
IGLESIA DE LA ASOCIACIÓN CRISTIANA 

La iglesia de la Asociación Cristiana formó parte de lo que ahora se conoce como el «Movimiento de 

Restauración». En los siglos XVI y XVII se hicieron muchos esfuerzos para reformar la iglesia y alejarse de la 

doctrina y el dogma católicos. Se establecieron muchas iglesias para refutar la salvación por obras y el control 

de las Escrituras por parte de los padres de la iglesia de la época. Esa época se llamó la «Reforma» o 

«Movimiento de la Reforma». La Reforma del siglo XVI comenzó con las 95 tesis publicadas en la puerta de una 

iglesia católica por Martín Lutero en 1517, seguidas por Juan Calvino, los anabaptistas y los puritanos Estos 

esfuerzos se denominaron «protestantes» porque eran una protesta contra la iglesia apóstata existente, y no 

una restauración de la original, tal como se establece en el Nuevo Testamento. A lo largo de los primeros siglos, 

varios grupos usaron la Biblia como autoridad y se opusieron a la iglesia «establecida». Entre ellos se 

encontraban los paulicianos del siglo VII, los valdenses y los albigenses de los siglos XII y XIII. Estos grupos 

sufrieron una severa persecución por parte de las iglesias «establecidas». 

Las iglesias independientes comenzaron a surgir alrededor del año 1800, no para protestar contra la Iglesia 

Católica, calificándola de "protestante", sino para restaurarla a su estado original en el primer siglo y seguir el 

Nuevo Testamento lo más fielmente posible. Estados Unidos era un país nuevo y la gente se desplazaba 

rápidamente a nuevos territorios, estableciéndose nuevas congregaciones e iglesias en la frontera a medida 

que se formaban nuevos pueblos. Muchas personas comenzaron a reconsiderar los fundamentos de su 

religión. 

La historia de la religión cristiana incluyó mucha apostasía y restauraciones. Ha habido muchos intentos de 

volver a la Biblia en algunos puntos y se han producido muchas divisiones a medida que las personas 

intentaban ser fieles a la palabra de Dios. Ha habido muchos intentos de impedir que la gente lea y conozca la 

Biblia, como una forma de controlar a la iglesia y a su gente. Hay dos cosas que debemos tener presentes al 

estudiar religión. Una es la serpiente, el diablo que estuvo presente con Adán y Eva y está presente con 

nosotros hoy, tentándonos de la misma manera. La segunda cosa que debemos recordar es lo que Jesús dijo 

sobre su iglesia: Mateo 16:18b: "... Edificaré mi iglesia; y las puertas del infierno no prevalecerán contra ella". 

Desde su establecimiento en el año 33 d. C., la iglesia del Señor ha existido en algún lugar, en mazmorras, en 

hogares, en secreto y, a veces, con el favor del mundo, incluso cuando las iglesias apóstatas del mundo eran las 

únicas iglesias prominentes. 

Uno de estos movimientos de restauración tuvo lugar en Estados Unidos durante el siglo XIX. Este movimiento 

tenía muchas raíces, ya que hombres de Nueva Inglaterra y las zonas fronterizas, así como hombres que 

emigraron de Europa, anhelaban volver a la Biblia como Palabra de Dios y adherirse exclusivamente a ella. Su 

preocupación era hacer lo que Dios requiere, y no lo que las enseñanzas humanas habían comenzado a exigir. 

Cuando percibieron la necesidad de cambio y restauración, fue necesario lograrlo basándose en lo que Dios 

desea y ha expresado a través de los escritos de la Biblia. El movimiento de restauración nunca estará 

completo, sino que continuará a medida que las personas continúen el esfuerzo por restaurar el modelo del 

Nuevo Testamento y resistan las nuevas o antiguas apostasías y desviaciones de la palabra que han causado 

tantas divisiones y denominaciones en el pasado. 

En muchos lugares surgió una restauración desde el seno de diversas organizaciones religiosas. En Carolina del 

Norte, entre 1790 y 1800, James O' Kelly abogó por que el Nuevo Testamento fuera el único credo y disciplina. 

Abandonó el denominacionalismo y adoptó el nombre de cristiano. Abner Jones, en Vermont, predicó la 

abolición de los nombres y credos sectarios alrededor del año 1800. 

Barton W. Stone nació en Maryland en 1772. Su madre se mudó a Virginia y entró en contacto con la religión 

fanática. No le impresionó, pero sí mucho al escuchar a un predicador presbiteriano, James McGready, y un 



sermón sobre "Dios es amor". Obtuvo su licencia para predicar y fue llamado a predicar en Cane Ridge y 

Concord, Kentucky. Tenía algunos problemas con la doctrina presbiteriana y la Confesión de Fe de Westminster, 

pero afirmó que podía predicar siempre que estuviera de acuerdo con la Biblia. A medida que enseñaba la 

Biblia, comenzó a distanciarse del calvinismo. Stone asistió a un campamento en el condado de Logan, 

Kentucky, en 1801, dirigido por McGready, y quedó maravillado. En agosto de 1801, Stone inició un 

avivamiento y personas de todas partes acudieron para participar. Asistieron unas 30.000 personas de diversas 

afiliaciones religiosas. Este avivamiento duró seis o siete días y miles se convirtieron a Dios. Muchos líderes 

presbiterianos no estaban de acuerdo con las ideas ni los métodos de Stone. Un predicador que había 

aceptado ideas similares a las de Stone fue juzgado por herejía. Stone y otros, al ver lo que les podía pasar, se 

retiraron y formaron su propio presbiterio, al que llamaron Presbiterio de Springfield. Stone pronto comprendió 

que ya no podía apoyar el presbiterianismo y que incluso la organización del Presbiterio de Springfield era 

errónea. Sabía que solo podía predicar aquello que promoviera el Reino de Dios y aceptó la Biblia como única 

base de autoridad. Usaba únicamente el nombre de «cristiano» y aceptaba la inmersión como único método 

de bautismo. Comenzaron a surgir iglesias en una amplia zona que rechazaban toda autoridad excepto la Biblia 

y usaban únicamente el nombre de «cristiano». En 1832, los conversos de Stone y los discípulos de Alexander 

Campbell se unieron y el movimiento de restauración en Estados Unidos se hizo realidad. 

Alexander Campbell era un estudioso de la Biblia que procuraba seguirla sin dejar que la formación familiar ni 

los prejuicios interfirieran en su aprendizaje. Era capaz de comunicar las ideas de la Biblia a otros, tanto 

oralmente como por escrito. Alexander Campbell provenía de una estricta familia presbiteriana secesionista y 

antiburguesa. Su padre, Thomas Campbell, era predicador presbiteriano. Su madre ejerció una fuerte influencia 

cristiana. Adoraban a Dios fielmente en casa y memorizaban un pasaje de las Escrituras a diario. 

Thomas Campbell se mudó de Escocia a Estados Unidos por motivos de salud. En 1808, visitó a su familia y 

partió en barco hacia América, pero el barco naufragó. 

Alexander regresó a Glasgow y estudió durante un año, y luego la familia partió de nuevo a Estados Unidos. Allí, 

Alexander conoció a hombres e ideas que cambiaron su vida. Empezó a dudar de las opiniones del grupo 

secesionista. Thomas y Alexander compartieron ideas a las que ambos habían llegado de forma independiente, 

y Thomas escribió su «Declaración y Discurso». 

Alexander Campbell comenzó un riguroso estudio de la Biblia bajo la guía de su padre. Estudió griego, latín y 

hebreo, además de historia de la iglesia. En 1810 comenzó a predicar y recibió numerosas invitaciones para 

hablar. Sus sermones expresaban algunos de los siguientes puntos: 

• Las denominaciones poseen la esencia del cristianismo, pero la nueva reforma tiene como objetivo 

persuadir a la gente a abandonar las ideas humanas y adoptar la Biblia como autoridad. 

• Cada congregación debe ser autónoma. 

• No hay distinción en la Biblia entre clérigos y laicos. 

• El bautismo infantil no tiene autoridad bíblica directa, pero es un asunto en el que se requiere 

paciencia. 

• Posibilidad de que la Asociación Cristiana tenga que convertirse en una iglesia distinta si otros no 

aceptan las propuestas de reforma 

• La idea de tener un “así dice el Señor” podría llevarnos a abandonar cosas que se consideran preciosas. 

 



El bautismo infantil se convirtió en un tema importante dentro de la Asociación Cristiana. Algunos miembros de 

la iglesia de Brush Run estaban convencidos de que la inmersión era el único método de bautismo que nos 

muestran las Sagradas Escrituras. Thomas Campbell consintió en la inmersión, y en 1812, tanto Alexander 

como Thomas Campbell estaban convencidos de que la inmersión es el único método de bautismo. 

Los Campbell no deseaban formar una nueva organización religiosa, así que se unieron a los bautistas en la 

Asociación Redstone. Creían que los bautistas eran lo más cercano a sus creencias. Les comunicaron sus 

creencias y fueron aceptados por una gran mayoría. Pero los problemas comenzaron a surgir cuando los 

sermones enseñaban que los cristianos no están bajo el Antiguo Testamento, sino que se guían por el Nuevo 

Testamento. Las enseñanzas sobre la Santa Cena, el sabbat, la unión de la iglesia y el estado, y la imitación de 

las costumbres judías molestaron a muchos dentro de la Asociación. Abandonaron la Asociación Redstone y se 

unieron a la Asociación Bautista Mahoning, la mayoría de cuyos miembros apoyaban las ideas de Campbell. 

Alexander Campbell se hizo conocido como defensor del bautismo de adultos por inmersión, en oposición al 

bautismo infantil. Esto dio lugar a debates, especialmente con los presbiterianos. Campbell convenció a 

muchos a creer en la inmersión utilizando las Escrituras y las autoridades del presbiterianismo. Alexander 

comenzó a publicar el periódico "The Christian Baptist" en 1823. The Christian Baptist no debía "apoyar la 

causa de ninguna secta religiosa, excepto la antigua secta "Llamados Cristianos por primera vez en Antioquía". 

Su único objetivo sería la eliminación de la verdad y la exposición del error en la doctrina y la práctica". 

Comenzó con una serie de artículos sobre la "Restauración del Antiguo Orden de Cosas". El periódico instaba a 

abandonar aspectos como los credos, las palabras y frases no bíblicas y las teorías teológicas. Los artículos 

enseñaban la práctica primitiva de la Cena del Señor semanal, la comunión, un orden de culto sencillo y la 

independencia de cada congregación bajo la pluralidad de ancianos y diáconos. El documento también abordó 

la compatibilidad de las sociedades misioneras, las escuelas dominicales, los sínodos, los presbiterios, las 

conferencias y diversas prácticas eclesiásticas con el Nuevo Testamento. Se hizo un llamado al estudio bíblico 

universal como medio para la restauración. Debido a la publicación bautista cristiana y su temática, la 

Asociación Mahoning desapareció; se disolvió a medida que la gente estudiaba la Biblia y formaba 

congregaciones congruentes con sus enseñanzas. 

Alexander Campbell reanudó una serie de debates con los presbiterianos. Un debate con W. L. McCalla 

concluyó cuando este se negó a responder a los argumentos de Campbell sobre el bautismo. En Cincinnati, el 

13 de abril de 1829, Campbell debatió con Robert Owen sobre las evidencias del cristianismo. Owen estaba 

dispuesto a argumentar sobre la religión histórica. Campbell argumentó sobre el cristianismo del Nuevo 

Testamento. Finalmente, el 17 de abril, Owen le concedió a Campbell el resto del tiempo, y Campbell habló 

durante doce horas. Hubo otros debates, uno de ellos con un católico llamado Purcell. 

Campbell visitó Nashville, Tennessee, y convirtió a muchas personas en 1830. El 30 de diciembre de ese año, 

predicó a la mayoría de los predicadores de la ciudad. Se llevó a cabo un debate con el Dr. Obadiah Jenkins, que 

resultó en el bautismo de 30 personas. Campbell creía que la educación cristiana desempeñaba un papel 

importante en la religión cristiana. El Bethany College se inauguró en 1841. 

El centro del movimiento de la Restauración se encontraba en Pensilvania y Kentucky. Desde este centro, varios 

predicadores se extendieron por todo Estados Unidos. Walter Scott predicó en Ohio y fue converso de 

Alexander Campbell. Otros que habían estado asociados con Barton W. Stone o los Campbell fueron John 

Johnson, Jacob Creath y "Mapache" John Smith. Hacia el sur, en Tennessee y Alabama, quienes aprendieron de 

Barton Stone comenzaron a predicar. Entre ellos se encontraban Abner Peeler, John Mulkey, Frank Palmer, J. E. 

Randolph y J. E. Matthews. Entre los conversos de J. E. Matthews se encontraba Tolbert Fanning, quien se 

bautizó cerca de Florence, Alabama, en 1827. Fanning realizó varios viajes con Alexander Campbell y, en 1836, 



lo acompañó por el noreste y Canadá. Fanning organizó lo que se convertiría en Franklin College y también 

fundó una revista llamada Gospel Advocate en 1855, que aún se publica en la actualidad. 

La organización de la Asociación Cristiana de Washington, Pensilvania, en 1809 nunca tuvo como objetivo ser 

una iglesia. Fue solo parte de un movimiento más amplio para restaurar a la gente a la iglesia del Nuevo 

Testamento, que existía desde el día en que el apóstol de Jesucristo, Simón Pedro, predicó el sermón registrado 

en el libro de los Hechos de los Apóstoles, capítulo dos, y se estableció la iglesia del Señor. Este movimiento dio 

lugar a muchas congregaciones de la iglesia de Cristo, y en 1906 surgieron iglesias cristianas y una 

denominación llamada los Discípulos de Cristo, fruto de las divisiones en torno al uso de instrumentos en el 

culto y las sociedades misioneras. La Asociación Cristiana también se disolvió en algún momento de este 

proceso. 

 

MORMÓN 

¿ES EL LIBRO DE MORMÓN DE DIOS? 

Podríamos haberle hecho esta pregunta al Corán, en el que creen los musulmanes. También se decía que fue 

dado por un ángel. El Libro de Mormón es la «piedra angular» de la Iglesia de Jesucristo de los Santos de los 

Últimos Días (Iglesia Mormona). Los mormones consideran la Biblia, el Libro de Mormón, el Libro de Doctrinas 

y Convenios, la Perla de Gran Precio y los dichos de José el vidente, como guías en la fe y la práctica. Creen que 

la Biblia es la Palabra de Dios siempre que esté traducida correctamente, y también creen que el Libro de 

Mormón es la Palabra de Dios 

Joseph Smith afirmó haber traducido el Libro de Mormón del registro original escrito en planchas de oro 

mediante piedras llamadas Urim y Tumim, con la asistencia del ángel Moroni y la guía del poder divino, libre de 

errores. Publicó el libro en 1830 en Nueva York. 

El Libro de Mormón narra la historia de América, colonizada directamente desde la Torre de Babel hasta 

aproximadamente el siglo IV después de la venida de Cristo a la Tierra. También afirma que Cristo vino a este 

continente después de su resurrección y plantó aquí el Evangelio en su plenitud. 

Los Santos de los Últimos Días afirman que la Biblia y el Libro de Mormón van de la mano y ambos testifican 

que Jesús es el Cristo, el Salvador del mundo. Los Santos de los Últimos Días son una escisión de 1844, con 

sede en Salt Lake City, Utah. Existe una organización reorganizada de los Santos de los Últimos Días en Misuri. 

Mormón - supuesto profeta nefita; padre de Moroni, el “personaje resucitado” o ángel que se apareció a José 

Smith varias veces entre 1823 y 1827 y lo guió hacia los registros nefitas. 

El Libro de Mormón tiene muchos errores gramaticales e históricos obvios. 

José Smith nacería de su descendencia, en la línea directa de José de Egipto, a través de Lehi y su hijo José. Sin 

embargo, según Mormón, todos los nefitas fueron asesinados, excepto Moroni, y solo los lamanitas 

permanecieron en este continente, cuyos antepasados son las diversas razas indígenas. José Smith era de 

ascendencia inglesa. La biografía de su madre menciona a sus antepasados durante seis generaciones hasta 

Inglaterra. Los mormones afirman que esta profecía tuvo un cumplimiento espiritual en José Smith. No hay 

nada espiritual en la profecía de que José Smith sería "el fruto de tus lomos", que se repite unas catorce veces 

en 2 NEFI 3. 

Se afirma que el Libro de Mormón fue grabado en planchas de oro hace unos 1600 años por un hombre 

llamado Mormón. Su hijo Moroni le dio algunos toques finales y, en el año 20 d. C., ocultó las planchas bajo 



una piedra cerca del lugar en Palmyra, Nueva York, donde Joseph Smith las recibió, bajo la guía del ángel 

Moroni, en 1827. El Libro de Mormón es, pues, un libro muy antiguo. Contiene muchas palabras, frases y 

expresiones modernas, sin equivalentes conocidos en ningún idioma antiguo, y hace referencia a 

descubrimientos, hechos, ideas y conceptos desconocidos para el período que abarca. Menciona una «brújula» 

de la que no hay registro de que ningún pueblo de la antigüedad la hubiera usado jamás. 

En este continente hay un "asno" y un "caballo", que no existían hasta la llegada de los españoles hace unos 

480 años. También es interesante que muchas escrituras que repiten lo que dice la Biblia estén escritas en 

inglés King James, que no se tradujo hasta 1611. 

¿Es un libro tan bueno como otro? ¿Es el Libro de Mormón una falsificación? ¡Sí que contradice la Biblia! Alma 

46:13-16 habla de un grupo de cristianos, verdaderos creyentes en Cristo, que pertenecían a la Iglesia de Dios y 

que con gusto adoptaron el nombre de Cristo o de cristianos, varios siglos antes de la venida de Cristo. Hechos 

11:26 dice: «Los discípulos fueron llamados cristianos por primera vez en Antioquía». El Libro de Mormón alega 

que los nefitas que vivieron siglos antes de la venida de Cristo comprendieron plenamente la información sobre 

él que nos fue dada en el Evangelio: la identidad de su madre, sus milagros, tentaciones, crucifixión, 

resurrección, etc., algo que ni hombre ni ángel poseyeron jamás hasta que Cristo fue glorificado. El apóstol 

Pablo dijo que era un misterio. Lean Efesios 3:3-5, 9 y Colosenses 1:26. El Libro de Mormón afirma ser 

coherente y compatible con la Biblia; en cambio, tiende a socavarla. 

Los Santos de los Últimos Días no aceptan a Cristo como el último profeta por medio del cual Dios habla hoy, 

como enseña la Biblia. No aceptan el Nuevo Testamento como el pacto final. Es un evangelio diferente. 

José Smith afirmó que Dios le reveló que la edad de responsabilidad es de ocho años. Los niños mormones se 

bautizan a los ocho años. El bautismo infantil se denuncia como una práctica falsa. 

En el mormonismo, los niños son ordenados en el Sacerdocio Aarónico a los 12 años como diáconos. (Los 

sacerdotes aarónicos en la Biblia debían ser de la tribu de Leví). 

En el mormonismo, los niños son ordenados élderes en el Sacerdocio de Melquisedec a los 18 años. (La Biblia 

establece que los requisitos para ser élderes son estar casados y tener hijos fieles). 

Setenta y dos de los tres pasos del Sacerdocio de Melquisedec a la edad de 18 años. Este es un oficio, no un 

número. 

El Sumo Sacerdote es el escalón más alto en el sacerdocio de Melquisedec de los mormones. 

El subtítulo impreso en las copias de la Biblia King James hechas por mormones es 'Otro testimonio de 

Jesucristo'. 

La Perla de Gran Precio contiene 13 artículos de fe que expresan las enseñanzas de la fe mormona. Fue el 

tercer documento escrito por Joseph Smith y uno de los libros canónicos de la Iglesia Mormona (fuente de las 

doctrinas politeístas y racistas del mormonismo). 

Doctrinas y ConveniosEl Libro de Mandamientos. Una colección de 65 revelaciones que, según se dice, fueron 

dadas a Smith y sus colaboradores, publicada en 1833, ha tenido más de 2500 cambios y adiciones, y los 

mormones afirman que es inspirado. 

Palabra de sabiduría- Las normas dietéticas de los mormones están incluidas en Doctrinas y Convenios como 

una revelación de uno de los dioses mormones; deben guardarse o no se puede entrar al más alto de los tres 

cielos mormones. 



"Como el hombre es ahora, Dios fue una vez; como Dios es ahora, el hombre puede llegar a ser." — El objetivo 

del mormonismo es llegar a ser Dios y expresar la naturaleza de Dios, que los mormones afirman es la de un 

ser humano glorificado. También existe una "Dios Madre" en las enseñanzas mormonas. 

Bautismo por los muertos. Una práctica mormona de «bautismo por poder» en la que un sacerdote mormón 

sumerge en agua a una persona viva para efectuar la salvación de una persona fallecida sin bautismo. 

Expiación de sangre- Los mormones enseñan que hay pecados que la sangre de Jesús no puede expiar. Entre 

estos se encuentran el asesinato, el adulterio, la apostasía y los pecados no especificados contra los mormones. 

Para ser perdonados, su sangre debe ser "derramada en la tierra". La sangre del pecador más la sangre de 

Jesús es una expiación adecuada 

Se dice que el Libro de Mormón es inspirado y es el libro que guía al mundo occidental; la Biblia es solo para el 

mundo oriental. El texto ha sido corregido o modificado más de 5500 veces desde la edición original en 1831. 

Ezequiel 37 (Dos palos)Los mormones alegan que los "dos palos" representan dos libros: la Biblia y el Libro de 

Mormón. Los palos representan los reinos del norte y del sur de Israel y Judá. Dios los llama "Dos Naciones" 

que se unirán. 

Alma 7:10 dice que Jesús nació en Jerusalén. La Biblia dice que nació en Belén. Miqueas 5:2 y Lucas 2:1-7. 

Dios fue una vez hombre, pero se convirtió en Dios (Elohim). (Como nos hemos preguntado: "¿De dónde salió 

ese hombre entonces?") Dios tiene un cuerpo físico, al igual que su esposa. El Padre, el Hijo y el Espíritu Santo 

son tres dioses distintos. También existen otros dioses. Jesús, un Dios distinto del Padre, fue creado como un 

hijo espiritual por el Padre y la Madre en el cielo. Es el hermano mayor de todos los hombres y espíritus, no 

solo de los cristianos. Su cuerpo fue creado por la unión sexual entre Elohim y María. Jesús también estuvo 

casado. (¿Podemos preguntarnos qué tipo de relación tendrá cuando la iglesia se convierta en su esposa?) Su 

muerte en la cruz no expió el pecado, pero tampoco les da a todos la resurrección. 

No hay salvación fuera de la Iglesia Mormona. La salvación se realiza por obras, incluyendo la fe en los líderes 

de la iglesia, el bautismo mormón, el diezmo y los rituales. La salvación consiste en ser exaltado a la divinidad. 

Con el tiempo, casi todos irán a uno de los tres niveles del cielo. Los asesinos y los apóstatas van a las tinieblas 

de afuera. También se practica el bautismo por los muertos. 

Los jóvenes se comprometen a ser misioneros durante dos años, visitando casa por casa. No se consume 

alcohol, tabaco, café ni té. Los miembros de la iglesia disfrutan de una amplia red social. 

(La Iglesia de Jesucristo de los Santos de los Últimos Días fue fundada por José Smith, no por Jesucristo.) 

ESCRITURAS RELEVANTES DE LA BIBLIA 

Hebreos 1:1-2"Dios, habiendo hablado muchas veces y de muchas maneras en otro tiempo a los padres por los 

profetas, en estos postreros días nos ha hablado por el Hijo, a quien constituyó heredero de todo, y por quien 

asimismo hizo el universo." 

Gálatas 1:6-8Me maravillo de que tan pronto os hayáis alejado de Aquel que os llamó por la gracia de Cristo, 

para seguir un evangelio diferente. No es otro, sino que hay algunos que os perturban y quieren pervertir el 

evangelio de Cristo. Pero si aun nosotros, o un ángel del cielo, os anunciare un evangelio diferente del que os 

hemos anunciado, sea anatema. 

Gálatas 1:9-12"Como dijimos antes, también lo repito: Si alguno os predica un evangelio diferente del que 

habéis recibido, sea anatema. Porque, ¿acaso persuado a los hombres o a Dios? ¿O busco agradar a los 



hombres? Porque si agradara a los hombres (y siguiera agradándolos), no sería siervo de Cristo. Pero os hago 

saber, hermanos, que el evangelio predicado deYo no soy según los hombres, pues ni lo recibí ni lo aprendí de 

hombre alguno, sino por revelación de Jesucristo. 

2 Pedro 1:3"Pues su divino poder nos ha concedido todas las cosas que pertenecen a la vida y a la piedad." 

Juan 16:13"Pero cuando él, el Espíritu de verdad,venga, él os guiará a toda la verdad; porque no hablará por su 

propia cuenta, sino que hablará todo lo que oiga, y os hará saber las cosas que habrán de venir." 

Judas 3"Amados, por la gran solicitud que tenía de escribiros acerca de nuestra común salvación, me fue 

necesarioMe ha encomendado escribiros y exhortaros a que contendáis ardientemente por la fe que ha sido 

una vez dada a los santos. 

 

DISCÍPULOS DE CRISTO 

Los Discípulos de Cristo es una denominación protestante en los Estados Unidos. La primera convención estatal 

y las sociedades se reunieron en 1839. La primera convención nacional se celebró en 1849. Su nombre 

completo es Iglesia Cristiana, Discípulos de Cristo. La denominación se desarrolló durante el movimiento de 

restauración en el siglo XIX. Sus fundadores eran de origen presbiteriano, incluyendo a Thomas y Alexander 

Campbell en Pensilvania y a Barton W. Stone en Kentucky 

El consenso de este movimiento era que los cristianos debían unirse en la fe sencilla en Jesucristo y que las 

doctrinas, credos y prácticas denominacionales debían ser abolidas. El grupo liderado por Barton Stone en 

Kentucky se organizó bajo el nombre de "Cristianos". En Pensilvania, Thomas y Alexander Campbell abogaron 

por relaciones más estrechas con los cristianos, presbiterianos o no, y deseaban que la Biblia fuera la base de la 

fe en lugar de los credos eclesiásticos. Fue censurado por esto y fundó la Asociación Cristiana del Condado de 

Washington, Pensilvania. Thomas Campbell publicó una Declaración y Discurso que se convertiría en la base de 

la Iglesia Cristiana Discípulos de Cristo. 

Se enseñaba el concepto de que cada iglesia debía ser independiente y autónoma, que los credos, los títulos 

clericales, la autoridad y los privilegios de los hombres carecían de justificación en las Escrituras. La Cena del 

Señor debía servirse todos los domingos y el bautismo era solo para creyentes y se realizaba por inmersión. 

Alexander Campbell colaboró estrechamente con Barton W. Stone, quien usaba el nombre «Cristiano» para 

identificar al grupo. Campbell usó el nombre «Discípulos». En 1832, los Cristianos y los Discípulos se fusionaron 

y pasaron a conocerse como la Iglesia Cristiana (Discípulos de Cristo). 

Durante la segunda mitad del siglo XIX, surgió un conflicto entre los Discípulos. Las diferencias entre 

«conservadores» y «progresistas» provocaron la retirada de los Discípulos conservadores en protesta contra el 

desarrollo de las sociedades misioneras y el uso de la música instrumental en el culto, para lo cual no 

encontraban ninguna autoridad bíblica. Para 1906, los grupos secesionistas se habían separado en Iglesias de 

Cristo independientes, manteniéndose fieles a la autoridad bíblica, mientras que los Discípulos siguieron el 

camino del denominacionalismo. 

En 1968, se adoptó un plan de reestructuración que dio como resultado la coordinación de las agencias de 

misión, educación y otras agencias de la iglesia a través de una asamblea general. Se estableció una junta 

general, pero las iglesias locales conservaron sus derechos de propiedad, su independencia para seleccionar 

predicadores y determinar el culto y los programas de trabajo. Los Discípulos ahora participan en el Consejo 



Nacional y Mundial de Iglesias, la Consulta sobre la Unión de Iglesias, y sus misiones globales son coordinadas 

por la Sociedad Misionera Cristiana Unida. 

 

ADVENTISTAS 

El ADVIENTO es la segunda venida de Jesucristo. 

Cristo ha prometido regresar y la mayoría de los cristianos creen que regresará. William Miller fue influyente al 

destacar esta enseñanza e incluso fijó una fecha entre el 21 de marzo de 1843 y el 21 de marzo de 1844 para su 

regreso. Miller se convirtió al bautismo en 1816 y comenzó un estudio de las profecías de Daniel y Apocalipsis, 

y concluyó calculando las semanas como años para el tiempo del advenimiento 

Cuando el advenimiento no se produjo como él predijo, muchos de sus seguidores lo abandonaron, pero 

algunos esperaron una nueva fecha que Miller había fijado para el 22 de octubre de 1844. Algunos de sus 

seguidores vendieron sus propiedades y ajustaron cuentas, orando y esperando el regreso del Señor. Cuando 

esa fecha llegó y pasó, algunos le aplicaron un retorno "espiritual". Hubo una gran diferencia de puntos de vista 

y se revisaron muchas preguntas mientras esperaban la resurrección y el regreso de Cristo. ¿Quiénes han de 

levantarse, los justos y los malvados o solo los justos? ¿Habrá castigo eterno para los malvados o aniquilación? 

¿Cuándo debe celebrarse el sábado, el domingo o el sábado, o no celebrarse en absoluto? Sobre estas y otras 

preguntas, los adventistas, como cuerpos organizados, se dividieron en cuatro grupos principales. 

1. Adventistas del Séptimo Día 

2. Iglesia Cristiana Adventista 

3. Iglesia de Dios (Asociación General) 

4. Iglesia Cristiana Adventista Primitiva 

 

NOTAS ADVENTISTAS 

Los Adventistas del Séptimo Día son el grupo más grande de adventistas y están presentes en la mayor parte 

del mundo. Sus inicios se remontan a la década de 1840 y sus convicciones sobre el sábado se remontan a los 

Bautistas del Séptimo Día de Nueva Inglaterra y Europa 

Los Adventistas del Séptimo Día son premileniales. Esperan tres resurrecciones distintas. 

1. Los justos muertos al comienzo del Milenio. (El reinado de 1000 años de Cristo en esta tierra) 

2. Los injustos muertos al final del Milenio. (Los justos reinarán con Cristo) 

3. El juicio del gran trono blanco. 

No hay ninguna escritura que respalde el reinado milenario de Cristo en esta tierra. Jesús dijo en Juan 18:36: 

«Mi reino no es de este mundo». —El reino es ahora —Lucas 9:27 y Colosenses 1:13—. 

Afirman que la profecía moderna y que nueve de los dones mencionados en 1 Corintios 12 están disponibles 

hoy en día. (1 Corintios 13:8-10 dice que estos dones "cesarán", "serán abolidos"). 

Tienen un manual eclesiástico con 27 creencias, de las cuales 13 son obligatorias, y es necesario firmar una 

declaración de fe antes de la inmersión en agua para ser miembro de la Iglesia Adventista del Séptimo Día. 



(Nadie bautizado en la iglesia del Señor, según los ejemplos del Libro de los Hechos, tuvo que firmar nada para 

convertirse en cristiano). 

Enseñan que Dios destruirá completamente a los malvados quemándolos hasta la extinción en el Valle de 

Hinom, al sur de la ciudad de Jerusalén en Israel, después del juicio final. 

Armagedón - Apocalipsis 16:16 - Los Adventistas del Séptimo Día han hecho de esto una batalla "literal" que 

debe ser una batalla "espiritual" debido a las imágenes utilizadas para describirla. 

Perdón de pecados: logrado por Cristo en la expiación en el Calvario según la Iglesia Adventista del Séptimo 

Día, pero insuficiente para lograr la salvación final hasta que se combine con la eliminación de los pecados, lo 

cual será logrado por Satanás al final de los tiempos. 

(No se encuentra base para esto en la Biblia.) 

El lavatorio de pies se observaba en relación con la Cena del Señor, y se celebraba trimestralmente. Juicio 

Investigador: Los Adventistas del Séptimo Día afirman que Jesús entró en el santuario celestial. 

22 de octubre de 1844 para leer los libros de las vidas de todas las personas nacidas desde la creación hasta el 

juicio para permitirle emitir un veredicto justo en el "Juicio del Gran Trono Blanco", el tercer juicio. 

Los Adventistas del Séptimo Día, junto con los Testigos de Jehová, sostienen que esta Tierra jamás será 

destruida, sino que perdurará eternamente. 2 Pedro 3:10 dice que será quemada y que los elementos se 

fundirán con un calor abrasador. 

Diezmo: El 10 por ciento de los ingresos está obligado por ley a la iglesia. 

Los Adventistas del Séptimo Día dicen que el sábado es el día de adoración según los 10 Mandamientos. 

 

Toda la ley se aprobaría a la vez. 



Ni una jota ni una tilde... 'hasta que todo' Mateo 5:17-18 Cumplió toda la ley, los profetas y los salmos Lucas 

24:44-49 Jesús cumplió tanto las leyes 'morales' como las 'ceremoniales'. 

Moral = 10 Mandamientos Romanos 7;4 

Ceremonial = fiestas, ayunos, comidas. Colosenses 2:14-17 ¡Ahora tenemos la ley de Cristo! Gálatas 6:1-2 

 

FE MUNDIAL BAHA'I 

El babismo precedió a la fe bahaí y es una religión que se desarrolló como una rama o vástago de la secta chiita 

del islam. En Shiraz, Persia, en 1844, Mirza Ali Muhammad llegó a ser conocido como el Bab, que en persa 

significa «la puerta», porque se le consideraba la puerta a la verdad espiritual. 

El Bab declaró que los profetas eran una manifestación divina de Dios mismo, y que él, el Bab, también era uno 

de ellos. Afirmó ser igual a Mahoma en importancia y que fue él quien proclamó una «Manifestación» aún 

mayor. Diecinueve años después de la fundación del babismo, esta mayor aparecería. 

El Báb escribió un nuevo libro sagrado llamado Bayán o Revelación. Este libro reemplazaría al Corán. El babismo 

entraba en conflicto con muchos principios del islam. Prohibía la poligamia y el uso de concubinas. Proclamaba 

la llegada de un tiempo en el que todas las religiones estarían unidas bajo un solo líder espiritual. 

A medida que el babismo se extendía, el shah Nasr-ed Din, convencido de que sus enseñanzas serían 

destructivas para el estado, inició la persecución de los babistas. Estos se rebelaron, pero tras dos años de 

guerra civil, fueron reprimidos. El Báb fue encarcelado y ejecutado en 1850. 

Tras la muerte del Báb, su religión continuó enseñándose en Persia y Oriente Medio. En 1863, 19 años después 

de que el Báb predijera la aparición de una figura divina, Mirza Hoseyn Ali Nun, conocido como Bahaullah, se 

autoproclamó esa «Manifestación». Basándose en el babismo, fundó una nueva religión llamada Bahai. 

El gobierno persa persiguió continuamente a las facciones del Bab y Bahaullah fue torturado y encarcelado el 

resto de su vida. Bahaullah buscó establecer una religión universal. Enseñó la mejora moral y social, y sus ideas 

fueron difundidas por su hijo Abbas, posteriormente llamado Abd ul-Baha. Abd ul-Baha también fue prisionero 

político durante muchos años, pero en 1908, cuando partes del Imperio Otomano fueron derrocadas, fue 

liberado. Luego viajó a Europa y Norteamérica difundiendo las enseñanzas de su padre. Enseñó la fe bahai 

como un conjunto de principios que incluían objetivos sociales. Estas ideas sociales incluían la abolición de los 

prejuicios raciales y religiosos, la igualdad de género, el uso de un idioma internacional, la educación y una fe 

universal. 

Los escritos del Báb, Bahaullah y Abd ul-Bahá son literatura sagrada de los bahaíes. La sede de los bahaíes 

estaba en Haifa, Israel. Existe una Biblia interpretada espiritualmente, conforme a la teología bahaí. 

Dios es un ser divino incognoscible que se revela a través de "manifestaciones" que son profetas o líderes 

religiosos, incluidos Moisés, Confucio, Buda, Jesús, Mahoma y, por supuesto, Bahá'u'lláh. 

Jesús es una de las muchas manifestaciones de Dios. Cada manifestación reemplaza a la anterior a medida que 

se presentan nuevas enseñanzas sobre Dios. Jesús, por lo tanto, no es Dios, no resucitó de entre los muertos y 

no es el único camino a Dios, como afirmó ser. (¿No lo convertiría esto en un mentiroso y un fraude, en lugar de 

una manifestación de Dios?) El regreso de Jesús a la Tierra fue en la forma de Bahaullah. El espíritu de la verdad 

se refiere entonces a Bahaullah. 



La salvación se logra mediante la fe en la manifestación de Dios, Bahaullah, y mediante el conocimiento y la 

práctica de sus principios y enseñanzas. Las reuniones se denominan «asambleas espirituales». 

¿Hemos tenido manifestaciones más recientes como Sun Myung Moon y la Iglesia de la Unificación, o L. Ronald 

Hubbard y la Cienciología, o el Movimiento de la Nueva Era, o deberíamos estar buscando otra manifestación? 

¿Qué sucede con las otras manifestaciones que ocurrieron aproximadamente al mismo tiempo que el babismo 

en el siglo XIX, como el mormonismo, el Gran Despertar o el Movimiento de la Restauración? ¿Deberíamos 

buscar nuevas ideas en la religión o deberíamos remontarnos a los orígenes de las religiones y a las 

manifestaciones dadas por Dios? ¿Acaso no hay verdad en las palabras de Hebreos 1:1? «Dios, habiendo 

hablado muchas veces y de diversas maneras en otro tiempo a nuestros antepasados por medio de los 

profetas, en estos últimos días nos ha hablado por medio de su Hijo, a quien designó heredero de todo y por 

medio de quien creó el universo». Juan 14:6: «Jesús le dijo: (Tomás) Yo soy el camino, la verdad y la vida; nadie 

puede venir al Padre (Dios) sino por mí». Si se reconoce a Jesús como profeta, pero sus palabras no son ciertas, 

entonces definitivamente fue un mentiroso y no una manifestación de Dios. Si sus palabras son verdaderas, 

como afirmó, entonces él es el camino a Dios y no necesitaba a otra persona como Bahá'u'lláh para 

manifestarle a Dios. 

¿Es la religión Bahai tan buena como cualquier otra? 

IGLESIA CRISTIANA REFORMADA 

La Iglesia Cristiana Reformada fue fundada en 1857 en Estados Unidos por protestantes holandeses. La 

doctrina es calvinista y similar a la de las iglesias reformadas, pero la membresía era holandesa, mientras que la 

Iglesia Reformada tenía una membresía étnica mixta. El nombre de Iglesia Cristiana Reformada fue adoptado 

en 1904. Se separaron de la Iglesia Reformada Holandesa después de estar en Estados Unidos por un tiempo. 

La sede de esta iglesia ha estado en Grand Rapids, Michigan 

Las doctrinas del Antiguo Testamento se mezclaron con las del Nuevo Testamento para crear las doctrinas y 

tradiciones "reformadas". El Catecismo de Heidelberg se enseñaba y memorizaba. El culto, la doctrina y el 

gobierno seguían los cánones, credos, confesiones y catecismos establecidos en el Sínodo de Dort en 1618 y 

1619. La doctrina favorece las enseñanzas de Juan Calvino y acepta y practica el bautismo infantil y la 

observancia trimestral de la Santa Cena. Se leían los Diez Mandamientos y toda la congregación recitaba el 

Credo de los Apóstoles cada semana. Las advertencias contra la mundanidad incluían abstenerse de bebidas 

alcohólicas, jugar a las cartas o a los dados, bailar, asistir al teatro y a las ferias. Llamaban al domingo "sábado" 

y debían ir a la iglesia y descansar solo ese día. Otras actividades dominicales se consideraban "profanar el 

sábado". Con el paso de los años, muchos miembros han optado por ignorar estas advertencias y han 

participado en todos estos "vicios". 

La Iglesia Reformada siguió el camino de aceptar una posición en el amplio mundo protestante, pero la Iglesia 

Cristiana Reformada buscó mantenerse fiel a la herencia holandesa y separarse del cristianismo y la cultura 

estadounidenses, lo que ralentizó su proceso de adaptación. En sus primeros años, la Iglesia Cristiana 

Reformada utilizó un lema: "En el aislamiento está nuestra fuerza". A pesar de este carácter original, la Iglesia 

Cristiana Reformada atravesó el proceso de americanización, ya que la Iglesia Reformada solo se había 

quedado atrás unas pocas generaciones. La iglesia inmigrante experimentó la transición y el cambio al adoptar 

gradualmente costumbres que antes había rechazado. Ejemplos de ello son las escuelas dominicales, la música 

instrumental con órganos y pianos, el entretenimiento con coros, solistas y grupos de canto, y los himnos en los 

cultos donde antes solo se cantaban salmos. Lentamente, la Iglesia Cristiana Reformada siguió el camino de su 

"hermana mayor", la Iglesia Reformada. 



 

EJÉRCITO DE SALVACIÓN 

El Ejército de Salvaciónes una organización religiosaAdemás de una organización benéfica. Era una 

organización religiosa fundada inicialmente por un predicador metodista según la doctrina metodista. Comenzó 

su labor misionera en las calles e intentó enviar a sus conversos a iglesias organizadas, pero no fueron 

aceptados. (Esto todavía puede ser un problema en iglesias que se organizan en fraternidades y se resisten a 

admitir abiertamente a personas de otra raza o condición social. En la Epístola General de Santiago, capítulo 2, 

se advierte contra la parcialidad). Comenzó su Misión Cristiana para mantener a sus «voluntarios» y 

posteriormente cambió el nombre de «ejército de voluntarios» por el de Ejército de Salvación. 

Las doctrinas del Ejército de Salvación son trinitarias ortodoxas. Enfatizan un Dios Santo, una Biblia Santa y un 

pueblo santo. Los miembros afirman haberse entregado a Dios. Las doctrinas son arminianas en lugar de 

calvinistas, y sostienen que el amor de Dios es tan amplio como su universo y que Él da sus dones libremente a 

todos. Un recluta puede ser juramentado y ascender al rango de oficial mediante entrenamiento. La forma de 

gobierno es similar a la del ejército, con rangos de teniente a mayor y comisionado. Cada oficial es un ministro 

ordenado, y tanto hombres como mujeres sirven como oficiales. El Ejército de Salvación trabaja con personas 

de todas las razas, credos y edades para fomentar el amor a Dios y proveer a los necesitados. 

El Ejército de Salvación fue fundado en 1865 en Londres, Inglaterra, por el ministro inglés William Booth. 

Empezó a internacionalizarse cuando un grupo de sus miembros se trasladó a Estados Unidos en 1880 y 

estableció una sucursal en la ciudad de Nueva York. Desde allí, el movimiento se extendió a muchas partes del 

mundo. La sede internacional se ha ubicado en Londres, Inglaterra; Estados Unidos ha tenido sedes en Verona, 

Nueva York y Alexandria, Virginia. 

El Ejército ha operado en unos 100 países, brindando servicios religiosos, educación moral, asesoramiento y 

servicios sociales. Gestiona hospitales, centros de rehabilitación para drogadictos y alcohólicos, campamentos, 

guarderías y otros servicios sociales. 

Muchas personas que contribuyen al Ejército de Salvación consideran la organización como una organización 

benéfica. Personas de todas las religiones contribuyen a las buenas obras que se realizan en causas sociales y 

para ayudar a los necesitados. (Algunos miembros del Ejército de Salvación han pertenecido a otras 

organizaciones religiosas al mismo tiempo, sin considerar al Ejército una entidad religiosa, sino solo una 

organización benéfica). Ocasionalmente, algunos miembros aún predican en aceras, calles y espacios al aire 

libre, enseñando temas bíblicos fundamentalmente cristianos. La publicación oficial del Ejército de Salvación se 

llama "Grito de Guerra". 

 

TESTIGOS DE JEHOVÁ 

Un movimiento religioso nativo americano fundado por Charles Taze Russell en 1872 en Pittsburgh, Pensilvania. 

Russell había sido presbiteriano y congregacionalista, pero no estaba seguro de su fe. Conoció y estudió con 

adventistas y quedó impresionado por 

las enseñanzas de la segunda venida de Cristo y su Reino. 

Organizó a las personas con las que estudiaba e incorporó a los Amaneceres Mileniales, bajo su presidencia. La 

sede se trasladó a Brooklyn, Nueva York, en 1909, y se llamó Estudiantes Internacionales de la Biblia y 

Russellitas. No se les conoció como Testigos de Jehová hasta 1931. El órgano rector es la Sociedad Watch Tower 



Bible and Tract, dirigida por una junta de siete ministros. Las congregaciones locales se organizan como 

sucursales afiliadas dedicadas a la distribución de literatura. Todos los miembros son ministros y reciben 

capacitación de las congregaciones locales. También celebran grandes asambleas regionales y nacionales en las 

que muchos de los nuevos miembros se bautizan por inmersión. 

El culto se lleva a cabo en los Salones del Reino locales. Los Testigos se oponen a todas las ramas establecidas 

de la religión y no se les llama iglesias. Tienen un fuerte celo misionero, ya que todos son ministros. Pagan la 

literatura que distribuyen ellos mismos (si no logran que el converso la compre). Los miembros dedican 15 

horas al mes al ministerio. Los pioneros deben dedicar al menos 100 horas al mes, y los misioneros dedican 

más de 150 horas y son enviados a países extranjeros o zonas aisladas para formar nuevas congregaciones. 

Todos los pioneros se autofinancian, y algunos reciben pequeñas cantidades. 

La Atalaya es una revista que se publica en semanas alternas. Despierta se publica en las otras semanas 

alternas. Asegúrate de todo es una guía doctrinal de bolsillo para los testigos de Jehová, recomendada para 

quienes aprenden sus enseñanzas. La Traducción del Nuevo Mundo es una traducción especial de la Biblia de la 

Watchtower, publicada en 1960. Difiere significativamente de las traducciones de la versión estándar. La cruz 

en la que murió Jesús se llama "Mago de Tormento". En Juan 1:1, "y el Verbo era Dios" se convierte en "y el 

Verbo era un dios". No se pueden demostrar los errores de los testigos de Jehová a partir de esta traducción ni 

respalda su doctrina. Se sabe que quienes estudian la Biblia con sinceridad han desertado o han sido 

excomulgados. 

Russell predijo que Jesucristo regresaría en 1914. Cuando no lo hizo, se afirmó que vino en silencio y sin ser 

visto. Apocalipsis 1:7 dice: «Todo ojo le verá». En octubre de 1966, ¡Despertad! publicó una profecía según la 

cual el Milenio comenzaría en 1975, afirmando que se habían fijado otras fechas y que no se habían cumplido, 

pero que esta nueva fecha no fallaría porque «ahora tenemos la evidencia, ¡toda!». Perdieron algunos 

miembros y bautizaron menos, pero explicaron que el error de la profecía residía en un lapso de tiempo entre 

la creación de Adán y la creación de Eva, y que el milenio comenzaría cuando ese breve período de tiempo se 

repitiera. 

144000- también llamado 'Clase Novia' es un término que se refiere a los 'supersantos' entre ellos que serán 

recompensados eternamente en el cielo con Cristo. Los santos ordinarios reciben sus recompensas en una 

tierra rejuvenecida 

Los capítulos 7 y 14 de Apocalipsis mencionan a estos 144.000, pero la cifra se compone enteramente de las 

diversas tribus de Israel. (Estas tribus también aparecen claramente enumeradas en la Traducción del Nuevo 

Mundo). 

Esto se ignora y solo se toma literalmente el número 144.000. Su evidencia de que están entre los 144.000 es 

un «testigo interno» puramente subjetivo, o una sensación. 

Enseñan que Dios destruirá por completo a los malvados quemándolos hasta la extinción en el Valle de Hinom, 

al sur de la ciudad de Jerusalén, Israel, tras el juicio final. Esto proviene de las enseñanzas adventistas. 

El bautismo (inmersión en agua) es un acto requerido de dedicación, innecesario para la salvación y 

administrado con mayor frecuencia durante la Convención anual para disfrutar de la cobertura de prensa y 

alentar a otros. 

Armagedón - Apocalipsis 16:16 - Considerado como una batalla literal que tendrá lugar en la llanura de 

Esdrelón, al pie del monte Meguido, en Palestina. Los testigos de Jehová, al ser objetores de conciencia, no 

pueden participar, pero serán espectadores con gozo. 



Cena del Señor: Se celebra anualmente el 14 de Nisán (Pascua) a las 19:00 h, cualquiera que sea el día que 

caiga. Todos deben estar presentes, pero solo los ungidos, o 144.000, pueden participar. Llaman a esta fiesta el 

«Memorial», ya que se niegan a llamar a Jesús «Señor», sosteniendo que es un ser creado como un arcángel. 

(No pueden abordar Salmos 90:2, Miqueas 5:2 ni Hechos 22:16: Jesús es el Señor desde la eternidad). 

Los testigos de Jehová, junto con los Adventistas del Séptimo Día, afirman que esta Tierra jamás será destruida, 

sino que perdurará eternamente. (2 Pedro 3:10 dice que será quemada y que los elementos se fundirán con un 

calor abrasador). 

 

CIENCIA CRISTIANA 

Para los Científicos Cristianos no existe el mal ni la maldad. El pecado, la discordia, el dolor, la enfermedad y la 

muerte; estas cosas no existen excepto como ilusiones o ideas erróneas en nuestras mentes. Dios es todo lo 

que Él ha creado, y viviendo según el principio divino de perfecta armonía, nunca experimentamos ninguno de 

estos males. (Entender a Dios científicamente - tener pleno conocimiento) La calamidad y la muerte no existen, 

todos los problemas están resueltos y podemos tener éxito en los negocios, reformar nuestro carácter, tener 

pensamientos positivos y "seguir adelante" en lugar de morir 

Dios se define como todo lo que existe: espíritu, mente, vida, alma, verdad, amor y el creador de todo lo que 

existe. (No una personalidad, como enseñó Jesús). Puesto que Dios es todo y Dios es Espíritu, ¡la materia no 

existe! Si la materia no existe, ¡el mal tampoco! Lo único real es Dios, y Dios es bueno. Lo que no proviene de 

Dios solo existe en el pensamiento erróneo. Dios también está en el hombre, por lo que este comparte la 

perfecta bondad e indestructibilidad de Dios. 

La pretensión de ser "científicos" los distingue de los "curanderos". No se trata de milagros de Dios, sino de 

armonía con el universo de Dios y su ley espiritual. Cuando comprendemos adecuadamente a Dios y esta ley, la 

mente está libre de errores y la persona está sana. 

CIENCIA CRISTIANAEs una religión basada en los escritos de Mary Baker Eddy (1821-1910), quien aplicó la vida 

y las enseñanzas de Jesucristo, especialmente las que tratan sobre sanidades en el Nuevo Testamento. Su libro, 

"Ciencia y Salud con la Clave de las Escrituras", se publicó en 1875 bajo el nombre de Mary Baker Glover. Se 

casó en 1843, pero su esposo falleció al año siguiente. Su mala salud, la separación de su único hijo y otras 

desgracias la llevaron a recurrir a la Biblia en busca de consuelo y guía. Buscó las leyes de la sanación espiritual. 

En 1877 se casó con Asa Eddy, su tercer esposo, quien la ayudó a fundar la Ciencia Cristiana. Afirmó que el libro 

"Ciencia y Salud" era la revelación final de Dios y la clave para comprender la Biblia. También afirmó que la 

Biblia contiene muchos errores. ¿Dónde hemos escuchado esto antes? ¿Fue Mahoma, Joseph Smith o Charles 

Taze Russell? ¿Cuál es la revelación final de Dios? ¿Necesitamos otra revelación? El Nuevo Testamento afirma 

proveer todo lo que es útil para enseñar, para redargüir, para corregir, para instruir en justicia, como se registra 

en 2 Timoteo 3:16-17. ¿Por qué necesitamos más? 

Mary Baker Eddy nació en Bow, Nuevo Hampshire. Atribuyó su repentina recuperación de una grave lesión en 

1866 a su "vislumbre de la gran realidad" de que la vida reside en y es del espíritu, que es Dios. Fundó una 

iglesia en 1879 en Bow, Nuevo Hampshire, y enseñó a otros que mediante la oración podían acogerse a esta ley 

espiritual y disipar la enfermedad, obra del poder de Dios. En 1881 se mudó a Boston, Massachusetts, y la 

membresía de su iglesia creció rápidamente, extendiéndose por todo el país desde allí. Posteriormente, 

también se extendió al extranjero. Ella era la "pastora" de su iglesia. La Iglesia del Señor exige que los 

"pastores" (también llamados pastores, ancianos u obispos) sean "marido de una sola mujer" en 2 Timoteo 3:2, 

lo que indica que son varones. 



La iglesia se reorganizó en 1892 y se denominó LA PRIMERA IGLESIA DE CRISTO CIENTÍFICO. La organización se 

describe en el «Manual de la Iglesia Madre», escrito en 1895 y revisado por última vez en 1908. Mary Baker 

Eddy también fue autora de este libro. Las iglesias se designan como ramas de la «Iglesia Madre». Las doctrinas 

y el culto siguen los principios establecidos por la autora en el libro «Ciencia y Salud», revisado varias veces. Las 

iglesias celebran reuniones semanales de testimonios, en las que los miembros relatan experiencias de 

sanación y regeneración. Los servicios religiosos utilizan lecturas de la Biblia y de «Ciencia y Salud». No utilizan 

ordenanzas como el bautismo o la Santa Cena. La Ciencia Cristiana evita el uso de médicos y cuenta con 

practicantes que ayudan a las personas a orar ante la falsa realidad de la enfermedad. 

En 1898 fundó la Sociedad Editorial de la Ciencia Cristiana y ha escrito y editado numerosas publicaciones. En 

1908 fundó el Christian Science Monitor, un diario internacional. 

 

 

 

IGLESIAS DE DIOS 

Hay muchas iglesias y entidades religiosas que usan el nombre Iglesia de Dios. Muchos de estos son pequeños 

grupos independientes. Algunos usan otra palabra distintiva para identificarse y distinguirse de otras iglesias de 

Dios. Palabras como Santidad, Adventistas, Apostólico o el nombre de una ciudad se usan para este propósito. 

Había Iglesias de Dios en Inglaterra en 1664 con una conexión con los Bautistas del Séptimo Día 

En 1948, una división en la Iglesia de los Hermanos resultó en el establecimiento de una iglesia llamada Iglesia 

de Dios (New Dunkers). 

La Iglesia de DiosCon sede en Anderson, Indiana, comenzó alrededor de 1880. Fue un movimiento hacia la 

unidad cristiana y el Nuevo Testamento, que prefería no ser considerada una "denominación" entre las iglesias 

existentes, sino identificarse con la iglesia visible e invisible en una comunidad libre de creyentes. Las doctrinas 

de esta iglesia incluyen la creencia en la inspiración divina de las Escrituras, el perdón de los pecados mediante 

la expiación de Cristo, el arrepentimiento del creyente, una experiencia de santidad, el regreso personal de 

Cristo sin el reinado milenial, el establecimiento del Reino de Dios ahora, habrá un juicio final y resurrección de 

los muertos con recompensa para los justos y castigo para los malvados, y el bautismo es por inmersión en 

agua. Creen que la iglesia es el cuerpo de Cristo, compuesta por cristianos. Las sectas y denominaciones son un 

obstáculo para la unidad, no son bíblicas y deben ser eliminadas. También creen que Dios desea esta 

restauración del ideal del Nuevo Testamento en su Iglesia, y que esta restauración debe basarse en la 

experiencia espiritual y no en un acuerdo de credos. Si reflexionamos sobre esto, encontramos que la mayor 

parte de lo que esta iglesia profesa concuerda con las enseñanzas del Nuevo Testamento. Sin embargo, la 

restauración tendría que ser una experiencia espiritual basada en la Palabra escrita de Dios, y no una 

experiencia espiritual personal que puede provenir de espíritus que no son de Dios ni provienen de Él. La 

Asamblea Ministerial General se reúne anualmente en una convención y un campamento en Anderson, 

Indiana. La iglesia se rige por un sistema congregacional y mantiene la idea de que Dios gobierna a su Iglesia, 

pero coincide en que la organización humana es fundamental y los ministros se reúnen en convenciones 

estatales y regionales voluntarias, que son principalmente consultivas. 

Un grupo que se organizó en el condado de Monroe, Tennessee, en agosto de 1886, fue conocido inicialmente 

como una Comunidad Cristiana y se llamó la Unión Cristiana. Richard Spurling fue el líder de este grupo. En 

mayo de 1902, este grupo se reorganizó bajo el nombre de Iglesia de Santidad. AJ Tomlinson se unió a ellos en 



1903 y fue elegido Moderador General en 1909. Fue destituido en 1923 y se retiró, formando la Iglesia de Dios 

Tomlinson, que más tarde se cambió a la Iglesia de Dios de la Profecía. Este grupo tenía su sede en Cleveland, 

Tennessee, y estuvo bajo el liderazgo de Milton Tomlinson después de 1943. Homer A. Tomlinson organizó un 

grupo bajo el nombre de Iglesia de Dios en Queens Village, Nueva York, que más tarde tuvo su sede en 

Huntsville, Alabama. Un pequeño grupo abandonó la Iglesia de Dios de la Profecía en febrero de 1957, liderado 

por Grady Kent, y formó la Iglesia de Dios de Todas las Naciones, con sede en Cleveland, Tennessee. 

En 1886, se produjo una división entre los seguidores de Richard Spurling, que se autodenominaba la "Iglesia 

Original de Dios". Este grupo también se encuentra en Cleveland, Tennessee. Cree en la Biblia completa, 

"correctamente dividida", y en que los credos que condicionan la conciencia no son escriturales. Sin embargo, 

siguen las doctrinas del arrepentimiento, la justificación y la regeneración, según las definió Martín Lutero, y la 

santificación, según las definió Juan Wesley. Creen en la "llenura del Espíritu Santo", evidenciada por "hablar en 

lenguas como el Espíritu da que se hable", aunque al usar correctamente la Biblia, el don de lenguas debía 

cesar junto con los demás dones milagrosos, según se registra en 1 Corintios 14. Bautizan por inmersión en 

agua, participan de la Santa Cena, dan ofrendas voluntarias y realizan el lavamiento de pies. Las congregaciones 

locales, siguiendo el modelo apostólico, se gobiernan a sí mismas. La iglesia reconoce Efesios 4:14 en la 

organización, utilizando ministros, apóstoles, diáconos, extorsionadores, evangelistas, obispos y maestros. Sería 

difícil usar apóstoles, ya que todos los apóstoles del Señor fallecieron hace mucho tiempo, pero el uso de la 

palabra escrita de los apóstoles sigue siendo relevante. 

La Iglesia de Dios (Apostólica)Fue organizada en 1896 en Danville, Kentucky, por el élder Thom, alias Cox. Este 

grupo se conoció inicialmente como la Banda de Fe Cristiana y posteriormente se constituyó en 1919 con su 

nombre actual. La admisión a esta iglesia solo se realiza tras el arrepentimiento, la confesión y el bautismo. 

Esto difiere de quienes siguen una línea de pensamiento protestante que utiliza el bautismo con otros fines y 

afirman que la salvación ocurre antes del bautismo. La Biblia dice claramente que el bautismo es "para la 

remisión de los pecados" y que "el bautismo ahora nos salva" (véase Hechos 2:38 y 1 Pedro 3:21). También 

enseñan la santidad y practican el lavamiento de pies y la Santa Cena. La Asamblea General es el órgano rector, 

con oficiales llamados Apóstol o Supervisor General, Supervisor Auxiliar, Ancianos de Distrito, Pastores, 

Evangelistas y Predicadores. 

La Iglesia de Dios y los Santos de CristoComenzó en Lawrence, Kansas, en 1896 por William Crowdy. Crowdy 

había sido un diácono bautista que afirmaba haber tenido visiones de Dios y la comisión divina de traer la 

verdad de Dios al mundo. Aquí tenemos a otra persona estableciendo una iglesia con base en la visión, en lugar 

de la Palabra de Dios previamente establecida en la Santa Biblia. ¿Por qué todas estas personas que traen la 

"verdad" pueden entrar en conflicto con la "verdad" previa y la Palabra escrita? Crowley se convirtió en el 

primer obispo de esta iglesia. Creen que su iglesia está construida sobre los patriarcas, profetas y apóstoles de 

la tradición judía. Jesucristo es su piedra angular. Hay un obispo ejecutivo como cabeza de la iglesia y el consejo 

del obispo. Hay una Junta de Presbiterio, un cuerpo de 12 hombres que es el cuerpo legislativo, y un Consejo 

Eclesiástico, y bajo estos trabajan oficiales de distrito, diáconos, maestros y misioneros. Las iglesias locales 

tienen supervisores y están divididas por distritos. Cada distrito cuenta con un evangelista que asiste al obispo 

de la Asamblea Nacional de Negocios de la denominación de ese distrito y a la Asamblea Religiosa, llamada 

Pascua, que se celebra anualmente. Ambas están bajo la guía del Obispo Ejecutivo. 

En 1897, los bautistas de Arkansas rechazaron a C. H. Mason y C. P. Jones por su excesivo énfasis en la santidad, 

que incluye la santificación, evidenciada por las señales de hablar en lenguas, como el bautismo en el Espíritu 

Santo. La doctrina enfatiza el hablar en lenguas, el arrepentimiento, la regeneración, la justificación, la 

santificación y el don de sanidad como evidencia del bautismo en el Espíritu Santo, considerando la santidad un 

prerrequisito para la salvación. Sus ordenanzas incluyen el bautismo por inmersión, el lavatorio de pies y la 



Santa Cena. Cuentan con obispos presidentes, asistentes presidentes y obispos estatales, superintendentes de 

distrito, pastores, evangelistas, diáconos y presidentes departamentales. El nombre de este grupo es Iglesia de 

Dios en Cristo. 

La Iglesia de Dios (Adventistas)Comenzó primero en Michigan separándose de la Iglesia del Segundo 

Advenimiento durante un debate sobre el nombre de una imprenta que se estaba estableciendo en Battle. 

Creek, Michigan. Algunos querían el nombre Iglesia de Dios, mientras que otros querían el nombre Adventista 

del Séptimo Día. Se produjo una división cuando se eligió el nombre Adventista, lo que finalmente resultó en 

dos grupos con el mismo nombre: un grupo en Denver, Colorado, con una imprenta en Stanberry, Misuri, y el 

otro en Salem, Virginia Occidental. La sede se estableció inicialmente en Stanberry, Misuri, en 1900. AN. 

Dugger, quien fue prominente en el establecimiento de la Iglesia de Salem, fue a Jerusalén para formar otra 

Iglesia de Dios llamada Jerusalén, "la Sede Mundial de la Iglesia de Dios". Estas iglesias observan el séptimo día 

como Sabbath, practican el lavamiento de pies y evitan la carne de cerdo en su dieta. En el fin de los tiempos, 

son premilenialistas. La Conferencia General se reúne dos veces al año. 

En 1914 se organizó otra iglesia, que recibió su carta constitutiva en Alachua, Florida, en 1923 como la Iglesia 

de Dios por Fe, Inc. La junta directiva está compuesta por un obispo y un secretario ejecutivo. La Asamblea 

General se reúne tres veces al año. Las doctrinas incluyen la regeneración, la santificación y el bautismo en el 

Espíritu Santo y con fuego, y el hablar en lenguas. 

En 1927, Herbert W. Armstrong, empresario de origen cuáquero y metodista, se unió a la Iglesia de Dios en 

Oregón. Fue ordenado por la Conferencia de Oregón y fundó una congregación local en Eugene, Oregón. En 

1934, comenzó una transmisión radial y un boletín mensual llamado "La Pura Verdad". La iglesia se constituyó 

bajo el nombre de la transmisión "La Iglesia de Dios por Radio", que posteriormente se conocería como "El 

Mundo de Mañana". La sede se trasladó finalmente a Pasadena, California, donde la iglesia había fundado una 

universidad en 1947. El nombre corporativo de la iglesia se cambió en 1968 a la Iglesia de Dios Universal. Se 

combinan y seleccionan doctrinas del Antiguo y el Nuevo Testamento. Se cree que Jesús es deidad, pero se 

niega la Trinidad y la Persona del Espíritu Santo. La salvación se obtiene por fe, mediante la observancia de 

algunos rituales legalistas del Antiguo Testamento: el sábado, las fiestas judías y las leyes dietéticas. (El uso de 

la palabra Sabbath originalmente era el séptimo día de la semana. Muchos cristianos habían comenzado a usar 

la palabra para significar 'día de descanso' el ahora domingo, el primer día de la semana también se refiere 

como un Sabbath por algunos.) La iglesia cree que las 10 tribus de Israel emigraron al noroeste de Europa e 

Inglaterra, y ahora son el mundo de habla inglesa. Se cree que los anglosajones de Inglaterra y los Estados 

Unidos son los descendientes de Efraín y Manasés. Todos somos miembros de la familia de Dios. Navidad y 

Pascua se consideran fiestas paganas. La Iglesia Universal de Dios es la única iglesia verdadera, y el evangelio 

que enseña es el único evangelio verdadero. El Doctor Armstrong enseñó que la Biblia se interpreta a sí misma, 

pero es reconocido como el verdadero intérprete por sus seguidores. No se toman colectas en los servicios del 

sábado porque la iglesia se mantiene con tres diezmos. Cada miembro dona una décima parte de sus ingresos 

anuales al fondo general para la obra de la iglesia, y una segunda décima parte se destina a obligaciones 

religiosas personales, lo que incluye el requisito de que los miembros dediquen ocho días cada verano a las 

convenciones regionales. Una tercera décima parte se destina a viudas, huérfanos y otras personas 

desamparadas. Ha habido desacuerdo con el tercer diezmo y con la cuestión del nuevo matrimonio de las 

personas divorciadas. Una deserción dio lugar a la formación de otra iglesia llamada las Iglesias de Dios 

Asociadas. En esta iglesia no se exige el tercer diezmo y se permite a las personas divorciadas volver a casarse y 

seguir siendo miembros. Las congregaciones locales son autónomas. (Consulte el capítulo sobre la Iglesia de 

Dios Universal). 



En 1968, catorce obispos de la Iglesia de Dios en Memphis se separaron de ella para formar la Iglesia de Dios en 

Cristo Internacional. Su desacuerdo se centraba en la política y la autoridad en el gobierno de la iglesia, no en 

la doctrina. Su doctrina es wesleyana y enfatiza la gracia, el bautismo completo por el Espíritu Santo y el don de 

lenguas. 

A veces, al revisar iglesias fundadas por hombres, se encuentran declaraciones y enseñanzas confusas e incluso 

contradictorias. En el Manual de la Iglesia de Dios o Iglesia Santificada, con sede en Nashville, Tennessee, de 

1953, se afirma: «El Manual de la Iglesia de Dios o Iglesia Santificada es la Ley Suprema, la autoridad de todo el 

cuerpo o iglesia. Todos los miembros de dicha iglesia, ya sean obispos, junta, pastores o laicos, se regirán por 

dicho Manual y lo obedecerán». Luego, en la misma página del Prefacio, después de enumerar varias 

escrituras, se lee: «Concluimos que todas las cosas deben ser gobernadas por la palabra del Señor, ya que 

todas las cosas serán juzgadas por la palabra del Señor». San Juan 12:48. 11 ¿Debe la Iglesia de Dios ser 

gobernada por un manual escrito por hombres o por la Palabra de Dios? 

La iglesia del Nuevo Testamento, entre otros nombres, se conocía como la Iglesia de Dios. Existían 

congregaciones locales en diversos lugares, y leemos sobre las iglesias en Asia, etc. No se trata de iglesias 

diferentes, ni de diferentes tipos de iglesias, sino de congregaciones del cuerpo de Cristo, el Cristo de Cristo o la 

Iglesia de Dios. Debían ser de un mismo sentir, bajo una misma fe, un mismo bautismo, en el Señor, un solo 

Dios y Padre de todos. Debían hablar las mismas cosas. Todo lo necesario para llevar una vida cristiana y una 

congregación del pueblo del Señor nos fue dado en las epístolas del Nuevo Testamento, y el versículo 3 de 

Judas dice: «Contendáis ardientemente por la fe que ha sido una vez dada a los santos». 11 

Las iglesias que usan el nombre Iglesia de Dios hoy en día están divididas; como los adventistas, que usan el 

sábado del Antiguo Testamento, algunos reclaman la santidad y los dones pentecostales de lenguas o profecía; 

otros siguen las enseñanzas wesleyanas o calvinistas, y otros niegan las enseñanzas bíblicas sobre el nuevo 

matrimonio. Nuestra pregunta: 

¿Es una Iglesia de Dios tan buena como otra? 

 

ALIANZA CRISTIANA Y MISIONERA. 

En 1881En la ciudad de Nueva York, el reverendo A. B. Simpson fundó la Alianza Cristiana y Misionera. Simpson 

era un ministro presbiteriano, pero dejó esa iglesia para llevar a cabo una obra evangelística independiente 

entre los que no asistían a la iglesia. ¿Por qué, cuando las personas sienten la necesidad de evangelizar, les 

resulta difícil atraer a los conversos a la iglesia establecida? ¿A quién más evangelizarías? Ciertamente, ¡habría 

muy pocas perspectivas entre aquellos que ya son miembros de la iglesia! 

La Alianza Cristiana y Misionera se dividió inicialmente en dos organismos: uno para la obra local y otro para la 

obra en el extranjero. En 1897, ambas obras se fusionaron. La obra se lleva a cabo en distritos de Estados 

Unidos y Canadá. Cada iglesia se autogobierna y participa en la obra misionera y las actividades evangelísticas. 

Existe una conferencia general que se reúne anualmente en diversos lugares de Estados Unidos y Canadá. 

La Alianza es firmemente evangélica y se considera fundamentalista. Defiende la inspiración literal de la Biblia y 

la obra expiatoria de Jesucristo. Si bien se adhiere a la Biblia, también cree en la experiencia religiosa 

sobrenatural. Cree en el regreso premilenial de Cristo, el bautismo en el Espíritu y la santidad práctica con 

separación del mundo. No tienen un credo escrito como tal, pero se adhieren al evangelio de Cristo como 

Salvador, Santificador, Sanador y Señor venidero. 

 



HERMANOS UNIDOS EN CRISTO 

En 1889En una conferencia general de los Hermanos Unidos celebrada en York, Pensilvania, surgió una disputa 

sobre los cambios propuestos en la constitución de la iglesia con respecto a permitir que los miembros se 

unieran a logias o sociedades secretas. Uno de los grupos disidentes que se oponían a estos cambios formó la 

Iglesia de los Hermanos Unidos en Cristo. Es interesante pensar en un grupo unido de hermanos que tiene 

dentro de sí un grupo que se retira para formar otro grupo de hermanos unidos. ¿No indicaría este acto por sí 

solo que no estaban unidos? La disidencia era de disciplina y no de doctrina. En doctrina, este grupo tiene en 

común su creencia en la Trinidad, la humanidad y la expiación de Cristo. Su forma de vida seguía las líneas 

bíblicas, evitando las bebidas alcohólicas, el bautismo y la observancia de la Cena del Señor 

Celebran conferencias locales, anuales y generales por separado de los Hermanos Unidos. Ministros, 

superintendentes de distrito, funcionarios generales de la iglesia y obispos se reúnen con los delegados de la 

iglesia para dirigir estas conferencias. Tanto hombres como mujeres son elegibles para trabajar en el ministerio. 

Las sociedades misioneras trabajan en las áreas de evangelización y ayuda a la iglesia en Estados Unidos y en 

muchos países extranjeros. Colaboran con otros grupos y denominaciones evangelizadoras, manteniendo su 

lealtad a la antigua constitución. 

 

UNIDAD, ESCUELA DE CRISTIANISMO 

Existe una organización que lleva la palabra "Escuela" en su nombre y "Cristianismo" en su nombre, pero no 

reconoce a Jesús como Dios. Jesús fue simplemente un hombre con conciencia "Crística". Cristo es un estado 

de perfección que puede estar en cada persona. Cristo ha reencarnado muchas veces antes. Jesús no murió 

para ser un sacrificio por el pecado de nadie, ni resucitó físicamente, y nunca regresará a la tierra en forma 

física. 

Charles y Myrtle Fillmore fundaron esta organización en 1889 en Kansas City, Kansas, EE. UU. Su sede se 

encuentra en Unity Village, Lees Summit, Misuri. 

Cada año se imprimen millones de obras literarias. Entre sus publicaciones se encuentran la Revista Unity, el 

Diccionario Bíblico Metafísico y Lecciones de la Verdad. Su Biblia se interpreta con los significados ocultos. 

Se entiende a Dios como un poder invisible e impersonal. La palabra «Dios» es intercambiable con términos 

como «Principio», «Ley», «Ser», «Mente» o «Espíritu». 

El Espíritu Santo es el concepto de la ley de Dios en acción. El poder de Dios es un pensamiento en la mente 

humana. El Espíritu Santo no es una persona. Cada persona es un Hijo de Dios; de esta manera, Jesús también 

lo fue. No existe el mal, el diablo, el pecado, la pobreza ni la vejez. Una persona reencarna hasta que aprende 

estas verdades y se perfecciona. 

La muerte es un cambio de cuerpo hasta alcanzar la iluminación. No existe un infierno ni un cielo literales. 

No existe conexión con la línea de tratos de Dios con el hombre a través de Adán, Set, Noé, Abraham o el pacto 

con el pueblo de Israel. Dado que Dios es impersonal, estas cosas no pudieron convertirse en una línea de 

promesa del salvador, la simiente de la mujer, que hemos estado siguiendo. La religión, si bien incluye la 

palabra cristianismo en su nombre, no sigue en absoluto las enseñanzas de Jesucristo ni de sus discípulos. Esta 

religión tiene una mezcla de religiones orientales que enseñan la reencarnación, pero poca realidad. Esta 

religión nos da muy poca esperanza, ya que no hay promesa del cielo ni de un futuro con Dios. 

 



IGLESIA DE DIOS EN CRISTO, SANTIDAD 

La Iglesia de Dios en Cristo Santidad es una denominación protestante fundada por dos bautistas, C.P. Jones y 

C.H. Mason. La iglesia se fundó en Arkansas en 1895. Su sede se encuentra en Memphis, Tennessee. 

La iglesia pone un gran énfasis en la santificación, o santidad, que, al igual que otros grupos pentecostales o de 

santidad, se considera esencial para la salvación. La teología de esta iglesia es trinitaria y la Santa Biblia se 

considera la principal autoridad religiosa, y se interpreta literalmente. Hablar en lenguas se considera una señal 

del bautismo del Espíritu Santo. Las prácticas incluyen la Cena del Señor, el lavamiento de pies y el bautismo 

por inmersión en agua. 

La Iglesia de Dios en Cristo, Santidad tiene una estructura altamente organizada con juntas, comisiones y una 

convención nacional que se reúne anualmente. 

 

IGLESIAS PENTECOSTALES 

Las iglesias pentecostales son una gran variedad de organizaciones religiosas que comparten la creencia en la 

experiencia de la santidad, evidenciada por el "hablar en lenguas" (es decir, hablar en una lengua desconocida), 

una "llenura del Espíritu Santo" mediante expresiones extáticas, frecuentemente ininteligibles para los oyentes. 

Existe la idea de que esto fue lo que les sucedió a los apóstoles de Jesucristo, según consta en Hechos 2 del 

Nuevo Testamento en la Santa Biblia. Hablar en lenguas desconocidas en el Nuevo Testamento era aceptable y 

necesario, ya que cada persona escuchaba en su propio idioma mientras que el orador hablaba solo en una. 

Entre las iglesias que son pentecostales en la práctica están: 

Asambleas de Dios 

Iglesia Pentecostal del Calvario, Inc. 

Iglesia de Dios de la Profecía 

Iglesia de Dios en Cristo 

Comunidad Elim 

Iglesia de Santidad Emmanuel 

Asambleas Pentecostales Internacionales 

Iglesia Internacional de Santidad Pentecostal 

Asambleas Pentecostales del Mundo, Inc. 

Iglesia Pentecostal de Cristo 

Iglesia Pentecostal de Dios de América, Inc. 

Iglesia Pentecostal de Santidad Bautizada en Fuego 

Iglesia Bautista Pentecostal de Libre Albedrío. Inc. 

Iglesia Pentecostal Unitaria 

Iglesia de Santidad Pentecostal 



Iglesia Pentecostal Unida Internacional 

 

Muchas de las iglesias pentecostales surgieron de trasfondos metodistas y bautistas. La primera iglesia 

pentecostal surgió del Movimiento de Santidad de finales del siglo XIX. Se cree que un predicador 

independiente de la Santidad, Charles Fox Parham, inició el avivamiento pentecostal en 1901. En un discurso en 

su Bethel Bible College en Topeka, Kansas, Parham afirmó que dicho discurso indicaba "verdadero bautismo en 

el espíritu". La primera iglesia pentecostal fue la Iglesia de Dios (Cleveland, Tennessee). Esta iglesia, que había 

sido una iglesia de santidad, aceptó la enseñanza pentecostal sobre el bautismo en el espíritu en 1906. Algunos 

grupos remontan sus raíces a un avivamiento liderado por AJ Tomlinson, un vendedor de la Sociedad Bíblica 

Americana que fundó la Iglesia de Dios en 1903. En 1917, el Movimiento Pentecostal se dividió en varios 

grupos independientes. Algunos de los grupos más grandes de iglesias pentecostales ahora pertenecen a la 

Conferencia Mundial Pentecostal, una conferencia internacional. 

El culto pentecostal suele ser muy emotivo y estar lleno de la presencia del Espíritu Santo. Algunos esperan 

otros dones espirituales, como la sanación de enfermos. Las iglesias pentecostales difieren enormemente entre 

sí en sus interpretaciones de la fe y la práctica. Comparten ciertas creencias, como el regreso premilenial de 

Cristo, el don de lenguas y el bautismo, generalmente por inmersión. Con la Cena del Señor, muchos grupos 

practican el lavatorio de pies. Muchos otros grupos pequeños se identifican con el movimiento pentecostal, 

pero no se consideran pentecostales. Algunos se identifican con el término «carismático», y muchos 

protestantes y católicos romanos han afirmado haber experimentado el bautismo en el Espíritu. 

Los apóstoles de Jesucristo tenían dones espirituales, podían hablar en lenguas que otros podían entender; 

también tenían dones de sanidad y de profecía. 

Como se registra en 1 Corintios, capítulo 13, el apóstol Pablo dijo que las profecías y las lenguas cesarían y 

desaparecerían. ¿Es necesario hablar en lenguas hoy en día? ¿Quién puede entenderlas? El apóstol Pablo 

continuó en el capítulo 14 aclarando la postura sobre el don de lenguas y los dones espirituales, y dijo: «Sin 

embargo, en la iglesia prefiero hablar cinco palabras con mi entendimiento, para enseñar también a otros con 

mi voz, que diez mil palabras en una lengua desconocida». 

Hay muchas iglesias pentecostales. 

¿Es una iglesia pentecostal tan buena como otra? 

 

IGLESIA DEL NAZARENO 

Los principales representantes del Movimiento de Santidad junto con las iglesias pentecostales son la Iglesia de 

Dios de Anderson Indiana y la Iglesia del Nazareno. 

La Iglesia del Nazareno es una denominación protestante creada mediante la fusión de tres grupos de santidad 

independientes. Se organizó en Pilot Point, Texas, en 1908. Originalmente llamada Iglesia Pentecostal del 

Nazareno, el término pentecostal se eliminó en 1918. El cambio de nombre se realizó para separar cualquier 

conexión con los grupos pentecostales que "hablan en lenguas", ya que esta práctica no era aprobada por la 

Iglesia del Nazareno. La sede internacional ha estado en Kansas City, Misuri. El principal órgano rector de esta 

denominación es una asamblea general. Existen departamentos administrativos para misiones mundiales, 

misiones locales, publicaciones, evangelismo, beneficencia, educación y ministerio. 



Los miembros de la Iglesia Nazarena se adhieren a la línea teológica metodista enseñada por Juan Wesley. Una 

doctrina fundamental es la de la entera santificación, o perfección cristiana. Esta es también la doctrina de las 

iglesias de santidad. Se reconocen los sacramentos del Bautismo (por aspersión, derramamiento o inmersión) y 

la Santa Cena, así como la segunda venida de Cristo. La Santa Biblia se utiliza como única guía religiosa. 

¿Es la Iglesia del Nazareno tan buena como la Iglesia Metodista, de la que deriva su doctrina? ¿Es la Iglesia del 

Nazareno tan buena como las iglesias de Santidad de las que se originó al fusionarse? ¿Es una iglesia tan buena 

como otra? 

 

 

 

IGLESIA CRISTIANA 

La Iglesia CristianaSurgió de las divisiones en 1906 en cuanto al uso de instrumentos en el culto y las 

sociedades misioneras, y se separó de la Asociación Cristiana y los Discípulos de Cristo. Formaban parte del 

Movimiento de Restauración y en 1832, cuando se fusionó el grupo llamado Cristianos y el grupo llamado 

Discípulos, se les conoció como la Iglesia Cristiana (Discípulos de Cristo). 

Las iglesias de Cristo se rigen por lo que dice la Biblia. ¡Las iglesias cristianas se rigen por lo que la Biblia no 

dice! Los instrumentos de música mecánica que se usan en las iglesias cristianas son un ejemplo. Se usan en el 

culto porque la gente los disfruta y la Biblia no los prohíbe específicamente. 1 Corintios 10:1-3, versículo 10: 

«Os ruego, hermanos, por el nombre de nuestro Señor Jesucristo, que habléis todos una misma cosa, y que no 

haya divisiones entre vosotros, sino que estéis perfectamente unidos en una misma mente y en un mismo 

parecer». Podemos obedecer este mandato solo si nos guiamos por la misma fuente, la Biblia, y volvemos a los 

«viejos caminos». Cuando las personas deciden que desean algo y se han decidido a conseguirlo, a menudo se 

requiere una perspectiva diferente de las Escrituras. Nuestro Señor oró por la unidad en Juan 17:20-21. Para 

tener unidad, debemos aceptar lo que dice la Biblia y abstenernos de lo que no dice. 

Si no debe haber divisiones entre los cristianos, ¿es algo importante que divida la casa de Dios? ¿Pueden 

pequeños cambios conducir a apostasías significativas con el tiempo? La Iglesia cristiana se ha apartado de la 

Verdad, sin apegarse a la autoridad bíblica en organización, doctrina o adoración. A los predicadores se les 

suele llamar "pastores". En la organización de Dios hay una pluralidad de ancianos a cargo de una 

congregación. En muchas iglesias cristianas, los predicadores también se hacen cargo de la iglesia. Algunos 

adoptan un título que solo pertenece a Dios y se les llama "reverendos". Las Sociedades Misioneras también 

han corrompido la organización del Nuevo Testamento, asumiendo la función y la responsabilidad de la iglesia, 

sin supervisión eclesial. Estas son organizaciones separadas que usurpan la obra de la iglesia. No son la iglesia. 

Algunas reconocen las "semanas santas" o días festivos. Algunas han nombrado ancianas en las juntas 

directivas de las iglesias cristianas. {La Biblia dice que a la mujer no se le permite "ejercer dominio sobre el 

hombre" (1 Timoteo 2:12). Dios dice que el anciano debe ser esposo de una sola mujer. 1 Timoteo 3:2) 

Pequeños cambios que ocurren periódicamente dan lugar a nuevas tradiciones. Muchos ahora reciben en la 

comunión a quienes no han sido sumergidos o a quienes lo fueron con un propósito equivocado. Algunos 

ahora tienen una ceremonia para la dedicación de bebés que, en la historia de la iglesia, ha dado lugar al 

bautismo infantil. 

La división entre las Iglesias de Cristo y las Iglesias Cristianas comenzó cuando un melodeón, un instrumento 

musical, fue introducido en la iglesia de Midway, Kentucky en 1859. De este simple cambio y alejamiento de la 



palabra de Dios surgió una orquesta de jazz para mover a la multitud y unirse al cantante principal mientras 

niñas descalzas bailan simbolizando súplicas, humildad y oración. 

Recientemente, junto con las cornetas y los saxofones, la multitud se balancea y los bailarines de claqué y los 

cantantes interpretan canciones como "I Love to Tell the Story" o "My faith looks up to Thee" y la congregación 

aplaude mientras los hombres y mujeres jóvenes demuestran los últimos pasos de baile para interpretar el 

mensaje. 

Abstenerse del uso de instrumentos en el culto es respetar la Palabra de Dios. Repetimos las Escrituras que nos 

hablan de la autoridad de Cristo y de la Palabra dada para nuestra instrucción: 

Hebreos 1:1-2, "Dios, habiendo hablado muchas veces y de muchas maneras en otro tiempo a los padres por 

los profetas, en estos postreros días nos ha hablado por el Hijo, a quien constituyó heredero de todo, y por 

quien hizo el universo." 

Judas 3, "Amados, por la gran solicitud que tenía de escribiros acerca de nuestra común salvación, me ha sido 

necesario escribiros exhortándoos que contendáis ardientemente por la fe que ha sido una vez dada a los 

santos." 

2 Timoteo 3:16-17, "Toda la Escritura es inspirada por Dios, y útil para enseñar, para redargüir, para corregir, 

para instruir en justicia, a fin de que el hombre de Dios sea perfecto, enteramente preparado para toda buena 

obra." 

¿Debería la forma y el modo de adoración determinarse por la costumbre o el voto de la congregación local o 

por el respeto a la norma establecida en las palabras del Nuevo Testamento? ¿Dijo Dios: «Usen sus talentos 

naturales» para adorar? ¿Son las innovaciones en instrumentos y danzas coherentes con las enseñanzas del 

Nuevo Testamento? 

 

MOVIMIENTO ECUMÉNICO 

El movimiento mundial de cooperación y unidad entre las iglesias cristianas se denomina Movimiento 

Ecuménico. La búsqueda de la unidad se ha convertido en una preocupación importante de las iglesias 

cristianas durante la década de 1900. Los protestantes comenzaron a reunirse para explorar una cooperación 

más estrecha en 1910 en la Conferencia Misionera Mundial, celebrada en Edimburgo. El deseo de unidad no es 

nuevo. El Nuevo Testamento escrito por los apóstoles de Jesucristo escribió con frecuencia sobre la necesidad 

de unidad, que todos seamos uno, pero también advirtió que ciertos maestros entrarían en la iglesia con falsa 

doctrina y falsos evangelios. En 1848, un grupo en Londres, Inglaterra, formó la Alianza Evangélica para dar a 

los cristianos la oportunidad de unirse en amistad y discusión. Esto inició una tendencia hacia el movimiento 

ecuménico 

Ya en el año 325 d. C., se celebró una reunión, llamada concilio, en Nicea. Asistieron representantes de iglesias 

de todo el mundo conocido. A lo largo de los años se celebraron otros concilios. Estos concilios no propiciaron 

la unidad, sino que proporcionaron un foro para el debate y la disidencia. Algunos resultaron en credos 

humanos y alejaron a la gente de la verdad del Nuevo Testamento. 

Incluso la palabra "iglesia" ha llegado a significar cosas diferentes para cada persona, dependiendo de su 

asociación o conocimiento de una denominación en particular. Con más de 300 tipos diferentes de iglesias, se 

ha visto necesario que cada una se identifique con una palabra distinta a la simple "iglesia". El término 

"ecuménico" para la Iglesia Católica Romana se convirtió en una preocupación por la unidad cristiana y la 



renovación de dicha iglesia. Para la perspectiva católica, la unidad de la iglesia podría significar nada menos que 

el regreso de todos los demás grupos religiosos a la "única iglesia verdadera". Para los independientes, la única 

iglesia verdadera no incluye a católicos ni protestantes, sino solo a los cristianos que siguen exclusivamente el 

Nuevo Testamento. Para los protestantes que han impulsado la idea del movimiento ecuménico moderno, el 

término se ha aplicado no solo a la unidad cristiana, sino más ampliamente a la misión mundial del 

cristianismo. El esfuerzo por la unidad debía aplicarse en las áreas de evangelización, servicio y doctrina. Estos 

tres aspectos se promueven a través del Consejo Mundial de Iglesias, que se convirtió en una entidad en 1948. 

En Estocolmo, cuando se convocó la Conferencia Cristiana Universal sobre Vida y Trabajo para estudiar la 

aplicación del evangelio a los asuntos industriales, sociales, políticos e internacionales, el movimiento avanzó 

bajo el lema «el servicio une, pero la doctrina divide». En 1927, en la reunión de la Primera Conferencia 

Mundial sobre Fe y Constitución, la conferencia concluyó: «Es la voluntad de Dios que los cristianos tengan 

unidad, y si bien podemos justificar los inicios de la desunión, lamentamos su persistencia». 

El ecumenismo afirma haber avanzado desde la década de 1970. La consolidación de las iglesias protestantes 

ha avanzado con mayor rapidez. Ha habido un creciente consenso sobre cuestiones doctrinales que antes eran 

muy controvertidas, y existe una creciente cooperación a todos los niveles. Ha habido diálogo entre cristianos, 

anglicanos, ortodoxos, protestantes y católicos romanos. En materia de paz y ayuda internacional en casos de 

desastre, la Iglesia Católica Romana y el Consejo Mundial de Iglesias han aunado recursos; en Estados Unidos, 

las iglesias cristianas se han unido con grupos judíos para lograr la justicia racial. 

Los líderes del Movimiento Ecuménico dejaron claro que no buscan una unidad que ignore las diferencias 

teológicas fundamentales. Existen obstáculos importantes, como el deseo de algunos de utilizar a las mujeres 

en ministerios que la Biblia asigna a los hombres; existe el problema de la autoridad papal y la autoridad de los 

diversos clasis y sínodos. Existen cuestiones morales como la anticoncepción, el divorcio y las segundas 

nupcias, el aborto, la homosexualidad y el temor general al control de las grandes iglesias. 

Tras casi un siglo de esfuerzos ecuménicos y conversaciones sobre la unidad, la dirección de las iglesias sigue 

siendo cuestión de lo que el hombre pueda hacer para unirse y trabajar juntos por causas sociales y políticas. 

No hay mucho movimiento hacia la unidad que enseñó el apóstol Pablo al regresar a la fuente de la verdad y 

alejarse de las doctrinas y tradiciones humanas. El esfuerzo no se centra en lo que Dios ha hecho ni en lo que 

Dios exige de nosotros. Los esfuerzos más intensos hacia la unidad fueron realizados por grupos como los 

anabaptistas, los menonitas y también el movimiento de restauración del siglo XIX, cuyo llamado era hablar 

donde la Biblia habla y guardar silencio donde la Biblia calla, y mantenerse independientes de las grandes 

iglesias apóstatas. Hasta que la Biblia se convierta en la única guía para las normas y prácticas de la iglesia y 

todos acuerden acatar el Nuevo Testamento como fuente y origen de la iglesia, ¿puede haber unidad en la 

iglesia del Señor? Puede haber unidad en las organizaciones religiosas, pero ¿pueden representar a la iglesia 

del Señor? Jesús es y debe ser la cabeza de su iglesia. Si todos los hombres se sometieran a Él, ¿habría unidad? 

¿Cuántas iglesias habría entonces? ¿Cuántas iglesias fundó Jesús? ¿Por qué simples hombres desean controlar 

la iglesia del Señor? ¿No sería más conforme al mandamiento de Jesucristo que los hombres sirvieran a la 

iglesia y a sus semejantes en lugar de establecer organizaciones de control? 

 

IGLESIA MUNDIAL DE DIOS 

La Iglesia de Dios UniversalFue fundada por Herbert W. Armstrong en 1934 en el estado de Oregón, EE. UU. 

Existen grupos escindidos, pero su sede principal se encuentra en Pasadena, California. 



La Iglesia de Dios Universal publica una revista mensual llamada "La Pura Verdad", varios folletos y una Biblia. 

Desde hace muchos años tiene un programa de televisión llamado "El Mundo de Mañana". 

Originalmente, Herbert Armstrong negó la Trinidad, definiendo a Dios como una familia de individuos, pero 

aun así un solo Dios infinito y eterno. Más recientemente, los líderes de la Iglesia de Dios Universal han 

aceptado un concepto trinitario de Dios. 

Jesús es Dios en forma humana. Herbert W. Armstrong sugirió que Jesús regresaría en 1975, pero obviamente 

esta enseñanza ya no tiene respaldo. Los cambios doctrinales recientes incluyen la creencia de que Jesús 

resucitó espiritual y físicamente, pero algunos aún siguen las creencias de Armstrong. La enseñanza sobre el 

Espíritu Santo también ha cambiado. Ahora se considera al Espíritu Santo como algo personal, en lugar de 

impersonal. 

La salvación es por gracia, el favor inmerecido de Dios. Los miembros también deben reconocer el sábado y los 

días festivos del Antiguo Testamento, así como las prohibiciones dietéticas, evitando el cerdo y los mariscos. 

Después de la muerte, los creyentes resucitados vivirán en la tierra nueva. Los no salvos enfrentarán el juicio. 

La Iglesia de Dios Universal ha experimentado algunos cambios a medida que cambia el liderazgo. Las doctrinas 

de la iglesia varían y algunas están adoptando una perspectiva bíblica más liberal. Los antiguos conceptos de 

Armstrong, como la no utilización de tratamientos médicos profesionales y la enseñanza de la deidad para la 

humanidad, o las doctrinas del angloisraelismo, han sido prácticamente abandonados. 

Cuando se realizan cambios en una iglesia, ¿no deberían ser estos cambios en la dirección que enseña la Biblia 

en el Nuevo Testamento, en lugar de las opiniones de los líderes de la iglesia? ¿Qué otra autoridad puede haber 

para una religión que sigue el camino de lo que Dios ha estado haciendo en su trato con la humanidad desde el 

principio hasta ahora? 

 

IGLESIAS COMUNITARIAS 

El término Iglesia Comunitaria puede aplicarse a muchas variaciones de iglesias individuales y sin ninguna 

organización o patrón específico. El movimiento más reciente de Iglesias Comunitarias sigue el modelo de la 

iglesia grande y de rápido crecimiento llamada 

La Iglesia Comunitaria de Saddleback Valley en el sur de California, iniciada por un predicador bautista llamado 

Rick Warren, y la Iglesia Comunitaria de Willow Creek en South Barrington, Illinois. 

Estas iglesias han atraído a muchos por su perspectiva interdenominacional en cuanto a doctrina, propaganda y 

cantos jive, entretenimiento (bandas musicales y teatro), atractivo emocional y un fuerte sentido de 

participación. Se utilizan con frecuencia gestos de mano y aplausos para generar entusiasmo. Se utilizan 

equipos de alabanza o líderes de canto como líderes de adoración. 

A menudo se incluye una declaración concisa de los objetivos congregacionales, basada en principios bíblicos. 

Enseñan el amor al Señor y al prójimo, haciendo discípulos, bautizándolos y educándolos para el discipulado. 

Los discípulos se organizan para formar "Círculos de Compromiso", un plan para acercar a los no creyentes y a 

los miembros al núcleo de la iglesia. Los círculos, desde afuera hacia adentro, son: Comunidad, Multitud, 

Congregación, Comprometidos y el Núcleo. 

En cada paso del proceso de desarrollo, se pide a los miembros que se comprometan. 

Primero: Comprometerse con la membresía, conocer a Cristo y hacer un pacto de membresía. 



Segundo: Comprometerse con la madurez espiritual y hacer un pacto de madurez. 

Tercero: Comprometidos con el ministerio, sirviendo a Cristo y haciendo un pacto de Ministerio. 

Cuarto: Comprometerse con un ministerio de vida y hacer un pacto de misión. 

 

Algunas congregaciones que no se sienten cómodas firmando una declaración de pacto no lo hacen, pero 

utilizan un programa educativo que enfatiza los pasos de participación para enseñar a cada miembro a ser un 

ministro. 

Los grupos pequeños son clave para el concepto. El estudio bíblico, la acogida de visitantes y la atención mutua 

son parte de sus funciones. El institucionalismo y el tradicionalismo se consideran problemas. 

La publicidad en la comunidad y las visitas a la misma para hacer un seguimiento de los envíos se realizan en un 

esfuerzo por crear una "multitud" y encontrar "buscadores"... Hay grupos de apoyo, grupos de servicio y 

grupos de estudio bíblico. 

Las iglesias comunitarias apoyan las festividades y celebraciones denominacionales con otras iglesias, como las 

metodistas, cristianas, presbiterianas y bautistas, así como las campañas de Billy Graham, ya que sus doctrinas 

son similares. La justificación es por fe y el bautismo no se considera estrictamente necesario para la salvación. 

Amplían el nombre “cristiano” para incluir denominaciones que no practican la inmersión, aceptan el bautismo 

infantil, adoptan credos y confesiones de fe. 

 

CONSEJO MUNDIAL DE IGLESIAS 

El Consejo Mundial de IglesiasFue fundado en 1948 en Ámsterdam, Países Bajos. Se ha convertido en una 

organización internacional compuesta por más de 320 iglesias protestantes, anglicanas, católicas y ortodoxas 

que promueve la comunión, el servicio y el estudio ecuménicos. «Ecuménico» es una palabra que significa toda 

la familia de la fe, abarcando todas las razas, todas las naciones y todas las ramas de la iglesia. El consejo se 

define en su constitución como una comunidad de iglesias que confiesan al Señor Jesucristo como Dios y 

Salvador según las Escrituras y, por lo tanto, buscan cumplir juntas su llamado común para la gloria del único 

Dios, Padre, Hijo y Espíritu Santo. El nombre «Cristo» proviene del griego «Christos», que para los judíos era 

Mesías, y se refiere al Salvador prometido de Adán a Abraham y su descendencia, y profetizado a lo largo del 

Antiguo Testamento de la Santa Biblia. 

El consejo trabaja para promover la cooperación y la unidad entre todas las iglesias del mundo. La Iglesia 

Católica Romana, que no ha sido miembro del consejo, coopera en varios de sus programas. Las actividades del 

consejo incluyen la educación; la labor misionera y evangélica mundial; la promoción de la paz mundial, la 

justicia social y racial; y la ayuda a refugiados, enfermos y personas desfavorecidas. Desde 1961, cuando se 

eligió a las iglesias ortodoxas orientales, ha existido la preocupación de que las simpatías del consejo hayan 

favorecido a personas de países comunistas y no hayan podido ayudar en otras áreas donde existían luchas 

contra el comunismo. Uno de los problemas de la iglesia en general a lo largo del tiempo ha sido la unión de la 

iglesia y el estado y la política del estado sobre el control de la iglesia. ¿Sería necesario que el Consejo Mundial, 

para ser eficaz y cumplir con sus objetivos declarados, evitara los enredos políticos? 

La principal autoridad del Consejo Mundial de Iglesias es una asamblea de delegados, que se reúne cada siete 

años. Hay un comité central de 150 miembros que se reúne anualmente, y una secretaría permanente, 



encabezada por un secretario general. Estas oficinas administran los programas del consejo. Las decisiones del 

consejo no son vinculantes para las iglesias miembros. El consejo tiene su sede en Ginebra, Suiza. 

 

 

 

IGLESIA DE LA UNIFICACIÓN 

La Iglesia de la Unificación, que oficialmente es la Asociación del Espíritu Santo para la Unificación del 

Cristianismo Mundial, es un movimiento religioso fundado por el ministro y escritor coreano Sun Myung Moon. 

Fue fundada en Corea del Sur en 1954 

Sun Myung Moon comenzó su carrera religiosa como ministro presbiteriano, pero fue expulsado de la 

denominación presbiteriana debido a sus enseñanzas poco ortodoxas. En 1954, se vio obligado a huir de Corea 

del Norte y se dirigió a Corea del Sur, donde fundó la Iglesia de la Unificación. 

Los escritos clave son el Principio Divino y el Bosquejo del Principio, de Sun Myung Moon. Moon escribió el 

Principio tras un estudio intensivo de la Biblia, el antiguo chamanismo coreano y la tradición china del Taiji. 

Moon sostenía que, mediante la intervención de un "Señor y una Señora" de la Segunda Venida, que eran 

Moon y su esposa, se establecería un reino sagrado en la Tierra. Moon enseñó que la crucifixión de Jesucristo 

le impidió establecer su propio reino mediante el matrimonio y la procreación. El Señor y la Señora de la 

Segunda Venida debían cumplir el propósito de Cristo y también salvar al mundo de la influencia satánica del 

comunismo. 

Moon enseñó que Dios es tanto positivo como negativo. Dios creó el universo a partir de Sí mismo; el universo 

es Su cuerpo. Dios no sabe qué sucederá en el futuro y Él mismo está sufriendo. Dios depende de los seres 

humanos, especialmente de Sun Myung. No existe la creencia en una Trinidad. Jesús era un hombre perfecto, 

pero no Dios. (Un conflicto obvio ya que Jesús afirmó ser Dios, si no, era un mentiroso, no un hombre perfecto). 

Se niega el nacimiento virginal de Jesús. La misión de Jesús fue unir a los judíos detrás de Él, encontrar una 

novia perfecta y comenzar una familia perfecta. La misión de Jesús fracasó. Es por eso que la Segunda Venida 

de Cristo se está cumpliendo en Sun Myung Moon, quien terminará la misión. El Espíritu Santo es una mujer 

que trabaja con Jesús en el espíritu para guiar a las personas a Sun Myung Moon. 

La Iglesia de la Unificación es una organización altamente disciplinada. Sus miembros participan activamente 

en labores misioneras y humanitarias. A menudo viven en viviendas comunales, y la obediencia y aceptación de 

los Padres Verdaderos, Moon y su esposa, elimina el pecado y resulta en la perfección. (¿Comunal = 

comunismo?) 

Los miembros vendieron dulces y flores en la calle para recaudar fondos. Una práctica característica es la 

celebración de bodas multitudinarias para los miembros. Una boda multitudinaria reunió a 30.000 parejas. 

Moon se esfuerza por unir a parejas de diferentes orígenes raciales. 

Tras la muerte, una persona va al mundo espiritual. No hay resurrección. Todo aquel que siga a Sun Myung 

Moon se salvará. Se dice que incluso Satanás podría salvarse si siguiera a Moon. Los miembros creen que Jesús 

se inclina ante Sun Myung Moon y que Moon es Rey de Reyes y Señor de Señores, el Cordero de Dios. 

¿Puede una religión que mezcla filosofías cristianas, chinas y coreanas ser tan buena como cualquier otra? 

¿Podría haber evidencia de un movimiento anticristo en esta religión? ¿Hay indicios de blasfemia contra Cristo? 



¿Se puede confiar en una religión que depende de un ser humano muchos años después de su muerte? ¿Se ha 

cumplido esta misión de salvar al mundo del comunismo? 

 

 

 

CIENCIOLOGÍA 

Cienciologíaes una religión fundada en California en 1954 por el escritor estadounidense de ciencia ficción L. 

Ronald Hubbard. La sede se encuentra en Los Ángeles, California, EE. UU 

La Cienciología se basa en el libro Dianética, escrito por L. Ronald Hubbard. Dianética es un método de 

psicoterapia desarrollado por Hubbard. También escribió el libro La Ciencia Moderna de la Salud Mental en 

1950, que ha tenido un gran éxito de ventas. Estos libros afirman proporcionar técnicas para una mejor salud 

mental al confrontar recuerdos que no son del todo accesibles a la mente consciente. 

Los funcionarios religiosos, conocidos como auditores, ayudan a los miembros a mejorar su salud mental 

confrontando recuerdos subconscientes de experiencias dolorosas que provocan comportamientos 

irracionales. Los miembros pagan para asistir a seminarios como parte de este proceso. Las reuniones 

semanales son ceremonias que utilizan la tecnología y conmemoran el nacimiento del fundador y el aniversario 

del libro Dianética. 

La Cienciología no considera a Dios como un Ser Supremo. Cada persona es un espíritu inmortal con poderes 

ilimitados sobre su universo, aunque no todos son conscientes de ello. 

Jesús, a quien rara vez se menciona, no fue el creador, no poseía poderes sobrenaturales y no murió por los 

pecados ajenos. No fue absuelto de sus defectos mentales. 

No hay pecado, ni infierno, ni necesidad de arrepentimiento. La salvación es liberarse de la reencarnación. 

Trabajar con el Auditor en los complejos puede lograr esta condición mental clara. 

La Cienciología, si es una religión, es de poca utilidad para quienes no necesitan psicoterapia. Con el nombre de 

Cienciología, esperaríamos algún fundamento científico en sus enseñanzas. Las pruebas científicas de las 

teorías de Hubbard siguen demostradas en la comunidad científica. 

 

IGLESIA UNIDA DE CRISTO 

Existen varios grupos que se autodenominan iglesias unidas. Existe un grupo conocido como la Iglesia Unida de 

Cristo. A veces se confunde con la Iglesia de Cristo al omitirse la palabra "Unida". Esta iglesia surgió de la fusión 

de cuatro denominaciones: la Iglesia Unida de Cristo, la Iglesia Congregacional, la Iglesia Cristiana (Discípulos 

de Cristo) y la Iglesia Evangélica y Reformada. Su constitución se adoptó en Filadelfia en julio de 1961. 

Recientemente, hubo anuncios televisivos que se referían a esta iglesia como "la Iglesia de Cristo", omitiendo la 

palabra "Unida". Este anuncio sugería que las iglesias, además de la Iglesia Unida de Cristo, se mantenían en 

sus puertas y se negaban a admitir a ciertos grupos étnicos y homosexuales en sus edificios. Este anuncio 

puede ser exagerado, pero es falso y engañoso. Las verdaderas iglesias de Cristo dan la bienvenida a todos a los 

servicios. A nadie se le niega la entrada a un servicio de adoración. Se espera que todos asistan, y si no son 

cristianos, que escuchen el mensaje del evangelio, lo obedezcan, se arrepientan de las costumbres del mundo y 



sean salvos. Si el anuncio de esta denominación significa que a algunas personas se les niega la comunión o la 

membresía en la iglesia, esto puede ser cierto. Para ser miembro de la iglesia del Señor, una persona debe 

creer en Jesucristo como Hijo de Dios, arrepentirse de sus pecados pasados (cambiar su estilo de vida), 

confesar su fe en Cristo y ser bautizado en Cristo para la remisión de esos pecados; en ese momento, el Señor 

añade a esta persona a su iglesia. A menos que uno haya nacido de nuevo en la familia de Dios, no está en la 

iglesia del Señor. 

El apóstol Pablo escribió a la iglesia de Corinto que «los injustos no heredarán el reino de Dios», e incluyó entre 

ellos a «los fornicarios, los idólatras, los adúlteros, los homosexuales, los sodomitas, los ladrones, los avaros, 

los borrachos, los maldicientes y los estafadores». Esto se encuentra en 1 Corintios 6:9-10. 

Pablo dice: «Y esto erais algunos de vosotros, pero fuisteis lavados, santificados y justificados en el nombre del 

Señor Jesús y por el Espíritu de Dios». Los pecados pueden ser perdonados y todos pueden convertirse en 

miembros del cuerpo de Cristo, pero bajo sus condiciones. Nadie que se niegue a arrepentirse de sus pecados 

puede ser perdonado ni ser miembro de la iglesia del Señor. Puedes ser miembro de alguna organización 

denominacional creada por el hombre, debido a las normas establecidas por esa denominación, pero eso no te 

conecta con Dios ni con la iglesia del Señor, que hemos seguido cronológicamente desde la creación del 

hombre y el establecimiento del plan de Dios para el hombre «antes de la fundación de la tierra». 

Si los creyentes estuvieran unidos, el mundo creería. Jesús oró por la unidad, como se registra en Juan 17. En el 

versículo 21, dijo: «...Para que todos sean uno, como tú, Padre, en mí, y yo en ti, que también ellos sean uno en 

nosotros, para que el mundo crea que tú me enviaste». (Versión Estándar Americana) 

¿Son la desunión y la apostasía la causa de tantas variaciones en el cristianismo? ¿Es por esto que no tenemos 

una verdadera iglesia unida de Cristo? ¿No deberían todas las iglesias formar parte de la iglesia unida de 

Cristo? 

 

NUEVA ERA 

Nueva EraEs un concepto religioso generado en épocas más recientes, aunque no se registra un fundador ni 

una fecha específicos, ni se reivindica una organización específica. La Nueva Era es un movimiento que combina 

una amplia gama de ideas espirituales, sociales y políticas. Parece tener el objetivo común de transformar a las 

personas y a su sociedad mediante un proceso de consciencia espiritual. La Nueva Era se considera una visión 

utópica para alcanzar una era de armonía y progreso. Su influencia se extiende a grupos activistas, empresas y 

profesionales, así como al individuo. El movimiento busca la unidad y la paz. 

El Movimiento de la Nueva Era se basa en la mística oriental, parte del hinduismo y el paganismo o 

gnosticismo. El gnosticismo se mezcla con la filosofía griega y oriental del siglo I d. C. Enseña que el 

conocimiento, más que la fe, es el bien supremo y que mediante el conocimiento se puede alcanzar la 

salvación. Se utiliza una combinación de pasajes bíblicos, escritos hindúes, budistas y taoístas, e incluso algunas 

creencias de los nativos americanos. La astrología, el misticismo y la magia tienen cabida en la Nueva Era. 

Puede incluir meditación, yoga, astrología, trances, hipnosis, cartas del tarot y contacto con espíritus. 

El movimiento moderno tiene raíces más recientes en el espiritualismo del siglo XIX y la contracultura de la 

década de 1960. Las religiones organizadas y el materialismo fueron rechazados en favor del misticismo 

oriental y las experiencias espirituales directas. El movimiento unió a grupos feministas, ecologistas, 

espirituales y de potencial humano, y creó un amplio mercado para libros, revistas, talleres y grabaciones, así 

como para materiales de sanación y meditación, alimentos naturales y cristales. 



Los cristales se utilizan para armonizar con Dios, para la sanación psíquica, el contacto con espíritus o el 

desarrollo de una conciencia superior. Todo es Dios y todos somos Dios. Dios es una fuerza impersonal o un 

principio. Las personas tienen un poder ilimitado y necesitan descubrir ese potencial. Las técnicas de 

superación personal y la idea de que cada individuo es responsable y capaz de todo, desde la autocuración 

hasta la creación del mundo, se han aplicado en la consejería, la atención médica, el deporte, las empresas e 

incluso en algunas fuerzas armadas. Las actitudes sobre el medio ambiente, nuestras familias, nuestro trabajo, 

la medicina y las curas, y la paz mundial han sido debatidas debido a las ideas asociadas con el Movimiento de 

la Nueva Era. Dado que el hombre es divino, puede experimentar fenómenos psíquicos y contactar con seres 

extraterrestres. 

Jesús no es el único Dios verdadero ni el único salvador. Fue un modelo espiritual que accedió al poder divino 

como cualquier persona. No resucitó físicamente, sino a un reino espiritual superior. Las reencarnaciones 

humanas ocurren hasta que uno alcanza ese nivel como fuerza o principio impersonal equiparado a Dios. No 

existe la vida eterna como persona resucitada, ni existe el infierno ni el cielo literales. 

Es necesario compensar el mal karma con el bien; el resultado es un estado futuro derivado de las acciones 

realizadas en la vida presente. Para ello, se puede acceder al poder sobrenatural mediante la meditación, la 

autoconciencia y los guías espirituales. La autoconciencia alcanzada equivale a renacer. 

¿Es el Movimiento de la Nueva Era mejor que el paganismo, el hinduismo u otras filosofías en las que se basa? 

¿Ofrece alguna promesa mejor que el pacto que Dios le dio a Abraham? ¿Es esta la experiencia religiosa 

suprema que buscamos? ¿No es esta Nueva Era solo una nueva aplicación de las antiguas eras? 

 


