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			Els concilis ecumènics de l’Església

			
						325 – Concili de Nicea (1r concili ecumènic).

						381 – I Concili de Constantinoble (2n concili ecumènic).

						431 – Concili d’Efes (3r concili ecumènic).

						451 – Concili de Calcedònia (4t concili ecumènic).

						553 – II Concili de Constantinoble (5è concili ecumènic).

						680-681 – III Concili de Constantinoble (6è concili ecumènic). 

						787 – II Concili de Nicea (7è concili ecumènic).

						869-870 – IV Concili de Constantinoble (8è concili ecumènic).

						1123 – I Concili Lateranense (9è concili ecumènic).

						1139 – II Concili Lateranense (10è concili ecumènic). 

						1179 – III Concili Lateranense (11è concili ecumènic).

						1215 – IV Concili Lateranense (12è concili ecumènic).

						1245 – I Concili de Lió (13è concili ecumènic).

						1274 – II Concili de Lió (14è concili ecumènic).

						1311-1312 – Concili de Viena (15è concili ecumènic).

						1414-1418 – Concili de Constança (16è concili ecumènic).

						1431-1445 – Concili de Basilea-Ferrara-Florència (17è concili ecumènic).

						1512-1517 – V Concili Lateranense (18è concili ecumènic).

						1545-1563 – Concili de Trento (19è concili ecumènic).

						1869-1870 – I Concili Vaticà (20è concili ecumènic).

						1962-1965 – II Concili Vaticà (21è concili ecumènic).

			

		

	
		
			I Concili de Nicea (325) 

			Celebrat a la ciutat de Nicea (Àsia Menor) entre el 20 de maig i el 25 de juliol (ca.) de l’any 325. Convocat per l’emperador Constatí (306-337), durant el pontificat de Silvestre I (314-335). Participants: 318 pares conciliars. Consta de 20 cànons. Temàtica: Proclamació del Símbol de Fe contra els errors de l’Arrianisme. Proclamació de la consubstancialitat del Fill amb el Pare. 

			Antecedents

			Les idees de Arri tenen els seus precedents en el segle anterior (segle III) on ja trobem diverses opinions teològiques algunes molt deficitàries i incompletes sobre la substància del Logos. Arri es podria dir, fou la conseqüència final d’aquestes reflexions iniciades unes dècades abans. I Alexandria era la ciutat perfecta perquè això es produís. Juntament amb Antioquia, l’escola cristiana d’Alexandria aglomerava una gran quantitat de professors i teòlegs sent un fogar de noves doctrines, no totes ortodoxes. Segons ens diu Epifani (Panarion II/II, 69,3; PG 42,205), Arri era el rector de l’església de Baucalis (port d’Alexandria) i tenia inclinació per la dialèctica i l’exegesi. Arri, sembla que havia nascut a Líbia vers el 256. L’any 280 estava estudiant a Antioquia. A inicis del segle IV Arri havia tornat a Alexandria. Allí, a partir del 313 hi ha un nou bisbe, Alexandre, educat en el Didaskaleion (escola cristiana) de la ciutat on Climent, Orígenes i Dionís havien estat mestres il·lustres. 

			Sembla que la primera disputa entre Arri i el bisbe Alexandre fou vers el 318. Sembla que Alexandre va convocar al clergat per debatre públicament les idees d’Arri. La disputa fou agra. A partir d’aquí el conflicte no féu sinó empitjorar. Vers l’any 320, Alexandre convoca un sínode local a on van assistir un centenar de bisbes. Arri es reafirma en les seves idees on afirma que el Fill es posterior al Pare. El agénnètos (el no generat) que és Déu Pare, ha de ser anterior al Verb, perquè si no hi haurien dos “no generats” sense principi trencant la unitat de Déu. Per tant va haver-hi un temps en què el Verb no existia. El Sínode excomunica Arri i els seus seguidors. En el seu exili Arri va trobar simpatitzants de les seves idees entre diversos bisbes influents a la cort, com Eusebi de Cesarea i Eusebi de Nicomèdia. Arri acumula defensors i detractors en grau suficient com per fer d’aquesta inicial disputa de l’Església alexandrina un problema per a tota la regió. De fet, es convocà un sínode a Antioquia a finals del 324 o inicis del 325 on es reuniren bisbes de Palestina, Fenícia, Síria, Líbia, Capadòcia i Aràbia on es condemnaren les idees d’Arri. Però la divisió de les Esglésies no fou solucionada i finalment l’emperador Constantí, assessorat del bisbe Osi de Còrdova, va convocar un concili ecumènic per tractar profundament de la disputa sobre la divinitat del Verb que havia trencat la pau de tot l’Orient cristià. 

			Celebració del concili

			El primer dels concilis ecumènics (oikumene = terra habitada) fou convocat per l’emperador Constantí per solucionar les controvèrsies que afectaven l’Església en aquell temps: la divisió i tensió creada per les tesis d’Arri i la necessitat d’establir una data comuna per la celebració de les festes de Pasqua. El lloc escollit per fer les sessions conciliars fou el palau imperial d’estiu situat a la ciutat de Nicea (Bitínia). L’emperador va autoritzar als bisbes participants que poguessin utilitzar el Cursus publicus (les vies romanes reservades per a ús dels correus imperials) per tal que poguessin arribar amb rapidesa i comoditat al concili. Tot i que la xifra de participants es fixa en 318 pares conciliars, segurament aquest nombre té una connotació més simbòlica que real, tot fent referència als 318 servents d’Abraham (Gn 14,14). Segons Eusebi de Cesarea els bisbes participants foren uns 250 (Vida de Constantí, llibre III, 8), sense comptar ni preveres, ni diaques ni acòlits. La seva procedència era molt variada, Eusebi mateix ens indica que venien de Síria, Cilícia, Fenícia, Aràbia, Palestina, Egipte, la Tebaida, Líbia, Mesopotàmia, Pèrsia (un bisbe), l’Escítia, Pont, la Galàcia, Capadòcia, Àsia, Frígia, Pamfília, Tràcia, Macedònia, Hispània i Roma. El papa Silvestre no va poder participar-hi ja que la seva edat desaconsellava el viatge, però envià els seus representants que sempre van tenir un lloc d’honor en les sessions. Malgrat tot, el nombre final de bisbes vinguts de la zona occidental de l’imperi era sols de cinc, entre ells el bisbe Osi de Còrdova (256-357), conseller de l’emperador Constantí, que sovint presidí les sessions conciliars. 

			Reunits en una sala del palau imperial les sessions es van dur a terme entre el 20 de maig i el 25 de juliol de l’any 325. L’emperador va presidir la inauguració del concili així com un sopar ofert al palau per a tots els participants. El principal missatge de Constantí fou la pau i la unitat de l’Església, que esperava que s’assolissin en aquest concili. Després les sessions van ser presidides pels mateixos bisbes tenint llibertat de moviment, paraula i decisió. Molts dels bisbes participants havien patit les persecucions dels anys precedents sota Dioclecià i Maximià (305-311), i portaven les marques de les tortures i patiments que havien sofert per la defensa de la fe. Fou un concili en el qual la gran majoria dels participants havien patit en pròpia carn la persecució per la fe, per tant eren gent de provada fidelitat. 

			El tema més complex a tractar eren les tesis d’Arri sobre la relació entre el Pare i el Fill. Arri defensava que el Fill estava subordinat al Pare i que era una creació inferior. El mateix Arri va exposar les seves idees, juntament amb disset seguidors seus, el més destacat d’entre ells, el bisbe Eusebi de Nicomèdia (que posteriorment serà qui administrarà el baptisme a l’emperador Constantí en el seu llit de mort). 

			El partit contrari el liderava el bisbe Marcel d’Ancira, Eustaci d’Antioquia, Alexandre d’Alexandria i el diaca alexandrí Atanasi (futur bisbe de la seu alexandrina). Aquest grup, partint del símbol de Fe de l’Església de Cesarea va elaborar el que serà conegut amb el nom de Símbol de Fe nicena (o dels bisbes). En ella s’evitava explícitament qualsevol admissió de subordinació del Fill envers el Pare: Déu nat de Déu, Llum resplendor de la Llum, engendrat no pas creat, de la mateixa naturalesa del Pare (Homoúsion to Patrí = consubstancial al Pare). A més d’elaborar aquest Símbol inequívocament antiarrià el concili va condemnar explícitament les tesis d’Arri. Quan el 19 de juny del 325 el concili va adoptar el nou Símbol, sols van haver-hi els vots negatius d’Arri i dos bisbes més, els quals foren exclosos de la comunió de l’Església. El nou Símbol fou promulgat com a llei imperial per l’emperador Constantí. 

			El concili llavors passà a tractar altres temes, com la datació de la festa de Pasqua. El concili va determinar que la data de la Pasqua es fixaria cada any el diumenge després del primer pleniluni de la primavera. L’emperador Constantí va conferir a aquesta datació la categoria de llei imperial. Encara avui dia aquest és el còmput que s’utilitza per datar la Pasqua de cada any. 

			Finalment també es va tractar el tema dels lapsi (gent que durant les persecucions havien flaquejat i que ara demanaven de tornar a ser admesos a la comunitat cristiana). Hi havia parers diferents entre els pares conciliars (recordem que molts d’ells havien sofert tortures que incloïen sovint mutilacions defensant la fe). El sector més intransigent el liderava el bisbe Meleci de Licopoli, mentre que el grup més conciliador era liderat per Alexandre d’Alexandria. Finalment s’imposà el grup menys rigorista i el cànon 11 indica que els lapsi poden ser readmesos a la comunitat havent complert una penitència establerta (que durava dotze anys i tenia tres graus diversos). També es van tractar temes d’organització i litúrgia, com per exemple el cànon 4 que indica que les consagracions episcopals es confereixin amb un mínim de tres bisbes, o el cànon 3 que indica que els clergues ordenats cèlibes ja no podien contraure matrimoni (costum oriental encara avui dia en pràctica). El concili va tractar també altres temes menors. 

			Conseqüències

			Nicea havia marcat inequívocament un abans i un després sobre les temàtiques tractades, però durant els anys posteriors alguns esdeveniments faran que aquesta certesa trontollés fins al punt de necessitar ser de nou confirmada en un altre concili. El primer signe dels problemes que s’acostaven fou l’existència d’un grup de bisbes encara simpatitzants de les idees arrianes liderats pel bisbe Eusebi de Nicomèdia. El segon signe de preocupació fou la poca preparació teològica de l’emperador Constantí i la seva fàcil deriva vers una facció o altra, segons qui tenia a prop aconsellant-lo. Mentre el bisbe Osi de Còrdova va estar al costat de Constantí, els decrets i el Símbol de Nicea van aconseguir implantar-se en tota l’Església, però quan Osi va marxar a Occident, el seu lloc el va ocupar el bisbe filo-arrià Eusebi de Nicomèdia i va començar una campanya contra Atanasi d’Alexandria i els defensors nicens més destacats. El primer pas que van aconseguir fou l’exili del bisbe Atanasi (el qual va aprofitar per escriure la vida de sant Antoni, obra que ajudarà a conèixer el monaquisme a Occident), i posteriorment van aconseguir que Arri fos readmès a la comunió de l’Església. Això provocà una nova escissió interna dins l’Església. A Occident es clamava contra la destitució d’Atanasi i la readmissió d’Arri, mentre que a Orient es buscava una nova formula que evités el terme homoúsion to Patrí, cercant una nova terminologia com ara “semblant” “en tot semblant” o de “substància semblant” al Pare. Durant aquells anys es van fer diversos concilis i sínodes locals sense que s’arribés a cap compromís (Sàrdica el 342, Rímini i Seléucia el 359...). El resultat sempre era el mateix: Occident es mantenia fidel a Nicea i Orient estava dividit entre els filoarrians i els defensors dels nicens. El nou emperador Constanci II (337-361) va prendre partir obertament pels filoarrians fins a amenaçar als papes Juli I (337-352) i Liberi (352-366) si no s’adherien a les fórmules filoarrianes que ell volia imposar a l’imperi. A la mort de Constanci el substituí Julià l’Apòstata (361-363), que renuncià al cristianisme i volgué retornar l’imperi al paganisme. La seva prematura mort va acabar amb aquests plans. El nou emperador Valentinià (364-375) va continuar afavorint el semiarrianisme però tampoc no va aconseguir torçar els catòlics nicens. L’aparició dels tres grans teòlegs capadocis nicens, Gregori Nazianzé, Gregrori de Nissa i Basili de Cesarea van ajudar amb les seves formulacions a fer més intel·ligible el credo de Nicea: una substància, tres persones. Això ajudà a fer que molts abandonessin el semiarrianisme per tornar a acollir Nicea. Malgrat tot, les ferides i les tensions eren prou fortes com per obligar al nou emperador Teodosi (379-395) a convocar un nou concili ecumènic per solucionar definitivament aquestes controvèrsies. 

		

	
		
			I Concili de Constantinoble (381)

			Celebrat a la ciutat de Constantinoble entre el mes de maig i el mes de juliol de l’any 381. Convocat per l’emperador Teodosi (379-395), durant el pontificat de Damas I (366-384). Participants: uns 150 pares conciliars. Consta de 4 cànons. Temàtica: Proclamació del Símbol de Fe niceno-constantinopolità. Defensa i proclama la divinitat de l’Esperit Sant. Condemna definitiva de l’arrianisme i del semiarrianisme. 

			Antecedents

			Tot i la victòria del partit anti-arrià en el Concili de Nicea, Constantí durant els últims anys de la seva vida va mantenir una política ambigua que permeté als filoarrians de reprendre posicions i influència dins de la cort i de l’imperi. Després de la mort de Constantí, sota els regnats de Constanci II (337-361) i Valent (364-378), els filoarrians enfortiren la seva posició, mentre que els defensors de Nicea patien persecució i exilis. De fet, semblava que acabarien per imposar-se les idees d’Arri malgrat les condemnes del primer concili Ecumènic celebrat a Nicea. El grup de defensors de la fe de Nicea, liderats pel bisbe Atanasi d’Alexandria es van fer forts en la doctrina cristològica del homoúsios. Juntament amb Atanasi, els Pares Capadocis (Basili de Cesarea, Gregori de Nissa i Gregori Nacianzé) i altres teòlegs orientals com Apol·linar de Laodicea van elaborar estudis i tractats sobre la Trinitat i sobre Cristologia defensant les tesis de Nicea. Alguns d’aquests autors, en la seva defensa de la divinitat del Crist, extralimitaran les seves tesis, radicalitzant-les de tal manera que donaran peu a nous errors cristològics (menystenint la natura humana del Crist), com fou el cas del mateix Apol·linar de Laodicea que veurà com les seves obres seran condemnades en als sínodes de Roma (374 i 377), d’Antioquia (379) i el I Concili de Constantinoble (381). 

			Enmig de la polèmica cristològica entre els defensors i els contrincants de Nicea, va sorgir un segon problema teològic que el I Concili de Constantinoble hauria de solucionar: un nou grup liderat pel bisbe Macedoni I de Constantinoble anomenat pneumatomakhi (adversaris de l’Esperit Sant) o macedonians, negaven la natura divina de l’Esperit Sant. El concili hauria de tractar també sobre aquest error i proclamar la divinitat de la tercera persona de la Trinitat.

			Finalment al concili encara li arribava un tercer problema: la dignitat de la Segona Roma (la ciutat de Constantinoble) enfront de les altres Esglésies patriarcals (Alexandria, Antioquia, Jerusalem i sobretot Roma). Calia reconèixer una posició única i especial a la nova capital de l’imperi Oriental. Un tema menor, però no sense importants conseqüències polítiques i religioses. 

			Celebració del concili

			El I Concili de Constantinoble fou sobretot un concili oriental (tot i tenir un caràcter ecumènic). Els 150 pares assistents eren tots orientals, no n’hi havia ni un de sol d’Occident, i de fet, el papa Damas ni va assistir-hi ni hi va enviar representats. De fet, Occident estava celebrant el seu propi concili a Aquileia (primavera del 381). D’aquest concili celebrat a la ciutat d’Aquileia en sabem molt poc. 

			El concili, promogut i patrocinat per l’emperador Teodosi, fou presidit pel patriarca d’Antioquia Meleci. Hi assitia també el nou patriarca de Constantinoble, Gregori Nazianzè (que havia substituït el patriarca Macedoni I acusat d’heretgia contra la divinitat de l’Esperit Sant) i el patriarca de Jerusalem Ciril (autor d’unes esplèndides catequesis mistagògiques).

			Les primeres sessions del concili van anar orientades a reconduir a l’ortodòxia als macedonians, els quals van rebutjar tota reconciliació i finalment van abandonar el concili. Així, el primer cànon del concili indica quins grups estan fora de la comunió de l’Església i queden marcats com a heretges: els arrians, els semiarrians, els sabel·lians, els macedonians, els fotinians i els apol·linaristes. 

			Poc després va morir el patriarca Meleci d’Antioquia (que presidia el concili), i fou substituït en la presidència pel patriarca de Constantinoble Gregori Nazianzè. La successió de Meleci a la seu antioquena provocà un enfrontament fort entre dos candidats, Gregori Nazianzè prengué partit per Paulí, però el concili va rebutjar Paulí i elegí un prevere molt proper a Meleci, anomenat Flavià. Arran d’això, Gregori Nazianzè, per evitar més tensions dins de l’aula conciliar, dimití com a president del concili i com a patriarca de Constantinoble, i va ser substituït per Nectari, que fou qui conduí el concili fins a la seva clausura. 

			El primer cànon del concili no sols va indicar quins eren els grups d’heretges (ja citats), sinó que sobretot va renovar el Símbol de Fe de Nicea. Així quedava tancat el tema del semiarrianisme i també qualsevol atac sobre la naturalesa divina de l’Esperit Sant (macedonians) o sobre la naturalesa humana del Crist (apol·linarisme).

			En el cànon tercer es reconeix al bisbe de Constantinoble una posició especial entre les Esglésies patriarcals (sobretot arran de la seva realitat política dins de l’imperi), i se’l col·loca en un lloc d’honor just després de la seu de Roma. Val a dir que aquest cànon tercer serà rebutjat per Roma (tot i que les altres resolucions conciliars seran plenament acceptades per Occident). 

			El fruit principal d’aquest concili és el que es coneix com el símbol de fe niceno-constantinopolità. Val a dir que aquest símbol és la professió de fe baptismal recomanada pel bisbe Epifani de Constança, i que era possiblement proclamat a l’Església de Jerusalem. En la seva primera part és pràcticament idèntic al Credo de Nicea, mentre que en la segona part es manifesta explícitament la confirmació de la naturalesa divina de l’Esperit Sant. 

			Aquest símbol de fe, fou acceptat per tota l’Església d’Orient i al cap de pocs anys també començà a fer-lo propi l’Església d’Occident, de manera que a partir del segle V el símbol de fe comú de les Esglésies gregues i llatines.

			D’aquest concili encara ens n’arriben més fruits: els cànons segon i tercer ens aporten una nova imatge de l’organització de l’Església. En el cànon segon s’indica que cap bisbe pot intervenir en els afers interns d’una altra Església. Les qüestions d’una província han de ser resoltes en un Sínode provincial. També s’identifiquen les províncies eclesiàstiques amb les províncies civils (Egipte, Orient, Àsia, Pont i la Tràcia). 

			A fer aquest pas, fou important el desig i la intervenció de l’emperador Teodosi. Dins d’aquest cànon és on s’implanta la idea política que la seu de Constantinoble tindrà un Primat d’honor després de la seu de Roma. Teodosi col·loca la seu de Constantinoble per sobre de les d’Alexandria, Antioquia i Jerusalem. Això portarà futures tensions especialment amb la seu de Roma. 

			Finalment el cànon quart va dirigit contra Màxim d’Alexandria, un pretendent al patriarcat de Constantinoble que fou elegit de manera fraudulenta per bisbes egipcis. Sembla que era un home de grans qualitats i d’un cert atractiu intel·lectual (va presentar diversos escrits contra l’arrianisme que van agradar molt a Ambròs de Milà), i abans de mostrar-se com a persona intrigant, el mateix Gregori Nazianzè el va lloar públicament en un sermó. Fos com fos, finalment el concili es proclama contrari a la seva consagració, declarant-la nul·la i invalidant totes les accions i ordenacions fetes per Màxim posteriorment. 

			Conseqüències

			El I Concili Ecumènic de Constantinoble va donar el cop de gràcia definitiu a les tesis arrianes i semiarrianes. Els campions de l’ortodòxia a Orient foren Gregori de Nissa, Gregori Nazianzè, Ciril de Jerusalem, Amfíloc d’Icònia, Diodor de Tars, Epifani de Constança i Dídim d’Alexandria. Pocs anys abans de la victòria del I Concili de Constantinoble havien mort dos dels seus grans artífexs: Basili de Cesarea i Atanasi d’Alexandria. Tots aquests pares conciliars van defensar i enfortir la cristologia i la teologia trinitària que patia greus atacs doctrinals. Van restablir la unitat de l’ortodòxia i van construir els fonaments teològics sobre els quals s’elaborarà tota la reflexió posterior, fixant el símbol de fe niceno-constantinopolità. 

			El concili es clausurà el 9 de juliol de l’any 381, i fou signe d’un enfortiment i renaixement de l’Església nicena d’Orient. 

			L’emperador Teodosi va enviar una carta a tots els governadors i vicaris de les províncies imperials indicant que tots els bisbes havien d’estar en comunió amb l’ortodòxia conciliar així com l’expulsió de tots els bisbes que fossin simpatitzants de l’arrianisme. 

			El bisbe Ambròs de Milà va veure en aquesta acció una intromissió intolerable del poder civil en la vida de l’Església, i de fet, expressà el seu descord tant en l’elecció del bisbe Flavià d’Antioquia (elecció que provocà la dimissió de Gregori Nazianzè) així com l’elecció de Nectari de Constantinoble (que substituí Gregori quan dimití de la seva Seu). Ambròs veia en aquestes accions una ingerència del poder civil dins de la vida interna de l’Església. Ingerència que el bisbe de Milà rebutjava plenament. De fet, va proposar de fer una nova assemblea ecumènica a Roma (és a dir dins del territori imperial controlat per Gracià i no per Teodosi) per tal de poder celebrar el concili sense l’ombra de l’emperador Teodosi. De fet l’any 382 es van fer dues reunions de bisbes, una a Orient (de nou a Constantinoble) i una altra a Occident (Roma). Les dues parts van mantenir una correspondència oberta i fraternal, on es confirmava la major part del que s’havia dit al I Concili de Constantinoble de l’any anterior, acceptant les dues parts els cànons, tret del cànon tercer, on des de Roma s’assenyala que la jerarquia de l’Església no depèn dels elements polítics, i per tant la primera seu és Roma i la segona Alexandria (evangelitzades per Pere i per Marc respectivament).

			Malgrat aquestes tensions posteriors, val a dir que després del I Concili de Constantinoble, l’Església en sortí més unida, més enfortida i amb un marcat i clar signe d’universalitat que condicionarà fortament el seu desenvolupament històric.

		

OEBPS/font/TimesNewRomanMTStd-CondIt.otf


OEBPS/font/TimesNewRomanMTStd.otf


OEBPS/font/Constantia.ttf


OEBPS/font/TimesNewRomanMTStd-Cond.otf


OEBPS/font/Constantia-Bold.ttf


OEBPS/font/TimesNewRomanMTStd-Italic.otf


OEBPS/font/ChaparralPro-Italic.otf


OEBPS/font/MinionPro-Regular.otf


OEBPS/font/ChaparralPro-Regular.otf


OEBPS/image/9788498059946.jpg
David Abadias

,omﬁ SOV





OEBPS/font/OfficinaSansStd-BookItalic.otf


