su propia congregaciéon. Todo miembro de la Iglesia tiene libertad para elegir su
propio confesor.

Otros sacramentos y servicios de la Iglesia ortodoxa se agrupan alrededor de la
Eucaristia. La habitual preparacion es la cancién vespertina y los maitines, que en la
Iglesia rusa se combinan y se celebran el sdbado por la noche y en la vispera de las
festividades. El servicio se llama "vigilia de toda la noche," vy, si no se reduce, dura
desde la puesta hasta la salida del sol, como todavia se practica en algunos
monasterios. En una iglesia parroquial, sin embargo, se suele reducir a dos horas u
hora y media. La vigilia es popular entre los rusos por la belleza de su musica, sus
conmovedoras ceremonias y la poesia de sus himnos y oraciones. Muchos de éstos
son tomados de la Biblia, pero otros son obras de poetas bizantinos.

A los ortodoxos se les ensefa también a orar todas las mananas y tardes en casa, y
una seleccion de oraciones recomendadas para este propdsito se encuentra en
manuales especiales. Estas Fueron compuestas originalmente por maestros en el arte
de la oracién y ayudan a los menos avanzados. Los libros de oraciones para los
seglares contienen también el oficio de preparacién para la Santa Comunién y la

accién de gracias para después de ella 3, Estas oraciones constituyen un gran vinculo
de unidad, pues han sido regularmente utilizadas por muchas generaciones. Algunas
de estas oraciones domeésticas tratan de necesidades especiales, como enfermedad,
o bendicion para un viaje o para iniciar una nueva responsabilidad o trabajo. En
algunas familias, se unen sus miembros en estas oraciones. Especialmente antes de
emprender un viaje, es costumbre un acto corporativo de culto. Después de
permanecer un rato ensilencio y recogimiento, se da la bendicién a los viajeros.

Estas necesidades y problemas personales de los miembros de la Iglesia son también
tema de numerosos servicios ocasionales, que se pueden celebrar en las iglesias o en
las casas, a iniciativa de los seglares. En estos casos, el sacerdote es invitado a
presidirlos y su presencia trae la bendiciéon y la ayuda de toda la Iglesia para cada uno
de sus miembros individuales. Estos servicios ocasionales son privados y publicos al
mismo tiempo, porque cualquier otro cristiano puede unirse a ellos si lo desea.
Muchos de estos servicios conmemoran a los difuntos, pues el recuerdo en oraciones
de los que ya no estan en la tierra se considera como la expresion mas adecuada de
amor hacia ellos.

Los Ritos de las Postrimerias.

Los ritos eclesiasticos de las postrimerias forman una impresionante parte del culto



oriental. La Iglesia ortodoxa ni minimiza la tragedia de la muerte ni es vencida por su
poder destructivo. Prepara a sus miembros para afrontarla con esperanza y fe, pero
también con plena conciencia de su responsabilidad de lo que han hecho en la tierra.
En la letania, los cristianos orientales piden a Dios que les conceda "un fin cristiano a
su vida, sin dolor, apacible y sin motivo de vergienza, y una buena respuesta ante el
espantoso tribunal de Cristo." La Ultima confesién, seguida de la Santa Comunién, se
considera como la mejor preparacion para una nueva existencia. Siempre que es
posible, el sacerdote es invitado también a recitar oraciones especiales mientras

expira un cristiano 4 Normalmente, el cadaver del fallecido permanece en la casa
durante dos o tres dias. Durante ese tiempo, sus familiares y amigos leen el salterio, y
se celebran cortos servicios, denominados Panihida. El servicio del sepelio contiene
una reflexion profundamente conmovedora sobre la transitoria naturaleza de la vida
terrena. Uno de sus canticos dice: "Lloro y me lamento cuando miro la muerte, y
cuando veo nuestra belleza, creada segin la imagen de Dios, echada en la tumba,
deformada, desfigurada y sin gloria. ;Qué es este misterio que tenemos por suerte?
(Por qué se nos entrega a la corrupciény se nos subyuga a la muerte?."

El servicio culmina con un adiés al difunto, durante el cual canta la congregacién:
"Venid, oh hermanos, besemos por Ultima vez al difunto y demos gracias a Dios; pues
nuestro amigo ha abandonado a sus parientes y descansa en la tumba, y ya no le
preocupan las cosas de la vanidad y de nuestra afanosa carne. ;D6nde estamos ahora
sus parientes y amigos? Nos hemos separado de aquel para quien suplicamos el
descanso eterno del Sefior."

A esta oracién responde un coro en nombre del propio difunto: "Reposo sin voz y
privado de aliento. No me lloréis al contemplarme, pues ayer hablé con vosotros, y
repentinamente me sobrevino la espantosa hora de la muerte. Vengan a besarme
todos los que me aman, pues nunca conversaré con vosotros de nuevo. Porque
marcho hacia el Juez, ante quien comparecen juntos el rey y el siervo, el rico y el
pobre; pues cada uno, segln sus actos, es glorificado o avergonzado. Os ruego que
pidais todos a Cristo nuestro Dios por mi, para que por mis pecados no vaya al lugar
de los tormentos, sino para que me sea concedida la luz de la vida" (ldm. 58).

La oracion final pide a Dios "que ponga el alma de su difunto siervo en el tabernaculo
de los justos para darle descanso en el seno de Abraham y contarle con los
virtuosos."

El servicio del sepelio termina con el cantico de "Recuerdo eterno"; pues la Iglesia, en
su amante peticién por todos sus hijos, les recuerda en sus oraciones, confiando en
que este lazo de amor es de verdadera ayuda para los que han entrado en otra vida.

Tales son los ritos y los sacramentos que la Iglesia ortodoxa pone a disposicién de
todos. Se les ofrece mas a los que desean un ulterior adiestramiento en el arte de la
vida cristiana.

El Adiestramiento Avanzado en la Vida Espiritual.

Las comunidades mondasticas han desempenado y desempenan todavia un gran papel



en la vida de los cristianos orientales. Los oficios de la Iglesia ortodoxa tuvieron su
origen en los monasterios, y alli se desarrollé también el método de confesiény de
vigilancia espiritual. La mayoria de la literatura sobre la oracién y el examen de
conciencia que utilizan los seglares ortodoxos es obra de grandes ascetas orientales.
Las comunidades religiosas en Oriente no pertenecen a varias 6rdenes. Todo
monasterio es una unidad auténoma, y sigue sus propias reglas, todas las cuales, sin
embargo, tienen mucho en comudn. La mayoria de los monjes orientales no han
recibido 6rdenes santas, y frecuentemente las comunidades se mantienen por el
trabajo manual de sus miembros. En los distritos agricolas, los monjes y monjas
cultivan sus tierras de la misma manera que los campesinos. No obstante, algunas
comunidades tienen actividades mas especializadas, tales como el cuidado de
huérfanos, la pintura de iconos (ldm. 53) y la impresién de libros.

Los monasterios y los conventos mantienen abiertas sus puertas a todo el que
necesita ayuda espiritual o material. La mayoria de ellos ofrecen libre hospitalidad
por tres noches a todos los visitantes. Un cristiano que desea hacer una preparacion
mas cuidadosa para su comunidn, o vivir en retiro, puede utilizar un monasterio para
este propésito. En muchos casos, hallara alli a un experto confesor, que prestara al
penitente una completa atencion. Tal periodo de concentraciéon espiritual, ayuno vy
oracion es especialmente popular entre los rusos y se llama govenie (término
intraducible). Muchos dedican una semana por lo menos todos los afnos a este
propoésito. Antes de la revolucion comunista, varios monasterios de Rusia — por
ejemplo, el Valaam de Solovski- dispensaban una favorable acogida a los internos
temporales. Una persona que deseaba participar en la vida de oracién de una
comunidad religiosa y adiestrarse en la disciplina ascética podia unirse a estos
monasterios durante dos o tres anos y volver luego a su ocupacién habitual. Muchos
ortodoxos conocen la literatura ascética y siguen sus consejos e instrucciones. Gozan
de una especial popularidad los cinco volumenes del Dobrotolubie ("El amor a lo
bello"), que contienen extractos de los escritos de los Padres de la Iglesia sobre el

arte de la oracién °. Una breve oracién llamada "Oracién de Jesus," se compone de
una peticion: "Oh Senor Jesucristo, Hijo de Dios, ten misericordia de mi, que soy un
pecador,” repetida a frecuentes intervalos, se recomienda por los consejeros
espirituales como base de la vida de oracién.

Un importante lugar en la Iglesia oriental pertenece a Athos, el monte santo, que
desde el siglo X se ha venido reservando exclusivamente para los monjes (ldms. 51,
52, 53, 54, 55 y 56). Esta bella peninsula de Grecia estd dividida entre veinte
monasterios, cada uno de los cuales es un cuerpo auténomo. Griegos, rusos, serbios,
bulgaros y rumanos tienen alli sus propias casas. Muchas contienen grandes tesoros
de arte cristiano e importantes manuscritos. Durante varios siglos, no se ha permitido
a ninguna mujer penetrar en el Monte Athos, singular repiblica mondastica, y un
vestigio del mundo bizantino que sobrevive en el siglo XX.

Ademds de los principales monasterios, el Monte Santo tiene muchos ascetas que
viven en pequenas comunidades o por si solos. Algunos viven en lugares tan
inaccesibles, que sélo se pueden alcanzar por medio de escalas de cuerda. Se les
proporciona alimentos en un cesto, colgado sobre precipicios.



La Iglesia Ortodoxa y los Problemas Eticos y Sociales.

La Iglesia oriental se describe a menudo como de otro mundo y poco interesada por
los aspectos materiales y sociales de la vida. Su visién se presenta como caracterizada
por los monjes del Monte Athos, que se retiran del mundo con sus complejos
problemas y hallan paz y contentamiento en una eterna contemplacién. Semejante
idea de la Iglesia oriental no tiene en cuenta el profundo sentido de interdependencia
de todos los seres que es comun de los ortodoxos, ni su conciencia de que la
salvacién del mundo tiene lugar dentro y no fuera de la comunidad.

La vision ética y social de los cristianos orientales es resultado de su experiencia
eucaristica. El servicio de comunién ortodoxo acentua el caracter corporativo de esta
comida sagrada. Su ritual subraya la reconciliacion, el perdén mutuo, el
reconocimiento de que todos somos responsables unos de otros. Antes de la
recitacién del Credo, el celebrante exhorta a1 pueblo: "Amémonos los unos a los
otros para que undnimemente podamos confesar." Estas palabras significan que la
caridad es indispensable para una adecuada confesion de fe ortodoxa; por tanto,
mientras se canta el Credo, los celebrantes se dan unos a otros el beso de paz y dicen:
"Cristo estda en medio de nosotros.” En las Iglesias orientales, entre los coptos, los
armenios y los jacobitas, el beso de paz se intercambia también entre los seglares,
pero entre los ortodoxos bizantinos se practica s6lo una vez al afo, en Pascua de
Resurreccién.

Este énfasis sobre la reconciliacién y el perdén se expresa también en un himno que
se canta durante los maitines de Pascua: "Este es el dia de la Resurreccion: Hermanos,
abracémonos unos a otros, y perdonemos a los que nos odian, e iluminados asi por la
festividad, exclamemos: Cristo ha resucitado de entre los muertos, pisoteando a la
muerte con la muerte y dando vida a los que estaban en las tumbas."

Este constante recordatorio de que un cristiano es un hombre que vive en pazy
unidad con su prdjimo crea solidaridad moral entre los ortodoxos y contribuye a
abierta hospitalidad e inclinacién a compartir los recursos materiales con los
menesterosos, que son algunas de las caracteristicas de los cristianos orientales. La
caridad privada no excluye, sin embargo, otras expresiones mejor organizadas de
preocupaciones sociales, y los hospitales, orfanatos, hogares para los pobres y los
ancianos, han sido siempre generosamente dotados por los ortodoxos. A veces, estas
instituciones se adhieren a comunidades religiosas; a veces, son independientes.

Las condiciones politicas, como el yugo turco, interfirieron a menudo las actividades
sociales, educativas y Ffilantrépicas de los ortodoxos, pero estos desfavorables
factores no pudieron detenerlas por completo. Desde mediados del siglo XIX, varios
miembros principales de la Iglesia rusa han prestado mucha atencion a las
responsabilidades sociales de los cristianos. Los grandes pioneros en este campo
fueron los eslavéfilos y sus escritos contienen muchos importantes materiales sobre
este tema. En el siglo XX, un nimero de destacados economistas y filésofos rusos
realizé otras contribuciones sustanciales a este aspecto del pensamiento y accién
cristianos. En la Grecia contempordnea, los mismos problemas despertaron también
mucho interés y se han formado varias sociedades con miras a este efecto. Sin
embargo, es esencial reconocer que hay una marcada distincién entre las actitudes de
Oriente y Occidente hacia las cuestiones morales y sociales.



Para los ortodoxos, la Iglesia no es una fuerza militante dirigida por su clero que juzga
al mundo desde fuera y le exhorta al arrepentimiento, sino que se concibe como
levadura que gradualmente transforma la vida de la humanidad desde dentro
cambiando los corazones y las mentes de sus miembros. La Iglesia en el Oriente se
identifica con todos sus miembros, no sélo con su clero y sus tedlogos; las
comunidades nacionales y cristianas se consideran como intimamente relacionadas
unas con otras. Esta es la fuerza y la debilidad del cristianismo oriental. La Iglesia
ortodoxa no es indiferente a las condiciones sociales o politicas, pero no se inclina a
predicar sobre estos temas ni a hacer puUblicas manifestaciones; prefiere trabajar
entre bastidores, pues sus miembros se hallan mejor equipados para ofrecer
resistencia pasiva a la politica no cristiana de sus gobernantes que para oponerse a
ellos abiertamente.

La misma incomprension acompana a la actitud occidental hacia el ascetismo oriental.
Para los ortodoxos, la profesion monastica y el ascetismo en general no implica una
repulsa de la responsabilidad cristiana por el estado del mundo secular, sino, por el
contrario, un adiestramiento especial para una lucha mas dura y mds avanzada contra
el mal. Pero si algunas de las incriminaciones occidentales de los ortodoxos en la
indiferencia social se basan en una predispuesta actitud hacia el cristianismo oriental,
también es justo mencionar en este contexto ciertas debilidades del Oriente cristiano
que afectan desfavorablemente a su vida eclesidstica. Estos fracasos dé los
ortodoxos suelen ser los aspectos inversos de sus realizaciones. Su fuerte sentido
comunal tiende a identificar la Iglesia y la nacién hasta tal punto, que los intereses
religiosos se subordinan a los intereses y ambiciones nacionales; la creencia ortodoxa
en la transformacién gradual de la sociedad Fomenta la sumisién a los dictados del
Estado e infunde poco animo para una postura individual en defensa de los principios
morales y la justicia social. El gran amor a la Eucaristia mueve a los ortodoxos a
concentrar toda su atencion en la belleza del culto a costa de otros aspectos de la
vida eclesidstica, pero estos defectos de los cristianos orientales, con todo lo graves
que son a veces, no han podido nunca privarles de la adopcién de una idea sobre la
vida firmemente basada en la ensenanza de los Evangelios. Los ortodoxos reconocen
que su conducta personal y social debe ser inspirada por la creencia en la
Encarnaciéon, que revela a los seres humanos la bondad y la bienaventuranza de la
tierra y la capacidad de la materia para ser vehiculo del poder divino.

La profunda apreciacién de la belleza y gloria de la creacidon conduce a la insistencia
de que el culto cristiano debe incluir lo mejor que pueden producir los artistas.

El arte desempena un papel vital en la vida del Oriente ortodoxo.

Capitulo XI.

El Arte Sagrado del Oriente Cristiano.

El significado de los iconos y los frescos para los ortodoxos.- El tema de los iconos



y frescos.- Los iconos de las festividades eclesidsticas.- Los iconos doctrinales.-
El renacimiento contemporaneo del arte en el Oriente cristiano.- Etapas de la
evolucién del arte bizantino.- Las escuelas de los pintores de iconos rusos.- Las

tradiciones artisticas de Oriente y Occidente.

Alabar y bendecir al Creador es el objeto sublime de la Iglesia a los ojos del Oriente

cristiano. No sélo el aspecto espiritual del hombre, sino también su armazén Ffisico se
halla complicado en este acto de adoracién, pues toda la creaciéon participa en la
eterna liturgia. Este sentimiento de cardcter corporativo y césmico del cristianismo se
expresa en el lugar de honor asignado al arte en Oriente.

Un catélico romano se puede describir como un miembro disciplinado de una
sociedad universal, un protestante como un hombre que se ha entregado a la religiéon
que contiene la Biblia. Un ortodoxo venera a Dios como artista, pues lleva al trono de
su Senor y Maestro las obras de suimaginacion creadora. Los colores y los dibujos de
los iconos, el sonido de las canciones sacras, las cUpulas y arcos de los edificios
dedicados a la celebracién del misterio divino, son meramente un estimulo Gtil para el
Oriente cristiano; fForman una parte integral e indispensable del culto, pues al hombre
se le exhorta a humanizar el mundo material, y uno de los medios que tiene a su
disposicién es el poder transfigurador del arte.

Para una persona formada en la tradicion occidental, el arte cristiano oriental parece
remoto y enigmatico. Su adecuada apreciacidon requiere una familiaridad con el modo
de ver de los que han creado y admirado sus obras maestras. Este capitulo intenta dar
una interpretacion del significado del arte para el Oriente, especialmente de sus
pinturas sacras, o iconos, que han sido objeto de amor y veneracién especial entre los
ortodoxos.

El Significado de los Iconos y los Frescos para los Ortodoxos.

En la experiencia de los cristianos occidentales no hay nada exactamente andlogo al
lugar que ocupan los iconos en la vida del Oriente cristiano. Las pinturas sacras no son
meramente adecuadas decoraciones para los centros de culto, ni son tampoco
consideradas como medios de instruccion visual. Para los ortodoxos, revelan la
ultima finalidad de la creacion: ser templo del Espiritu Santo; y manifiestan la
realidad de ese proceso de transfiguracion del cosmos que empezé el dia de
Pentecostés y que gradualmente se extiende a todos los aspectos de la vida terrenal.
En casa, o de viaje, en las horas de peligro o en los momentos felices, un ortodoxo
desea ver iconos, contemplar a través de estas ventanas el mundo que hay mas alla
del tiempo y el espacio, y asegurarse de que su peregrinacion terrenal es Unicamente
el principio de otra vida diferente y mas completa.

Los iconos son oraciones contenidas en madera pintada; se hallan santificados por
la bendicién de la Iglesia y ayudan a su vez a los fieles en su aspiracion al reino
celestial realizando la presencia divina. Asi, los iconos difieren de las pinturas



religiosas mediante el tratamiento simbdlico de sus temas, mediante su técnica
especial de dibujo y colorido, y, sobre todo, mediante el cambio de su sustancia por el
amor el y el poder transformador de quienes los hicierony de quienes los veneran.

El Tema de los Iconos y Frescos.

Los iconos los frescos se pueden dividir, segin su tema, en tres grupos:

1. Retratos del Logos Encarnado, de su Madre y de los santos.

2. Representaciones pictéricas de las festividades y episodios cristianos
procedentes de las vidas de los santos.

3. llustraciones simbélicas de la doctrina cristiana y de los conceptos teolégicos.

Los iconos de retratos son los mas populares y difundidos. Al que los contempla
recuerdan la persona representada, pero de un modo singular, pues contienen una
[lamada y un mensaje. Los precursores de estos iconos bizantinos son los retratos
funerarios egipcios. Las personas conmemoradas en estas sorprendentes pinturas
deseaban ser recordadas por los vivos cuando dejasen este mundo familiar por un
mundo desconocido y se despidieran de la existencia. Deseaban retener su vinculo
con los amigos y parientes y permanecer en su memoria y oraciones. Por consiguiente,
al difunto se le representaba en la primavera de la vida, joven, hermoso, atractivo, con
ojos grandes y muy abiertos, intentando asi impresionar a las mentes de los vivos con
su forma corporal para escapar, (al menos parcialmente) del olvido total de la
muerte (ldm. 16).

Los primeros iconos y mosaicos cristianos siguieron la misma convencién. Los santos a
quienes representaban miraban también directamente a los ojos de sus
contempladores y deseaban continuar operando en las vidas de sus hermanos
cristianos. Como ejemplo de una ininterrumpida tradicién, se puede mencionar aqui el
icono ruso de Santa Paraskeva, pintado en Novgorod, en el siglo XV (lam. 17). Casi mil
seiscientos afnos lo separan de un retrato egipcio. Uno fue creado en el ardiente
desierto africano, el otro en la pantanosa humedad del norte de Rusia. El clima, la
raza, la religion, las condiciones sociales y econémicas se hallan en agudo contraste,
pero estas dos pinturas pertenecen a la misma escuela, pues ambas expresan el
convencimiento subyacente de que los hombres han encontrado en el arte un arma
efectiva en su lucha contra la aniquilaciéon total. Este icono, junto con el mosaico
bizantino de San Demetrio (siglo VI) (Idm. 30), a pesar de su afinidad con el retrato
egipcio, revelan también una diferencia sustancial entre las representaciones cristiana
y pagana de los difuntos, pues se introdujeron varias diferencias importantes. Por
ejemplo, se alterd la forma de la cara. La exuberancia sensual se descarté haciendo la
boca mdas pequena, y la nariz mas delgada y larga. Se acentué la naturaleza espiritual
del hombre; también se cambi6 la expresiéon de los ojos. Ya no eran los ojos de una
persona que mira con anhelo al mundo que ama y no desea dejar. Por el contrario, los



ojos de los santos daban testimonio de la pazy el contentamiento del que ha llegado
a la casa de su Padre. Los santos llamaban a los cristianos para que, siguiendo sus
pasos, alcanzaran la misma tierra prometida (ldm. 31). También deseaban ser
recordados, pero con un propésito distinto en la mente.

Los iconos recuerdan forzosamente a los ortodoxos la realidad del Reino de Dios.
Representan a santos victoriosos cuyos rostros y cuerpos cambiados revelan el
aspecto de la personalidad humana capaz de compartir la vida divina. Contemplando
tales cuadros, el cristiano experimenta una alta compenetracion con los santos; le
ayuda su ejemplo y le fortalece en su resolucién de avanzar por su camino.

El lenguaje de los iconos de retratos siempre se halla restringido adrede, aunque
también es elocuente y convencedor. Los que pueden deducir su simbolismo reciben
ayuda e inspiracién y un entendimiento mas profundo de la compleja naturaleza del
hombre. A veces, los iconos parecen estirados e impersonales a los ojos occidentales,
los cuerpos de los santos parecen extenuados y ascéticos, acentuando con exceso la
superioridad de lo espiritual sobre la naturaleza fisica. Sin embargo, no todos los
iconos son adustos. Algunos expresan ternura, compasion y amor, virtudes que el
hombre comparte con el Creador. Los cristianos orientales no desprecian el cuerpo.
Menos aun lo consideran como obstaculo para la comunién con lo divino, pero creen
que necesita purificacién y regeneracion, y los iconos son una confirmacién de esta
creencia. Esta victoria sobre la carne se expresa por medio de los ojos que reflejan la
dicha eterna experimentada por los que han conseguido la armonia con su Creador.

La influencia religiosa y redentora de estas imagenes de Cristo y de los santos alcanza
su climax en el marco de las decoraciones interiores de las iglesias ortodoxas.

Cecil Stewart describié el papel de las pinturas sacras en el siguiente pasaje: "Las
pinturas parecen estar dispuestas de un modo que inspira una sensaciéon de relacién
directa entre ellas y el que las observa... Cada personalidad se nos representa de
cara, de forma que uno se halla, por decirlo asi, dentro de la congregacion de los santos.
En realidad, el arte bizantino le sitda a uno dentro del cuadro. Asi se consigue una
dindmica relacién espacial a través del volumen de la iglesia. El contemplador se
siente dentro del marco artistico, y visualmente se halla vinculado a la hueste

celestial. Observay es observado" 1

Esta intima interdependencia entre el Venerador y los iconos explica la preferencia de
los cristianos orientales por los edificios circulares y la necesidad de una ctpula para
completar la vision de la iglesia que subyace en la liturgia ortodoxa. Esta liturgia se
concibe como accién corporativa, y el propio edificio es una imagen del cosmos. La
ctpula representa la béveda celeste y contiene la imagen de Cristo Pantokrator, el
Dirigente y Redentor del universo (ldms. 23 y 24). Estd rodeado de angeles y
arcangeles que le sirven y ejecutan sus 6rdenes. La parte restante del techo y las
paredes estdn decoradas con episodios que ilustran la redencién del mundo, y con
pinturas de los santos que no sélo miran a los fieles, sino que también conversan
entre si y forman su propio circulo sagrado. En el abside oriental, el lugar mds
significativo después de la clpula, se halla la Virgen Maria, el vinculo entre el Creador
y la creacion. La Madre de Dios es la madre de toda la humanidad, la amiga y la
protectora de todos los miembros de la Iglesia. Toda la historia de la Encarnacién se
halla representada pictéricamente en las paredes de una iglesia ortodoxa. Empieza



con los patriarcas y profetas del Antiguo Testamento; se dispensa un lugar especial
de honor a Joaquiny Ana, a Simedny a Juan Bautista. Luego vienen los apéstoles y los
evangelistas, los martires, los doctores y maestros, y, finalmente, el resto de los
santos, procedentes de todas las naciones y todas las épocas, desde cuando
Abraham oy6 y respondié al llamado divino hasta nuestros dias, cuando otros
hombres y mujeres han aceptado el mensaje de los Evangelios y han dirigido sus vidas
hacia la misma y ultima meta (ldms. 14y 15).

La basilica de San Apolinar el joven, en Ravena, expresa también la realidad de la
comunién de los santos, pero sus artistas emplearon otro método; cubrieron las
largas paredes con mosaicos representando pictéricamente la procesion de los
martires, marchando todos a una hacia el altar, y el Venerador transportado con los
santos en el mismo espiritu de eterna adoracién (lam. 19).

Los Iconos de las Festividades Eclesiasticas.

El acento mistico y teolégico también se halla presente en los iconos que ilustran las
escenas biblicas o las vidas de los santos. Estos pasajes pictéricos de los Evangelios
acentuan la actitud hacia el Nuevo Testamento que tan poderosamente se expresa en
el culto ortodoxo, o sea, que la vida del Seinor Encarnado rompe la barrera del
tiempo y tiene lugar en un presente eterno. Los himnos y oraciones de la Iglesia
ortodoxa que conmemoran la natividad, el bautismo, la transfiguracién, muerte y
resurreccion de Cristo suelen empezar con las palabras: "Hoy ha nacido Cristo," o bien,
"Hoy ha resucitado de entre los muertos.” Este presente no hace que la historia sea
menos importante; por el contrario, la Iglesia ortodoxa puede utilizar la palabra "hoy"
con tanta confianza, porque cree que todos los grandes y decisivos acontecimientos
del Evangelio son hechos histéricos, y que hubo un dia en que cada acontecimiento
tuvo lugar; pero su significacién es tal, que todavia operan sus efectos.

El otro aspecto del culto ortodoxo, la visién de la historia a la luz de sus
implicaciones teoldgicas y misticas, también halla plena expresiéon en los iconos. Sus
maestros no se satisfacen nunca con una mera descripcion del hecho, sino que anaden
comentarios teoldgicos. El icono de la Natividad ilustra todos estos Puntos (lam. 41).
Este icono se compone de varias escenas relacionadas con la imaginaciéon de los
himnos navidenos. Su simbolismo es el del Creador del universo que entra en la
historia como nino recién nacido, y la pequena figura indefensa en los pafnales blancos
representa la completa sumision de Cristo a las condiciones Fisicas que rigen la raza
humana. Sin embargo, continla siendo senor de la creacién, recibiendo homenaje en la
Hora solemne de su aparicion en la tierra. Los dngeles cantan alabanzas al nifo
Redentor; los Magos y los pastores le llevan regalos; el cielo le saluda con la estrella,
la tierra le proporciona amparo; los animales le contemplan con mudo asombro; y los
humanos le ofrecemos a uno de nosotros, la Virgen Maria, el sagrado vinculo personal
entre el Creador y la Creacién. Las escenas inferiores subrayan el escandalo de la
Encarnacién y la incredulidad con que los hombres se enfrentan a su Salvador. La
escena de la derecha representa el lavatorio del nifo por la comadrona y su asistente.
Nos dice que Cristo naci6 como cualquier otro nifo. La escena de la izquierda
representa a José, que, habiendo observado el lavatorio del nifo, se siente de nuevo
asaltado por las dudas relativas a la virginidad de su esposa. Le tienta el demonio,



que le sugiere que si el nifo fuese verdaderamente divino no habria nacido a la
manera humana. La madre, Maria, estd en el centro, y desde su posicion reclinada mira
a José como si tratase de vencer sus dudas y tentaciones.

El icono de la Anunciacién representa la humildad, obediencia y sentido de
responsabilidad que muestra la Virgen Maria. Es un agente libre, pero de su respuesta
depende el destino de la humanidad. Se halla sentada en el trono del rey David, pues
es una de sus hijas, aunque destinada para una gloria mucho mayor: la de ser Madre
del Rey Eterno. Su perfecta humildad la protege contra la vanidad y el orgullo de los
gobernantes terrenales. Acepta la Anunciacion como [lamada al sufrimiento vy al
servicio. Los edificios que forman el fondo de la escena son deliberadamente
irrealistas, pues el pintor del icono no es un arqueélogo que trata de reproducir una
casa palestina del siglo I. El velo que cuelga de la cabeza de la Virgen constituye la
indicacién convencional de que la escena es interior, y también aqui el icono utiliza su
propio lenguaje simbdlico que facilmente se puede entender (lams. 39y 40).

Los primeros pintores italianos que siguieron la tradicién bizantina, evidentemente
interpretaron mal este simbolo, y, como ilustra la ldm. 40, Duccio pinté un techo de
manera realista y anadioé el velo con la seguridad casi completa de que no se dio
cuenta de su propésito original.

El icono del Enterramiento es notable por su ritmo (ldm. 43). Otra vez se ve aqui al
Creador del mundo como una victima indefensa sometiéndose a fuerzas hostiles.
Existe un sorprendente paralelo entre el cuerpo del nifo Cristo y el del Salvador
muerto por las manos de sus mismas criaturas; pero no todos los hombres fueron
asesinos. Unos cuantos se lamentaban de su muerte, y las manos levantadas de Maria
Magdalena vibran con el dolor y la afliccién de su corazén traspasado de amor, y no
estd sola en su duelo. Las colinas estan tristemente ensombrecidas, y su extrana
forma eleva la lamentacién de esta mujer a un acompanamiento césmico. Tampoco
aqui Fue captado el simbolismo del cuadro por los imitadores italianos. Es excelente
una famosa pintura similar de Duccio, pero evidentemente su artista no relacioné el
movimiento de las manos con los vibrantes contornos de las colinas.

Los Iconos Doctrinales.

El lenguaje del simbolismo, tan profusamente utilizado en los iconos que
conmemoran las festividades de la Iglesia, alcanza su forma mds elaborada en los
iconos doctrinales.

Uno de sus ejemplos mas hermosos es el de la Santisima Trinidad, de Rublev (lam. 45),
pintado cerca del ano 1411. Su tema es la visita de tres extrafos a Abraham, en el
curso de la cual anunciaron a él y a Sara el nacimiento de un hijo. La narracién biblica
(Génesis XVIII, 1-16) es Unica, pues utiliza tanto, el singular como el plural al hablar de
los extranjeros. Son descritos como tres hombres, pero Abraham se dirige a ellos
como "Mi Senor." Esta peculiaridad del lenguaje animé a los comentaristas biblicos a
ver en este episodio la primera revelacion de la naturaleza trinitaria del Creador, y los
tres mensajeros se convirtieron en el simbolo visible del Dios Trino y Uno.

Rublev siguié esta antigua tradicién; su icono es un supremo ejemplo de perfecta



mezcla de teologia y arte, pues se omiten los detalles innecesarios y las ideas
teoldgicas se emplean de manera sumamente natural en la estructura del cuadro.
Produce una impresién de profunda armonia y paz. Tres angeles se sientan alrededor
de la mesa, en una atmoésfera que vibra con el abnegado amor de la Encarnacion. Esta
se indica mediante el cdliz que ocupa el centro del cuadro, con la mano derecha de
cada angel senalandolo. Los propios dngeles mantienen entre si un mudo discurso. El
angel presidente se dirige a su companero del lado derecho, que mira al dngel que
esta sentado frente a él *. La cabeza inclinada de éste indica la respuesta a la figura
central. Su manto verde es el color tradicional del Espiritu Santo. Los tres dngeles son
graciosos y espirituales. Son tiernos, pero no afeminados; devotos, pero no
sentimentales. Cada uno estd absorto en su propio pensamiento, pero comparten
entre si su preocupacion. El tema de su meditacion corporativa es la vida, muerte y
resurreccion de Cristo. La mesa de la Santa Comunién tiene forma de caliz, y el caliz
mismo, con el Cordero de Dios sacrificado en él, que es el tema de su contemplacion.

Diagrama de la Santisima Trinidad de Andrés Rublev, que muestra el principal contorno
de esta exposicion pictérica de la doctrina trinitaria.

* Existen dos interpretaciones diferentes de las posiciones de los angeles en la
Santisima Trinidad de Rublev. V. Lazarev (Early Russian Icons, publicacién de la
UNESCO, pag. 27), identifica al angel central con Jesucristo y al angel de la derecha
con Dios Padre. Semejante idea se apoya en el vestido del dngel central, que es el
mismo que el de Cristo en otros iconos de Rublev. Ademas, los predecesores de
Rublev consideraban al angel central como al Redentor y a los otros dos como la
Misericordia y la Justicia, y es discutible que Rublev siguiera sus pasos. Otros
comentaristas del icono de Rublev identifican al 4ngel central con Dios Padre, que
envia a su unigénito Hijo al mundo y recibe en su redil al Espiritu Santo. Esta tesis
es mantenida por V. Zander, Les Implications Sociales de la Doctrine de la Trinité, Paris,
1936, pag. 6, y por Paul Evdokimov, L'Orthodoxie, Paris, 1959, Pags. 235-36. Estos
autores basan su argumento en la consistencia interior de su interpretacion
teoldgica y en la evidente centralidad y primacia del dngel presidente. Parece que
Rublev, como otros grandes maestros, superd las convenciones de su tiempo y
descubrié una forma artistica mejor adaptada a su propdsito que los simbolos que
le proporcionaba la tradicién.

Rublev no sélo era artista creador; era también pensador y teélogo. Expresaba su
creencia en el Dios trinitario, la fuente de toda vida, con simbolos adecuados que
habilmente incorporaba en su escena. La doctrina de Dios como tres en uno queda
expuesta mediante un circulo que encierra un tridngulo. Su Dios es un Dios vivo, y asi el
circulo no es estatico, sino que se mueve de derecha a izquierda. La postura de la
cabeza del dngel central y las formas de los otros dos mensajeros ponen este circulo
en movimiento.

Segun Rublev, la vida interior de la Santisima Trinidad tiene su foco en la Santa
Comunion, por medio de la cual las tres personas comparten su vida y amor con la
creacién. El sacrificio eucaristico es inseparable de la Cruz y este simbolo de fe



cristiana se incluye también en el cuadro mediante la ligera elevacién de la cabeza del
angel central por encima de los otros dos. La tierra, la escena de la Encarnacién, esta
representada por el cuadrado tradicional colocado al pie de la mesa, pues en el
lenguaje de la Edad Media se consideraba que la tierra tenia cuatro esquinas.
Descansa sobre las aguas verdes del océano, que cubren la parte inferior del
triangulo. Por encima del angel de la derecha, se eleva el templo de la Iglesia. El
eterno Jerusalén celestial indica el fin de la historia, mientras que el arbol verde *, que
simboliza el Jardin del Edén, habla de su principio. El Espiritu Santo, el dador de toda
vida y el sostenedor del cosmos, estd relacionado con el angel.

Aqui sigue Rublev la pauta de la Biblia, que inicia su narracién con el jardin y la
concluye con la ciudad, y anade a ella la Cruz, que la coloca entre los dos puntos. Este
elaborado simbolismo no recarga el cuadro; profundiza su mensaje y lo hace
inteligible a los fieles.

La Santa Trinidad de Rublev es tan melodiosa y tan ritmica, que se puede comparar a
una sinfonia. Su tema principal, el circulo, se repite en el nimbo de cada angel y
nuevamente en el circulo de sus cabellos; mientras que el segundo tema, el tridngulo,
no sélo es la base de toda la composicién, sino que también aparece en el espacio del
suelo bajo la mesa y en la forma del céliz.

No obstante, la originalidad y profundidad de la intuicion de Rublev halla su mas
poderosa expresion en su sistema de colores. Cada angel tiene su propia postura
distinta y su propio colorido, pero no estdn separados entre si, sino que estan
indisolublemente unidos por medio de la reciprocidad del azul, el parpura y el verde.
Las tunicas interiores de los dngeles de cada lado son azules, y también lo es el manto
del angel presidente. Pero su purpura se refleja en la vestidura externa del dngel del
lado derecho, y el dngel del Espiritu Santo, ademas del azul, tiene también su manto
verde. Los colores se mezclan y revelan asi la unidad y distincién de cada persona de
la Santisima Trinidad. La transparencia etérea de los colores es Unica. El icono parece
estar iluminado por dentro.

* El arbol representa también el Roble de Mambrey el templo de la casa de Abraham.

Robert Byron, uno de los primeros criticos occidentales del arte cristiano de Oriente,
que vio el icono después de su restauracién, escribié: "La vista era una revelacién; ante
mi se hallaba la mayor obra maestra que ha producido jamas un pintor eslavo, obra
de invencién sin precedente, que en arte no tiene paralelo con nada, que yo sepa. Esto
no quiere decir que veia una pintura superior a las que habia visto antes, sino
simplemente que me hallaba ante una que diferia, en grandeza, mas de lo que habia

creido posible basandome en los aceptados cdnones de la grandeza" 2 ARadié: "Los
malvas rojizos, el pizarra palido, el verde hoja.... rielan como colinas sobre un desierto

en el atardecer" 3.

Es la obra maestra de la iconografia rusa. Rublev dedicé suicono a la memoria de San
Sergio de Radonezh, fundador del monasterio de la Santisima Trinidad, y su amado



maestro: fue tributo del mas destacado artista de la Edad Media rusa al gran santo de
su Iglesia.

El lenguaje de los simbolos y los colores se utilizé6 profusamente en Rusia, hasta que
su cultura original decayé en el siglo XVIIl. Antes de su encuentro con Occidente, los
rusos eran mas aficionados a expresar sus ideas en pinturas de iconos que
escribiendo tratados teoldgicos. Estos iconos teolégicos y misticos fueron su original
contribucién al arte religioso del Oriente cristiano, pues los griegos, aunque también
acentuaron mucho la esencia espiritual e interior de los iconos de retratos vy
alcanzaron alta perfeccion en las interpretaciones doctrinales de los temas biblicos e
histéricos, nunca desarrollaron los iconos especulativos, que atrajeron la atencién
especial de los cristianos rusos.

Uno de los populares temas de los iconos rusos fue la Sabiduria Divina (Hagia-Sophia),
que trataba de la relaciéon entre el Creador y el cosmos. La Sabiduria Divina se
menciona en varios libros del Antiguo Testamento, y también en el Nuevo Testamento
(I Cor. 1:24-30). En fecha tan remota como la del siglo lll, San Hipdlito de Roma
elaboro la conexion entre el Logos Encarnado y la Sabiduria Divina, y la dedicacién de
la catedral de Justiniano, en la capital del Imperio, a Hagia Sophia demostraba la
importancia que adquirié en los tiempos bizantinos el concepto teoldgico.

Los rusos heredaron la misma tradicién, y las catedrales de Kiev y Novgorod,
edificadas en el siglo XI, se dedicaron también a la Divina Sabiduria. Al principio, los
rusos siguieron a los bizantinos identificando la Divina Sabiduria con la segunda
persona de la Santisima Trinidad. Pero mas tarde se desarrollé una nueva
interpretacién, y los iconos pintados en los siglos XVI y XVII expresaban una actitud
césmica hacia la Divina Sabiduria. En estos iconos, Hagia Sophia se representa como un
angel sentado en el trono, indicando que el mundo fue creado con sabiduria. La
Theotokos y San Juan Bautista, de pie a cada lado del dngel, proclaman en términos
de humanidad, las realizaciones, del plan de creacién que concibié la Santisima
Trinidad antes de que empezara el mundo. Los complejos colores de éstos y otros
iconos similares acentdan todavia mas la reciprocidad entre la mente del Creadory la
respuesta de la humanidad a su llamada hacia la perfeccién.

Los iconos rusos de los siglos XVI y XVII cubrian muchos temas teolégicos vy
devocionales, tales como "La Paternidad de Dios," "La Palabra de Dios," "Dios
descansoé al séptimo dia," "Nuestro Padre" y "En esto se regocijan todas las criaturas."
Como ejemplo de estos iconos devocionales, el "Unigénito Hijo" se reproduce en la
[dm. 47. llustra un himno que data del siglo VI, probablemente compuesto por Severo,
el patriarca anticalcedonio de Antioquia (muerto en 538), que se canta en todos los
ritos de comunién de las iglesias que siguen la tradicién bizantina *.

El texto del himno es éste: "El unigénito Hijo y Verbo de Dios, que siendo inmortal quiso,
no obstante, para salvacion nuestra, encarnarse en su Santa Madre Maria y Virgen, y aun
sin sufrir cambio se hizo hombre; sdlvanos, oh Cristo nuestro Dios, que has soportado la
Cruz y destruido la muerte con la muerte, que siendo uno con el Padre y el Espiritu Santo
se te glorifica con ellos."

Cada escena del icono representa un verso del himno. En el centro, la Theotokos se
lamenta de la muerte de Cristo, a quien dio a luz. En la esquina inferior izquierda, la



Cruz de Cristo ilustra las palabras: "que has soportado la Cruz." En la esquina derecha,
la muerte montada sobre un leén expresa las palabras: "y destruido la muerte con la
muerte."

AUn mds sorprendente en su imaginacion es el icono del siglo XVI denominado "La
visién de San Pedro, patriarca de Alejandria." Ilustra el texto: "Vi a mi Senor Jesucristo
como un joven de doce anos. Estaba envuelto en una camisa blanca partida de arriba
a abajo, y me dijo: "Arrio me rompié este vestido; no le recibas en comuniéon" " (lam.
48).

* Resulta paraddjico que canten el himno los cristianos que repudian a su autor por
no querer reconocer el Concilio de Calcedonia.

La popularidad de estos iconos teoldgicos y devocionales demuestra que en Rusia,
antes de su occidentalizacién, los iconos servian de libros, instruyendo a los
miembros de la Iglesia y dandoles un entendimiento mas firme de su historia y
doctrina.

El Renacimiento Contemporaneo del Arte en el Oriente Cristiano.

Tal es el mensaje de los iconos y su lugar en la vida espiritual de los ortodoxos.
Siempre han desempenado un importante papel religioso, pero su renovada
apreciacion artistica es un desarrollo relativamente reciente, pues durante los siglos
XVIII'y XIX hubo un considerable declive en el arte oriental, y en muchos lugares los
iconos fueron sustituidos por imitaciones de segunda clase de pinturas religiosas
occidentales.

Existian varias razones materiales, ateas y psicolégicas para esta degeneracién del
arte sacro oriental. El factor material era importante; la mayoria de las obras
maestras del arte cristiano oriental fueron, hasta hace poco, o de dificil acceso, o
desfiguradas y alteradas. Muchas se hallaban también en posesion de los
mahometanos, que cubrian los frescos y los mosaicos con yeso e incluso preferian
borrarlos totalmente cuando surgia la oportunidad para tal barbarismo. Pero, aun
cuando las antiguas pinturas sacras no fuesen injustificablemente destruidas por el
Islam, el original colorido y dibujo de los famosos iconos y frescos solian estar
oscurecidos.

Los iconos eran altamente reverenciados por los ortodoxos y, por tanto, los
retocaban y restauraban frecuentemente. Después de cada restauracion, se les volvia
a barnizar y, a medida que se oscurecian, tendian a predominar los marrones y verdes
mates, hasta perderse los gloriosos colores originales. Alla por el siglo XVIII, nadie se
daba cuenta de que bajo las muchas capas de pintura oscura se hallaban ocultas las
soberbias obras de los grandes iconégrafos medievales. Ni se podia ya reconocer
obras maestras tales como la Santisima Trinidad de Rublev, y los criticos de arte rusos
del siglo XIX consideraban la admiracién de sus antecesores por este icono como una



prueba de su deplorable falta de apreciaciéon artistica. En 1904, se hizo el primer
intento de limpiar la pintura de Rublev, pero su importancia quedé revelada sélo
parcialmente. Una autoridad tan famosa como Nikodim Paviovich Kondakov
(1844-1925) se hallaba todavia bajo la impresién de que no era "ni siquiera la mejor

copia del icono de Rublev" 4 Unicamente se aprecié el pleno significado de esta

pintura cuando, afnos después, se completé la restauracién.

Durante las dos o tres ultimas décadas, la técnica de restaurar los iconos a su estado
original se ha mejorado grandemente, y el limpiado sistemdtico se realiza ahora en
varios institutos especiales de Rusia y otros paises.

También los frescos despiertan hoy dia mucho interés y estudio. Muchos de ellos han
sido desfigurados por adiciones posteriores, y las denominadas renovaciones del
siglo XIX fueron usualmente emprendidas por aquellos que no tenian idea del
verdadero cardcter del arte bizantino. Torpemente destruyeron, o gravemente
deterioraron, las grandes obras maestras, transformdndolas en mediocres
imitaciones de cuadros occidentales. Por fin, se ha eliminado ese deplorable trato.

Al mismo tiempo, la mejora de las comunicaciones ha hecho posible que los amantes
del arte visiten los famosos lugares, como Hosios Lukas, en Stiris, cerca de Delfos, o
las iglesias edificadas en lo alto de fantdsticos, acantilados, en Tracia, llamadas
Meteora (ldm. 57), o las iglesias en cuevas recientemente descubiertas en Capadocia.
Incluso hace unos anos, estos destacados monumentos del arte oriental eran
inaccesibles, pero ahora estan dentro de Facil alcance para los turistas ordinarios.

Estos descubrimientos materiales fueron acompanamientos externos de un cambio
interior en las mentes de los amantes del arte. Mientras se creyé que una pintura
realizaba su debida funcién reproduciendo con la mayor fidelidad posible el universo
fisico, sin intentar una interpretacién o transfiguraciéon, el arte bizantino estuvo
condenado a ser un libro cerrado. Los impresionistas franceses repudiaron este bien
establecido convencimiento, y fueron secundados por muchos innovadores ain mas
atrevidos. El resultado general de esta revolucién fue una disposicién a apreciar ideas
nuevas, a reconocer la posibilidad de diferentes actitudes hacia el arte y a admitir el
recurso del lenguaje de los simbolos. A la luz de este nuevo modo de ver, los iconos
ortodoxos no parecen ya primitivos ni barbaros. Unicamente después de haberse
liberado el arte cristiano de una interpretacioén fija de la belleza, se hizo accesible el
vasto y encantador mundo de los mosaicos bizantinos, de los frescos serbios y de los
iconos rusos. Las formas y coloridos orientales se pudieron apreciar por fin, y
mediante este reconocimiento se hizo también mds inteligible su mensaje teoldgico.

La lectura del lenguaje doctrinal de los iconos sigue siendo, sin embargo, el aspecto
menos avanzado del descubrimiento gradual del arte cristiano oriental. Aqui la
dificultad es triple. En primer lugar, los pintores de iconos tomaban por sabido un
conocimiento de ciertos simbolos especiales que en la actualidad no se reconocen ya
comUnmente; pero sin este conocimiento nunca se podran comprender plenamente
las historias de los iconos.

En segundo lugar, los iconos forman una parte integral del culto ortodoxo y
muchos de sus temas ilustran los himnos y oraciones ortodoxas. Un icono produce
todo suimpacto cuando se le contempla en este contexto.



Finalmente, los iconos estan inspirados por la vision de un universo transfigurado
y redimido, el corazon interior de la ortodoxia oriental. Su objeto no es ni abrigar ni
dar satisfaccion estética, sino proclamar la realidad de la reconciliacién entre la
creaciény el Creador Trino y Uno, y fortalecer asi a los veneradores en su resoluciéon
de trabajar y pedir por la realizaciéon del Reino Divino. Por lo tanto, es preciso
conocer también la teologia ortodoxa para comprender debidamente el arte
cristiano oriental. Una importante contribucién en esta esfera fue realizada por los
dirigentes del renacimiento religioso ruso del siglo XX, y uno de sus pioneros, el
principe Eugene Trubetskoy (1863-1920), public6 en 1916 un extraordinario libro
titulado La filosofia en color que fue el primero en abrir a los rusos occidentalizados
el hasta entonces inexplorado mundo de los iconos medievales. Su ejemplo fue
seguido por L. Uspensky, P. Evdokimov y otros, cuyos escritos dieron a conocer a un
circulo mas dilatado de lectores la teologia que inspira al arte religioso ruso.

Etapas de la Evolucion del Arte Bizantino.

Otro obstaculo que a menudo entorpece la apreciacién del arte cristiano oriental es
la falta de informacion acerca de las principales etapas de su evoluciéon. A pesar de su
moderacién, su historia estd lejos de ser un documento de uniformidad sin
acontecimientos importantes. Aunque todavia existen fuertes desacuerdos entre los
expertos sobre los puntos de detalle, dltimamente se ha conseguido un considerable
progreso en la clasificacién de las principales escuelas de pinturas y mosaicos
bizantinos.

El arte cristiano del Oriente tuvo origenes separados en un nimero de grandes
ciudades. Alejandria, Antioquia, Efeso, tuvieron cada una su propia tradicién, influida
por el arte pagano local. Gradualmente, sin embargo, Constantinopla se convirtié en
el principal foco de actividad artistica y la mayoria de los ejemplos que aln subsisten
del arte cristiano oriental primitivo pertenecen a la escuela constantinopolitana, en el
sentido de que sus creadores o vivieron o se adiestraron en la capital del Imperio.
Mientras que Italia fue parte del Estado bizantino, su arte retuvo muchas
caracteristicas orientales, y Roma, Ravena y Venecia contienen magnificos ejemplos de
mosaicos bizantinos. La tradicion constantinopolitana tuvo una historia gloriosa, pero
[lena de altibajos. Tres veces alcanzé un alto grado de desarrollo, y hasta el final
ostenté vitalidad, soberbia pericia artistica y auténtica inspiracién.

El primer florecimiento comenzé en el siglo IV y duré hasta el siglo VI, y se centré en
el reinado de Justiniano (527-65), cuando se edific6 el mayor monumento de la
arquitectura bizantina, Santa Sofia de Constantinopla (ldms.1 y 2). La reina de las
ciudades de Oriente ya no contiene mosaicos ni frescos procedentes de este periodo,
pero Roma, Ravena, Saldnica y el Sinai han conservado ejemplos de este primitivo arte
bizantino. La iglesia de San Jorge en Saldnica tiene extraordinarios mosaicos; se
hallan en estado fragmentario, pero bastan para demostrar que fueron de
sobresaliente calidad y que pueden remontarse al reinado de Teodosio el Grande
(379-95). El mayor nimero de los antiguos mosaicos cristianos se encuentra en
Ravena, y, aunque son obras de artistas provinciales, pertenecen al estilo imperial de
la capital. El mausoleo de Gala Placidia, que se remonta aproximadamente al ano
446, es el mas antiguo de los monumentos de Ravena (ldm. 3). San Vital (ldms. 20y 21),



San Apolinar el Joven (ldm. 19) y San Apolinar in Classe pertenecen a mediados del
siglo VI. Los mosaicos de Cosme y Damian en Roma son préximos en tiempo y estilo a
los de las iglesias de Ravena (ldm. 31), y uno de los mas impresionantes de todos es la
Transfiguracién de Cristo en el monasterio de Santa Catalina del Monte Sinai (siglo VI).

Los mosaicos de las iglesias de Chiti y Lythrangomi, ambas en Chipre, datan también
del periodo preiconoclasta. También era de este periodo la magnifica iglesia de la
Asunciéon en Nicea, maliciosamente destruida por los turcos en 1920. Uno de los
ultimos monumentos de este periodo es la iglesia de San Demetrio en Saldnica.
Pertenece a los siglos VI y VIl y contiene varios paneles votivos que representan al
santo y a los donantes (lam. 30). Estos mosaicos combinan un excelente arte en el
retrato con la vision de un mundo celestial e invariable; las sagradas figuras parecen
pertenecer simultdneamente a la esfera divina y a la terrenal.

El arte de ese primer periodo tiene varias facetas comunes. Las figuras son
monumentales; los movimientos, reprimidos; la gloria divina ilumina la escena, y los
santos, aunque retienen caracteristicas individuales, son parte del inmutable mundo
eterno. Los artistas que crearon estas obras maestras consideraban la tierra como
incorporada al Reino divino, y sus dngeles formaban un vinculo entre el tiempo y la
eternidad. La presentacién tradicional del Logos Encarnado aun no estaba Ffija, y a
veces se representaba a Jesucristo como un joven imberbe (ldm. 22). Mas tarde, sin
embargo, una figura mads madura con barba y cabello largo muestra la victoria de la
escuela oriental sobre la romana, que habia representado pictéricamente a Cristo
como un joven atleta, mds bien que como sabio oriental (ldms. 23y 24).

El primer periodo del arte bizantino terminé abruptamente por causa del movimiento
iconoclasta (725-843). Por orden de los emperadores iconoclastas, se destruyeron
sistemdaticamente las pinturas sacras por toda la mitad oriental del Imperio. El Islam,
en su avance, hizo lo mismo en las tierras que conquistaba. El dafio ocasionado al arte
cristiano fue irreparable. El fin de ese movimiento en 843 inicié el segqundo periodo de
la expansion artistica bizantina, que coincidié con la ascendencia de la dinastia
macedoénica (867-1056) y cubrié la segunda parte del siglo IX y el X y el XlI. El
renacimiento artistico y religioso de esa época fue vigoroso e inspirado por un deseo
de reparar la devastacion de los iconoclastas. Los artistas intentaron la restauracién,
pero gradualmente se separaron de las ideas de la época anterior.

La nueva etapa se caracterizaba por una creciente introduccién de movimiento en la
composicion de las escenas. El estilo seguia siendo monumental, pero ya no se
mantenia la excesiva rigidez ni esa solemnidad impropia de la tierra. Esto se puede
apreciar mejor en el éxtasis de los apodstoles contemplando la Ascensién de Cristo en
la clpula de Santa Sofia en Saldénica (siglo IX) (ldm. 25). Los apéstoles parecen estar
elevados en el aire y casi bailando. Los artistas del periodo macedénico utilizaban
tapices orientales mas adornados y, en general, el mundo eclesidstico se
representaba siguiendo el mismo elaborado ceremonial que se desarrollé en la corte
bizantina. El emperador era considerado como representante de Cristo en la tierra, y
su palacio como réplica de la morada celestial. La majestad de un monarca terrenal
era reflejo de la intangible gloria mistica del Reino divino.

Varios mosaicos recientemente descubiertos en Santa Sofia (Constantinopla) ilustran
bien este modo de ver que consideraba al Imperio y a la Iglesia como afandndose



conjuntamente por la gloria de la ortodoxia — los cuadros de Ledén VI (886-912)
postrandose a los pies de Cristo (ldm. 27), y de Cristo sentado entre la emperatriz Zoé
(1028-57) y su segundo marido, Constantino IX Monémaco (1042-55) (ldm. 29). Los
mosaicos de Nea Moni en la isla de Quios (1042), de las iglesias monasticas de Hosios
Lukas, cerca de Delfos, y de Daphne, cerca de Atenas (1100), se derivan todos de la
misma época. El Cristo Pantokrator mira desde la clipula de Daphne, majestuoso y
severo (ldm. 24). Es el Autdcrata, el Dueno y el Regidor del universo, y por debajo de
El se halla el emperador, su proyeccién terrena, ungido por Dios para proteger y
gobernar a la humanidad redimida.

En este periodo de gloria bizantina, su influencia artistica se extendié fuera de las
fronteras del Imperio. Los mosaicos de Santa Sofia en Kiev, los frescos de Santa Sofia
en Ocrida, y mas tarde los mosaicos en Sicilia -Cefalu, la Capella Palatina y Monte
Reale (ldms. 4 y 23)-, fueron todos creados por artistas adiestrados en
Constantinopla.

Esta época brillante de la historia politica terminé trdgicamente en el siglo Xll, que vio
un rdpido declive del Imperio. Pero este colapso no fue seguido de una degeneraciéon
artistica. Por el contrario, fue acompanado de una creadora reorientacién de su arte, y
algunas de las mdas grandes realizaciones de la escuela constantinopolitana datan del
siglo XII. Cristo, su Madre y los santos perdieron su lejania, y también perdieron algo
de su majestad anterior. Se hicieron mas humanos, mds amantes, mads comprensivos.
Estas mayores y mas cdlidas emociones y muestras de ternura, asi como de afligida
compasiéon, se revelan en el icono de Nuestra Senora de Vladimir, pintado en
Constantinopla y llevado a Rusia (cerca de 1150), que es una de las obras maestras de
la escuela que florecié en la capital del Imperio (lam. 35).

Robert Byron, que lo vio en Moscl después de haber sido limpiado y restaurado,
escribié: "Es una de las poquisimas pinturas en que una fFérmula eclesiastica se ha
convertido en vehiculo... de una humanidad tan profunda y conmovedora como jamas
ha sabido expresar el arte... la emocion es bastante simple: una madre acaricia al nino
cuya mejilla se aprieta contra la suya y cuyos palidos y tiernos dedos acarician su
cuello... En esos ojos graves y negros y en esa boca pequena y triste viven los eternos
pesares y gozos y todo el destino del hombre. Semejante cuadro puede traer lagrimas

a los ojos y paz al alma. No he conocido otro cuadro de tanta fuerza emotiva" >,

La misma manifestacién de patente humanismo se puede ver en una pequena iglesia
de Nerezi, cerca de Scoplje, en Macedonia, pintada por un desconocido artista griego
en 1164.

El mas grandioso cuadro que subsiste de este periodo de transicion es el Deisis* en la
galeria meridional de Santa Sofia de Constantinopla.

* Deisis es Cristo representado entre su Madre y San Juan Bautista.

Probablemente fue colocado alli a finales del siglo Xll. Este mosaico se puede
clasificar entre los mejores del mundo. Cristo esta representado no como juez severo,



sino como Redentor; fuerte, pero compasivo; sabio y comprensivo al mismo tiempo.
Los ojos de su Madre revelan la profundidad de su amor, mientras que San Juan
Bautista expresa dolor y penitencia por los pecados de la humanidad (lam. 26).

El saqueo de Constantinopla por los cruzados en 1204 detuvo temporalmente el
desarrollo del arte bizantino y su ultimo gran periodo coincidié con la agonia del
Imperio en los siglos XIV y XV. La iglesia de Kahrieh Djami, decorada en 1305 (lam. 34),
las iglesias de Mistras en el Peloponeso, la Ultima plaza fuerte de la independencia
griega, fueron las cumbres creadoras de esa era, y esta Ultima etapa del arte bizantino
precedidé y se anticipé a muchas de las realizaciones del Renacimiento italiano del
siglo XV.

El sufrimiento experimentado por los cristianos ortodoxos, el sentido de una préxima
catastrofe final, hacian que el arte de esta época vibrase en toda la gama de
sentimientos humanos. La alegria, el pesar, la esperanza y el temor se reflejan en los
murales de las Ultimas iglesias edificadas en Bizancio. Sin embargo, no era un arte
pesimista y derrotista, pues el fondo en que se proyectaban estas intensas emociones
seguia siendo el mismo que en la época de la gloria bizantina: la fe en la Encarnaciény
la confianza en la Gltima victoria del bien sobre el mal.

En esta época en que el genio artistico de Bizancio alcanzaba su madurez, se reducia
rdpidamente la base material de su expansion. Ya no existian las grandes fundaciones
imperiales; los mosaicos eran todavia excelentes, pero eran caros, y los frescos se
empleaban cada vez mas en su lugar. Las iglesias se construian en escala mds
reducida, pero ganaban en la intimidad y cohesiéon de sus decoraciones.

Después de la caida de Constantinopla en 1453, los artistas griegos continuaron
trabajando bajo el yugo turco. Las escuelas macedénicas y cretenses subsistieron
hasta el siglo XVIl, pero se detuvo el impulso creador. No surgian maestros
destacados, aunque un nimero de ellos conservaba la pericia de la establecida
tradicion. Las potencialidades ocultas del arte bizantino fueron demostradas por El
Greco -Dominicos Theotocopoulos (1541-1614)-, natural de Creta y uno de los mas
grandes pintores de todos los tiempos. Aunque aprendié mucho de Italia, su técnica y
espiritualidad contrastaban fuertemente con el modo de ver occidental, y dejé una
brecha que fue cubierta mucho mas tarde por los impresionistas franceses en el siglo

XIX ©. su singularidad demuestra cuan diferente habria sido la evolucion occidental si
los turcos no hubiesen destruido Bizancio con su tradicién artistica y cultural.

Un capitulo especial de la historia del arte oriental se escribié en Serbia. En el curso
de los siglos Xlll y XIV, los reyes y los nobles serbios edificaron y dotaron un nidmero
de monasterios, tales como Zica y Studenica (ldm. 7), Milesevo, Pec y Sapocani (todos
del siglo Xlll), y Decani y Gracanica (ldm. 8) (siglo XIV). La mayoria de ellos Fueron
adornados con magnificos frescos, en los que el arte bizantino se mezclaba con
influencias y motivos mas occidentales. Pero el arte serbio, asi como el arte de otros
paises balcanicos, después de su principio mas prometedor, se paralizé bajo la
opresiva dominacion de los otomanos. El Unico pais donde el desarrollo artistico
pudo continuar fue Rusia, y fue allidonde la pintura de iconos se desarrollé y adquirié
un distinto caracter propio.



Las Escuelas de los Pintores de Iconos Rusos.

Era corriente distinguir cinco principales escuelas de pintura rusa. La escuela de Kiev o
rusobizantina de los siglos Xl y XII, la escuela de Novgorod (siglos XII-XIV), la antigua
escuela de Moscu (siglo XV), la escuela de Stroganov (siglo XVI) y la reciente escuela
de Moscu del siglo XVII.

No obstante, esta clasificacion tradicional de los iconos rusos necesita una
considerable revisiéon, pues su restauracién mas sistematica ha revelado una variedad
mucho mayor de caracteristicas regionales que la que hasta ahora se habia
sospechado, y ha demostrado también la arbitrariedad de ciertas divisiones
previamente mantenidas. Muchos iconégrafos de Novgorod, por ejemplo, trabajaron
en Moscl. Muchos artistas moscovitas fueron invitados a decorar iglesias en otras
partes del pais vy, al tropezar y trabajar con los pintores locales, crearon nuevos
disefnos y sistemas de colores.

El adecuado estudio de la pintura rusa de iconos estd Unicamente en sus comienzos.
Las vastas colecciones de iconos reunidos ahora en las galerias estatales rusas no han
sido aun debidamente examinadas. Hasta que tal examen se lleve a cabo, la
clasificacién de los iconos rusos segun las escuelas reconocidas actualmente no
puede considerarse nada mds que como un intento preliminar. Sin embargo, las
principales etapas de la historia rusa han dejado sus senales en la evolucion de esta
gloriosisima realizacién artistica de la Edad Media rusa, y puede ser de provecho la
habitual divisién en periodos.

Pocos iconos del periodo pretadrtaro han sobrevivido al desastre de la invasion
mogodlica, pero denotan destacadas cualidades, como el Angel de la Anunciacién
pintado en Novgorod en el siglo Xl (ldm. 36). Los antiguos iconos rusos se parecen
mucho a los originales bizantinos y probablemente fueron obras de maestros griegos
o de sus alumnos.

A la etapa siguiente de la pintura de iconos rusa se llegé en Novgorod y Pskov, dos
republicas municipales, las Unicas que escaparon de la destruccion mogélica. El siglo
XIV fue el periodo de su expansion politica y también de su madurez artistica. Los
artistas de Novgorod preferian temas simples que no requerian mucho comentario y
explicacién. Su paleta se distinguia por colores puros y contrastes atrevidos. Su vigor
y atractivo directo reflejan la mentalidad y el gusto de los ciudadanos de Novgorod,
los osados aventureros comerciales que adquirieron grandes posesiones en el
noroeste de Rusia.

A finales del siglo XIV, el renacimiento artistico que comenzé bajo los paleélogos
llegé a Rusia en la persona de un destacado maestro, Te6fanes el Griego. Decoré
varias iglesias en Novgorod con un estilo abiertamente expresionista y luego,
alrededor de 1395, se trasladé a MoscU y relacioné asi los dos principales centros del
arte ruso.

El siglo XV fue la edad de oro de la pintura de iconos rusa, la época de Andrey Rublev
(1370-1430), el maestro Dionisio (1440-1508), Prokhorof Godorets y Daniel el Negro.
El ritmo de la composicién, la armonia y luminosidad del color, la profundidad de la
intuicion teoldgica y mistica y el cdlido humanismo, dan a estos iconos una sin par
perfeccion. Manifiestan la creencia de sus autores en la lograda reconciliacion entre



Dios y su creacion. El amor a la humanidad que sufre y la firme confianza en la
compasion divina inspiran e iluminan estas grandes obras maestras del arte ruso
(ldm. 45). El siglo XV y la primera parte del XVI fueron el periodo del renacimiento
nacional de Rusia, cuando los rusos recuperaron su libertad politica y con optimismo
empezaron a reconstruir su vida cultural y religiosa sobre el fundamento espiritual
expuesto por San Sergio y sus numerosos discipulos.

La consolidacién del poder politico de Moscl a mediados del siglo XVI, la supresién
de la autonomia local, la creciente presién de la autocracia, se reflejaban en el
alterado caracter del estilo de los iconos. La escuela asociada con la familia
Stroganov, los principes comerciantes que controlaban extensas tierras en los Urales,
domind a ultimos del siglo XVI'y a principios del XVII. Prokopy Chirin, Istom Nikifor
Savins fueron los artistas mas famosos de ese periodo. Sus obras se distinguen por
los intrincados detalles, por el excesivo énfasis en los motivos de decoraciéon. Un
amor hacia la miniatura, la preferencia por composiciones altamente sofisticadas,
reemplazaban al equilibrado y directo atractivo del periodo cldsico anterior (ldms. 38
y 47-49).

La segunda mitad del siglo XVII, que correspondié con el final del aislamiento politico
de Rusia, origind la occidentalizacion de los iconos rusos. Simén Ushakov (1626-86),
que imitaba a los maestros occidentales, era un artista capacitado, pero dejé de
entender la esencia de los iconos cuando se incliné por las pinturas religiosas de
Occidente. A este quinto y ultimo periodo de la evolucién del arte visual ruso
pertenece la prodigiosa expansién de los frescos en las ciudades comerciales del
norte: Rostov, Kostroma, Vologda, Romanovo-Borisoglebsk. Sus ciudadanos
competian entre si edificando nuevas iglesias y decordndolas profusamente. Sélo
Yaroslavl erigié veintitn iglesias en la segunda parte del siglo XVII.

Las reformas de Pedro el Grande (1699-1725) dieron el golpe de muerte al arte sacro
ruso. El influjo de las ideas occidentales era abrumador, y se puso de moda la
imitacion de la pintura italiana, francesa y holandesa. Los pintores de iconos
perdieron su prestigio artistico y quedaron degradados al nivel de artesanos. El
renacimiento empezé Unicamente en la vispera de la revolucion comunista y los
efectos de la renovada apreciacion de la iconografia son sumamente notables entre
los emigrantes rusos, que han producido varios destacados pintores de iconos.

Los iconos rusos no se desviaban del original bizantino, pero introducian su propia
interpretacién del arte sacro. Sus especiales facetas se hallan habilmente descritas
por Otto Demus: "En las pinturas de iconos rusas, el dogma bizantino se convierte en
oraciones y la representaciéon se convierte en leyenda. Historias claramente relatadas
sin moral romantica, ascetismo sin martirio, santos sin demonios, luz sin sombra,
vision sin ocultacion mistica; éstas son las nuevas facetas que surgen en formas cada

vez mas claras" /.

Las Tradiciones Artisticas de Oriente y Occidente.

Al concluir este capitulo sobre el arte cristiano oriental, se debe acentuar una
importante distincion entre el arte de Oriente y el de Occidente. El Oriente cristiano



no ha experimentado esos puntos giratorios y tendencias opuestas que caracterizan
la evolucién del arte en Occidente. En su historia no existe nada comparable con lo
romanico, goético, renacentista o barroco. Asimismo, desde el principio, el arte
cristiano oriental descubri6 la cldpula, la perfecta incorporacién de sus
convencimientos teoldgicos. Las iglesias ortodoxas proclaman que el Universo es la
creacion de un Dios omnipotente que es el dueiio indiscutible de todas las cosas
visibles e invisibles, y al mismo tiempo el Salvador y Juez de la humanidad. Esta
vision de la unidad y armonia del cosmos, y la centralidad del acto de la
Redencion, se realizé6 primero arquitecténicamente en la cupula, del siglo XVI, de
Hagia Sophia en Constantinopla. Desde entonces, sus innumerables variaciones se han
reproducido por todo el Oriente y hoy sigue siendo el tipo mas adecuado de
edificacion para el culto oriental. En los siglos Xlll y X1V, dio origen a las exquisitas
iglesias de Serbia (ldms. 7 y 8); en los siglos XVI y XVII, se ramificé en la arquitectura
original del norte de Rusia (ldms. 11 y 12). Los mosaicos de los siglos Vy Vl y los
iconos del siglo XX pertenecen a la misma tradiciéon, que aun es viva y creadora (lam.
18). Las pinturas bizantinas son esencialmente cristianas; su tema principal sigue
siendo constante; pero dentro de sus dilatados contornos el genio creador de un
artista puede hallar un amplio campo para la originalidad. Esta observacién es
igualmente aplicable a la arquitectura, pero los frescos, los mosaicos y los iconos han
conseguido un medio especialmente feliz entre la estabilidad del bien establecido
codigo y la originalidad del artista individual. Este arte sacro de Oriente sefala la
historicidad de la religidn cristiana, y acentta también la eterna naturaleza omnimoda
de su mensaje.

En el pasado, el arte bizantino parecia falto de vida, mientras la ilimitada libertad del
artista era considerada como condicién indispensable de la verdadera inspiracién;
mas es posible ser creador y libre dentro de una tradicién que afirma haber visto la
verdadera luz, y que ofrece una firme guia a sus artistas con respecto a la ultima
finalidad de la vida. Esta meta, tal cual es aceptada por el Oriente cristiano, cae fuera
de los confines de la experiencia terrenal, siendo el objeto final la comunién con el
Dios Trino y Uno, que es superior a todos los conceptos que el hombre tiene de la
verdad, de la belleza y de lo bueno. Esta idea inspiradora de temor hace que el arte
cristiano oriental sea progresivo y dindmico, pues la vision es infinita y las mas grandes
realizaciones no son nada comparadas con la gloria del Reino divino; sin embargo,
incluso las obras menores pueden participar de la dignidad y autoridad de la verdad
revelada sireciben suinspiracion de la misma fuente de ortodoxia cristiana.

Conclusion:

El Oriente Cristiano y el



Mundo Contemporaneo.

La historia del Oriente cristiano se desarrolla a través de un complejo y variado

escenario: la Iglesia de los martires luchando por la supervivencia; la Iglesia de los
concilios ecuménicos absorta en disputas doctrinales y dividida por una lucha
fratricida; la Iglesia actuando en rivalidad con Roma y atacada por los cruzados; la
Iglesia oprimida por los turcos y acosada por los mogoles; la Iglesia, en su rama rusa,
pretendiendo el caudillaje universal en el arte de la vida cristiana; y la Iglesia
contemporanea repudiada por los ateos militantes. Tales son las diferentes etapas
de la evoluciéon del cristianismo oriental, y, sin embargo, revelan una notable unidad
interna. El cristianismo oriental, durante dos mil anos, ha seguido siendo una
comunidad distinta. Es una respuesta a la persona y ensefanza de Cristo procedente
de los que se sienten a gusto en la tradicion filoséfica y artistica helenista. Ciertas
intuiciones y convencimientos fundamentales dividen a los ortodoxos de las
interpretaciones occidentales del cristianismo, tales como el acento sobre los
aspectos consensuales y césmicos de la Redencién, el vivo sentido de comunién con
los difuntos, la repulsa de la actitud legalista y racional hacia la religién. Estas
diferencias han separado a Roma y Constantinopla. Una firme creencia por cada lado
en su propia superioridad hacia imposible la cooperacién, y Oriente y Occidente
intentaron edificar sus sistemas eclesidsticos sin consultarse entre si.

La parcial y predispuesta actitud resultante hacia la religion afecté seriamente a
ambas partes, y muchos de los mas flagrantes defectos de la vida eclesiastica de
Oriente y Occidente tienen sus origenes en la fatal separacidon que existe entre ellos.

Las limitaciones del cristianismo confesional se han hecho en nuestro tiempo mas
patentes que nunca, pues la aparicién de una civilizacién cientifica universal que ha
eliminado muchas viejas barreras y ha acercado mucho mds entre si a las naciones y
las culturas. La paradoja de la presente situacién es que, aunque la creencia en la
Encarnacién fue la Fuerza principal en la apariciéon de nuestro presente orden social y
econdmico, los trascendentales cambios que ha producido la misma civilizacién
tecnolégica hayan contribuido al declive del cristianismo.

El proceso de la educacién cristiana de la humanidad ha estado lejos de ser simple. Al
principio, la nueva religion fue Unicamente aceptada por un puiado de discipulos;
después de la conversion del mundo grecorromano, el cristianismo se vio
grandemente estimulado por las notables realizaciones de la civilizacién clasica, pero
también seriamente entorpecido por la finalidad y la autoseguridad de su filoséFfico
modo de ver, que intimamente se asocié con la Iglesia para formar su sistema
doctrinal y organizacion eclesiastica. El profundo pesimismo del helenismo contribuy6
a que la Iglesia bizantina no se percatase de las consecuencias materiales de la
Encarnacién ni descubriera la actitud cientifica hacia la vida. Por lo tanto, esta tarea
recayé sobre las naciones que aparecieron en la escena de la historia cristiana a
finales del primer milenio. Eran barbaros, y se tardé mucho tiempo en ensenarles los
rudimentos del cristianismo. La cultura medieval fue artisticamente vigorosa y
original, pero intelectualmente parcial, y su interpretacién del significado de la
Encarnacién no tuvo en cuenta muchas caracteristicas esenciales de la idea cristiana



del hombrey el mundo.

Tanto el Renacimiento como el Humanismo del siglo XVI, dilataron los horizontes
cristianos, pero también confundieron la escena mediante una absorcién sin critica
alguna de mucho paganismo clasico. La Reforma estimulé y al mismo tiempo debilitd
a los cristianos de Occidente y provocé el crecimiento del racionalismo y el
secularismo, que tomaron por seguras muchas cuestiones cristianas sin reconocer que
su optimista creencia en el progreso y en el perfeccionamiento de la naturaleza
humana radicaba sobre los hechos de la Encarnacién.

La civilizacion cientifica de hoy es hija de un matrimonio mixto: uno de sus padres es la
creencia cristiana de que el ser humano esta [lamado por Dios a tomar parte activa en
la administracién de la tierra; el otro, una obstinada afirmacién de que es dueio de si
propio sin responder a nadie de sus acciones. Los espectaculares descubrimientos
cientificos han creado tanta confianza y orgullo propios en estas realizaciones, que la
causa original de su inspiracién — la mayordomia del ser humano — se ha perdido de
vista, y ya no se aprecia la existencia de un lazo de unién entre el deseo del ser
humano por comprender el funcionamiento del universo y su reconocimiento de
filialidad a su autor.

El ser humano encontré libertad, optimismo y conocimiento superior en la comunidad
de la Iglesia, pero estas dotes le ensenaron el medio de dominar tirdnicamente a sus
semejantes, de explotar despiadadamente a los animales, las plantas y todos los
recursos de la tierra en escala que no era imaginable en el pasado.

La Iglesia previé la posibilidad de este abuso de poder, pues siempre ha sabido que el
ser humano esta dividido por los opuestos deseos de servir y amar a su préjimo y de
convertirse en centro del universo. La civilizacién moderna presenta dos cruciales
problemas de la historia con una nueva urgencia; la creacién de un orden politico que
pudiera salvaguardar la libertad del individuo convirtiéndole al mismo tiempo en
miembro disciplinado y responsable de una sociedad universal, y la sabia y generosa
distribucion de las ofrendas de la tierra para beneficio de todos.

De la correcta solucién de estos dos problemas depende el inmediato futuro de la
humanidad. Ambos surgieron en su forma actual dentro de la comunidad de las
naciones cristianas y s6lo pueden ser tratados debidamente en el contexto de la
creencia cristiana en la unidad de la familia humana y su relacién filial con el Creador
del universo. Los Evangelios ensefian que la hermandad del ser humano se basa en la
aceptacién de la paternidad de Dios; que el ser humano se puede convertir en su
propio duefo Unicamente cuando reconozca la existencia de su Juez celestial, que
puede sentirse verdaderamente a sus anchas en la tierra cuando se dé cuenta de que
su existencia personal no se limita a la vida en tiempo y espacio. Los seres humanos
estan llamados a transformar el mundo, a convertirlo en el templo del Espiritu Santo.
Las actividades de todos los seres humanos contribuyen a esta transfiguracién.
Comiendo y bebiendo, espiritualizan la materia; tejiendo, edificando, creando obras
de arte, inventando maquinas que extiendan la acciéon de sus cuerpos, dilatan sus
sentidos e incrementan su dominio del universo fisico; los seres humanos cambian la
faz de la tierra y la humanizan.

Estas realizaciones no se hallan dentro del marco de los esfuerzos individuales, sino



que son resultado del pensamiento cooperativo y la colaboracién armoniosa de
muchas mentes y manos. Sélo el cristianismo puede proporcionar la Ultima meta de
tales esfuerzos con su seguridad de que el triunfo sobre la discordia, el pecado y la
muerte estd incluido en el sistema de la creacién y no es un pensamiento deseable.
Las naciones cristianas han edificado una civilizacién cientifica y la han introducido al
resto de la humanidad, pero muchos de sus miembros han perdido la confianza en la
verdad de su religion y estdn inseguros de la ultima finalidad de su afan. Esta crisis
afecta igualmente a Oriente y a Occidente. La dificultad de resolver los problemas
sociales y cientificos de hoy se ve agravada por la diferencia tradicional de énfasis
entre Occidente y Oriente; ambas partes parecen incapaces de dirigir a los seres
humanos por el camino del progreso cristiano, porque en su actual estado de no
cooperacion no pueden dar una solucién satisfactoria a los problemas practicos de la
vida contempordanea.

Por otra parte, se puede decir incluso que el tipo de civilizacién considerado ahora
como cristiano sufre de sus defectos, de su modo de ver excesivamente occidental. En
todas las etapas, empezando desde un origen romano, con su legalismo, pasando por
la escoladstica medieval, por el Renacimiento y la Reforma hasta el racionalismo e
individualismo de hoy, ha seguido confiado en si mismo y encerrado en si propio,
contemplando peyorativamente a su companero oriental. Comparado con la
tempestuosa y vigorizadora historia del Occidente cristiano durante los pasados
quinientos anos, el Oriente cristiano parece a los occidentales que se ha quedado
absorto en un estupor moral e intelectual, paralizado su desarrollo y agotado su
poder creador.
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