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EL DEVELAMIENTO DEL DIOS OCULTO EN LA VIDA DE MOISES Y EL
COMENTARIO AL CANTAR DE LOS CANTARES DE GREGORIO DE NISA

¢ Qué tengoyo, que mi amistadprocuras?
¢ Qué interés se te sigue, Jesus mio,
que a mipuerta, cubierto de rocio,
pasas las noches del invierno oscuras?

Lope de Vega.
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Obras de Gregorio de Nisa.

A continuacién el elenco de obras escritas por el Obispo de Nisa y que se han conservado

hasta nuestros dias, segin aparecen citadas en el Diccionario de San Gregorio de Nisa:!

ablabium (Ad Abl.): Ad Ablabium, quod non sunt tres dei PG 45, 116-136; GNO
/1, 37-57.

anima (De an. et res.): Dialogus de anima et resurrectione PG 46, 11-160 (J.
Terrieux, [Cerf] 1995).

antirrheticus (Antirrh.): Antirrheticus adverus Apollinarium, PG 45, 1124-1269;
GNO I1I/1, 131-233).

basilius (In Bas.): In Basilium fratrem, PG 46, 788ss; GNO X/1.

beatitudines (De beat.): Orationes VIII de beatitudinibus PG 44, 1193-1301; GNO
VII/2

canticum (In Cant.): In Canticum canticorum homiliae XV, PG 44, 756-1120;
GNO VI; BAC Clas de Esp. n° 17, pp. 3-194).

cartas, Cartas, GNO VIII/2; SCh 363.

deitas (Deit. Evag.): De deitate adversus FEvagrium (vulgo In suam ordinationem)
PG 46, 544-553; GNO IX. 331-341.

deitas (De deit. fil.): De deitate Filii et Spiritus Sancti, PG 46, 553-576; GNO
X/3.

diem (Diem lum.): In diem luminum PG 46, 577-600; GNO IX, 221-242.

diem (Diem nat.): Oratio in diem natalem Christi PG 46, 1128-1149.

differentia: (Diff. ess. hyp.): Ad Petrum fratem de differentia essentiae et —

hypostaseos (= carta 38 de Basilio) PG 32, 325-340; (Y. Courtonne, Lettres I, 81-
92).

! Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 35-39.



ecclesiastem (In Eccl.): In Ecclesiasten homiliae VIII, PG 44, 616-753; GNO V,
277-442; SCh 416, 106-435.

eunomium (C. Eun.): Contra Eunomium libri I-11I PG 45, 248-908; GNO 1y 1, 3-
311

eustathius (Ad Eust.): Ad Eustathium, de Sancta Trinitate PG 32, 684-696; GNO
I1/1, 3-16.

fatum: (C. Fat.): Contra fatum PG 45, 145-173; GNO 111/2, 31-63.

filius (In illud Tunc.): In illud: Tunc et ipse Filius (Sobre la palabra: Entonces el
Hijo mismo se someterc), GNO 111/2;

flacillam (Flacill): Oratio funebris in Flacillam imperatricem PG 46, 877-892;
GNO IX, 475-490.

graecos (Ad Graec.): Ad Graecos, ex communibus notionibus PG 45, 176-185;
GNO 11I/1, 19-33.

hexameron (Hex.): Apologia in Hexaemeron PG 44, 61-124.

infantibus (De inf.): De infantibus praematurae abreptis, PG 46, 161-192; GNO
111/2, 67-97.

inscriptiones (Inscr.): In inscriptiones Psalmorum PG 44, 432-608; GNO V, 24-
175.

instituto (De inst. chr.): De instituto christiano (Ensefianza sobre la vida cristiana)
PG 46, 288ss; GNO VIII 1, pp.40-89 (Ch. Bouchet, PdF’ 1990).

luciferam: (Lucif. res.): In luciferam sanctam domini resurrectionem (vulgo In
Christi resurrectionem V) PG 46, 684ss; GNO IX, 315-319.

luminum (In diem lum.), In diem luminum, GNO IX.



macedonianos: (Ad Mac.): Adversus Macedonianos, de Spiritu Sancto, PG 45,
1301-1333; GNO I1I/1, 89-115.

macrina (Macr.): Vita s. Macrinae PG 46, 960-1000; GNO VIII/1, 370-414; SCh
178.

meletium (Melet.): Oratio funebris in Meletium episcopum PG 46, 852-864; GNO
IX, 441-457.

mortuis (Mort.): De mortuis non esse dolendum PG 46, 497-537, GNO IX, 28-68.
moysis: ver vita.

natalem (In diem nat.), /n diem natalem, GNO X/2.

opificio (De hom. op.): De hominis opificio, (Sobre la creacion del hombre) PG
44, 124-256; SCh 6.

oratio (Or. cat.): Oratio catechetica magna PG 45, 9-105; GNO 111/4; SCh 453.

oratione (De or. dom.): De oratione dominica orationes V, PG 44, 1120-1193;
GNO VI11/2.
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INTRODUCCION

El problema que da origen al presente trabajo, y al cual busca responder, es el problema del
agnoéstico o también, del fiel que no descubre con facilidad la presencia de Dios. Poco
conocedores de la presencia y ocultamiento de Dios, hoy en nuestra cultura, el presente
trabajo busca comprender ;cémo entiende Gregorio de Nisa el develamiento de Dios, en
Sobre la Vida de Moisés® y el Comentario al Cantar de los Cantares, y de qué manera
dicha comprension puede aportar a la teologia y a la vida eclesial hoy? Siendo Gregorio un
tedlogo que muestra muy bien el progreso espiritual del hombre como seguimiento de Dios,
que se hace manifiesto a través de los pasos de dicho proceso: de la luz a la negacion, de la
negacion a la luz y de la luz a la plena oscuridad, puede aportar con su pensamiento a la
comprension del dinamismo de encuentro entre Dios y el hombre, como su dinamica de

develamiento y ocultamiento. Vale la pena desde va, dejar en claro que como es un tema

pensado para personas que buscan, no existe un desarrollo Cristologico o Neumatologico

tan explicito en el presente trabajo. Por lo que, tanto la Cristologia como la Paumatologia

siguen siendo la tarea pendiente del que busca, una vez se va adentrando en el misterio de

Dios.

El método usado en el presente trabajo de investigacion, es el propuesto por Bernard
Lonergan, en su obra: Método en Teologia, en cuanto su dinamica implica una apropiacion
del pasado y la Tradicion, al tiempo que considera una actualizacion de la misma sin
modificar su significacion. Partiendo de la nocién preliminar de método, no como un
conjunto de reglas, sino como “un esquema de operaciones previo y normativo del cual

pueden derivarse reglas.”

2 Aunque el titulo mas conocido es De Vita Moyses, en el presente proyecto, hacia adelante, se ha optado
por usar el titulo traducido al castellano: Sobre la Vida de Moisés. Lo anterior, para no desentonar con el
otro titulo del libro volcado al espafiol como Comentario al Cantar de los Cantares.

3 Lonergan, Método en Teologia. P 14,
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El Jesuita canadiense sefiala dos direcciones centrales a la hora de realizar ¢l trabajo
teologico y distingue ocho especializaciones funcionales en su claboracion: la primera
direccion apunta a la recuperacion de la tradicion teoldgica, en ¢l sentido de acoger y no
desconocer ¢l legado del pasado; obviamente esta aproximacion se llevara a cabo de
forma critica. La segunda direccion sefiala, a quien asuma el compromiso del quehacer
teologico, la obligacidon de hacer teologia para su contexto v su mundo cultural. Esto
implica la responsabilidad del tedlogo por una teologia significativa en un tiempo y en una
situacion especifica.*

Estas dos direcciones que comprenden a su vez las ocho especializaciones funcionales® son
las que han parecido pertinentes a la hora de llevar a cabo el presente trabajo. Ya que estas
direcciones, especialmente la primera, como se vera mas adelante, apuntan hacia el mismo

lugar que los objetivos propuestos en el desarrollo del mismo.

Las especializaciones funcionales, que se encuentran interdependientes en una unidad
dinamica, en cuanto se orientan hacia la direccion central del quehacer teologico de la
recuperacion de la tradicion, refuerzan la pertinencia para el presente trabajo del método de
Lonergan. De hecho, el lector podra encontrar presentes dichas especializaciones
funcionales a lo largo de los tres capitulos, en cuanto ellas prestan servicio a los objetivos

propuestos para su desarrollo. Aunque mas concretamente, en el primer capitulo, la historia,

la investigacidén de datos y la interpretacion; en el segundo capitulo, la investigacion de

datos, la interpretacién y la dialéctica; y en el tercer capitulo, la explicitacién de los

fundamentos.

Considerando los usos y funciones del método, podemos decir que esta investigacion se
cobija en una funcion sistematica, que asegura la continuidad al conocimiento teologico sin

imponer rigidez. Se recurre, para el primer capitulo como se ha dicho, a la especializaciéon

de la investigacidn de datos por cuanto ella basicamente hace asequible para la teologia los
datos que necesita. Al de la interpretacion y la historia, por cuanto la primera se esfuerza

por comprender los datos suministrados por la investigacion, en un contexto histérico,

4 Martinez, Bernard Lonergan..., P 96.

5 Ahondando en las especializaciones de la teologia, Lonergan habla de la divisién del Método en ocho
especializaciones funcionales: 1) la investigacidon de datos, 2) la interpretacion, 3) la historia, 4) la dialéctica,
5) la explicitacion de los fundamentos, 6) el establecimiento de las doctrinas, 7) la sistematizacion, 8)la
comunicacion. “las primeras cuatro especializaciones de las ocho mencionadas, se ponen en actividad
cuando se procede a recuperar la tradicion teoldgica; las cuatro restantes se dan en la direccién de la
actualizacién.” lbid., P 96.
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circunstancial e intencional, tocandose con la segunda en la parte contextual historica. La

especializacion funcional dialéctica, para el segundo capitulo, por cuanto su objetivo

consiste en querer adquirir un punto de vista englobante con la ayuda de la critica, es decir
comprender el caracter, las oposiciones y las relaciones de los distintos puntos de vista en
conflicto. La explicitacién de los fundamentos, para el tercer capitulo, ya que esta propone

el horizonte interior desde el cual se podra aprender el sentido de las doctrinas.
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CAPITULO1

1. Acercamiento Contextual a Gregorio de Nisa y a su teologia

Adentrarse a un periodo de gran riqueza teologica como el periodo patristico resulta para el
tedlogo, no solo la experiencia de ir al pasado como quien viaja en el tiempo sin tocar nada
sino que puede ser una experiencia de enriquecimiento profundo. No es que hoy no exista
la novedad o que el desarrollo teoldgico de los primeros siglos haya agotado todos los
temas con profundidad, pero su cercania con la fe pascual tiene para el tedlogo la claridad
de aquel que bebe directamente de las cercanias de la fuente y no de la desembocadura de
su cauce. Un cauce mucho mas caudaloso pero alejado de su nacimiento. En este aspecto, el
pensamiento del Obispo de Nisa se encuentra en medio de una tension, la que resulta de la
trasmision fresca de la novedad pascual y los retos que significa poner en dialogo dichos
elementos en su propio contexto. Puede objetarse a esta vuelta a la tradicion el que se
desatienda la urgencia pastoral y los temas “actuales”, sin embargo, baste decir que la
busqueda de una respuesta significativa siempre pasa por el retorno a las fuentes, de la

Tradicion y el Evangelio.

Buscando dar respuesta a la pregunta que guia la presente investigacion,® el siguiente
capitulo se dividira en tres partes, la primera que considera la importancia de la patristica en
nuestro contexto teoldgico, la segunda que busca hacer una aproximacion histérica al
contexto teoldgico del siglo IV, la vida de Gregorio de Nisa y las obras trabajadas en la
presente investigacion (Sobre Vida de Moisés y Comentario al Cantar de los Cantares); y
la tercera sobre la interpretacion biblica del Niseno. Al final el lector podra encontrar una

breve sintesis del capitulo en cuestion dando paso al segundo capitulo.

® Comprender cémo se da el develamiento de Dios, en las obras de Gregorio de Nisa: Sobre la Vida de
Moisés y el Comentario al Cantar de los Cantares, para tomar de alli los distintos elementos que puedan
aportar a la discusién teoldgica y a la vida de la Iglesia hoy.
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1.1 La Importancia de la Reflexion Patristica en Nuestro Contexto Teologico

1.1.1 Un trabajo conceptual frente a la urgencia del mundo.

Podria cuestionar el que la presente investigacién aborde un tema de tipo conceptual y no
uno de tipo practico. Por qué no ocuparnos por la planeacion de estrategias pastorales o el
disefio de planes que socorran las urgencias de un contexto como el Latinoamericano, lleno
de desigualdad y pobreza en vez de preocuparse por un tema que aborda solamente el
aspecto religioso. Dando respuesta a dicho cuestionamiento, la realizacién de la presente
investigacion se justifica, en que a pesar que las necesidades materiales tienden a ser mas
urgentes, las espirituales y conceptuales no solamente tienen una duraciéon mayor en la
persona, sino que pueden tener una influencia significativa en el cambio de las condiciones

de tipo material en los seres humanos.

Con lo anterior no quiero propugnar por una dicotomia en la realidad, en donde el concepto
estd por encima de la vida, sino solamente manifestar que la vida misma y la realidad estan
construidas y determinadas de una manera particular por las ideas. La misma realidad de la
desigualdad y todos los componentes presentes, por ejemplo, en lo que el ser humano
entiende como pobreza estan relacionados con una concepcion particular de mundo que
determina de forma clara la realidad material. Muchas de las cosas que hoy vivimos y
disfrutamos han nacido de una idea y de una forma de pensar determinada. Piénsese,
solamente, como es que en la historia de la humanidad una verdad conceptual como la
divinidad y humanidad de Jesus ha tenido y tiene una influencia muy grande en muchas
personas. Y digo, una verdad conceptual para los que creemos en ello, pero en el fondo es
solo un concepto mas para los que no lo creen. De hecho, todas las religiones tienen
conceptos o elaboraciones conceptuales que determinan profundamente la historia, la

realidad y la vida de una persona.

En este mismo horizonte, pensar que una mejor comprension de la accion de Dios puede
ayudarnos no solamente a ampliar nuestro conocimiento intelectual sino también iluminar y

mejorar nuestra vida practica; justifica no solamente la realizacion de la presente
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investigacion sino que invita a cuestionar profundamente la fundamentacion conceptual de
la realidad misma del creyente. Es decir, preguntarnos ;cuales son las ideas y las
comprensiones qué estan determinando mi vida como cristiano? Una pregunta que podria
extenderse al tedlogo, como: ;Cuales ideas o comprensiones estan determinando la manera
de hacer teologia? ;Son todas ellas producto de mi encuentro personal con el Sefior? O
parafraseando a Nietzsche ;Qué prejuicio estd haciendo teologia? Las anteriores preguntas
son solamente ilustrativas del proceso de examen que debe realizar el tedlogo y no forman

parte del contenido de la presente investigacion.

1.1.2 El volver continuo a las fuentes, es estar en contacto con aquél que todo lo hace

nuevo.

Pensando en medio de este contexto Latinoamericano, lleno de desigualdad y pobreza,
resultaria facil preguntarse también, si no es mejor buscar soluciones a los problemas de
hoy en el hoy, en vez de seguir viviendo del pasado. Evidentemente, esto mismo podria
aplicar para la encarnacion, vida, muerte y resurreccion del Sefior, lo cual es un hecho
antiguo en el tiempo pero de inmensa novedad para todos los que deseamos seguirlo. El,
que hace nuevas todas las cosas es y debe seguir siendo la clave sobre la cual se tiene que
centrar el interés por los autores patristicos. Si el acercamiento a los Padres y a la Tradicion
se da por interés o curiosidad histérica pero no por querer seguir ahondando en el

conocimiento de Jesucristo, se esta errando definitivamente en el camino.

Lo que encontramos de valioso en la Tradicion y en el estudio de los Padres, es el
conocimiento sobre Dios. Y qué mayor garantia que lo que nos pueden trasmitir los testigos
del Sefior resucitado, unos pocos siglos después de su paso encarnado sobre la tierra.
Alejarnos de ellos y querer prescindir totalmente de sus testimonios por ignorancia,
desconocimiento o subvaloracion, no s6lo nos priva del tesoro de la tradicion de los

primeros cristianos, sino también de su propia experiencia de Dios.
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1.1.3. El déficit que tenemos en el estudio de los Padres.

Este desconocimiento en nuestro contexto mas local, digamos colombiano, nos ha hecho
acreedores de una deuda historica en el estudio de los Padres. Es verdad que el conflicto
social y el drama humano de los paises del tercer mundo sigue siendo importante y de
primera necesidad, pero nos hemos privado de iluminarlo a través de los cristianos que
antes de nosotros han enfrentado persecuciones, hambre e incluso el martirio. Esta deuda
historica también se expresa en la poca produccidn intelectual patristica existente

actualmente en nuestra Facultad de Teologia y en nuestro pais.

No hace falta buscar en las bibliotecas de teologia para ver que la mayoria de trabajos de
grado hoy en dia, son de caracter biblico, pastoral y sistematico. Lo cual estd muy bien,
pero sigue cuestionando sobre las ausencias, pues en su mayoria estos trabajos no incluyen
un analisis desde el punto de vista patristico. El numero de horas dedicadas al curso de
patristica, por lo menos en nuestra Facultad, los pocos cursos de griego y latin que se
consiguen de buena calidad en Colombia, y el dificil acceso a la bibliografia francesa,
alemana, como a los originales griegos y latinos, hacen que cualquier obra sobre patristica

deba ser muy bien valorada.

Asi, hoy por hoy, por lo menos desde esta perspectiva, el aporte que le puede hacer el
estudio de los Padres a la teologia latinoamericana es doble. Por una parte esta la
fundamentacion historica y sistematica que le puede aportar al pensamiento teologico
latinoamericano; por otra el contacto directo con los cristianos de otras épocas y la lectura
desde una perspectiva latinoamericana de los Padres. Algo que aun esta por hacer y que

ojala se realice también.

1.1.4. Gregorio, un hombre con una gran experiencia de Dios.

La vida de Gregorio, esta enmarcada por un contexto historico complejo e importante para

la vida de la Iglesia. Sin embargo, mas alla de sus contribuciones a la doctrina de la Iglesia

y las definiciones conciliares a las que aportd, también estd la vida misma de Gregorio y el
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pensamiento expresado en sus escritos. Los cuales dan también cuenta de una profunda
experiencia de Dios, la cual se empezo a formar desde bien temprano en compaiiia de su
madre Emelia, de su hermana Macrina, de Basilio y de toda su familia evangelizada por

Gregorio Taumaturgo.

Esta unidad con Dios, que Gregorio conservo a lo largo de su vida, es la garantia también
de ir al encuentro de una riqueza profunda para el hombre que busca conocer a Dios, el cual
se sigue manifestando en el testimonio vivo de los santos. Todo el pensamiento de Gregorio
brota de esta familiaridad con Dios por lo que se trata no solo de un pensador, al estilo de la
filosofia, o de un gran conocedor de un tema, al estilo de los especialistas cientificos, sino
de un hombre que trasmite lo que ha sido su experiencia vital de encuentro con el
resucitado. Dicha experiencia de Dios, justifica el que se tome un autor que vive la
familiaridad con el Dios que al mismo tiempo que se esconde va al encuentro del ser

humano para socorrerlo y salvarlo.

1.1.5 La importancia de una renovacion en la comprension de la revelacion y acceso

a Dios.

Es en la vida cristiana de Gregorio donde encontramos respaldo para confiar en su
pensamiento, el cual procede de esta relacién profunda con Dios. Asi, de su misma
produccion teoldgica podemos valernos para tomar consejo frente a los retos actuales de la
Teologia. Enfrentados, como lo estamos, a un mundo de pluralidad religiosa, en un
movimiento historico opuesto al ocurrido en los primeros siglos, cuando la gente venia del
paganismo al cristianismo, el dilema para la Iglesia pareceria darse hoy en dia, entre
afirmar o modificar las doctrinas. Puede ser que el desgaste de la novedad, que con el
tiempo ya deja de ser tan nueva o los nuevos valores que se imponen como parte de una
cultura racional hayan terminado por socavar el interés mayoritario en el conocimiento de
Dios y de paso por la misma Iglesia. En un mundo asi, la Iglesia fiel a su misién no debe
parar de anunciar a Dios, Uno y Trino, sino buscar la manera de renovar siempre su

anuncio sin traicionarlo.
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Es entendible que en un mundo en donde la ciencia parece ser la posibilidad de escrutarlo
todo y postular hipoétesis que no necesitan de un creador sino del azar, la gente no crea o no
sepa en qué creer porque no puede ver con sus propios ojos lo que anhela su corazon. No es
solo el convencimiento racional de la no existencia de Dios, sino también de la no
posibilidad de experimentarlo o tomar conciencia de dicha experiencia. Hoy en dia, sigue
siendo un problema desprendernos de la idea de que todo conocimiento se da de manera
espacio temporal. Como herederos del pensamiento kantiano, lo que no se da por medio de
la experiencia sensible, en un espacio y un tiempo nos parece ya un extravio de la razon.
Asi, pensando ya no solo en las personas que tienen una fe profunda, sino en las personas
que aun se encuentran en la busqueda de Dios, la Iglesia debe renovar su presentacion al

mundo de la buena nueva de Dios.

Una posibilidad de la renovacion en la manera como se conoce a Dios lo constituye la
mistica. Entendida como un camino mas que un punto de llegada en la fe. La manera como
describe Gregorio el proceso de encuentro del hombre a Dios, se asemeja mucho a este
concepto. Aunque el mismo sea posterior, si podemos, si queremos, ver el pensamiento del
Obispo de Nisa en este horizonte. De hecho su pensamiento estaria en el origen de la
mistica occidental, especialmente con las obras trabajadas. Basta solo ver su Comentario al
Cantar de los Cantares, el cual se inscribe en una tradicion que va de Origenes a San Juan

dela Cruz.

1.2 Acercamiento al contexto historico del tiempo de Gregorio de Nisa.

En la busqueda del pensamiento de un autor y especialmente de un Padre de la Iglesia, se
hace necesario mirar antes su contexto histérico-teologico y el interés plasmado en su obra.
La razoén por la que se hace este énfasis en la investigacion Patristica va ligada al desarrollo
de la comprensién teologica de la divinidad explicitado en los primeros concilios de la
cristiandad; por lo que es comun hablar de dos periodos en la Patristica, uno pre-niceno y
otro post-niceno. El tiempo de Gregorio, ubicado luego de Nicea, no deja de ser menos
complejo que el periodo anterior en este tipo de consolidacion teologica de la divinidad de

Cristo y el Espiritu Santo, al cual se le ha sumado un componente politico. El siglo IV es un
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periodo clave en la teologia, por el desarrollo del dogma en el cual su hermano Basilio y

Gregorio Nacianceno son personajes principales.
1.2.1 Aproximacion historica al contexto teologico del siglo 1V.

Para el interés de la presente investigacion, se ha privilegiado una aproximacion histérica al
contexto teoldgico proximo al Niseno mas que un contexto amplio sobre los hechos
historicos del siglo IV. Pues es en esta época en donde se produce “una de las mayores
crisis doctrinales que ha tenido lugar en la historia de la Iglesia: la crisis arriana.”’La cual
va a marcar fuertemente los acontecimientos histéricos y doctrinales hasta el Concilio de
Constantinopla en el 381. Para abordar esta época, se ha dividido este siglo en cuatro
partes, de la siguiente manera: Del 325 fecha del Concilio de Nicea, hasta el afio 337
cuando muri6 el Emperador Constantino; una segunda parte desde el 337 hasta el 350 que
corresponde al periodo de reinado de Constancio en Oriente y Constante en Occidente; un
tercer periodo del afio 350 al 361 que corresponde al periodo en que Constancio gobierna
como unico Emperador, y un cuarto periodo de la muerte de Constancio al Concilio de

Constantinopla en el 381.
1.2.2 Desde Nicea hasta l1a muerte de Constantino (325-337).

El afio 323, luego de la lucha por el poder del Imperio, la cual se habia originado con la
renuncia de Diocleciano y Maximiano y se habia extendido por todo el inicio del siglo IV,
“Flavio Constantino, a quién la Iglesia ha dado el apelativo de «El Grandey, se convirti6 en
el soberano unico del Imperio. Calculador, amplio de miras, astuto y despiadadamente
cruel, habia podido, por todas estas razones, aventajar a sus adversarios.”® Bajo su reinado
se reunio el Concilio en Nicea y se dio una de las mayores luchas doctrinales de la historia
de la Iglesia. Lo que en principio fue un conflicto local en Alejandria, prontamente se
convirtié en un problema de toda la Iglesia. El causante de esta disputa fue Arrio (256-336),
un sacerdote de Alejandria que daria nombre a dicha controversia. Alrededor del afio 320 el
Obispo de Alejandria, Alejandro, lo excomulgd en un sinodo por promover una doctrina

que negaba la divinidad del Hijo.? Sin embargo Arrio contaba con la adhesion de algunas

7 Introduccién a la obra: Atanasio, Discurso contra los Arrianos, 5.
8 Bertolli, Historia de Roma: Desde los ..., 788.
9 Cf. Introduccion a la obra: Atanasio, Discurso contra los Arrianos, 6.
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personas importantes, entre ellas el de Eusebio de Nicomedia, un Obispo que tenia
influencias en la corte del Emperador. Por esta razon, la disputa pronto llego a oidos de
Constantino quien convocd un Concilio en Nicea el afio 225 buscando ponerle fin a las
disputas que poco a poco iban creciendo en torno a la postura doctrinal de Arrio. Su
duracién fue de dos meses y fue presidido por el Emperador quién tuvo una injerencia muy
grande en el mismo. El trabajo de dicho concilio se centrd en aprobar una formula de fe
comun que pudiera expresar lo creido en la Iglesia, para este trabajo se partié de un credo

ya existente, el de la Iglesia de Cesarea, al que se procedié a reestructurar.!°

Aunque se ha resaltado como lo fundamental de Nicea la inclusion del homousios, las
adiciones que se hicieron fueron mayores. Comparando el texto final del concilio con el
Credo de la Iglesia de Cesarea que sirvio de base, se ha determinado las siguientes

interpolaciones como novedades nicenas:

A. Es decir, de la substancia del Padre: Esta afirmacion, que no se encuentra conservada en
el credo, expresa la consecuencia del ser “engendrado” pues el engendramiento verdadero
implica la comunién de substancia. Con lo cual se busca rechazar la tesis arriana de que el
Hijo habia sido creado de la nada, y que por lo tanto al ser creatura no compartia la misma

substancia con el creador.

B. ®cov alnbivov éx Oeod ainbvod: Esta afirmacion (Dios verdadero de Dios verdadero)
manifiesta claramente la perfecta divinidad de Cristo, ya que los arrianos consideraban a
Dios como verdadero Dios, mientras que Jesus simplemente era Hijo. Dicha formulacion
no tuvo la fuerza que se esperaba pues era posible ser interpretada en sentido Arriano, como

si Jesus fuera Hijo verdadero (en cuanto existente) del Dios verdadero.

C. yevwnbévra. ov mombévra: Esta inclusion diferencia el significado de los verbos:
engendrar (gennao) y crear (poieo).!! Con lo cual se descarta que el Hijo sea creatura,
derivandose también una comprension distinta sobre la generacion divina, pues la creacion

no seria la unica forma por la que un ser podria provenir de otro. Lo cual es muy importante

10 E| texto completo del simbolo de la Iglesia de Cesarea se puede leer completo en: DZH. 40.
11 Para los Arrianos estos verbos eran sindnimos.
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pues entre creador y creatura no hay identidad de substancia mientras que entre

engendrador y engendrado si.

D. ouoodoiov 1@ [azpi: Como se ha dicho, este es tal vez el aporte mas importante de
Nicea. Sin embargo su formulacion no estaba libre de riesgos de ser interpretada
confusamente: a) pues se puede aceptar una interpretacion materialista como si la Ousia de
la que se esta hablando fuera algo material de la cual participan el Padre y el Hijo; b) puede
entenderse de manera modalista como si el Hijo fuera sélo un modo de manifestarse del
Padre; ¢) como el término empleado no procede de la Biblia, podia ser rechazado por no ser
un término biblico, lo cual se consideraba un argumento importantisimo para no pocos
observadores de la Escritura; d) el término habia sido condenado por el sinodo de Antioquia

contra Pablo de Samosata.

Con todos los problemas de interpretacidon del homousios, y la efectividad del Concilio mas
para rechazar que para afirmar, no puede perderse de vista que la finalidad del mismo era el
afirmar la verdadera divinidad del Hijo; razon por la cual la distincién en el grado de
alteridad entre el Padre y el Hijo no se dio muy clara. Dicha claridad serd mas bien el
resultado de las discusiones teologicas posteriores a Nicea. Luego del Concilio se empezé a
gestar un movimiento reaccionario en contra del mismo representado en primer lugar por el
pensamiento de Eusebio de Nicomedia,'? lo que acarred que los grandes tedlogos nicenos
fueran exiliados del imperio (Atanasio, Eusebio de Antioquia y Marcelo de Ancira), gracias

a la rehabilitacién de Arrio.

1.2.3 El periodo de gobierno de Constancio en Oriente y Constante en

Occidente (337-350).

Después de la muerte de Constantino se produjo una guerra civil a causa de su sucesion.
Aunque el Emperador habia dividido el Imperio entre sus tres hijos: Constantino, Constante
y Constancio, habia incluido en el testamento a sus dos nietos Dalmasio, al que le habia
dejado la peninsula balcanica, y Anibaliano, al que le habia dejado Armenia y la costa del
Ponto. Enterado de la muerte de su Padre, Constancio quién se encontraba en Mesopotamia

acudio6 con Prontitud a la ciudad de Constantinopla (que habia sido erigida como capital por

12 A pesar que se mantuvo el simbolo.
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Constantino en el 330), organizé una revuelta militar y asesind a dos tios suyos y siete
nietos del fallecido emperador, entre ellos Dalmasio y Anibaliano,*originando con esta
accidn inestabilidad y lucha por el control total del imperio. En medio de éste caos politico,
el tiempo que vino para la Iglesia después de Nicea fue un tiempo de controversias y
disputas doctrinales. Algunas tendencias contrarias y algunos defensores de la fe de Nicea,

son los siguientes:

A. Adversarios de Nicea: En este grupo se encuentran principalmente dos tendencias
teologicas, la de los llamados eusebianos y los anomeos. Los primeros, llamados también
homoiousianos'* estaban encabezados por Eusebio de Nicomedia y contaba con la adhesion
de otros personajes importantes como Melecio de Antioquia y Cirilo de Jerusalén. Su
doctrina era subordinacionista, afirmando que la generacion del Hijo depende de un acto de
la voluntad de Dios. Rechazan el arrianismo pero también el término niceno Aomousios por
no ser un término biblico. Los segundos, los anomeos, son el grupo arriano mas radical y
estuvo encabezado por Eunomio. Su doctrina se basa principalmente en comprender a Dios
como ingénito (Agénetos), siendo lo ingénito lo propio de la Divinidad. Por lo tanto el Hijo,
en cuanto no es ingénito, no puede ser de la misma substancia (homousios) del Padre, ni de
una substancia parecida (homoiousios), sino de una substancia diversa (andmoios). Lo
anterior se entiende en cuanto lo ingénito no admite separacion o division por no ser
sometida al cambio,!” entendiéndose asi que el Hijo no tenga su origen en Dios sino que sea
por lo tanto producto de la generacion o creacion.'® En este sentido, interpretando Jn 1, 317,
Eunomio entiende al Hijo como una creatura hecha por Dios y superior a los hombres por
cuanto se le ha dado parte en la creacion de todo, dentro del cual también estd el Espiritu
Santo. Asi, el Padre crea al Hijo y el Hijo al Espiritu santo, concibiéndose la Trinidad como
tres personas distintas no solo en cuanto a la hipostasis sino también en cuanto a la

substancia (Ousia).

13 Cf. Bertolli, Historia de Roma: Desde los origenes..., 815.

14 El término viene del griego homoiousios que vendria a significar de una substancia o esencia semejante.

15 Esta idea de que sélo lo que es compuesto (como un cuerpo) es divisible, esta bastante difundida en el
pensamiento helénico de la época y va a ser tenida en cuenta por Gregorio de Nisa cuando hable de Dios en
La Vida de Moisés.

16 vale la pena recordar que para Arrio, generacién y creacién son sinénimos.

17 “Todo ha sido hecho por medio del Hijo.”
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B. Defensores de la fe de Nicea: Al igual que los detractores del Concilio eran personas
influyentes en el mundo cristiano, los defensores del mismo contaban con exponentes bien
formados e importantes. Estos ultimos provenian especialmente del &mbito alejandrino y
antioqueno. Del ambito alejandrino se destacan Apolinar de Laodicea, Atanasio de
Alejandria y del ambiente antioqueno, Eustacio de Antioquia, Marcelo de Ancira 'y Teodoro

de Mopsuestia.

1.2.4 El tiempo en que Constancio reiné como unico emperador (350-361).

Aunque realmente fue en el 353, con el suicidio de Magnencio, que Constancio quedo
como unico emperador, lo habia empezado a ser tedricamente desde el 350 cuando decide
abandonar Mesopotamia para tomar el poder por la fuerza, luego de la muerte de su
hermano Constante. El reinado de Constancio constituye lo que algunos han llamado el
triunfo del arrianismo.'®Con la muerte de Constante la ortodoxia habia perdido un defensor,
ahora con Constancio en el poder habia ganado un enemigo. El Concilio reunido en Milan
en el 355 expulso a Atanasio de la sede provocando algunos desordenes en Alejandria,'® es
durante este periodo de destierro cuando escribe la Vida de Anfonio y otras cuatro Cartas a
Serapion.?® En este periodo, también, se empezd a fortalecer la postura de los homousianos,
los cuales rechazaban la postura de los arrianos pero no se adherian a la formula de Nicea
en lo referente al consubstancial. Osio de Cordoba y el Papa Liberio fueron enviados

también al exilio.
1.2.5 De la muerte de Constancio al Concilio de Constantinopla (361-381).

Con Juliano, llamado el apOstata, pueden regresar los obispos desterrados.?! Atanasio retine
en Alejandria un sinodo en el 362, en el cual convence a los asistentes de aceptar dos
formulas aparentemente contradictoras: una ousia y tres hypdstasis. Esta situacion de
libertad para la Iglesia cambi6 cuando empezé a reinar Valente (364-368), quién continud

con la politica represiva contra Nicea. Sin embargo, esta politica adversa a la fe de la

18 Cf. Bertolli, Historia de Roma: Desde los origenes..., 816.

19 Cf. Bertolli, Historia de Roma: Desde los origenes..., 816.

2 Cf, Introduccidn Atanasio, Discurso contra los Arrianos, 9.
2L Cf. Bertolli, Historia de Roma: Desde los origenes..., 817-ss.
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Iglesia no dio buenos resultados y poco a poco va siendo derrotado el arrianismo,

encontrando confirmacién el Credo de Nicea en el Concilio de Constantinopla.

El pensamiento niceno sobre la divinidad del Hijo una vez aceptado completamente en la
Iglesia, trajo serios interrogantes sobre el mismo. Por ejemplo: ;Coémo se relaciona la
divinidad con la humanidad en la encarnacion? Y ;Codmo se relaciona el Espiritu Santo con
el Padre y el Hijo? Como puede intuirse, dichas preguntas tenian ain relacion con lo
sostenido por Arrio, pues los padecimientos de Cristo eran una muestra de su inferioridad
con respecto al Padre, asi que una vez aceptada la divinidad debia pensarse cdmo poder
afirmar el que Cristo sea uno y que la ignorancia y el sufrimiento del mismo no tenga su
sede en la divinidad. En la elaboracion teologica de una respuesta clara, los llamados
Padres Capadocios: Basilio, Gregorio Nacianceno y Gregorio de Nisa, van a tener un papel
fundamental. Ellos van a apoyar la comprension de homousios como unidad numérica de
substancia, contra la doctrina de Arrio, y la doctrina de las tres hypostasis (de origen
origeniano), contra la doctrina de Sabelio. De modo que aunque las Aypdstasis sean tres, la
ousia es la misma; es decir, que lo comun a todas las personas de la Trinidad es la ousia y

lo propio de cada una de ellas es la hypostasis.

El Concilio de Constantinopla (Constantinopla I) se reunié en el afio 381, afio en que
Gregorio pronuncia en Cesarea su Elogio a Basilio.?* Tuvo como intencion la unidn de los
macedonianos, de ambiente homoiousiano cercano al arrianismo, quienes negaban que el
Espiritu Santo pudiera ser Dios, pues no existia en la Escritura ningun pasaje en el que
fuera llamado como tal.?* Los encargados de presidir el concilio fueron Melecio, quién fue
sucedido por Gregorio Nacianceno, y finalmente Nectario. Los aportes del Concilio fueron
el simbolo de fe, los canones y el tomo explicativo.?* Sin embargo sélo ha llegado hasta
nosotros los dos primeros ya que el tomo explicativo desaparecio. Vale la pena recordar la
novedad de Constantinopla, que no supone un credo nuevo sino la afirmacion del niceno.

De hecho, por la formula que nos ha llegado puede intuirse que se viera mas como una

22 Gregorio de Nisa, Vida de Macrina..., 13.

2 Los cuales, ante la imposibilidad de un acuerdo, abandonaron Constantinopla antes de la finalizacién del
concilio.

24 Cf. DZH 150, 151, 152.
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puesta al dia, que incluye la ampliacién de lo referente al Espiritu Santo, méas que un

cambio de simbolo. Como elementos importantes integrados a la fe de Nicea se tiene:

A. Cuyo Reino no tendra fin: Dicha adicidn va contra la doctrina sostenida por Marcelo de
Ancira, que sostenia un trinitarismo meramente econémico a raiz de su teologia modalista y

que afirmaba el fin del reinado de Cristo una vez se regresara a la unidad en Dios.

B. La secuencia del Espiritu Santo: La cual, sin afirmar la consubstancialidad del Espiritu

Santo manifiesta su divinidad.

C. Condena al Apolinarismo: Aunque no se encuentra en el simbolo sino que hace parte de
una carta sinodal que Teodoreto copid, del tomo explicativo que se extravio, se puede ver
explicita la condena contra Apolinar. Apolinar de Laodicea, era amigo de Atanasio y
defensor de Nicea, pero para defender la divinidad del Hijo cae en el error de comprender
la Encarnacion del Logos como union con la carne. De esta manera, asegura que el Verbo
toma las funciones del alma intelectiva (Nous) por lo que los sufrimientos morales de
Cristo provendrian de la parte sensitiva de la misma. El problema radica, si se acepta esta
explicacion, en que la Encarnaciéon no ha sido en un hombre completo sino en uno carente
de alma intelectiva, cuyas funciones asume el Verbo. Lo anterior, no expresaria
verdaderamente el misterio de la Encarnacion pues la humanidad de Cristo seria deficiente
e incompleta. Por esta razon, el Concilio, rechaza las afirmaciones de Apolinar diciendo:
“anatematizamos a aquellos que dicen que el Verbo de Dios estuvo en la carne humana en
lugar del alma racional e inteligencia del hombre, como quiera que el mismo Hijo y Verbo
de Dios no estuvo en su cuerpo en lugar del alma racional e inteligencia, sino que tomo y

salvo nuestra alma, (esto es, la racional e inteligente), pero sin pecado.”?

1.2.6 Gregorio de Nisa.

Dentro del agitado inicio del siglo IV, Gregorio de Nisa, nacio en la region de Cesaréa de

Capadocia, en el Ponto, alrededor del afio 331-335 (En los ultimos afios del reinado de

Constantino).?® Provenia de una familia con numerosas posesiones en la region del Ponto,

3 DZH 159.
% Cf. Introduccidn Gregorio de Nisa, Vida de Macrina..., 8.
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que ademas de ser rica y provenir de unos respetables ancestros, eran cristianos que habian
tenido que probar su fidelidad en las persecuciones de Diocesano. Incluso, su abuela, que
fue la que recibio la religidn a través de Gregorio Taumaturgo, tuvo que vivir siete afios con
su familia en los bosques del Ponto, debido a las persecuciones. La familia de Gregorio,
conformada por su maméa Emelia y su Papa Basilio, de profesion retor, tuvo nueve hijos.
Dentro de ellos cinco mujeres y cuatro hombres. De las mujeres, solo se conoce el nombre
de la mayor: Macrina, cuya vida escribié Gregorio. Los nombres de los hombres son:
Basilio, Obispo de Cesarea, Naucracio, quien vivia ascéticamente en las montafias del

Ponto; Gregorio, Obispo de Nisa y Pedro, Obispo de Sebaste.?’

Debido a la complejidad politica de la época, que se veia contantemente inmersa en
conflictos, muchos cristianos habian adoptado un tipo de vida alejada completamente de las
ciudades y dedicada de manera exclusiva a la contemplacion de Dios. Para el siglo IV este
ideal ascético ya se encontraba mdas desarrollado, que la inicial fuga mundi, y se habia
extendido a lo largo del oriente cristiano. Es gracias a estos ideales ascéticos que algunos
miembros de la familia tomaro6n la decision de retirarse a una propiedad que poseian en
Annesi para dedicarse a la vida monastica junto a Macrina.?®Es precisamente su hermana
mayor a quién va a dar Gregorio el nombre de Maestra Espiritual >Este elemento
monastico no resulta superfluo pues va a ayudar a realizar un giro conceptual, al entenderse
ya no la santidad, como referente exclusivo del martirio, sino como referente también de

una vida centrada en la virtud.3°

Gregorio, quien no estudié en Atenas como su hermano Basilio, contaba con una soélida
formacion dada en gran parte por su padre. Aunque debid haber pasado sin duda por el
ciclo comun de la Paideia griega, en donde “supo adquirir también una extensa formacion
filosofica, habiendo leido a Platon, Aristételes, los Estoicos, Plotino, Posidonio de Apamea
y otros™3! Ademas conto siempre con el ejemplo y las ensefianzas de sus hermanos mayores

Basilio y Macrina.?? Fue lector de su Iglesia a los veinte afios, tarea que abandono para

? Cf. Introduccién Gregorio de Nisa, Vida de Macring..., 10.

2 Cf. Solano, “THEO. XAV”, 163.

B Cf. Solano, “THEO. XAV”, 168.

30 Cf. Solano, “THEO. XAV”, 171.

31 Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 191.

32 Lo cual puede ser corroborado en la lectura de la Vida de Macrina y Elogio de Basilio.
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dedicarse posteriormente a la retorica. Es posible que se haya casado, pues ¢l mismo hace
alguna referencia a este hecho: “Ahora, sin embargo, el conocimiento de la belleza de la
virginidad resulta, en cierto modo, vano e inutil para mi [...] al haber optado por la vida
comun [...] una vez que se ha puesto el pie en la vida mundana”3. También se sabe que
estuvo unos afios unido a la experiencia monéstica en el Ponto, donde “estuvo dedicado al
estudio de las Sagradas Escrituras y de las obras de Origenes, entre otros.”** En el 370, a la
muerte de Eusebio de Cesaréa, Basilio es nombrado Obispo pero serd fuertemente
perseguido por el Emperador Valente, quién como se ha dicho, perseguia a quienes
profesaban la fe de Nisea en torno a la consubstancialidad del Padre y del Hijo. En medio
de las dificultades de dicha situacion, Basilio necesitaba gente cercana y de doctrina firme,
por lo que influye en la eleccion de Gregorio Nacianceno como Obispo de Sasima y en el

371 de su hermano Gregorio como Obispo de Nisa.

Cuatro afios después, en el 375, Gregorio sera acusado de dilapidar los bienes de sus
Didcesis y sera depuesto de su sede por un grupo de Obispos de corte Arrianista.
El Vicario (Demostenes, Vicario del Ponto), retine en Ancira, parece seguro que
a comienzos del 375 (en este punto los datos son discutidos) un sinodo de
obispos homeanos. G. es citado a comparecer ante este tribunal, bajo la doble

acusacion de malversacion de fondos eclesiasticos v de ordenacion irregular al
episcopado, v, en pleno inviemo, €l es arrestado por soldados.®

Gracias a la ayuda de su hermano Mayor el Niseno logra escapar y ponerse a salvo de las
autoridades imperiales, que en ese momento buscaban la manera de deponer cualquier
Obispo que no fuera arriano, para regresar posteriormente. Con la muerte de Basilio a los
cincuenta afios, en 378/379 Gregorio siente la necesidad de continuar su obra e inicia un
periodo de consolidacion teoldgica que va a brillar con luz propia. Ya no estara a la sombra
de su hermano Basilio, aun cuando su tarea sea la misma de aquél. Al poco tiempo en que
muere Basilio, muere su hermana Macrina, en el 379, quedando sin las dos personas que

tanto admiraba y a las cuales se sentia unido.

El afio 381 pronuncia en Cesarea su Flogio de Basilio, al tiempo que se encontraba

escribiendo la Vida de Macrina, (entre 380 y el 383). En este mismo afio asistird en

33 Gregorio de Nisa, La virginidad, I, 1.
34 Cf. Solano, “THEO. XAV”, 174.
35 Cf. Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 196-197.
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Constantinopla al Concilio Ecuménico, en el cual desempefiara un papel de suma
importancia sosteniendo la fe de Nicea y reafirmando la divinidad del Espiritu Santo.
El 1 de enero del 381, Gregorio pronuncia en Cesarea el Elogio de Basilio; el 7
de enero el sermoén Sobre ¢l Bautismo y el 7 de febrero el panegirico de San
Teodoro. El aiio 381 marca ¢l punto culminante de la actividad episcopal de
Gregorio. En mayo asiste al primer Concilio de Constantinopla, el segundo

ecuménico en el que juega un papel de primordial importancia. Melecio muere
al inicio del Concilio, y es Gregorio quien pronuncia su oracion finebre.*

Después del Concilio, Gregorio escribe Confra Apolinar que habia sido condenado en
Constantinopla y negaba la humanidad de Cristo; también, escribe Contra Eunomio que
afirmaba la naturaleza distinta del Padre y del Hijo. En el 385 de regreso a la ciudad
imperial, en la corte del Emperador Teodosio, pronuncia la Oracion Funebre por la
Princesa Pulqueria y posteriormente la Oracion Funebre por la Emperatriz Flacila. Un
afio después escribe una sintesis teologica titulada La Gran Catequesis y en el 389 el
Comentario al Cantar de los Cantares (In canticun Canticorum), a la cual se sumard La
Perfeccion Cristiana. En este tiempo escribid algunas obras de tipo exegético importantes
como /n FExamerdn, comentario a los Salmos y homilias sobre el Fclesiastés, los
Proverbios, las Bienaventuranzas y el Padre Nuestro. La Vida de Moisés (De vita Moysis),
suele fecharse en el 392, dos afios después de la muerte de Gregorio Nacianceno. Aunque la
cronologia de esta obra es incierta, pues algunos (Jaeguer y Danielu) suelen fecharlo
después del 390 y otros (Heine) en el tiempo de la polémica contra Eunomio, entre el 380-
38437 “En todo caso, puesto que la obra aparece plenamente madura tanto desde el punto
de vista ascético como exegético, su composicion se ha de componer en torno al 390.”3% En
el 394 asiste al sinodo de Constantinopla y ésta es la ultima noticia que se tiene de la vida
de Gregorio, quien con su muerte cerraba el periodo mas fecundo de la vida teologica y

espiritual de Capadocia.

3¢ Introduccién Gregorio de Nisa, Vida de Macrina..., 13.
37 Cf. Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 938.
38 Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 938.
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1.2.7 Obras de Gregorio de Nisa sobre las que se centra la presente

investigacion:

Del elenco de obras escritas por el Niseno, que el lector podra encontrar relacionadas en la
introduccion, destacan para la presente investigacion, dos, en las que se conserva el

pensamiento mistico del autor. Estas dos obras son:

1. Gregorio de Nisa. Sobre la vida de Moisés, Lucas F. Mateo-Seco (ed.), “Biblioteca
de Patristica”, 23, Ciudad Nueva: Madrid, 1993.

Escrito al parecer en el afio 392, en la madurez de Gregorio (cuando éste esta entrando en la
ancianidad), es un libro que estd catalogado como un libro de exégesis por el soporte
biblico que tiene. Sin embargo, en la posteridad es considerado una obra mistica al
proponer un camino de encuentro con el Dios siempre mayor que se va descubriendo en el
encuentro. El mismo autor dice escribir este tratado para dar respuesta a la pregunta sobre

la perfeccion en la virtud,*®aunque nunca se menciona a su destinatario.

En La Vida de Moisés, la enseilanza espiritual de Gregorio manifiesta su total
desarrollo, como si los temas que ha venido esbozando en escritos anteriores
encontraran aqui su formulacién acabada. El pensamiento central es la
consideracion de la virtud como un progreso al infinito. Gregorio habia tratado
de este asunto ya anteriormente. Lo habia desarrollado con cierta extension por
primera vez en sus Homilias Sobre el Cantar de los Cantares, y mas adelante en
el pequeiio escrito Sobre la Perfeccion Cristiona. En La Vida de Mois€s este
asunto constituye la columna vertebral del libro.*

Siguiendo la figura de Moisés como ejemplo de virtud, Gregorio subraya mucho la
infinitud de la naturaleza divina (contra Eunomio), razén por la que algunos han querido
situar el texto muchos afios antes de lo que hoy se considera como la fecha de escritura.*'La
estructura del libro es sencilla, presentando inicialmente el tema que va a tratar: el
crecimiento sin limites de la virtud a través del comentario de algunos pasajes de la vida de

Moisés. El libro se divide en dos partes claramente identificables, la primera llamada

3 Cf. Gregorio de Nisa, Sobre La Vida de Moisés, |, 2.
“ Introduccién Gregorio de Nisa, Sobre La Vida de Moisés, 20.
4 Cf. Introduccidn Gregorio de Nisa, Sobre La Vida de Moisés, 22.
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Historia, comprende los pasajes seleccionados de la vida del Profeta desde el nacimiento
hasta la muerte de manera cronoldgica segin los pasajes de Exodo y Numeros, haciendo
uso principalmente de la exégesis literal. La segunda parte es la Contemplacion de la vida
de Moisés (llamada theoria),*? de mayor extension que la primera parte, Gregorio hace uso
principalmente de la exégesis alegdrica mostrando la relacion entre los pasajes de la vida

del Profeta y el crecimiento en la virtud.

2. Gregorio de Nisa. Comentario al Cantar de los Cantares, Teodoro Martin Lunas

(Trad). Ediciones Sigueme: Salamanca 1993.

Fue escrito aproximadamente en el 389, como se ha dicho antes. La forma que tiene este
texto es el de compilacion homilética, ya que agrupa un conjunto de quince homilias sobre
el Cantar de los Cantares y un prologo, siendo una de las obras exegéticas mas grandes de
Gregorio de Nisa. La interpretacion del Niseno aborda el texto biblico ya mencionado hasta
el cap 6, 9 y tiene como fin, demostrar el caracter espiritual que tiene el texto sagrado
debido a las dificultades que la lectura literal del mismo generaba. Precisamente esta
dificultad para entenderlo de manera literal hace que Gregorio privilegie la exégesis
alegorica por encima de la literal. Asi, al inicio de la obra se pide al lector despojarse de
toda comprension material y disponer el corazoén para la contemplacion, la cual se

constituye en el culmen de una vida espiritual que camina al encuentro con Dios.

Es interesante notar que esta obra hace parte de una tradicion exegética que se extiende
desde Filon, hasta nuestros dias, pasando por Origenes, San Juan de la Cruz, entre otros. El
texto biblico que aborda el sentido mistico del amor entre el amado y la amada, fue materia
de conflicto en las primeras comunidades cristianas quienes no veian claro su inclusion en
las Escrituras. Gregorio, en este conjunto de Homilias hace uso del método alegorico y

desentrafiard su sentido mistico para proponer un camino de encuentro con Dios.

42 Gregorio toma de Filon de Alejandria la divisién del tratado en dos partes: Historia y Theoria, utilizando la
primera parte para una sobria presentacion histérica de la figura de Moisés, y la segunda como una
profundizacion en el significado religioso de su figura.” Introduccion Gregorio de Nisa, Sobre La Vida de
Moisés, 24.
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1.3 La interpretacion alegorica en la Patristica.

Para el tiempo de Gregorio de Nisa, aunque el estudio de las Sagradas Escrituras habia
logrado grandes progresos y se habia constituido como fuente de la reflexion teoldgica, no
existian sino principalmente dos formas de interpretarla: una literal y una alegérica. Este
ultimo método exegético constituye una tradicion interpretativa que ha pasado por Filon de
Alejandria, Origenes, entre otros y es principalmente de la cual echard mano Gregorio de
Nisa. Sin embargo, el método alegdrico era ya bien conocido en la antigiedad pagana,
especialmente en la filosofia de tipo estoico. Este tipo de pensamiento conocid tres tipos de
alegoria, aplicados especialmente a la obra de Homero: El fisico que relacionaba a los
relatos miticos con las fuerzas de la naturaleza; el psicologico que consideraba la historia
exterior como un reflejo interior de las potencias del alma y la alegoria de tipo moral que
consideraban la personificacion de vicios y virtudes.”® Este tipo de interpretacion que se
encontraba en la cultura erudita de la época, justifica el que el pensamiento filosofico de
Filon haya sido presentado como exégesis biblica o lectura simbdlica de la Escritura.*
Dada la importancia que va a tener en la posteridad inmediata, antes de avanzar a lo propio
de la interpretacion cristiana alegorica, es necesario decir algo sobre la obra de éste

alejandrino.

Filén de Alejandria (15/10 A. C - 45/50 D. C), es el personaje de la literatura judia mas
importante e influyente en el primer cristianismo, especialmente en lo referente a la
interpretacidn de las Escrituras. El deseo de probar que la religion judia esta fundada en una
doctrina secreta, es el mévil que lo lanza a la escritura de su obra. Hay que recordar que la
religion pagana estaba contenida en los grandes poemas y mitos conservados
principalmente por Homero por lo que no queda dificil entender que lo que se proponia a
hacer Filon estuviera en el mismo horizonte de la religiébn pagana. La pertinencia del
método en las Sagradas Escrituras se corrobora por el caracter mistérico de la misma.

En el De Providentia explica también €l que las «blasfemias» que se encuentran

en los poetas son un criterio seguro de que estos textos contienen «fisiologia»
(Prov. 11 # 40). En consecuencia, cuando una concepceion literal del texto biblico

4 Cf. Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 85.
4 Cf. Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 85.
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le parece inadmisible (Antropomorfismo en Dios, episodios escabrosos en la
vida de los Patriarcas), ve en ellos un reclamo para seguir el camino de la
alegoria. Pero no solo le empujan a la alegoria los elementos discordantes ¢
insoportables del texto biblico, sino lo misterioso. La posibilidad de probar que
la religion judia se funda en una sabiduria secreta.®’

Dicho fundamento mistérico de la religién Judia esta sustentado en la dualidad misma de la
naturaleza divina, es decir: su ocultamiento y revelacion. Dios es siempre un Dios oculto y
manifiesto en la Escritura y por esto mismo sus enseflanzas, contenidas alli, tendrian esta
cualidad. *°En este sentido, Filon ve las ensefianzas divinas presentes tanto en la
caracterizacion moral de los personajes, como en las explicaciones cosmicas y simbolicas
de las vestimentas sacerdotales, el tabernaculo, etc.,*’producto de la comprensién de que la

Escritura se comunica en dos niveles, uno material y otro espiritual.

La interpretacion cristiana, conservara muchos de los aspectos interpretativos de Filon*®
pero se caracterizard indiscutiblemente, por encontrar en el AT la prefiguracion de Cristo,
con todas sus implicaciones.* A la influencia hermenéutica judia se sumara la herencia
filosofica griega, presente en la cultura helénica de los primeros siglos, en especial la
estoica. “En el caso de un exégeta estoico, como Crisipo, la produccion de sentido de las
obras poéticas esta al servicio de la investigacion filosofica.”>® Un rasgo que se conservara
como criterio de exégesis biblica en cuanto la investigacidon filosofica va marcando el
derrotero del sentido interpretativo, pero al mismo tiempo implicara una ruptura pues el
sentido no va de acuerdo a los “dogmas” acumulados de la tradicion, sino que para el caso

cristiano, los elementos antiguos (AT) seran iluminados por la revelacion (NT). Es decir, un

% Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 85.

“ Baste algunos ejemplos para dar cuenta de esto (tanto del AT como del NT): Exodo 33, 20: “No podras ver
mi cara, porque el que la ve no sigue vivo”; Isaias 45, 15 “verdaderamente tu eres un Dios escondido”; Salmo
17, 12 “Aquél que ha hecho de la tiniebla su escondite”; Mt 11, 27 “Al Padre lo conoce sélo el Hijo y aquél a
quien el Hijo se lo quiera revelar”; Jn 1, 18 “ A Dios nadie lo ha visto; el Hijo Unico, que es Dios y que esta en
el seno del Padre, nos lo ha dado a conocer”; Hb 1, 1-2 “Muchas veces y de muchos modos hablé Dios en el
pasado a nuestros padres por medio de los profetas; en estos ultimos tiempos nos ha hablado por medio del
Hijo”.

47 Cf. Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 86.

“ Un ejemplo de la influencia de la interpretacién filoniana es el caso de Heb 8, 5y Hch 7, 44 que se remiten
al modelo celeste conforme al que Moisés construyé el Tabernaculo (Cf. Ex 25, 40).

% Es decir, su anuncio, nacimiento, muerte, resurreccion, etc.

0 Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 89.
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cambio de horizonte, pues el criterio hermenéutico no se encuentra atras en la tradicion

(Judia), sino hacia adelante en la revelacion (Cristo).

Los Padres de la Iglesia, en concreto los alejandrinos, con Clemente y Origenes siguieron a
Filén en la alegoria, mientras que los antioquenos seguirdn una exégesis de tipo literal o
tipologica. Es Origenes, tal vez el tedlogo mas representativo de la exégesis alegorica, y
uno de los mas proliferos escritores de la cristiandad antigua. En el caso de la interpretacion
origeniana, salta a la vista un llamado a saber “detenerse” en los pasajes confusos y saber
“esperar” lo que puede revelar el Verbo Encarnado. La Escritura y la teologia del momento
no eran del todo claras con respecto a la divinidad de Cristo y desde el siglo II la Iglesia
habia tenido que empezar a lidiar con grupos disidentes que fundamentaban sus teorias
cristoldgicas en la interpretacion de la Escritura. En este panorama, desde la lucha con los
gnosticos, se dio una importancia grande a la Biblia y se empezé a plantear el problema de
la recta interpretacion de la misma. Tanto asi que, como ya se ha dicho, muchos de los
términos teoldgicos de Nicea y Constantinopla encontraron resistencia por no ser

formulaciones procedentes de la Escritura.

A la par con la lucha contra las lecturas heterodoxas que los herejes hacian de los textos
sagrados, se fue consolidando la idea de la unidad de la Biblia, formada en un solo cuerpo
por el AT y el NT.’! Ademas, al no poder mutilarse o escoger ciertas partes de los textos
biblicos, se fue haciendo mas consiente el concepto de “oscuridad” de la Escritura, lo cual
respaldaba el método de interpretacion alegorica. Dentro de dicha incomprension también
se encuentran los pasajes poco edificantes o absurdos. Origenes, da cuenta de muchos
pasajes de este tipo en la Biblia, oponiéndose a la exégesis literal pues si nos atuviéramos a

eso, “el Dios biblico no seria el Dios de su fe, [...] sino el dios mitico de un pueblo

)
primitivo.”>?Pero la lucha no es sélo contra el antropomorfismo de Dios, correccion que
también estd presente en Gregorio de Nisa, sino el caracter cerrado al que queda reducida la
profecia, al estudiarse a un Profeta en su contexto judio. Sumado a lo anterior, Origenes
asienta un principio hermenéutico importante: “La Escritura no puede decirnos nada que

sea indigno de Dios. En consecuencia, lo que aparezca indigno o impropio habra que

51 Es importante que aqui sélo se habla de los textos judios y los cristianos en cuanto se piensan
relacionados no en cuanto canon acabado, el cual va a ser definido completamente en el Concilio de Trento.
52 Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 114,
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interpretarlo espiritualmente.”>*Siendo entonces, que todo puede ser objeto de un sentido
digno de Dios, siempre y cuando se pueda buscar rectamente y se sepa detener la busqueda
aguardando la interpretacidén correcta; todo esto de la mano de la accion divina quién

permite ver en la oscuridad.
1.3.1 La interpretacion alegorica en Gregorio de Nisa:>*

En cuanto a la interpretacion de la Escritura, Gregorio, es heredero de la tradicion
interpretativa alegorica. Para el Niseno, el texto biblico esta puesto para sacar un provecho
espiritual. Por lo tanto, todo texto biblico tiene una doble dimension: una material y otra
espiritual > Asi, quien solo lee la Escritura de manera literal puede verse abocado a la
confusidn por no entender realmente la funcion del texto biblico.
Quiza diga alguien: si yo no soy caldeo, como se recuerda que fue Abraham, ni
fui criado por la hija del egipcio como cuenta la historia de Moisés, ni tengo
nada en comun en la forma de vivir con ninguno de estos hombres de otros
tiempos, ;Como conformar¢ mi vida con la de alguno de éstos, si no tengo como
imitar a alguien que me es tan lejano en su forma de vivir? Respondemos a éste
que ni pensamos que ser caldeo sea vicio o virtud, ni que nadie se encuentre
apartado de la vida virtuosa por vivir en Egipto o habitar en Babilonia. Por ¢l
contrario, ni Dios se¢ hace conocer solamente en Judea de aquellos que son
dignos, ni Sién, entendida en sentido literal, es la casa de Dios. Por lo tanto,
tendremos la necesidad de una interpretacion mas sutil y de una mirada mas
aguda, para discernir siempre, a partir de la historia, de qué caldeos o egipcios

debemos de alejarnos y de qué cautividad de Babilonia debemos escapar para
conseguir la vida bienaventurada.™

Tal vez hoy pueda parecernos un poco obvio lo dicho por el Obispo de Nisa, pero situando
estas palabras en su contexto histérico (incluso extendiéndolo a lo largo de la historia
posterior a ¢l), no eran pocos lo que, tomando la Biblia en sentido literal, se habian
extraviado en su emulacion. Ahora bien, por lo dicho anteriormente, en la cita en cuestion,
podemos comprender por qué La Vida de Moisés esta estructurada en dos partes, una
dedicada a la interpretacion literal, “sobre la historia del hombre en su sentido literal”>’, y

una segunda, mas extensa, dedicada a buscar “el sentido espiritual que se corresponda con

53 Trevijano, La Biblia en el cristianismo antiguo, 114,

54 En concreto, se hablara aqui de los textos de la presente investigacién: La vida de Moisés y Comentario al
Cantar de los Cantares.

55 Cf. Gregorio de Nisa, La vida de Moisés || parte # 49; Comentario al Cantar de los Cantares H6, P 108.

%6 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 14,

57 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 77.
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la historia, para recibir una ensefianza sobre la virtud.”>® Resultando, de lo explicado por
Gregorio, el poder entender a la narracion biblica como historia en cuanto ésta es tomada
de manera literal, y como sentido espiritual el alcanzado por medio de la interpretacion

alegorica.

Por la cita ya mencionada de La Vida de Moisés, es claro que para el lector ademas de que
no le es conveniente tomar el texto biblico de manera literal, le resulta mas conveniente
mirar la ensefianza espiritual de los mismos. Sin embargo, no todos los hechos narrados en
la historia pueden ser interpretados con la misma facilidad y por esta razon el Niseno
recomienda una solucion mas bien practica:
Puesto que se ve que, en la materialidad misma de los hechos, no es posible
imitar las gestas maravillosas de estos bienaventurados, sélo ha de transferirse
desde su acontecer material hasta una ensefianza moral aquellos acontecimientos

que asi lo admitan, de los que se desprenda para quienes se esfuerzan por
conseguir la virtud algun estimulo hacia ese género de vida.>

Sin embargo, al ser el lenguaje tan ambiguo, en el sentido de dar posibilidad a muchas
interpretaciones, se hace necesario una clave de lectura e interpretacién para saber qué
puede o no, ser desechado. Dicha clave de lectura, para los dos textos de Gregorio en
cuestion, es la virtud.®® Todo lo que no se preste a ser interpretado desde esta clave en la
historia, es desechado como no importante.®! Por esto es que le resulta de vital importancia,
al autor de los libros, ser muy claro con la interpretacion biblica, pues en el tema de la
imitacion y el seguimiento de la virtud es mejor ir al sentido del texto y no a la materialidad

de los hechos como ya se ha dicho.

Pero la interpretacion literal no solo lleva al absurdo en cuanto el hombre quiera imitar las

grandes hazafias de los hombres sino también, en cuanto desfigura la verdadera

%8 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 15.

% Antes de este texto se encuentra esta parte: “No es posible que quienes desean emularles pasen por la
misma materialidad de los hechos. ¢Cémo, en efecto, se podria encontrar de nuevo al pueblo que se ha
multiplicado tras su emigracion a Egipto, y cdmo se podria encontrar también al tirano que lo ha esclavizado
comportandose malvadamente hacia la descendencia masculina y permitiendo a la descendencia mas
blanda y débil aumentar hasta convertirse en muchedumbre, y asi todas las otras cosas que entrafa la
narracion?” Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, |l parte #49.

60 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 128,

61 Y i, por fuerza, alguno de los hechos que contiene la historia se salen de orden y de la coherencia con la
interpretacion que nos hemos propuesto, lo pasaremos por alto como algo inutil y sin provecho para
nuestra finalidad. De esta forma conseguiremos no interrumpir la exégesis relativa a la virtud.” Gregorio de
Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 50.
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comprension de Dios. Para el lector del texto biblico, pueden ser confusas las imagenes que
hablan de la accion de Dios o de la referencia a sus partes fisicas como la espalda, los ojos,

las manos, etc.

Si uno toma a la letra las espaldas de Dios, por via de consecuencia sera llevado
necesariamente a un absurdo. En efecto, delante y atras sélo se dan en lo que
tiene figura, y la figura solo se da en lo que tiene cuerpo. Y éste, por su propia
naturaleza, puede ser dividido, pues todo lo compuesto puede dividirse. Lo que
puede ser dividido no puede ser inmortal. Por tanto quien es esclavo de la letra
pensaria consecuentemente que la Divinidad esta sometida a la corrupcion. Y sin
embargo, Dios es inmortal € incorruptible.®

Ast, por la interpretacidn espiritual se puede llegar a conocer a Dios de manera mas precisa
que siguiendo a la letra el texto sagrado. Armonizandose de esta manera todos los pasajes
biblicos de caracter confuso, como el Cantar de los Cantares, y llevando todos los textos a
un unico y mismo fin que es la edificacion del cristiano o lo que es 1o mismo, la ayuda para
el seguimiento de Dios. Por lo que, y en esto puede verse la educacion griega del Niseno,
no es en la materialidad de la Escritura sino en lo espiritual de ella misma, en donde se

encuentra el sentido verdadero.

Ademas de lo ya dicho, en cuanto a la verdadera forma de interpretar el texto biblico, hay
que hablar de la disposicion del que se acerca al mismo. Tal es el caso del Cantar de los
Cantares, en donde el Obispo de Nisa considera que “Para leer el Cantar de los Cantares
hay que estar liberados del hombre viejo [...] el traje sucio de sus obras y deseos.”%Esta
disposicién es entendible en cuanto que este libro, si es tomado de manera literal resulta
opuesto a la intencion que se busca que es el crecimiento en la virtud (tal como la entiende
Gregorio).
Hay que pasar de la perturbacion de lo pasional a la serenidad imperturbable,
hasta liberarnos plenamente de toda aficion corporal. Nuestra alma ha de estar
amorosamente inflamada en ¢l fuego con que el Sefior vino a encender la tierra.
Baste ya lo dicho para que ¢l alma entienda con cuanto fervor debe amar las

palabras que misticamente se le dicen. Ya e¢s tiempo de que pasemos a
contemplar la voz del Cantar de los Cantares.®*

62 Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 222
8 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H1, P 15.
64 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, Cantares H1, P 21,
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Asi, aunque el texto analizado por el Niseno se presente como un didlogo entre el alma y
Dios, nos deja ver que tiene una influencia de corte platonico, al pedir “fijar los ojos del

65

alma en la hermosura de la naturaleza divina”®> més que en las cosas sensibles.

Otro elemento presente en su exégesis es el concepto de figura (o tipo), muy usado por la
exégesis patristica y neo testamentaria, la cual se desprende de una lectura vinculante del
Antiguo Testamento. Asi, para Gregorio los libros veterotestamentarios tenian esta
caracteristica.
«Todo esto y otros acontecimientos a lo largo de la historia a favor de los
Israelitas son motivos de alabanza para ¢l alma que se une a Dios. [ ... |[Todo esto

les acontecia en figura, y fue escrito para aviso de los que hemos llegado a la
plenitud de los tiempos», dice el divino Pablo refiriéndose a toda la Escritura.®®

Figura y metafora se mezclan en la interpretacion. Figura podria ser, en el sentido usado en
esta exégesis patristica, una realidad espiritual que fue cumplida con posterioridad con la
venida de Cristo. Mientras que las metaforas, en la manera como las usa Gregorio, son

palabras que han recibido su significado de otra referencia ya sea de lugar o de objeto.

Volviendo sobre el sentido metaforico de la palabra, entiende como gran
elogio a la esposa la palabra ecuestre aqui empleada. Alabanza es el
cuello que se contornea gustosamente como lo hacen orgullosos y fieros
animales. Decir collar hace también referencia al circulo que puesto como
collera ensalza la belleza del caballo. Collar en Griego se dice Ormistos y
asi llaman al litoral cuando se adentra en forma de luna, sirviendo de
refugio y descanso a navegantes. Metaféricamente se llama también
ormos al collar, porque es adorno del cuello. Diciéndolo en diminutivo
sugiere mayores semejanzas. Entre cuello y collar hay muchas.®’

Tanto las figuras como las metaforas estan al servicio del sentido espiritual mediante la
interpretacion biblica.®*Lo que hay de distinto en las figuras, es que éstas no sdlo muestran
el cumplimiento de la Escritura sino también, ensefian. Asi por ejemplo se entiende la

figura de Moisés y se entiende perfectamente su relevancia, pues los santos son de esta

8 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H1, P 21.

% Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H3, P 50.

7 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H3, P 52,

68 “Parp no nos alejemos del buen sentido espiritual distraidos por el simbolismo de las metaforas.”
Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H3, P 54.
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manera figura y doctrina.®” Finalmente y como resulta de lo que ya se ha venido diciendo la
Escritura se constituye en una ayuda importante para aquél que acercandose con corazon

limpio, infiere su sentido espiritual y saca provecho de ella.”

Resumiendo lo ya dicho, se puede afirmar que debe existir una disposicidén personal del que
se acerca al texto sagrado. Dicha persona debe entender la historia (material), una vez
entendida debe indagar en el sentido espiritual del mismo. Dicho sentido espiritual se
alcanza por la interpretacion alegorica o espiritual que considera, en primer lugar, el sentido
del texto a partir de una clave de lectura, analizando los tipos, analogias y variantes del

lenguaje.

Al finalizar el primer capitulo queda claro que Gregorio se encuentra vinculado de primera
mano a los acontecimientos historicos-teoldgicos de su siglo, y que, como heredero de una
tradicién interpretativa de la Biblia hara uso de ella para ensefiar, evitando que la gente
caiga en los errores, que para su tiempo ya habian empezado a dividir la Iglesia. Con estos
elementos en claro, el segundo capitulo indagara en el Comentario al Cantar de los
Cantares y en La Vida de Moisés buscando hallar la ensefianza mistica del Niseno, dentro

de la pregunta por el develamiento de Dios.

8 “lo que sigue nos ensefia que los santos inspirados por Dios eran tipo y doctrina de las cosas
virtuosamente hechas. Bodas, viajes, guerras, construccion de edificios, prefiguraban la admonicién de la
vida futura. «Todo cuanto fue escrito en el pasado se escribio para ensefianza nuestra, para que
mantengamos la esperanza.»” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H6, P 128.

70 “pParg la esposa no se estaciona en eso, sin tender a cosas mas altas; la Escritura ayuda en la subida.”
Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H9, P 157.
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CAPITULO 11

2. Analisis de los textos.

La problematica que nos interesa en este capitulo consiste en rastrear en La vida de Moisés
y el Comentario al Cantar de los Cantares: como se da el develamiento de Dios y en qué
medida se necesita un nuevo lenguaje que pueda dar cuenta de este proceso. Todo esto
dentro de la pregunta por el misterio de Dios y su comunicacion. Una vez se ha visto en el
primer capitulo la contextualizacion de Gregorio y de su obra, se realizard a continuacidn
un andlisis de los textos buscando dar respuesta a la pregunta de la presente investigacion.
Ya que se ha dicho que el fin de las obras trabajadas en esta investigacion tienen que ver
con lo concerniente a la virtud, se procedera en primer lugar a indagar en la vida virtuosa,
la cual, en su dinamica de ascenso a Dios permitira ir comprendiendo su ser como infinito;
en segundo lugar se indagard en el concepto de infinitud de Dios y en tercer lugar, en la
manera como conoce el ser humano, es decir, como puede captar esa infinitud. Al finalizar
el capitulo habra, a manera de conclusion, una sintesis de los elementos abordados en el

mismo.

2.1 La vida Virtuosa.

Como se ha visto, la Escritura tiene una funcion practica, de ayuda, para el hombre que
quiere progresar en el seguimiento de Dios. Ahora se profundizara sobre este seguimiento y
progreso hacia El, en la vida virtuosa. Una de las primeras cosas que aparecen en la
segunda parte de La Vida de Moisés es la referencia a la mutabilidad del ser humano. Este
estar sometido al cambio que va junto a la naturaleza humana, es una desventaja por no ser
nunca estables en algo, pero también es una ventaja a la hora de poder elegir y crecer en
nuestra eleccion. A imagen de un continuo engendrarse, el hombre carga con la
responsabilidad de configurarse de tal manera con lo que quiere ser. “Somos, en cierto
sentido nuestros padres: nos engendramos a nosotros mismos conforme a lo que queremos

ser. Mediante la libre eleccion, nos conformamos al modelo que escogemos: varén o
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hembra, virtud o vicio.””'Lo anterior, lejos de ser el germen del pelagianismo, se entiende
mejor como la cooperacion del ser humano a la accidén de Dios y el papel que juega la

libertad del hombre en la libre eleccidn de su salvacion.”?

Si vemos bien, el andamiaje de la vida virtuosa se sustenta en esta idea de mutabilidad

(crecimiento), libertad y eleccion del ser humano.” De hecho la virtud es un medio para

una vida teleoldgica que apunta a Dios, en la verdadera vida luego de la resurreccion.’*
...quien quiere consagrarse a Dios, y ofrecer el propio cuerpo para el sacrificio y
convertirse en victima viva del sacrificio vivo y del culto espiritual, no debe
dafiar el alma con la vestimenta de una vida disipada y carnal, sino hacer ligeras
como una tela de arafia, por la pureza de las costumbres, todas las vestiduras de
la vida, y acercandose asi a lo que lleva a lo alto, a lo que es ligero y aéreo, para
tejer de nuevo esta naturaleza corporal, de forma que, cuando oigamos la
trompeta escatologica, nos encontremos sin carga y ligeros a la voz de quien

convoca y, levantados en el aire, scamos ¢levados juntamente con ¢l Sefior, sin
que ningun peso nos arrastre hacia la tierra.”>

Esta vida que va siempre tejiéndose, creciendo, engendrandose, hasta llegar al final, se
sustenta en dos pilares que son la fe en Dios y la conciencia recta.”® Estos dos elementos,
son de alguna manera la llave”’ y el timén que ayudan al ser humano a penetrar en el
camino de la virtud y a no perderse en medio de la naturaleza cambiante del hombre. Es
esta misma naturaleza cambiante la que hace que no baste sélo levantarse y querer avanzar,

sino que también, debe siempre progresar en la practica de la virtud.”®

Ahora bien, la pregunta entonces que nos asalta es /por qué es necesario para ascender a
Dios, progresar en la virtud? Para responder a ésta pregunta, debemos tener claro qué es la

virtud. Lo primero que nos dice Gregorio en el Comentario al Cantar de los Cantares es

1 Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 3.

72 “E| Sefior nos quiere virtuosos, pero por propia determinacién, no por fuerza.” Gregorio de Nisa,
Comentario al Cantar de los Cantares, H5, P 93.

3 “Siempre hay algo propio y conveniente de cada uno y segin edad. Podemos ver también en el alma
cierta proporcién y conveniencia con las edades del cuerpo.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los
Cantares, H1, P 16.

74 “Por la Gloria seremos cambiados en lo que es Cristo. Por la gloria seremos cambiados por lo que es mas
divino, oiremos las cosas presentes como muertos al cuerpo sin dejarnos arrastrar por lo carnal, por la
abstraccion de los sentidos.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H9, P 144,

7> Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 191.

76 Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 192,

7 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 2, P 32,

78 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H5, P 87.
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que lo “propio de la virtud es practicar el bien y tender a lo que sea mejor; requiere ademas
la perseverancia inmutable en el bien.””De lo cual se puede ir deduciendo que la virtud
consiste en una practica inmutable del bien. Es decir, la virtud es accidén en cuanto es
practica del bien y es estabilidad en cuanto se persevera de manera inmutable en él. Esta
paradoja que contempla movimiento y quietud, no contempla el descanso en esta vida, sino
que se define como movimiento continuo hacia un bien mayor.8"Mas adelante del
Comentario al Cantar de los Cantares, Gregorio nos describe qué es la virtud:
Término medio como la virtud, que esta entre dos vicios opuestos porque se
puede faltar por exceso o por defecto. La magnanimidad esta entre la timidez y
la temeridad; la liberalidad entre la avaricia y el despilfarro. Temeridad y
despilfarro sin faltas por exceso, por sobreabundancia; son vicios porque hace

falta algo necesario a la virtud. Consiste la virtud en el medio de moderacién que
esta entre ambos.®!

Como vemos, la Virtud para Gregorio, al igual que Aristoteles, es un punto medio entre dos

vicios. #2Y por qué no, podriamos afirmar, por lo ya dicho, que tiene las mismas

7° Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 4, P 75.

8 “Sin limite de crecimiento. Por bueno que sea el bien presente y parezca lo mejor, siempre sera mayor
aquél de quien depende, como dice el apdstol a este propésito: «olvido lo que dejé atras y me lanzo a lo que
esta por delante, corriendo hacia la meta» Aquél que es mayor y esta por encima de todo bien, atraccion de
cuantos participan de su bondad, no quiere que miremos hacia atras. Quita de la memoria las cosas peores
para que disfrutemos de la mejores.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 6, P 100.

81 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 4, P 75.

82 “No basta, empero, con decir asi que la virtud es un habito, sino que es preciso decir cuél. Digamos, pues,
que toda virtud perfecciona la buena disposicién de aquello cuya virtud es, y produce adecuadamente su
obra propia: como, por ejemplo, la virtud del ojo hace bueno al ojo y a su funcién: por la virtud del ojo
vemos bien. Del mismo modo la virtud del caballo le hace ser buen caballo, apto para correr, para llevar al
jinete y para esperar al enemigo. Si asi es, pues, en todos los casos, la virtud del hombre sera entonces aquel
habito por el cual el hombre se hace bueno y gracias al cual realizara bien la obra que le es propia. Cémo sea
esto posible, lo hemos dicho ya, pero se tornard mas claro aun, si consideramos cual es la naturaleza de la
virtud.

En toda cantidad continua y divisible puede distinguirse lo mas, lo menos y lo igual, y esto en la cosa misma
o bien con relacién a nosotros. Pues bien, lo igual es un medio entre el exceso y el defecto. Llamo término
medio de una cosa a lo que dista igualmente de uno y otro de los extremos, lo cual es uno y lo mismo para
todos. Mas con respecto a nosotros el medio es lo que no es excesivo ni defectuoso, pero esto ya no es uno
ni lo mismo para todos. Por ejemplo: si diez es mucho y dos poco, tomamos seis como término medio en la
cosa, puesto que por igual excede y es excedido, y es el término medio segln la proporcidn aritmética. Para
nosotros, en cambio, ya no puede tomarse asi. Si para alguien es mucho comer por valor de diez minas y
poco por valor de dos, no por esto el maestro de gimnasia prescribirda una comida de seis minas, pues
también esto podria ser mucho o poco para quien hubiera de tomarla: poco para Milén, y mucho para quien
empiece los ejercicios gimndasticos. Y lo mismo en la carrera y en la lucha. Asi, todo conocedor rehtye el
exceso y el defecto, buscando y prefiriendo el término medio, pero el término medio no de la cosa, sino para
nosotros.
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caracteristicas que la virtud considerada por el estagirita. De hecho, en cuanto ella es accion
podemos ver que es un habito, lo mismo en cuanto ella es perfeccion y disposicion. Lo cual
se corresponde muy bien con la paradoja ya mencionada. De hecho, para Aristételes, la
virtud es la perfeccion de una disposicidon natural, que se alcanza por la practica. Es decir,

no es propia de la naturaleza sino que se convierte, podria decirse, en una segunda

Si, por tanto, todo arte o ciencia consuma bien su obra mirando al término medio y encaminando a él los
trabajos - y de aqui que a menudo se diga de las bellas obras de arte que no es posible ni quitarles ni
anadirles nada, dando a entender que el exceso y el defecto estragan la perfeccion, en tanto que el término
medio la conserva-, si, pues, como decimos, los buenos artifices operan atendiendo a esto, y si, por otra
parte, la virtud, como la naturaleza, es mas exacta y mejor que todo arte, ella también, de consiguiente,
debera apuntar al término medio.

Hablo, bien entendido, de la virtud moral, que tiene por materia pasiones y acciones, en las cuales hay
exceso y defecto y término medio. Asi por ejemplo, en el tener miedo, el tener audacia, el desear, el airarse,
el compadecerse, y en general en el tener placer o dolor, hay su mas y su menos, y ninguno de ambos esta
bien. Pero experimentar esas pasiones cuando es menester, en las circunstancias debidas, con respecto a
tales o cuales personas, por una causa justa y de la manera apropiada, he ahi el término medio, que es al
mismo tiempo lo mejor, y esto es lo propio de la virtud.

En las acciones, asimismo, hay exceso y defecto y término medio. La virtud, por tanto, tiene por materia
pasiones y acciones en las cuales se peca por exceso y se incurre en censura por defecto, mientras que el
término medio obtiene la alabanza y el éxito, doble resultado propio de la virtud. En consecuencia, la virtud
es una posicion intermedia, puesto que apunta al término medio.

Hay que anadir ain que de muchas maneras puede uno errar, pues el mal, como se lo representaban los
pitagoricos, pertenece a lo infinito, y el bien a lo finito, y de una sola manera es el acierto. Por lo cual lo uno
es facil, lo otro dificil: facil el fallar la mira, dificil el dar en ella. Y por esto, en fin, es propio del vicio el exceso
y el defecto, y de la virtud la posicién intermedia: Los buenos lo son de un modo Unico, y de todos modos los
malos. La virtud es, por tanto, un habito selectivo, consistente en una posicidon intermedia para nosotros,
determinada por la razén y tal como la determinaria el hombre prudente. Posicion intermedia entre dos
vicios, el uno por exceso y el otro por defecto. Y asi, unos vicios pecan por defecto y otros por exceso de lo
debido en las pasiones y en las acciones, mientras que la virtud encuentra y elige el término medio. Por lo
cual segun su sustancia y la definicidon que expresa su esencia, la virtud es medio, pero desde el punto de
vista de la perfeccién v del bien, es extremo.

No toda accion, empero, ni toda pasion admiten una posicion intermedia. Algunas se nombran precisamente
implicadas con su perversion, como la alegria del mal ajeno, la impudencia, la envidia; y entre las acciones el
adulterio, el robo, el homicidio. Todas estas cosas son objeto de censura por ser ruines en si mismas, y no
por sus excesos ni por sus defectos. Con respecto a ellas no hay manera de conducirse rectamente jamas,
sino que siempre se yerra. No hay en estos asuntos un hacer bien o un no hacer bien, como en punto a con
qué mujer o como o cuando cometer adulterio, sino que sencillamente el hacer cualquiera de estas cosas es
errar.

Seria igualmente absurdo pretender que en la injusticia, la cobardia y el desenfreno pudiese haber un
medio, un exceso y un defecto porque entonces habria un medio del exceso y del defecto, y un exceso del
exceso y un defecto del defecto. Asi como en la templanza y en la valentia no hay exceso ni defecto, por ser
el término medio en cierto modo un extremo, tampoco en aquellas cosas hay medio ni exceso ni defecto,
sino que como quiera que se obre, se yerra. En suma, no hay término medio del exceso ni del defecto, como
tampoco exceso ni defecto del término medio.” Aristételes, Etica a Nicomaco, 1105b-1106a. El subrayado en
la cita es mio.
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naturaleza al ser un habito. Alguien puede nacer con la disposicidon para la musica, pero
esta no se perfecciona sino en la medida en que dicha persona practica todos los dias hasta
conseguir la virtud de la excelencia (la 7iké de la areté). De la misma manera en Gregorio,
por el bautismo hay en nosotros una disposicion para la virtud que son la fe y la conciencia
recta. Sin embargo, en el continuo ir avanzando del hombre por la vida virtuosa estas dos

condiciones fundamentales se van perfeccionando.

Ahora bien, no todo lo referente a la virtud en Gregorio viene de Aristételes. La influencia
mas fuerte y que viene a modificar el pensamiento del estagirita, procede de Pablo. De ¢l
toma la idea de la carrera y de la meta a la que va a referirse en varias oportunidades. De
hecho, puede ser Filipenses 3, 12-14 el texto més citado por Gregorio e indudablemente, el
que mejor condensa su idea de progreso en la virtud. La exégesis del mismo, es tomada por
el Niseno de Origenes, considerando el tema del progreso sin fin en el conocimiento de
Dios.®3Este texto de Filipenses, resulta ser muy inspirador para el Obispo de Nisa pues
Pablo expresa que no es que haya llegado a la meta sino que €l se lanza a ella dejando al
olvido lo que queda atras ®*poniendo el fin de la carrera en lo infinito. De hecho, esto es lo
que aparece como mas caracteristico del seguimiento en Gregorio, el que nunca se llegue a

la meta sino que siempre esté cada vez mas allé el crecimiento en la virtud (Epéctasis).

Lo anterior, empero, no hay que tomarlo muy a la ligera y merece ser analizado. Nos dice el
Niseno, que el ejemplo de Pablo ha ensefiado que lo perfecto es lo que carece de limites
mientras que lo imperfecto es lo limitado.®> Como la virtud es la excelencia, segun el
sentido aristotélico ya mencionado, y la excelencia por ser perfecta no tiene limites,
tampoco puede por lo tanto ser definida.?*Quedando abierta la caracterizacion de la virtud

mas que su definicion.

8 Cf. Origenes, Homilia in nimero, 17, 14.

84 El texto completo de Filipenses 3, 12-14 es el siguiente: “No es que la haya alcanzado ya, es decir, no es
que haya logrado la perfeccion, sino que la sigo por si consigo apresarla, por cuanto yo mismo fui apresado
por Cristo Jests. Hermanos, yo no creo haberla aln alcanzado: pero dando al olvido lo que ya queda atras,
me lanzo tras lo que tengo por delante, hacia la meta, hacia el galardon de la soberana vocacion de Dios en
Cristo Jesus.”

8 Cf. Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 5.

8 “por esta causa no nos engafia nuestro razonamiento al decir que, en lo que mira a la virtud, es imposible
una definicion de la perfeccion, ya que se ha demostrado que todo lo que se encuentra en unos limites no es
virtud.” Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 6.
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El Bien en sentido primero v propio, aquello cuya esencia es la Bondad, eso
mismo es la Divinidad. Esta es llamada en propiedad -y es realmente- todo
aquello que implica su esencia. Puesto que ya se ha demostrado que la virtud no
tiene mas limite que ¢l vicio y se ha demostrado también que en la Divinidad no
cabe lo que le es contrario, se concluye consecuentemente que la naturaleza
divina es infinita ¢ ilimitada. Por tanto, quien busca la verdadera virtud no busca
otra cosa que a Dios, ya que El es la virtud perfecta. En efecto, la participacion
en ¢l Bien por naturaleza es completamente deseable para quienes lo conocen, y,
ademas, ¢l Bien es ilimitado; siguese, pues, necesariamente que ¢l desco de
quién busca participar en ¢l es coextensivo con aquello que es ilimitado, y no se
detiene jamas.?’

Como se ha dicho, la virtud es el justo medio para mi entre dos extremos,®® es ilimitada,
continua, y es perfeccion en la medida que siempre se decide por el bien. Pero en su sentido
pleno, la perfeccidon es Dios mismo, quien es la virtud perfecta, lo demés es s6lo el medio
para llegar al fin. Por este motivo, se puede decir que quien busca la virtud (la excelencia,
la perfeccion, lo bueno), busca a Dios (que es todo esto en grado sumo). Entonces, dando
respuesta a la pregunta que nos haciamos anteriormente, ;,por qué es necesario para
ascender a Dios, progresar en la virtud?, la respuesta llega de manera sencilla, porque El es
la virtud perfecta, el fin de la vida virtuosa. Ademas, nos puntualiza Gregorio, Dios no vive
en un alma desértica de virtudes sino donde el hombre ha ido preparando su alma para

recibirlo.®’

Queda, a manera colofon de este punto, decir que el deseo es el motor que nos impulsa a
progresar por el camino de la virtud y que de la misma manera como el hombre va
engendrandose a si mismo, también se va configurando con el Bien.”® Explicando estos dos
puntos, tenemos que Gregorio concede al deseo un valor importante al ser el motor que
impulsa al hombre virtuoso a seguir progresando en la virtud.®! “El alma que se propone ir

a Dios [...] siempre progresa por el deseo de alcanzar el bien que se nos muestra. No halla

8 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 7.

8 Esta cierta relatividad aristotélica es también afirmada por Gregorio al decir que dependiendo de las
personas, “No es uniforme ni del mismo modo la vida virtuosa.” Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar
de los Cantares, H9, P 148.

8 Cf. “Sabemos que él no vive en alma desértica, sin virtudes; habita en plantaciones donde brotan aromas y
perfumes.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 234.

% Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 235.

%1 “pyesto que el deseo te lanza hacia lo que estd adelante y no tienes ninguna hartura en tu carrera, y el
Bien no tiene limite alguno, sino que el deseo se orienta siempre hacia aquello que es alin mas grande, hay
tanto lugar junto a mi, que quien corre en él jamas podra alcanzar el final de la carrera.” Gregorio de Nisa, La
Vida de Moisés |l parte # 242.
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satisfaccion en ninguna otra cosa. Tiende siempre hacia el bien deseado, no deja de
progresar saliendo de donde esta y penetrando en lo que no ha alcanzado todavia.” °> Asi,
el deseo del que sube nunca se satisface y el alma sigue yendo de deseo en deseo hasta lo
infinito.”®> Ahora bien, en cuanto al segundo punto, la vida virtuosa aspira a la semejanza
con Dios,* la cual como se ha visto se ejercita en la practica de la virtud. Dicha semejanza
se va dando en la medida en que el alma contempla el original y se va haciendo a imagen
de su hermosura, dejando atras la fealdad anterior. “Y como si fueran rasgos del modelo
reflejados en un espejo describe fielmente su figura.” ®° Asi, al buscar la Virtud por
excelencia que es Dios, el alma virtuosa va recuperando poco a poco la imagen y semejanza

perdida.®®

2.2 La Infinitud de Dios.

Una vez se ha hablado de la exégesis espiritual de Gregorio y de la vida virtuosa, podemos
atisbar un poco lo que es Dios que se manifiesta como infinito. Vale la pena decir, ahora,
algo sobre la manera como Gregorio concibe la Divinidad. Lo primero que dice en La Vida
de Moisés, y que ya se ha referido, es que Dios carece de limites al ser perfecto, y que en
El, tanto el Bien como la Bondad se identifican.”” En su comprension, el Niseno integra lo
trasmitido por la Escritura como lo conceptualizado por la filosofia griega. Por esta razon,
al definirlo como causa y existencia de todo cuanto existe, lo concibe como el Ser por
excelencia que da el ser a todas las cosas.
Lo que siempre es de igual forma, aquello que ni crece ni disminuye, aquello
que no se mueve a ningun cambio, ni hacia mejor ni hacia peor (€l es, en efecto,
ajeno a lo peor y no hay nada mejor que €l); aquello que no tiene necesidad de
nada ajeno, aquello que es lo unico deseable, aquello que es participado por

todos y que no queda disminuido con e¢sa participacion: eso es lo que
verdaderamente existe y cuya contemplacion es el conocimiento de la verdad.”®

%2 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 12, P 196. El subrayado es mio.

%3 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 8, P 136.

% “Los buenos varones la practican con diligencia para que la vida sea figura y caracter de la naturaleza
sobrenatural.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H9, P 148.

% Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 235,

% “Los que contemplan al verdadero Dios adquieren propiedades de la naturaleza divina.” Gregorio de Nisa,
Comentario al Cantar de los Cantares, H5, P 86.

7 Cf. Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, 7.

%8 Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 25,
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Tal definicion de Dios, nos remite més a la metafisica aristotélica que a la misma Biblia. Lo
mismo puede ser dicho de los argumentos que usa el Obispo de Nisa para hablar de la
incorporeidad de Dios. Asi, tanto la limitacion por el cuerpo como la imperfeccién de lo
compuesto le sirven a Gregorio para afirmar que Dios carece de figura o cuerpo, tal como

lo podemos concebir nosotros.”

Puede ser entendible que la definicion de lo Divino tenga mas cercania y contenido con lo
griego que con lo Judio, tanto por la formacion griega de Gregorio como por el hecho de
que este pensar la divinidad fuera mas abordado por la filosofia griega, y por lo tanto estaba
mas desarrollado, que por la tradicion biblica. De hecho, la identificacién con la Belleza, la
Bondad y el Bien encuentran mas su asiento en un pensamiento de tipo helénico que
biblico. Por 1o menos en los términos de su definicion y conceptualizacidn. Asi, a lo dicho
sobre la infinitud de Dios y su carencia de limite, se suma el hecho de pensar el mal, no
como propiedad de la Divinidad sino como ausencia de perfeccion. “Se afirma que la
Divinidad es la Belleza esencial. Ahora bien, lo que tiene una naturaleza distinta a lo bello
es ajeno a lo bello, y lo que es ajeno a lo bello pertenece a la naturaleza del mal. [...] De lo
que se sigue necesariamente que quienes estiman que la Divinidad estd contenida en un
limite, deben admitir también que esta abarcada por el mal.”'° Una razon mas para tender
al seguimiento de Dios, que como se ha visto, busca su identificacion incluso en la

estabilidad de perseguir siempre lo bueno.

Buscando dar respuesta a la pregunta de esta investigacion, queda en claro que Dios es
infinito, sin limites, de naturaleza perfecta e inmutable y que El mismo es el Ser que le da
su ser a los demas seres. Sin embargo, por la misma definicidén de que lo que contiene debe
ser mayor que lo contenido,!®! el ser humano nunca puede contener a Dios y por lo tanto,
por mucha que sea su aprehension, siempre se nos escapa algo. Asi, Dios que estd sobre
nosotros también estd en nosotros, pues aunque no lo podamos contener El si puede
hacerlo. “Dos cosas son ciertas: que teniendo a Dios sobre nosotros también lo tenemos

dentro y, recibiéndolo dentro, estamos nosotros a los pies del que mora en nosotros.”1?De

% Cf. Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 221.

100 Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 237,

101 Cf. Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, |l parte # 236y 237.

102 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 3, P 54,
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manera que lo que es ilimitado traspasa el limite y penetra en lo profundo de la naturaleza

humana.

Esta grandeza de Dios, que se escapa siempre a la comprension por ser infinita, se le

presenta al ser humano como Misterio.!%3

Este término Misterio (Misthrion), junto a toda su
terminologia derivada, es usado en el lenguaje patristico “para describir el itinerario
espiritual del alma hacia la vision del Dios trascedente.”'® Lo cual significa que dicho
término para los primeros siglos del cristianismo no designa a una doctrina secreta, que
solo conocen los iniciados, sino el conocimiento personal de la revelacion gratuita de Dios.
En este sentido, la palabra Misterio termina estando vinculada a la palabra Mistica, ambas
usadas por Gregorio, pues el término Mistica (Mistiko) puede ser relacionado con lo
secreto, lo escondido, lo dicho en voz baja. Apuntando la Mistica a una realidad que se
encuentra mas alla del limites de la experiencia puramente sensible.!En este sentido, se
entiende que la palabra Mistica (Mistiko) tenga un triple sentido en la Patristica (biblico,

litargico y espiritual), los cuales van siempre unidos y tienen una cierta tendencia hacia un

fin que es el conocimiento de Dios.

Este triple sentido de la palabra Mistica, da otra clave importante para adentrarse al
Misterio y es que dicha manifestacidén se da por la ayuda del Espiritu Santo. Asi aparece,
por ejemplo, cuando en la sexta homilia hablando de la interpretacion de un texto dice:
“Tiene una significacion mistica [el texto]. Pero lo conocen solamente aquellos a quien la
gracia del Espiritu revela los misterios ocultos.”1%En efecto, la cita anterior sigue la misma
dinamica de lo que se ha expresado hasta aqui y su formulacion seria que solo lo que es
infinito puede revelar lo infinito. Asi también se muestra en otra cita, mas trinitaria, del
Obispo de Nisa: “Y damos gracias a aquel que revela los misterios ocultos por el Espiritu
Santo en Cristo Jesus, Sefior nuestro.”'%’Es decir, Dios es el que se revela, por medio del
Espiritu en Jesucristo. El cual es, la revelacion por excelencia del misterio de Dios en cuyo

proceso revelatorio coopera toda la Trinidad.

103 Término usado por Gregorio como en: Comentario al Cantar de los Cantares H 1, P 21.
%4 Nicola, “Veritas”, 112.

105 Cf. Nicola, “Veritas”,. 112.

106 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 6, P 109.

197 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 4, P 80.
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El cristiano, que avanza por el camino de la virtud, a medida que avanza en el seguimiento
del Sefior capta algo de la grandeza de Dios y lo conoce. No de manera completa, sino de
acuerdo a su capacidad. Es decir, no todos del mismo modo, sino de acuerdo a su
singularidad.
Los limpios de Corazon, ficles a la voz del Sefior y conforme a su capacidad,
ven siempre a Dios por conocimiento que tiene el alma. [...] Esto es lo que dice
el apostol sobre la naturaleza de los bienes inefables: Bien que el ojo nunca vio
aunque siempre lo esté¢ viendo, pues ve lo que puede, pero nunca puede verlo
todo. El oido no pudo oir al todo, aunque comprenda lo que oye. Ni al corazon

del hombre puedo llegar tanto, aun cuando los de puro corazon ven lo que
pueden.'®

El anterior pasaje con una fuerte influencia paulina, mezclada con comprensiones griegas
sobre el alma, da a entender que el ser humano puede conocer a Dios, de acuerdo a su
capacidad, aunque no de manera completa por no poder lo limitado contener lo ilimitado.
Asi, lo que es mas grande debe ser el contenedor, mientras lo mas pequefio lo contenido.
Una vez entendido esto, y dejando sugerido el tema del siguiente punto, se ahondara en la

manera como el hombre conoce a Dios.

2.3 ;Como conoce el ser humano a Dios?:

Debido a que la presente investigacion busca comprender como se da el develamiento de
Dios, ha parecido pertinente hacer aqui, una especie de giro copernicano con respecto al
tema. Pues toda presencia u ocultamiento al ser humano tiene que ser captada por este de
una manera particular. Esta intuicion es tomada a partir del mismo Gregorio, el cual en La
Vida de Moisés dice: “Ahora tiene lugar la manifestacion del Ser trascendente, que se
muestra de un modo en que pueda ser captado por quien lo recibe.”'% Explicando mas este
punto, no podemos hablar de la comunicacion de Dios si no es a través de lo estructural
(trascendental) del que lo capta. Asi, para este capitulo, en lo que sigue, se ha rastreado en
primer lugar las referencias explicitas y algunas tacitas sobre el papel de los sentidos en las

dos obras mencionadas, pues por medio de estos el ser humano conoce habitualmente.

108 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 8, P 136.
109 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, |l parte # 119,
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A. Los sentidos corporales: Dice el Niseno, que “por los sentidos y sensibilidad se regula
todo el cuerpo y sin ellos nadie podria vivir, pues los sentidos son parte integrante de la
vida corporal.”'1% De hecho, son muchos los pasajes donde hace referencia a todos los
sentidos, dedicandole mayor extensidén e importancia a la vista y el oido. A partir de esas
referencias, que para el caso de los sentidos corporales no son muchas, se dird en este punto
algo sobre la manera como se entiende su funcidén. Lo primero que hay que decir es que
para el Obispo de Nisa, los sentidos funcionan por la influencia que en ellos tienen los
objetos externos. Asi, en el caso de los ojos, estos hacen las veces de puente,!'! que mas
que captar el objeto lo reflejan a modo de un espejo.!'? “(Los ojos) ven cuando las cosas
visibles se presentan ante la pupila limpia. Es necesario ver algo, recibir su forma en el ojo,
que se grabe la imagen, como ocurre en el espejo.”'3De este reflejar la realidad, se
desprende la idea de que nos hacemos o configuramos de acuerdo a lo que vemos:

El hombre [...] Mirando al oro se¢ asemeja al oro y lleva delante de si el mismo

esplendor de este material [...] Dicen los especialistas en ciencias naturales que

¢l ojo aumenta su vision al ser estimulado por la visibilidad de las cosas. [...]
recibe la semejanza de aquello en que fija sus ojos.!

De aqui, la necesidad de que el ojo esté limpio para que pueda reflejar perfectamente en él,
la realidad externa y la importancia e influjo que tiene el objeto externo en el sujeto. Asi,
puede entenderse por qué cuando Moisés ve en la cima del monte una zarza que ardia, esta

aparicion tiene un influjo fuerte en él por medio de los sentidos.!!®

Los sentidos en cuanto a su funcion reguladora del cuerpo, estan atentos durante el dia y

duermen mientras llega la noche.

Vista, oido, olfato, gusto, tacto, no estan en funcion activa durante ¢l suefio. Se
interrumpe el funcionamiento corporal; el hombre se olvida de sus
preocupaciones, duerme ¢l miedo, se aplaca la ira, disminuye el impetu del
animo vehemente e irritado; no se siente ningin mal que dependa del cuerpo.'!®

110 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 240.

111 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 14, P 220,
112 cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 13, P 213.
113 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 122.

114 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H4, P 65 y 66.
115 Cf. Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 20.

116 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 10, P 167.



49

Siendo ayuda, los sentidos corporales en su papel regulador puede irse a un extremo, poco
virtuoso en su sentido pleno, y generar perturbacién al ser humano. Lo que ve, lo que oye,
lo que huele, lo que siente, etc, le puede causar alteracion y hacer perder la tranquilidad, al
igual que lo puede deleitar tanto que lo arrastre a la dependencia. Piénsese por ejemplo en
el alcohol o la gula que parten del simple placer que causa al gusto algo externo y termina

por volverlo dependiente e incontrolable.

Esta concepcion negativa de los sentidos corporales, tiene mucho de la influencia platonica
de la formacién del Niseno, pues como se vera, un poco mas adelante, hay que separarse de
lo material para poder “ver” lo que realmente Es. Tal vez por esto, Gregorio considera que

no todos los sentidos son de la misma categoria; por ejemplo: la vista'!?

y el oido son mas
propios para atender a la realidad sobrenatural que los demas sentidos que son “tenidos por
menos espirituales, mas alejados del alma.”''8La razon de esta jerarquizacion puede estar
en el hecho que los demas sentidos buscan la satisfaccidon de un deseo fisico por el contacto
mientras que la vista y el oido mantienen su distancia con el objeto. Explicando més esto, lo
que se ve y se oye permanece a distancia del cuerpo mientras que el tacto, el gusto, y el

olfato (especialmente el gusto y el tacto), requieren tener mas proximidad con lo material.

Dicha conceptualizacion, es soportada por la referencia al pensamiento de Pablo: “Me
parece mejor, esclarecer esta verdad con las palabras del apostol en orden a despegarnos de
toda aficion de cosas que nos entran por los ojos. Dice: «no pongamos nuestros ojos en las
cosas visibles porque lo visible pasa, pero lo invisible es eterno»”!'! Sucediendo que, como
nos es evidente, los sentidos a veces engafian haciéndonos parecer ver una cosa cuando en

realidad es otra. Asi, en medio de una realidad engafiosa y cambiante, solo el sabio!?

puede
discernir lo que realmente es, mientras que el necio'?! es engafiado. De esta manera, en la

interpretacion de uno de los Proverbios: «Los sabios atesoran conocimientos, la boca del

117 “L os ojos son el sentido mas importante. Por ellos recibimos la luz por la que conocemos lo favorable y lo
adverso. Por ellos distinguimos lo propio de lo ajeno. [...] Propio de los ojos es también el conocer al amigo y
al enemigo para que amemos de corazén y con todas las fuerzas al amigo y sepamos guardarnos del
enemigo de la vida.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, Comentario al Cantar de los
Cantares H7,P 122.

118 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 10, P 168.

119 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 14, P 221,

120 Que va por la vida virtuosa.

121 Que toma todo tal cual se le aparece a su sensibilidad.
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necio es ruina a la vista»'?2, el Niseno explica que los necios “no juzgan buena una cosa por
la impresion que causa a la vista, al gusto, al olfato, al tacto, o al 6rgano de cualquier
sentido.”12 Se diria entonces que el sabio puede discernir la realidad sensible para no ser
engafiado por ella, pero Gregorio va mas alla y refiere a una segunda clase de sentidos que
podrian ser llamados sentidos del alma. Aunque esta palabra sea usada muy poco, '**
resulta de la generalizacion de la palabra ojos del alma, '*usada por Gregorio para referirse

en varias partes a los 0jos que no son los corporales.

B. Los sentidos del alma: Gregorio hace referencia, en varias partes de los textos estudiados
aqui, de unos sentidos que van mas alla de los sentidos corporales. Dichos sentidos, se han
caracterizado en la presente investigacion como: sentidos del alma, atendiendo a lo dicho
por el Niseno. Lo anterior solo puede ser comprensible si traemos hasta aqui el uso de la
alegoria y hablamos de ellos como un simil de los sentidos sensibles. No es que el alma
tenga unos sentidos, pero si que haciendo un simil con la funcion de los sentidos corporales
podemos hablar de unos sentidos de tipo espiritual. Tal vez el pasaje de la zarza ardiente, de
La Vida de Moisés, sea el texto en donde se vea mas claro la interaccion y distincion entre
los sentidos corporales y los espirituales:
En el tranquilo mediodia, relampagueoé ante sus ojos una luz mas fuerte que la
luz del sol; extrafiado por lo inusitado del espectaculo, levanto6 los ojos hacia el
monte v vio un matorral del que salia un resplandor como de fuego. Puesto que
las ramas del matorral estaban verdes como si las llamas fuesen rocio, se dijo a
si mismo estas palabras: vayamos y veamos este espectdculo. Nada mas decir
esto, el prodigio de la luz no sélo se mostré a sus ojos, sino, lo que es mas
llamativo de todo, sus oidos fueron iluminados con los resplandores de la luz. En
efecto, la gracia de la luz fue distribuida a ambos sentidos: los ojos fueron
iluminados con los destellos de la luz, y los oidos fueron llevados a la luz con
ensefianzas purisimas. Esto es, la voz que salia de aquella luz prohibié a Moisés

acercarse al monte con calzado hecho con pieles muertas; cuando €l libro a sus
pies del calzado, tocé asi aquella tierra que estaba iluminada con la luz divina.'*

En este texto, de gran riqueza y profundidad para lo que venimos analizando, se hacen

presente en primer lugar los sentidos corporales: la vista, el oido y finalmente el tacto. Los

122 proverbios 10, 14.

123 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 241,

124 “Son realmente dulces al Verbo los sentidos del alma cuando la sombra del manzano nos ha protegido
del calor de la tentacién para que no nos queme el sol que arde sobre la cabeza desnuda.” Gregorio de Nisa,
Comentario al Cantar de los Cantares, H 4, 72.

125 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H1,21; H5, 98; H 10, 159; H 14, P 223.

126 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 20.
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cuales son afectados por la luz y la voz que de ella sale, haciendo que no solo la vista sino
también el oido y el tacto se vean afectados por ella. jPero como es posible aquello?
Evidentemente en el texto ya citado, los sentidos trascienden su funcion sensible y captan
lo espiritual.'?’ Aclarando un poco mas esta funcion de los sentidos del alma, se puede
decir que mientras los sentidos sensibles se ocupan de todo lo que es material, los sentidos
del alma hacen lo mismo con la realidad espiritual.
Digamoslo brevemente. Por disposicion divina, las cosas creadas se reducen a
dos naturalezas: lo material y sensible, y lo espiritual. Se conoce por via de
inteligencia lo espiritual, pues no tiene materia. Conocemos por medio de los
sentidos lo sensible y material. Lo que es objeto propio del conocer intelectual
no esta limitado ni cae bajo ¢l dominio de los sentidos. Se percibe lo material
por su cantidad y calidad, limitadas por ¢l peso, forma, superficie y figura de tal
modo que sin estas propiedades nada puede caer en la imaginacidon. En cambio,

lo que es objeto propio del entendimiento intelectual no es nada material ni tiene
limite alguno.'*®

Siendo la experiencia de Moisés en el monte Horeb, una experiencia de tipo intelectual
(espiritual) mas que sensible. Pues cuando la luz y la voz que salia de la luz, tocaron sus
oidos, sus 0jos y sus pies, dicha luz no podia ser otra cosa que una realidad inmaterial. De
lo cual tenemos que los sentidos del alma realmente hacen de puente con la inteligencia
(que reside en el alma), del mismo modo que los sentidos corporales lo hacen con el

cuerpo.

En la antropologia del Niseno, tanto el alma como el cuerpo vienen a la vida juntamente, '

no existiendo la pre-existencia del alma como en la comprension helénica.'*® En medio de
la realidad material y espiritual del mundo, el cuerpo pertenece al mundo de la materia,
mientras que el alma escapa a la materia pero no es plenamente de naturaleza espiritual,
perfecta e ilimitada. En el entender del Obispo de Nisa, el alma esta en la mitad de las dos

naturalezas, “una espiritual, inteligente, imperecedera, la otra corpoérea, material,

127 “En realidad, cuando el alma vive consigo misma, sin que la turben los sentidos, esta el cuerpo dormido.
Puede decirse de verdad que los ojos duermen porque no miran. Menosprecian a los acostumbrados
espectaculos, que cautivan a los que son nifios. Distracciones son las cosas terrenas, como el oro, la plata,
joyas que fascinan los ojos con su esplendor. [...] Despreciadas estas cosas a fin de contemplar los dones
verdaderos, quedan libres los ojos, pues la perfeccién del alma no se siente atraida por nada de lo que entra
por los 0jos.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 10, P 168.

128 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 6, 101.

129 ¥ crecen de la misma manera, siendo unas veces infante y posteriormente adulta: Cf. Gregorio de Nisa,
Comentario al Cantar de los Cantares, H1, 16 - 17.

130 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, 132,



52

irracional.”3! Es decir, entre lo material (el cuerpo y todo lo sensible), y lo realmente
espiritual (Dios). El alma, en cuanto es dotada de inteligencia participa de lo espiritual, sin
ser propiamente tal. Esta capacidad del alma, es 1o que hace que el hombre puede captar lo

espiritual, distinguiéndose de los demas seres sensibles.

Con la muerte el compuesto de alma y cuerpo llega a un punto decisivo.!®? Ya sea que se
haya vivido materialmente o espiritualmente, se da la transformacién de la una en la otra
(alma-cuerpo), gracias a la libertad. La libertad, la cual se encuentra en medio del cuerpo y
del alma, es la facultad que tiene el hombre de elegir.!33 Asi, al ser de naturaleza liviana, el
alma siempre tiende hacia arriba mientras que el cuerpo de naturaleza material, es pesado y
tiende hacia abajo, encontrandose por esta razén la libertad en el medio, eligiendo lo
material o eligiendo lo espiritual. Dandole sentido a lo que afirma Gregorio, que al final
triunfara el lado (espiritual o material), por donde esté la libertad.'3* Puntualizando un poco
mas, la comprension del Niseno sobre el alma, es la misma de la comprension platénica,
que se corresponde con la del Fedro.!3
La escritura nos explica estas cosas del alma con figuras; también la ciencia
profana lo ha intuido, al intuir en el alma en su aspecto razonable, concupiscible
¢ irascible. De cllos —Dice- lo irascible v lo concupiscible estan debajo,
apuntalando cada uno la parte racional del alma, y asi la parte racional, teniendo
uncidas las otras dos, las gobierna y, a su vez, es sostenida por cllas: es

impulsada al valor por el apetito irascible y es levantada por el apetito
concupiscible a la participacion al bien.'*®

El alma en si, es una realidad tan compleja como lo es el cuerpo, pues como el cuerpo es
afectado por lo externo, el alma es también afectada por las elecciones de la libertad.'3” De

manera que cuando esta dominada por las emociones “se traducen en dolor, placer, ira,

131 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 11, 178.

132 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H9, P 143 - 144

133 Aunque Gregorio no se muestre muy positivo con respecto a esta facultad, le resulta clave a la hora del
crecimiento en la virtud, que en ultimas implica siempre la eleccion del Bien: “Hay en nosotros doble
naturaleza: una sutil, dotada de inteligencia, ligera; otra corpulenta, material, pesada. Necesitamos de
fuerte tiréon para separar una de otra. La que es inteligente y liviana tiene tal contextura que tiende siempre
a lo alto. La de materia pesada tiende siempre abajo. Estando asi naturalmente formadas con movimientos
contrarios, no puede una transformase en la otra si no muere previamente. Entre ambas esta la libertad,
nuestra facultad de elegir, falta de firmeza y vigor, pronta para que prevalezca la debilidad. Triunfara por el
lado en que esté la libertad.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 12, 185.

134 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 12, 185.

135 Recuérdese aqui el mito del carro alado.

136 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, |l # 96.

137 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 10, P 168,
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»138

miedo, horror, insolencia. Desfiguran (do) el caracter de la misma alma, mientras que

cuando esta dominada por la parte inteligente y racional se comporta como una sola. Esta

parte racional del alma, es la que recibe y guarda lo dado por Dios.!*®

Con lo cual, resumiendo lo dicho hasta aqui, se puede decir que: el ser humano es una
realidad compleja; que tiene un cuerpo que capta la realidad externa gracias a los sentidos
materiales, y un alma que por su naturaleza puede recibir y guardar una parte del mundo
espiritual propiamente tal. Sea como ella misma haya ido eligiendo y desprendiéndose de lo
material, puede captar mas y mejor dicha realidad trascendente al prevalecer el elemento
racional por encima del irascible y el concupiscible, de acuerdo a su capacidad. Pues como
se ha visto con los sentidos corporales, que entre mas estimulados estén pueden captar
mas,'* del mismo modo se puede decir lo mismo de los sentidos del alma; los cuales

atienden o hacen referencia a la parte racional intelectiva de la misma.

Una vez se ha dicho algo de lo que es el alma y de lo que se entiende por sentidos del alma,
se profundizara a continuacidn en algunos pasajes, de las dos obras en cuestion, en donde

Gregorio habla del tema.

B. 1 Los ojos del alma: Esta designacion de ojos del alma es tal vez la mas usada por
Gregorio a la hora de hacer referencia a los sentidos del alma. Casi siempre lo que entra por
los ojos es Luz, y dicha luz se revela en Moisés de manera distinta en cada una de las
teofanias. Asi, aquella luz que ven los ojos del Profeta en la Zarza es la Luz de Cristo que
brilla mas que cualquier astro;'*'mientras que en la segunda teofania lo que ve es la tiniebla
luminosa y en la tercera su espalda. Vale la pena mirar con calma esta segunda y tercera
teofania, pues en ella Moisés una vez que penetra en la tiniebla y se desprende de toda

ayuda incluso la de la inteligencia, conoce a Dios en cuanto es.

138 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 8, 142.

139 45 dice asi que el gran profeta Ezequiel abrié la boca y fue puesta en ella el volumen del libro con letras
escritas por dentro y por fuera diciendo: «Aliméntate y sacia el vientre con este rollo que te doy». Lo que
llama vientre con estas palabras es la parte inteligente y racional del alma en la cual colocaba lo recibido de
Dios. [...] Es pura, es ligera, fulgida. Asi conviene que sea aquella parte principal del alma para que
claramente se impriman en la memoria los oraculos divinos mejor aun que las letras grabadas en tabla.”
Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 14, 222 - 223.

140 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H4, P 65y 66.

11Cf, Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, |1 # 19, 20, 21.
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La segunda teofania comentada en La Vida de Moisés y el Comentario al Cantar de los
Cantares, explican el texto y se complementan mutuamente para expresar como se da ese

ver en el no ver. A continuacion el texto de los mismos:

(Qué quiere decir el que Moisés penetra dentro de la tiniebla y en ¢lla ve a Dios?
Lo que se narra aqui parece contrario a la primera teofania, Entonces la
divinidad fue vista en la luz; ahora en la tiniebla. No pensemos que esto
desentona en la coherencia de lo que hemos considerado en nuestra
interpretacion espiritual. A través de esto, el texto nos ensefia que el
conocimiento de la piedad, en el comienzo, se hace luz en quienes lo reciben. En
efecto, lo contrario a la piedad lo concebimos como tiniebla y ¢l apartamiento de
la tiniebla se produce mediante la participacion en la luz. Pero al seguir la mente
avanzando en la comprension del conocimiento de los seres mediante una
atencion siempre mayor y mas perfecta, cuanto mas avanza en la contemplacion,
tanto mas percibe que la naturaleza divina es invisible.'*

Llama noche al tiempo de dormir, y también se¢ entiende por noche la
contemplacion de lo que se ve, a semejanza de Moisés, que entré en las tinieblas
donde estaba Dios. [...] (El alma) Se halla dentro de lo que no se ve, perdidos
los sentidos, porque la envuelve la noche. Busca al que se oculta entre tinieblas,
ama entonces al deseado. [...] Escrutando con aguda inteligencia, divagd por
aquella ciudad supra mundana. Dejo todo lo que encontré y de tal manera
conocid lo que buscaba que comprendié esto: Lo conoceré cuando yo
comprenda lo que no puede ser comprendido. Todo signo o indicio de que se
comprende es impedimento para que lo conozcan plenamente los que lo buscan.
Por eso dice: Apenas los abria pasado y haciendo caso omiso de todo lo que se
entiende por medio de las criaturas, renuncié a todo medio y razon de
comprender encontré al amado por fe.'*

Asi, una vez vistos los textos, la pregunta que aparece es /por qué el alma encuentra al
amado por fe si se ha dicho que los sentidos del alma hallan su asidero en la parte racional
de la misma, la cual capta y guarda en la memoria lo espiritual? La respuesta, no contempla
la marginacién de la razén, al contrario, gracias a la razon, el ser humano comprende en la
segunda teofania que Dios es invisible, innombrable e infinito. S6lo cuando el alma
comprende esto, por la parte racional suya, y se despoja de toda epistemologia sensible o
espiritual llega a conocer (ver) por la fe el rostro de Dios. Por esto, es imposible ver el
rostro de Dios o pensar que El es Luz en el sentido material del término, siendo la fe una
ayuda de la razon que aunque no pertenece al alma, funciona de timén y faro como se ha

dicho antes. No es que la razon no pueda captar a Dios, sino que al ser un conocimiento que

142 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, || # 162,
143 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 6, P 104,
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escapa a toda comprension sélo puede manifestarse en el silencio que se desprende de toda

palabra humana.'*

La tercera teofania, analizada espiritualmente al final de La Vida de Moisés, explica que
trascendiendo la razon y la fe, se descubre que el ver a Dios es deseo constante. Moisés ha
pedido ver el rostro de Dios y en lugar de esto ha conseguido ver la espalda. “Esto es ver
realmente a Dios: no encontrar jamas la saciedad del deseo.”'* Por esto, se podria decir
que la espiritualidad de Gregorio es una espiritualidad de seguimiento que descansa en la
dinamica de las tres teofanias, que como diria él: “El tercer grado ya no es subida sino

identificacion.” 146

B. 2 Los oidos del alma: Unida a los ojos del alma esta también la interaccion de los oidos.

Dicha accion se da de manera conjunta con los ojos, como cuando se produce la primera

147 148

teofania'*’ ocurrida a Moisés,'*® o de manera anticipada a la vista.’* En este caso, cuando
se da primero a la vista, el oido acerca, percibe o intuye la voz que lo llama. '*° Segun lo
dicho hasta aqui, se sabe que los ojos del alma captan una parte de la realidad espiritual
pero su captacion es incompleta al escaparse de su comprension lo incomprensible, lo
mismo puede decirse del oido y de cualquier sentido, a pesar que éste percibe la voz de
Dios que habla directamente al alma. Finalizando lo dicho sobre los sentidos del alma, se
traen las palabras de Gregorio citando de nuevo a Pablo: “Esto es lo que dice el apostol
sobre la naturaleza de los bienes inefables: Bien que el ojo nunca vio aunque siempre lo

esté viendo, pues ve lo que puede, pero nunca puede verlo todo. El oido no pudo oir al todo

144 “Sy nombre es aquel que no puede ser nombrado. Pero todo lo que el nombre significa sobrepasa a
quién lo busca. ¢Como aquél que esta sobre todo nombre podra ser atraido por mucho que lo llamen? [...]
Les dijo: ¢ Habéis visto al amado de mi alma? No respondieron a su pregunta; manifestaban con su silencio
que también era incomprensible para ellos aquel a quien ella buscaba.” Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al
Cantar de los Cantares, H6, P 104.

145> Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, |l # 239,

146 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H4, P 71.

147 Cf. Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, 20.

148 “F| espectdculo no sélo producia espanto en el alma a través de los ojos, sino que también infundia terror
a través de los oidos, pues un ruido estruendoso se difundia desde lo alto por todo lo que estaba debajo.”
Gregorio de Nisa, La vida de Moisés, 44.

149 #il a voz de mi amado! No indica forma ni rostro ni figura que muestre claramente lo que buscamos. Es
sélo la voz; no da conocimiento firme, es conjetura de la persona cuya voz sentimos. No es conocimiento
claro y firme, ni se encierra en una palabra o algo concreto. Se deja ver de muy diferentes maneras. Se deja
ver de muy diferentes maneras.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H5, P 82.

150 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H6, P 102.



56

aunque comprenda lo que oye. Ni al corazén del hombre pudo llegar tanto, ain cuando los
de puro corazdn ven lo que pueden.”’*'Estas palabras que nos recuerdan la paradoja del
conocimiento de Dios, que se da constantemente aunque nunca de manera completa, invitan
al hombre a seguir estimulando los sentidos del alma para conocerlo en la dindmica de la

vida virtuosa que siempre es seguimiento hacia lo infinito.!>?

C. Los sentidos de Dios: Finalmente, después de haber hablado de la funcion de los
sentidos, en la manera como los entiende Gregorio, y después de haber hablado de la
manera como captan la realidad material los sentidos sensibles; se hablé de la manera como
captan la realidad espiritual los sentidos del alma. También se ha dicho en qué manera
dichos sentidos se complementan. Ahora se profundizard en los sentidos de Dios.
Aclarando esto, para no entrar en la contradiccion con lo que se ha venido afirmando o caer
en la herejia, se debe decir que con este término (un poco desafortunado porque da a
entender una materialidad de Dios que no existe), se designa todas las referencias a la
accion de Dios que hacen simil con la funcion de los sentidos humanos. Esto es, el ver de

Dios, el oir de Dios, etc.

C. 1 Lo que Dios ve: En el Comentario al Cantar de los Cantares, se tiene en primer lugar
que el hombre que ha sido bautizado es visto por Dios y bendecido por Este, al igual que
sucedio con el bautismo del Sefior. “Asi sucede al alma que pasa del error a la verdad. [...]
Las aguas del nuevo nacimiento les hizo brillar como la luz, los limpidé de su forma

153 De suyo, el ver de Dios es

tenebrosa. Dios lo ve desde la ciudad celeste y 1o bendice.
una cualidad de su ser. Por esto, el Obispo de Nisa identifica a la gacela (dorkas en griego,
que es ver) con Dios, por esta cualidad.!3* Es gracias al ver de Dios que Este se encarna,
pues ve el mal y piensa en derrocarlo: “Como Dios se hizo hombre y aparecio para derrotar
el poder del mal en el mundo, se le compara a la gacela. El mir6 desde el cielo.”!>> Esta

intuicién resulta interesante, pues se complementa muy bien con la contemplacidén, mas

151 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H8, P 136

152 “E] deseo del que sube nunca se satisface con lo andado, sigue el alma subiendo de deseo en deseo, de lo
mas alto a lo infinito.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H8, P 136

153 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 2, P 34,

154 “Gacela significa mirada penetrante y perspicacia de quien todo lo ve. Dicen que el nombre de este
animal es debido a su admirable vista. En griego gacela (dorkas) es ver. Al que todo lo ve y escruta le
llamamos Dios del universo.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H5, P 83.

155 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H5, P 83.
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moderna, de la Encarnacion propuesta por San Ignacio de Loyola.'>® En este ver que todo
lo abarca, es indudable que Dios puede ver hasta lo profundo del alma, es decir la vida
virtuosa, que como la Divinidad, tiene una realidad que se deja ver y otra que permanece

oculta para los dem4s. !>’

Dios que ve todas las cosas antes de que sucedan, ve también al interior del hombre y lo
oculto de su vida.'>® Por esta razon, la misma vida en la virtud es vista en su totalidad por
Dios. La vida virtuosa entonces es una vida entre Dios y el hombre en su sentido pleno
como lo subraya el Cantar de los Cantares. Este ver de Dios tiene una connotacioén
importante para el hombre, pues la mirada de Dios es una mirada activa. No es como el ver
de los hombres que refleja sino una mirada que subyuga, crea, reconstruye. Podria decirse,
una mirada que imprime mas que refleja.!>® “Dios nos ha mirado con ojos de benignidad y
a la vez nos restablece las alas del estado original de gracia. [...] Quien mira recto no ve de
lado, ve tan solo de frente”!%” Esto ultimo es tal vez el rasgo mas interesante del ver de
Dios. Como El mismo es el bien y su mirar es recto, nunca el hombre puede mirar cara a
cara la divinidad ;La razon? El es el guia y nadie puede ponerse a mirar de frente a quien
guia, o dicho en términos mas filosoficos: el bien nunca puede ver de forma opuesta al bien
sino que el bien sigue al bien. Lo que se pone de frente al bien, eso es contrario al bien, por

esta razon Moisés nunca ve el rostro de Dios sino su espalda.'®!
C2. Lo que Dios dice y escucha:

Sumado a lo ya dicho, aparecen otras referencias a la voz de Dios y lo que también
escucha. Vale la pena aclarar que aqui, por voz de Dios no se entiende el Verbo que es
Jesucristo sino sélo los pasajes de los textos investigados que hablan de lo que la Divinidad
dice al hombre o lo que escucha de este. No hay que olvidar que nos movemos en el plano

de la alegoria. En este sentido, para Gregorio, la misma infinitud de Dios hace que sus

156 | 3 trinidad beata ve el mundo y decide encarnarse mandando a la segunda persona. EE. [102].

157 “| a vida buena es en parte visible y en parte intima, que no se puede dar a entender a los demas, porque
sélo Dios la ve.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 122.

158 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 122.

159 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 238,

160 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 239.

161 Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, || # 253 — 254,
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palabras sean irreducibles a limites de cualquier tipo,'®? de igual manera, el lenguaje
humano limitado hace que cualquier referencia a Dios que se quiera decir sea limitada; aun
cuando ha sido dada por Dios como instrumento de oracidon.!®3 A pesar de su caracter de
don, la voz es producto del sonido del aire, es decir un fenomeno de tipo fisico (material)
que sucede cuando el aire pasa por la laringe. '%*Asi, por via negativa, la palabra de Dios no
es ni limitada ni un producto material, por lo cual cada vez que se va avanzando por la via

de la virtud se va afinando el oido espiritual del hombre para escuchar la voz de Dios. 1%

Pero si Dios es ilimitado y nuestro lenguaje limitado, para comunicarnos con El de una
manera mas acertada y poder hablar de las cosas inefables es necesario hacerlo de una
manera que traspase los limites del hablar humano. Dicha manera es el silencio.
Llamamos silencio al no hablar; lo opuesto es ¢l hablar. Callamos lo que no
podemos declarar. La oracion no se contiene en la palabra, es silencio. Lo que
no es silencio es habla. Por lo cual, cuando dice: 4 través del velo, significa sin
duda que son excelentes y grandes las cosas que pueden indicarse por palabras
proferidas fuera del silencio, pero quedan en silencio las guardadas ¢ inefables,

mucho mayores y mas admirables que todas aquellas que puedan expresarse con
palabras.'®

Asi, el didlogo entre el alma y Dios es silencio, pero es dialogo; por lo que se entiende que
cuando Gregorio habla del papel de Cristo como Juez, haga la precision que dicha facultad
es ejercida por la escucha. Siendo un juez justo el que sin dejarse llevar por las empatias,
juzga después de escuchar a los litigantes.'” Asi, en este didlogo que es habla pero
especialmente silencio, hay comunicacion y la comunicacion implica no uno sino dos. Dos
que de acuerdo a lo que se ha dicho, miran hacia la misma direccion y se encuentran cara a

cara, aunque dicho cara a cara esté referido al seguimiento constante.

162 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 6, P 103.

163 “Djos ha dado voz a la naturaleza humana como instrumento de oracidn; por ella se distinguen y explican
los movimientos.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 7, P 130.

164 Tiene el cuello algo de extraordinario ademads de estos miembros. En la parte superior, junto a la arteria
dura, esta la laringe con sus instrumentos de voz que el aire hace sonar circundando la arteria.” Gregorio de
Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 129.

165 “Ojgamoslo, pues ya estamos fuera de la carne y sangre, trasladados a la naturaleza espiritual.” Gregorio
de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H9, P 144

166 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 243,

167 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 115,
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En efecto, las referencias a la voz de Dios implican obediencia e invitacidén al seguimiento.
“Dicha es obedecer al que llama. Por eso el alma que siempre estd pensando en la gloria y
vigila sus tesoros, al sentir al esposo que llega a la puerta dice: La voz de mi amado me
llama.”'%® Pero el texto que explica dicho pasaje, no se explica solo sino que se
complementa con el que dice: “La voz de mi amado que toca a la puerta” ' En esta
relacidn, el Niseno explica que no es que la voz llegue directamente a la amada, sino que
llega primero a la puerta y toca, para que el alma pueda prepararse. “Luego, sosegada y en
silencio, oye la voz del Verbo que insiste.”!”" Asi, la voz de Dios y su escucha escapan a la

palabra humana y se manifiestan en el silencio.

C. 3 La interrelacién de los sentidos y la visibilidad de Dios por medio de su Iglesia: Hay
que decir sin embargo, algo mas sobre la relacion entre los sentidos sensibles y los sentidos
del alma. Una vez ha iniciado el hombre por el camino de la virtud lo que percibe por la
sensibilidad ya no es una suma de imagenes sino un todo que unifica y lo lleva a reconocer
la armonia creadora de Dios,!”! pues mientras asciende conoce por los sentidos del alma
pero eso mismo lo lleva a mirar rectamente la materialidad. Como se ha afirmado, con cada
eleccion buena el hombre avanza por el camino de la virtud configurandose con aquél que
es el Bien, pero a pesar de esto, el hombre no puede desprenderse de su vida material, se
hace necesario por lo tanto que en esa vida material también reconozca la presencia del
Bien. Es gracias a esa configuracion con el Bien, por la vida virtuosa, que se ve reflejada en

la vida sensible que puede captar la realidad material como obra de Dios.

En el mismo sentido, el hombre ve en la sensibilidad la presencia de Dios en su Iglesia. De
hecho, ésta como cuerpo suyo también esta formada por sentidos que pueden ser llamados
los sentidos de la Iglesia. |En qué consisten estos? Gregorio ha afirmado en La Vida de
Moisés que Dios no tiene cuerpo, pues los cuerpos estan compuestos por varias partes que

pueden ser disueltas, por lo que se llama corrupcion a la disolucion de lo que estd

168 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 11, P 170,

169 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 11, P 171.

170 Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 11, P 172,

171 Como el Bien es uno la mirada sélo puede estar fija en una cosa: el Bien; de manera contraria, el ojo que
ve sélo lo sensible percibe una variedad de elemento. Cf. Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los
Cantares, H8, P 141.
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compuesto.'’? A pesar de que Dios no tenga un cuerpo, los fieles en cuanto seguidores del
Bien se constituyen todos un cuerpo que se manifiesta como su presencia visible en la
tierra: “Asi en la Iglesia a unos los puso como 0jos; a otros como oidos; a otros, para que
sean activos, les dio el ser manos; a otros, pies que llevan el peso. Sin olvidarnos del gusto,
del olfato, ni de ningun otro sentido corporal.”'”3 Y como si fuera poco: “En el cuerpo de la
Iglesia, hay labios, dientes, lenguas, pecho, vientre, cuello y como dice Pablo, los que nos
parecen mas viles del cuerpo.”'7#De esta manera, la Iglesia es un verdadero cuerpo

alegorica y analogicamente parecido con el cuerpo humano.

Dichas funciones del cuerpo eclesial se hallan en analogia con la funcidén orgéanica del
cuerpo humano. Por lo que al igual que con los sentidos sensibles, como ya se ha dicho,
estos pueden tender a lo Divino o a lo material. Asi, es presentada por el Niseno esta

relacién entre sentidos, y cuerpo eclesial:

Son los ojos el sentido mas importante. Por ellos recibimos la luz por la que
conocemos lo favorable y lo adverso. Por ellos distinguimos lo propio de lo
ajeno. Son magestros y doctores de todas nuestras obras, guias natos, inseparables
v expertos que nos libran de todos los errores del camino. El hecho de que los
ojos estén colocados por encima de los otros sentidos prueba que son los mas
importantes. Los que oyen estas cosas no pueden entender exactamente a qué
miembros de la Iglesia pertenccen estas alabanzas. Era realmente Samuel un ojo;
lo llamaban ¢l vidente. Ojo era Ezequiel, a quien Dios hizo espejo para salvar a
los que custodiaba. Ojo era Miqueas, el vidente, y Mois¢s, el observador, a quien
por eso consideraban como Dios. Son ojos todos los puestos como jefes para
guiar al pueblo; los antiguos los llamaban videntes. Asi ahora se llaman ojos
aquellos que en ¢l cuerpo de la Iglesia han sido puestos como supervisores. Ojos
que miran al sol de justicia y ven con claridad; distinguen rectamente lo nuestro
de lo ajeno. Reconocer que es ajeno a nuestra naturaleza lo visible y pasajero,
reconocer nuestro lo que nos propone la esperanza y que nadie nos puede
arrebatar. Propio de los ojos es también conocer al amigo y al enemigo para que
amemos de corazon y con todas las fuerzas al amigo y sepamos guardarnos del
enemigo de la vida. Ademas de esto, el que manda y ensefia lo que nos conviene
¢s guia en ¢l camino de Dios, guia que disfruta entre sanos y puros de alma por
su manera sublime de vivir siendo ojos que iluminan a los demas.'”

Efectivamente, hoy esta imagen eclesiologica tomada por Gregorio de Pablo y toda la
tradicidn cristiana anterior a €l, sigue siendo de una fuerza importante en cuanto al fin de

los sentidos, en la comprension del Niseno, que es tender a Dios en esa paradoja de quietud

172 Cf. Gregorio de Nisa, La Vida de Moisés, |l # 221.

173 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 121,
174 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 121.
75 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H7, P 122,
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y movimiento. De hecho, hoy en dia, en medio de una sociedad tan trasparente gracias a los
medios de comunicacidn, puede verse con mayor claridad la funcion de los miembros que

cumplen su tarea de ojo y también los que no lo hacen.

Retomando esto ultimo, es importante ver que la presencia de Dios en el mundo se da a
través de su Iglesia. Por ella, en su papel de guia y maestra, muchos hombres han
encontrado la salvacion y han oido por su boca la palabra del Sefior, haciendo visible una
realidad que es invisible.
Diriamos, si no fuera demasiada audacia, que, quienes por la esposa vieron la
hermosura del esposo, quedaron admirados al descubrir por lo invisible lo
visible ¢ incomprensible. Dios «a quien nadie ha visto jamas», como dice San
Juan, «a quien no ha visto ningun ser humano ni le puede ver», afiade Pablo,
hizo a la Iglesia su cuerpo y, por la entrada en ¢lla de aquellos que se salvan, la
edifican en caridad mientras todos en ella caminamos hasta la formacién del

hombre perfecto, la plenitud que es Cristo. Asi pues la Iglesia es cuerpo de
Cristo. El es su cabeza, que deja ver su rostro en la faz de la tierra.!”®

Esta presencia de Dios en el mundo no es de otra manera que en la Iglesia como
continuadora de la mision de Cristo. De hecho, es aqui donde la Eclesiologia se une con la
Cristologia, al ser la Iglesia la que continiia contando la grandeza de la Encarnacion y los

misterios de la vida de Cristo.1”’

Sintetizando lo dicho hasta hora, Dios se muestra en su Iglesia de manera que puede ser
visible para los demas hombres. Cada cristiano que cumple rectamente su funcion en el
cuerpo de Cristo es transparencia u obstaculo de la manifestacién del Bien en el mundo.
Para Gregorio el seguimiento de Dios es camino e identificacion con Aquél que lo llama
constantemente. Sin embargo, aunque la comunicacién con Dios se da en el didlogo de la
oracion silenciosa y la practica constante de la virtud, nunca es un camino en solitario. Tal
vez este componente eclesiologico que ha terminado subrayando el pensamiento del
Niseno, adquiera una importancia mayor de cara al testimonio de vida eclesial y las luchas
por €l sostenidas a favor de la unidad, en la defensa de Nicea en el Concilio de
Constantinopla. Queda ahora, por abordar en el siguiente capitulo la conciencia del

develamiento de Dios, desde una lectura teoldgica actualizante.

176 Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 8, P 140.
177 Cf, Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 8, P 140,
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CAPITULO 111

3. La Conciencia del develamiento de Dios: Aportes desde una reflexion teologica

actualizante.

La experiencia del amor a Dios es una experiencia muy distinta a la que se tiene entre los
seres humanos en cuanto a la presencia fisica del amado. Si amar a quién vemos es dificil,
mas dificil resulta amar a quién no se ve. Por la incomprensibilidad de Dios, el hombre que
busca al Sefior, debe amar basicamente en la oscuridad; aun cuando se distingan como tres

momentos la luz, la tiniebla y el seguimiento,!’”® los momentos se dan al tiempo,

diferenciados, siempre en relacion. Asi, este amor que se manifiesta en el silencio y la
intimidad del creyente, requiere perseverancia para no dejar de ver, incluso en el no ver. El
presente capitulo podria titularse, también, amar a oscuras como una referencia al puente
entre la tradicion mistica de los Padres y la espiritualidad que se desprende de ella en la
posteridad. Amar a oscuras también podria ayudar a describir el estado actual de muchos
creyentes que han querido seguir la fidelidad del amor a Dios aun cuando su presencia

parece escaparseles en el mundo actual.

En el presente capitulo se encontrara el lector con el pensamiento, también, de algunos
personajes que han bebido de una u otra forma de la espiritualidad cristiana y que permiten
generar un didlogo con lo planteado por Gregorio, ayudando a generar una lectura
actualizante del pensamiento del Niseno. Todos estos autores, han aportado de alguna
manera al escritor de esta tesis a hacer su sintesis personal sobre el tema de la misma y por
eso la inclusion de su pensamiento aqui, el cual estoy seguro no rifie en lo absoluto con el
pensamiento de Gregorio de Nisa. Al contrario, puede darle un nuevo matiz al mismo. La
estructura del capitulo obedece a las tres teofanias, por lo cual se ha dividido en tres partes:

La Luz, La Tiniebla y El Seguimiento.

178 | 0s subrayados son mios.
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3.1.La Luz.

3.1.1. Los sentidos: Perturbacion e influencia de lo que se ve.

Es algo manifiestamente claro, por lo menos para las personas preocupadas por conocer el
mundo de hoy, que el mundo contemporaneo ha experimentado una sobresaturacion de
imagenes, sonidos, y experiencias sensibles considerables en comparacion a los siglos
precedentes. Nunca antes, el hombre habia podido tener a su alcance tantas experiencias
novedosas dirigidas a la sensibilidad como después del siglo XX. La posibilidad de grabar
sonidos e imagenes del mundo y de culturas diferentes, la posibilidad de conseguir un
alimento exclusivo de una regioén remota del mundo, el creciente cambio e interés por las
distintas creaciones culinarias, el acceso facil al sexo, entre otras muchas experiencias de
este tipo, son ejemplos claros de lo que nuestra época contemporanea y postmoderna tiene
como constitutivamente suyo. En este panorama, el cristiano creyente se encuentra inmerso
en una realidad muy distinta a la del siglo IV, la nuestra es una realidad llena de sonidos,
iméagenes y preocupaciones distintas y continuas que lo dispersan y distraen de su ser
trascendente y lo lanzan al bienestar presente, en detrimento de la vida en el Espiritu. Por
supuesto el hombre de la época del Niseno contaba minimamente con su imaginacion para
distraerse, pero lo que quiero subrayar aqui es que el numero de posibles distracciones
sensibles a la orden del dia, hoy, es mucho mayor a la que pudo experimentar la gente del

tiempo del Obispo de Nisa.

Si seguimos la idea de Gregorio, lo anterior resulta clave tenerlo en cuenta pues el ser
humano termina por configurarse de alguna manera con lo que ve, lo que oye y lo que capta
a través de su sensibilidad. Y lo que ve, 1o que oye, lo que siente y capta por sus sentidos,
sin satanizar tampoco la realidad, no es proporcionalmente algo que lo lance a Dios, sino a
la entretencion. Un deseo que parece venirle de su misma naturaleza concupiscible. Asi, lo
corroboraba Pascal, algun tiempo después (siglo XVII), cuando hablaba de que nada le era
mas insoportable al hombre como estar en reposo.'’”? Aunque con una perspectiva diferente,
tal vez un poco pesimista de la antropologia humana a favor de la gracia, Pascal presenta

una teoria interesante sobre la necesidad de buscar distraccion constante. Su reflexion que

179 Cf, Pascal, Pensamientos, La 622 (Br 131 - Ch 201).
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considera a Dios, como un Dios oculto, que ha sido estudiada por el autor del presente texto
en su tesis de Licenciatura en Filosofia, aporta a la presente investigacion en cuanto la

experiencia humana que se investiga, es en su esencia la misma.

Para Pascal el hombre teme estar en estado de reposo, %

pero jpor qué el temor a
encontrarse en ese estado? Segun el pensador francés, porque el hombre en este estado
siente su nada, su abandono, su insuficiencia, su dependencia, su impotencia, su vacio. Al
instante sale del fondo de su alma el tedio, el entenebrecimiento, la tristeza, el mal humor,

el despecho, el desespero, !

es decir experimenta su propia miseria. El temor al tedio aleja
al hombre del placer del fin para orientarlo més bien hacia al goce del proceso necesario
para llevarlo a cabo, prefiriendo el goce de los medios al del fin. “Asi en el juego, asi en la
investigacion de la verdad. Gusta ver en las disputas el combate de las opiniones; pero
contemplar la verdad hallada, de ningiin modo: para considerarla con placer es preciso verla
nacer de la disputa”.'®? Nuestra busqueda de la verdad no nace en este sentido del amor a la
verdad, sino que el motor mas profundo esta en el aborrecimiento de la monotonia, el no
reconocimiento y la quietud. Lo que tememos en realidad no es al tedio, sino a tener que

arrastrar nuestra debilidad y naturaleza, razon por la cual creemos que nuestra felicidad esta

en no ocuparnos de temas como la muerte y la enfermedad.

Este tipo de felicidad es la que hace al hombre estar siempre inquieto, en un afan insaciable
por distraccidn y de busqueda del tumulto. Es evidente que esta falsa idea de felicidad es el
extravio, pues no es que el divertimento resulte malo en si, sino que el mal consiste en creer
que la posesion de las cosas buscadas es la felicidad, y es en esto en lo que se tiene razon al
acusarlos de buscar la vanidad, de suerte que, “en todo ello, los que censuran y los que son
censurados no entienden la verdadera naturaleza del hombre”.!83 La naturaleza del hombre
se aprehende en el conocimiento de si mismo, de lo contrario se produce una confusion en
el sentido de creer que es la actividad de busqueda y no la cosa buscada el propdsito de

nuestra vida. Esta busqueda de distraccion y diversion forma para Pascal, indiscutiblemente

parte de la educacion social de todas las personas, desde la mas tierna edad, pues:

180 Cf, Pascal, Pensamientos, La 622 (Br 131 - Ch 201).
181 Cf. Pascal, Pensamientos, La 622 (Br 131 - Ch 201).
182 Pascal, Pensamientos, La 773 (Br 135 - Ch 203).
183 Pascal, Pensamientos, La 136 (Br 139 — Ch 205).
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Se encarga a los hombres desde la infancia del cuidado de su honor, de su bien, de sus
amigos, y hasta del bien y del honor de sus amigos. Se les abruma de quehaceres, del
aprendizaje de las lenguas y de e¢jercicios, v se les hace entender que no podrian ser
dichosos sin que su salud, su honor, su fortuna y la de sus amigos estén en buen estado, y
que una sola cosa que falte les volvera desgraciados.!®

La ensefianza social, sin embargo, resulta ser tremendamente importante y un rasgo
fundamental del pensamiento del Obispo de Nisa. Por este medio, el ser humano ha
aprendido que la diversion es el mejor modo de no pensar en si mismo, gracias a la
sociedad que se lo reafirma de mil maneras. Esta ensefianza social que se da desde la
infancia, a través de los ejemplos y las costumbres, llenan poco a poco de suciedad el
corazén vacio de los hombres, pero la actividad que mas lo perjudica segun Pascal es la
comedia'® y las representaciones. Ya que al mostrarle al hombre con tanta naturalidad los
placeres del amor, este no descubre nada malo en ello, antes bien dispone su corazon para
recibirlo, hacerlo nacer o buscarlo, segun ha visto hacer en estos actos. Estas ideas ocupan
la mente del hombre, rebajando su dignidad y extravidndolo en el camino del verdadero fin,
por lo que dicho autor considera que la unica cosa que nos consuela de nuestras miserias es
la diversion, y sin embargo, es la mayor de nuestras miserias,'® pues ella nos impide tener
un conocimiento mas profundo de nosotros mismos. Para el Niseno pudo ser la cultura
griega adversa y sin embargo logra proponer una paideia con una caracteristica

propiamente cristiana.

Por otra parte, Gregorio no es tan pesimista ni le concede a la muerte un sentido negativo
como el del francés del siglo XVII, identificandose en la busqueda de la verdad. Pascal,
piensa sin embargo, y esto es lo que quiero subrayar, que con la entretencion en las cosas el
hombre termina disperso de su verdadera tarea. Asi, aunque un poco tragico el pensamiento
de Pascal, vemos una coincidencia con el pensamiento del Niseno: el hecho de que la
realidad no nos deja indiferentes y en algunos casos nos distancian de nuestro fin. Es
fundamental el simil que manifiesta Pascal entre la educacion y la comedia, nosotros los
seres humanos vamos tomando de los ejemplos: 1o que vemos, lo que oimos, lo que se nos
ensefian como si realmente eso fuera lo que hay que hacer o imitar sin siquiera detenernos a

reflexionar. De igual manera el hombre que a imagen de Moisés va siguiendo el camino de

184 Pascal, Pensamientos, La 139 (Br 143 - Ch 207).
185 Cf. Pascal, Pensamientos, La 764 (Br 11 — 208).
186 Cf. Pascal, Pensamientos, La 414 (Br 171 - Ch 217).
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Dios se va haciendo uno con él y se va configurando de tal manera que dice el Niseno “Ya
no tiene manchada la cara”. A riesgo de sonar repetitivo, hay que ser muy claro aqui: No se
trata de satanizar la realidad sino al contrario, descubrir en ella misma el rostro del Dios
oculto. De hecho la misma tradicién cristiana propone el “ver y hallar a Dios en todas las
cosas” como nos lo recuerda la contemplacion ignaciana para alcanzar amor. Podriamos
decir que lo que se tiene aqui, en la critica al mundo actual, viene mas por el papel que
tiene la entretencién en detrimento de la contemplacion, la oracion y la misma

introspeccion.

3.2. La Tiniebla.

3.2.1. El silencio que escapa a toda palabra humana.

En el pensamiento de Gregorio de Nisa el lenguaje es una invencion humana, un
instrumento creado por los hombres para comunicarse, simples sonidos producidos por el
paso del aire a través de la laringe. Al ser un fenomeno de tipo fisico, Dios esta por encima
de ¢l. Dios no tiene un lenguaje referencial como los hombres sino que su lenguaje llega al
hombre como silencio. ;Como podria pensarse una comunicacion que se hace sin mediar
palabra? Para el caso del ser humano, imaginarse algo asi es dificil, pues estamos
acostumbrados al uso de la palabra para acercar objetos o expresar nuestros anhelos mas
profundos o comunicarnos con los demés. En principio la mejor manera de hablar en el
silencio, oir en el silencio, ver en la oscuridad, es como decia Anfon de Saint Exupery en Ll

Principito: preparar el corazon.

Dicho autor Francés, nos ha trasmitido en el capitulo XXI del libro mencionado, uno de los
mas maravillosos textos de mistica y amor que se ha podido conservar en la literatura
profana del siglo XX. En el encuentro entre el pequefio principe y la zorra se da toda una
pedagogia del amor y el encuentro que termina en la ensefianza de que “lo esencial es
invisible a los 0jos.”'®7 A continuacion quiero resaltar algunos elementos del pensamiento

de Gregorio valiéndome en alguna parte de este texto.!®

A. jPor favor ... Domesticame!

187 De Saint Exupery, El Principito, Cap XXI.
188 | o0 que sigue a continuacion considera, como se ha dicho, el Cap XXI de E/ Principito.
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Haciendo analogia con el libro ya mencionado, en el capitulo XX, el pequefio Principe
habia intentado buscar un camino luego de haber pasado por el desierto: “Habiendo

189 con lo cual

caminado a través de arenas, de rocas y de nieves, descubri¢ al fin una ruta.
es en medio de ese camino que €l se encuentra con la zorra. El primer contacto que tiene el
pequefio nifio con su nuevo amigo es algo distante y curioso, pues resulta que no se puede
entrar en contacto profundo sino es a través del crear lazos. La experiencia del amado y el
amante es la experiencia de dos seres que han creados lazos tan profundos y tan fuertes que
incluso llegan a la pertenencia completa al exclamar: “mi amado es para mi, y yo para mi

amado.”' El crear lazos solo se da en el afecto reciproco, al punto que si falla esta

experiencia de confianza y afecto el lazo se rompe.

Tal vez la palabra domesticar no es muy afortunada para nuestro contexto, por lo cual se
debe aclarar que no se trata de domar una fiera salvaje sino del encuentro de dos seres que
poco a poco empiezan a dominar el mundo del otro. De hecho esto es lo més caracteristico
del pensamiento de Gregorio, el hecho de que el amor poco a poco ira asemejando al
amante con el amado. Unido a esta asimilacion se encuentra la idea de progreso. No es un
amor estatico o que se estanca sino un amor que crece y se entrega continuamente. Como se
ha visto, en las dos obras abordadas, existe un fuerte acento en esta idea basada en la
epéctasis (tension hacia el infinito). La cual manifiesta que la tendencia en la relacién hacia
Dios sea un continuo crecimiento hacia lo mejor. Es decir, un crecimiento cada vez mayor.
Vale aqui tener presente la tensidn entre estabilidad y progreso, pues cada nueva conquista
en la relacion del hombre con Dios se convierte en un nuevo punto de partida para
continuar adelante. Dicho de otro modo, para el cristiano la perfeccion no es algo estatico
para el hombre sino movimiento en ese progreso. Lo anterior se impone como una idea
necesaria pues Dios nunca es una posesion o un semoviente perteneciente a una persona o

institucion, sino que siempre se escapa de los limites y condicionamientos humanos.

B. Te miraré de reojo y no dirds nada.

En un mundo, como hemos dicho, rodeado de distracciones continuas y a la mano, la

contemplacion de Dios se nos ha convertido en un reto. Gregorio, sabia de esta necesidad

189 De Saint Exupery, El Principito, Cap XXI.
190 Cantar de los Cantares 2, 16.
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no sélo por su propia experiencia sino también por la cercania que tenia con el monacato.
Su hermana mayor Macrina y algunos familiares directos hicieron parte del mismo. Era un
tipo de vida muy distinta al monacato como ahora lo podemos comprender pero en lo
esencial nacen de la misma intencion: el querer aislarse del mundo para poder encontrar a

Dios.

Podriamos pensar en un tipo de experiencia similar pero no nos es posible para todos los
cristianos, por lo cual ha nacido en la Iglesia a través de los siglos experiencias similares
que buscan acercarnos con Dios. La lectura asidua de la Escritura y la frecuente
participacion en los sacramentos también se encuentra unida a la experiencia vital del amor
a Dios, que actia en medio de los hombres. Contemplar a Dios es también contemplar al
creador en su obra y reconocer su accion en la cotidianidad. Para el cristiano de a pie, esta
manera de ver puede ser su propio monacato o convento, su propio lugar de aislarse y de

encontrarse cara a cara con Dios.
C. El lenguaje ambiguo:

Unido a la idea de progreso del hombre a Dios, por atraccidon, se encuentra también la
manera como el Niseno comprende el lenguaje. De hecho, los estudios sobre el Obispo de
Nisa encuentran una nueva luz en este punto, gracias al interés reciente por la Filosofia del
Lenguaje. Los estudios actuales consideran su estilo escrituristico pero no sus aportes
lingtiisticos, como lo afirma Marcello La Matina.'®'De hecho, el lenguaje hace parte de una
de las preocupaciones importantes del Obispo de Nisa, no sélo por su formacion griega que
le concedié una importancia fuerte a la retdrica sino como parte fundamental de su
pensamiento teologico. Para Gregorio el crecimiento en la virtud estd por encima de todo
lenguaje humano pues ella misma escapa a cualquier intento de definicion. Lo cual obedece
a la comprension del lenguaje como una creacion meramente humana y de caracter
referencial. Al igual que obedece a la idea de infinitud de Dios. El cual, no es que no pueda

ser conocido, pero una vez alcanzado inmediatamente sobrepasa a quien lo posee.

En la experiencia de Gregorio, el lenguaje no es el medio apropiado para hablar con Dios

debido a su materialidad. Esta misma caracteristica, de la equivocidad, del lenguaje es

191 Cf, Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 450
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resaltada por la Zorra en el libro de Saint Exupery, cuando manifiesta que “el lenguaje es

fuente de malentendidos”1%2

, ya que una de las caracteristicas del lenguaje es precisamente
que es ambiguo: es decir, que da multiples posibilidades de ser entendido. Esta concepcion
del lenguaje como ambigliedad es bien conocido por el mundo antiguo, pensemos
solamente en la historia de la torre de Babel, en la cual Dios cred confusién multiplicando
las lenguas. Desprendido de toda materialidad, expresa muy bien el hecho de que los

hombres podian entenderse porque tenian un lenguaje comun.

D: La realidad que escapa a los sentidos:

En cuanto al tema de la revelacidon de Dios y su ocultamiento, €ste esta referido en Gregorio
al apofatismo como un elemento central en su pensamiento. Para Gregorio, Dios es
inefable, innombrable e incognoscible. “La teologia de Gregorio es apofatica en el sentido
de que la apofasis aparece en sus obras como un recurso sistematico, como una parte de un
sistema especulativo que €l ha querido construir de un modo coherente, para favorecer la
confesion trinitaria.”'®® Dicho procedimiento del Obispo de Nisa busca, por medio de un
método, probar como la Escritura tiene razon en cuanto a la imposibilidad del conocimiento

de Dios.

Cuatro son los elementos especulativos que hacen parte del sistema ya mencionado. El
primero corresponde a la division entre lo creado y lo increado; el segundo, tiene que ver
con el lenguaje. Ya que para Gregorio el lenguaje es fruto de un convencionalismo humano
amparado en el don de la Epinoia (concepcion abstracta), Dios resulta innombrable, es
decir, por encima de todo nombre o palabra humana. La tercero, es la distincidén entre
ousia-energeia y el cuarto elemento es la divinidad y poder de Dios, lo que termina
identificandose con el concepto de infinito. Todo este sistema, es llamado por los
estudiosos del Niseno como cientifico. Aunque en realidad el método cientifico como tal es
un invento posterior, la manera de proceder de Gregorio se da de manera cientifica al
proceder mediante argumentos cientificos, universales y metddicos. Con todo esto es claro

que lo real, lo importante, es invisible a nuestros ojos aun cuando lo tengamos frente. De

192 De Saint Exupery, El Principito, Cap XXI.
193 Autores varios, Diccionario de San Gregorio de Nisa, 827.
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Wirefiere la invisibilidad de una

hecho el texto de Gregorio, al cual ya se ha hecho mencion,
realidad que nos rodea. No es que esté ausente y por tal razon no la veamos sino que, como
ya se ha dicho, escapa a nuestros sentidos. Tal vez la conciencia de una realidad, que no se
presenta como superior al estar frente a nosotros, es uno de los elementos mas importantes
del pensamiento del Niseno. Una realidad a la cual vamos accediendo poco a poco y la cual

tocamos valiéndonos de la analogia, en este camino de seguimiento.

3.2.2 Dejarse mirar por Dios.

Cuando se habla de Espiritualidad del seguimiento hay que evitar pensar en esta de una
manera simplista, como si ella solo consistiera en seguir a Dios y ya. Dicha espiritualidad,
entendida de este modo, solo seria un esfuerzo de la voluntad que intentando ver el discurrir
de Dios se lanza a seguir lo que realmente cree que es El. Nada mas alejado de lo que
Gregorio puede estar proponiendo. El seguimiento en Gregorio de Nisa comprende una
relacidn afectiva entre el hombre y Dios, a la cual canta el Cantar de los Cantares, y que se
centra unicamente en la busqueda insaciable del amado. El dejarse mirar por El es la mas
manifiesta expresion de la correspondencia del amor. Dejarse mirar y sentirse bajo la

mirada es la expresion total del amor correspondido.

De hecho el dejarse mirar subraya la accion de Dios que se dirige a la amada. “Leemos en
el Génesis que Dios, después de cometido el pecado de los primeros padres, dice a la mujer:

”195 en el Cantar, el deseo del amado se

“Hacia tu marido ira tu apetencia y €l te dominara
dirige hacia la mujer.”!%Asi, dejarse mirar por Dios es sentir el amor de Dios que se dirige
al ser humano. A esta misma experiencia se refiere San Juan de la Cruz cuando en su
Cantico Espiritual canta aquellos versos maravillosos que su corazon ha legado a la
posteridad: “Descubre tu presencia, y mateme tu vista y hermosura; mira que la dolencia de

amor, que no se cura sino con la presencia y la figura.”!®” Y Mas adelante en el mismo

194 “Esto es lo que dice el apdstol sobre la naturaleza de los bienes inefables: Bien que el ojo nunca vio aunque
siempre lo esté viendo, pues ve lo que puede, pero nunca puede verlo todo. El oido no pudo oir al todo,
aunque comprenda lo que oye. Ni al corazon del hombre puedo llegar tanto, atin cuando los de puro corazdén
ven lo que puede.” Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 8, P 136.

195195 Génesis 3, 16.

196 Mizar, Dejarse habitar...,47.

97 De la Cruz, Cantico Espiritual, 215,
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poema: “Cuando ti me mirabas, su gracia en mi tus ojos imprimian; por eso me adamabas
y en eso merecian los mios adorar lo que veian.”'%A continuacion quiero ofrecer una

interpretacion personal de estos versos en el horizonte del pensamiento del Niseno.

Inicialmente, resulta curiosa la referencia del primer verso en cuestion con el pasaje del
Exodo y todo el AT, en donde la vision de Dios constituye la muerte. Sin embargo, el alma
enamorada no repara en esto pues la vision de Dios es aniquilacion, pero también es
Trascendencia. Posteriormente, el mismo verso manifiesta que el deseo de ver a Dios sélo
se cura con la presencia y la figura. Ya se ha hablado aqui de la trascendencia del lenguaje
poético y la necesidad del uso de la analogia. De hecho la misma estructura poética del
libro del Cantar de los Cantares “trasciende su condicion inmanente y esta capacidad de
trascender inmanente constituye la esencia de la obra.”!® El segundo verso referido, habla
de una experiencia activa en la mirada: “Cuando ti me mirabas, su gracia en mi tus 0jos
imprimian”, es decir se refleja la presencia de Dios que crea al interior del ser humano. De
hecho aqui podriamos traer a colacidn, otro verso del mismo Cantico Espiritual; el cual es
el siguiente: “jOh cristalina fuente, si en esos tus semblantes plateados formases de repente
los ojos deseados que tengo en mis entrafias dibujados!”?° Aunque un poco complejos,
casan a la perfeccion por lo ya referido de Gregorio en cuanto a la vista.?’! Para el Niseno,
los ojos reflejan y se configuran con lo que ven. En este caso con Dios que mira y entra por
los ojos al interior del hombre, tal cual como lo recoge el Cantar de los Cantares, con el
amado que toca a la puerta y entra por ella a la intimidad del alma. Finalmente, el segundo
verso, referido inicialmente, termina manifestando que por ese reflejo creador,
reconstructor, que imprime al interior del hombre su imagen es dado por el amor
vehemente de Dios y una vez visto e impreso el reflejo, el deseo del hombre se devuelve a

adorar lo que en Dios ha visto.?%?

198 De la Cruz, Cantico Espiritual, 220.

199 Mizar, Dejarse habitar..., 45.

20 De |a Cruz, Cantico Espiritual, 225.

21| hombre [...] Mirando al oro se asemeja al oro y lleva delante de si el mismo esplendor de este material
[...] Dicen los especialistas en ciencias naturales que el ojo aumenta su visién al ser estimulado por la
visibilidad de las cosas. [...] recibe la semejanza de aquello en que fija sus ojos. Gregorio de Nisa, Comentario
al Cantar de los Cantares, H 4, P 65-66.

22 Djps nos ha mirado con ojos de benignidad y a la vez nos restablece las alas del estado original de gracia.
Gregorio de Nisa, Comentario al Cantar de los Cantares, H 15, P 239.
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En el horizonte de lo que se ha venido manifestando hasta aqui, se puede pensar que al
hablar de una Espiritualidad del seguimiento se debe saber comprender: que no existe
seguimiento sin amor. S6lo se sigue lo que se amay por eso Gregorio entiende muy bien el
que sea el deseo la fuerza que nos lanza al seguimiento de Dios y el progreso en la virtud.
Es la poesia y la analogia, también, una posibilidad de manifestar siempre la experiencia

interior del Dios que viene al encuentro del hombre y al cual se sigue.

3.2.3 Hablar en el silencio (Oracién). Cuando Dios no habla est& ahi con mas
fuerza.

Tal vez uno de los pasajes mas bellos, a mi forma de ver, del Antiguo Testamento lo

constituye el texto de 1 Reyes 19, 11-13, en donde Dios se manifiesta en la brisa suave.
u Le dijo: «Sal y ponte en el monte ante Yahveh.» Y he aqui que Yahveh
pasaba. Hubo un huracan tan violento que hendia las montafias y quebrantaba las
rocas ante Yahveh; pero no estaba Yahveh en el huracan. Después del huracan,
un temblor de tierra; pero no estaba Yahveh en el temblor. . Después del
temblor, fuego, pero no estaba Yahveh en el fuego. Después del fuego, el
susurro de una brisa suave. s Al oirlo Elias, cubrié su rostro con el manto, salio

y se puso a la entrada de la cueva. Le fue dirigida una voz que le dijo: « ;Qué
haces aqui, Elias? . 203

No es en el viento huracanado o en el fuego ardiente, o en el terremoto, sino en lo sencillo.
Una de las grandes ensefianzas del texto mencionado es entender que Dios no so6lo se
manifiesta en los portentos maravillosos que aprecio Israel sino también, y podria decirse

que sobre todo, en la sencillez.

Hoy en dia, muchos quisiéramos “ver” a Dios en los portentos y los milagros que serian
dignos de su ser divino, pero olvidamos los milagros mas préximos como la existencia.
Aquella brisa suave del texto de 1 Reyes 19, 11-13 es aquella misma brisa que corrio
cuando el Sefior insuflo su Espiritu en el ser humano. La tradicién de la Iglesia, debido a las
luchas doctrinales, perdié muchas oportunidades de hacer una pneumatologia mas profunda
que diera centralidad al Espiritu Santo. Gregorio de Nisa fue un gran defensor de su
naturaleza divina y su obra respira ese caracter trinitario que debe guiar a todo tedlogo.

Dios mismo, a través de su Espiritu sigue estando en el silencio de nuestra existencia

AB 1 Reyes 19, 11-13.
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dandonos vida, insuflando su Espiritu en nosotros. Como manifestaba Jesus el Padre “esta

en lo secreto”2%4

y aquél que ve en lo secreto escucha con amor de Padre hasta los deseos
mas intimos. La oracién evidentemente es y debe ser para el cristiano el lugar comun con
Dios que se manifiesta en su Hijo a través de su Espiritu. Hoy en dia seguimos necesitando

la misma familiaridad con Dios que tenia Gregorio y toda su familia.

3. 3 El Seguimiento.

3.3.1 La Frustracion del no llegar.

Acostumbrados, como estamos en la edad contemporanea, a la consecucion de metas y la
llegada al éxito, la historia de Moisés no puede cambiar el paradigma. jCuantas han sido las
personas que han apostado por un proyecto de vida y tienen que enfrentarse a la frustracion
de no ver alcanzado su ideal! jCuantas personas han querido ver realizada una vida de
seguimiento y no han llegado nunca a sentirse plenos con lo que conseguian! Tal vez todas
estas situaciones y otras tantas mas se pueden ver iluminadas por la misma experiencia del
mayor de los Profetas. Mucho tiempo tratando de guiar un pueblo desconfiado,
descontento, insatisfecho movido solo por la promesa de ir a una tierra que manaba leche y
miel, y al final Dios, como en un cuento de suspenso, lo lleva a lo alto de una montafia para

que “vea” la tierra que habia prometido pero le prohibe entrar en ella.

( Habia sido realmente tan malo lo que habia hecho Moisés? ;Dios, siendo bueno,
realmente es un Dios que castiga de esa manera a quién le ha seguido? Tal vez, puede que
haya algo de verdad en lo anterior, de acuerdo a la intencion que pudo tener el escritor o el
redactor final de la obra, pero siguiendo la lectura usada por el Niseno: realmente la tierra
no era lo importante. Mientras unos van movidos por la esperanza de la tierra y el saciar sus
estomagos luego de afios en el desierto, Moisés ya habia encontrado su Tierra prometida
con anterioridad. Su “ver” encima del monte, no es un “ver” de frustracion sino de
confirmacion. Dios ha estado siempre con €l y resultaria incomprensible que Moisés que ya

ha visto a Dios cara a cara prefiera un pedazo de tierra a la “visidén” beatifica de Dios.

204 Mateo 6, 6.
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Puede ser que a muchos no nos pase lo mismo que al Profeta, que sigamos obstinados en
perseguir lo que vemos como una promesa pero no nos detengamos a “ver” la presencia de
Dios que esta junto a mi. Moisés, no solo “vio” la tierra, también “vio” la promesa
cumplida, y supo “ver” que su premio era mas alto: el estar con Dios. Ninguno de los
muchos que caminaban hacia el Jordan para tomar posesion de lo prometido, habian sido
llevados por Dios a lo alto, ni le conocian cara a cara. S6lo Moisés, quien nos ensefio que
conocer a Dios es seguirlo. Esta imagen, con la que finaliza el Pentateuco, nos puede llevar
a entender que mas que las alegrias de Dios, se debe buscar siempre al Dios que da las
alegrias. También puede llevarnos a preguntar hacia dénde estamos mirando y si lo que
vemos es mas que la promesa, el Dios que da lo que promete. Resulta un poco complejo, tal
vez, entender esto pero hay que arriesgarse a no perder de vista la espalda detras del cual se

corre.

3.3.2 El Seguimiento en la cotidianidad: la Iglesia.

La teologia de los Padres es una teologia que toca todos los temas. Siempre que se entra en
el pensamiento patristico se estd abocado a descubrir en la teologia todos los temas
teologicos, desde la Escatologia, la Mariologia y por supuesto la Eclesiologia. Mas que con
un interés de formular una Eclesiologia propia Gregorio de Nisa abraza la paulina
entendiendo la Iglesia como el cuerpo de Cristo que se hace visible y presente en la tierra.
Esta presencia visible se corresponde con la accion y quietud de Dios. De hecho, muchos
siglos después podemos ver como la Iglesia misma avanza con el acelerador y el freno

conservando esa doble realidad.

Este seguimiento eclesial no es y no se reduce a un seguimiento institucional sino al
seguimiento en la vida diaria, dentro de la Iglesia como comunidad. Para el Obispo de Nisa,
la Iglesia no se reduce al formalismo institucional con el cual se identifica hoy en dia, sino
que escapa el formalismo y se extiende a su significado méas amplio como comunidad,
cuerpo y en términos mas actuales, como pueblo de Dios. Entendida asi la Iglesia, se
entiende que la vida del creyente es toda ella eclesial, siento su propia vida el terreno donde
germina la fe y se acrecienta. De hecho, podria decirse de cada cristiano, dotado de este

componente eclesial, que sus manos, sus 0jos, su cabeza y todos sus miembros son los
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mismos miembros de Cristo y que cada vez que obran lo hacen en persona suya; por lo cual
el cristiano debe analizar sus acciones y reafirmar el seguimiento en sus actos a través de

ellas.

Seguir a Dios en la cotidianidad implica entonces la doble realidad de quietud y
movimiento: seguimiento y fidelidad. Frente a los obstaculos del mundo exterior, de los
cuales hablabamos al inicio del capitulo, como de los del mundo interior. Con lo cual
tenemos que ser cristiano no es para gente floja sino para los hombres y las mujeres que
sienten el deseo de seguir a Dios en sus corazones y lo ponen por obra. Un deseo que,
aunque no sea muy perceptible a veces, se alimenta con el trato asiduo y constante con El, a
pesar de la tiniebla y de la sombra. Como cristianos, hay que ser muy conscientes de lo
anterior, pues aunque se quiera es posible olvidarse o cansarse en el esfuerzo del camino a
Dios. Ya lo decia Jesus en la Parabola del Sembrador, cuando manifestaba que no todas las
semillas llegaban a crecer, madurar y dar fruto, sino que algunas cuantas encontraban desde

el principio la tierra arida.

Concluyendo este capitulo, podemos recoger que si bien el pensamiento de Gregorio de
Nisa se encuentra ubicado en pleno siglo IV, en medio de un contexto muy particular, sigue
teniendo una pertinencia y actualidad grande para nuestra época. En €l se resalta el deseo de
trascendencia del ser humano y la capacidad del hombre para salir de la limitacion, pues el
encuentro con Dios lo abre a la trascendencia y lo impulsa a seguir caminando con EL. En
este sentido, se ha hablado del uso y los alcances del lenguaje, el papel del silencio y la
frustracion en el encuentro, y la presencia de Dios en la Iglesia. Todos estos elementos
forman como una sinfonia que permiten comprender la quietud-movimiento del
seguimiento cristiano y la respuesta de Dios al hombre que en el fondo de su alma lo quiere

conocer.
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CONCLUSIONES

Al ir recogiendo lo que se ha venido analizando a lo largo de la presente investigacion, es
importante recordar que el Comentario al Cantar de los Cantares y Sobre la Vida de
Moisés parten de una base biblica y se desarrollan de acuerdo a la exégesis de los textos
biblicos. Para Gregorio de Nisa, la correcta interpretacion de la Escritura tiene que ver con
su sentido mas que con su parte formal. Por lo que se entiende que haga uso de la exégesis
alegorica con gran libertad, usando algunas veces imagenes que van cambiando de
significado de acuerdo al contexto. En la exégesis del Niseno, resulta mas importante la
concatenacion de ideas que la conceptualizacion estatica de alguna alegoria o simbolo; de
hecho, una inmutabilidad de este tipo constituiria la creacion de un idolo y tal vez, como ha
sucedido en la historia, terminaria siendo obsoleta. Asi, la meta de la interpretacion biblica
estd encausada mas a favor del provecho espiritual que al avance conceptual. No hay que
olvidar que Gregorio entiende el lenguaje como un constructo meramente humano del cual,
evidentemente, escapa una comprension cerrada de Dios. Ahora bien, dicha exégesis
procede también de acuerdo a unos criterios, los mas importantes: la centralidad de Cristo,

el papel de la Iglesia y la vida cristiana.

Como se ha afirmado en el capitulo primero, al momento de entrar en contacto con la
Escritura debe existir una disposicidon personal del que se acerca al texto sagrado. Dicha
persona debe ser en principio cristiano, para entender la historia (material), no en vano el
Comentario al Cantar de los Cantares comienza hablando del creyente que inicia su
ascenso a Dios, incluso antes de ser bautizado, pero contintia obligatoriamente luego de €l.
Asi, una vez entendida la historia, debe indagar en el sentido espiritual del mismo. Dicho
sentido espiritual se alcanza por la interpretacion alegorica o espiritual (como ya se ha
dicho), que considera, en primer lugar, el sentido del texto a partir de una clave de lectura,
que para el Niseno es la Virtud, analizando los tipos, las analogias y las variantes del

lenguaje.

También en el primer capitulo se han recogido a manera de aproximacion, los
acontecimientos historicos-teologicos del siglo IV; los cuales han ayudan a entender cémo,

el Obispo de Nisa, heredero de una tradicion interpretativa de la Biblia hara uso de ella para
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ensefiar, evitando que la gente caiga en los errores, que para su tiempo ya habian empezado
a dividir la Iglesia. Como se dijo, no es accidental el apoyo en la Escritura, pues desde el
siglo II se hacia uso de ella para engafiar a la gente con doctrinas alejadas del cristianismo.
Otro elemento en juego para el siglo IV es la politica, la cual se vio afectada por los
conflictos e intereses personales y doctrinales. No pocas veces el paganismo o el arrianismo
lucharon con la ortodoxia e intentaron ponerse a la cabeza de las convicciones religiosas en
este siglo. Apoyados por la fuerza del poder imperial. En medio de este contexto adverso
para los cristianos y de una religién cristiana que se muestra a merced de los caprichos
humanos, Gregorio va a continuar afirmando que Dios se deja ver en su Iglesia de manera
que puede ser visible para los demas hombres. Cada cristiano que cumple rectamente su
funcion en el cuerpo de Cristo es transparencia u obstaculo de la manifestacion del Bien en
el mundo. Para el Niseno el seguimiento de Dios es camino e identificacion con Aquél que
lo llama constantemente. Sin embargo, aunque la comunicacidén con Dios se da en el
didlogo de la oracidn silenciosa y la practica constante de la virtud, nunca es un camino en
solitario. Este componente eclesiologico que ha terminado subrayando el pensamiento del
Niseno, adquiere en la vida de Gregorio y lo deberia ser para todos hoy, una importancia
mayor de cara al testimonio de vida eclesial y las luchas por €l sostenidas a favor de la

unidad, en la defensa de Nicea en el Concilio de Constantinopla.

En el segundo capitulo se ha hecho un andlisis de los textos en cuestion, referente a los
sentidos, en cuanto que la presente investigacion encuentra su énfasis en el develamiento
del Dios oculto. Por lo que era importante entender como el ser humano percibe ese
develarse de Dios. Evidentemente para el Niseno, dicho develamiento de Dios se percibe en
el seguimiento continuo, a través de los sentidos, en la medida que el ser humano elige
siempre el bien. En principio se hablo de los sentidos corporales y la manera como los
entiende el Niseno, se dijo de ellos que hay una jerarquia de acuerdo a la proximidad o
lejania con respecto al cuerpo. En este sentido, los 0jos y los oidos se encuentran como los
mas importantes para el hombre. Es importante recordar que los sentidos funcionan como
un espejo que reflejan en el interior del ser humano lo que se encuentra en el exterior, y van
configurandolo con lo captado por ellos. En segundo lugar, haciendo uso de la alegoria, se
encuentran los sentidos del alma que captan la realidad espiritual de acuerdo a tres

momentos, presentes siempre juntos aunque diferenciados. Dichos momentos son los
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mismos que las tres teofanias de Moisés: La Luz, La Tiniebla y El Seguimiento. Dios se
muestra a los sentidos humanos como presente y ausente. Presente porque se revela en la
medida que el hombre opta por el seguimiento de Dios por la virtud, ausente porque nunca
es una posesion. En tercer lugar, haciendo uso de la alegoria pues en Dios no existe la
corporalidad material, se encuentran los sentido de Dios; los cuales son la constatacion de

como la Divinidad se dirige hacia el hombre, para verlo, oirlo, redimirlo.

Finalmente, en el tercer capitulo se ha propuesto un dialogo con el pensamiento de algunos
personajes que han bebido de una u otra forma de la espiritualidad cristiana y el
pensamiento de Gregorio de Nisa; ayudando a generar una lectura actualizante del
pensamiento del Niseno. En ese didlogo, se ha cuidado de insinuar elementos para subrayar
el de Gregorio. De manera que la estructura del capitulo se distribuyo en tres partes, de
acuerdo a las tres teofanias ya mencionadas: La Luz, La Tiniebla y El Seguimiento. La
reflexion hecha alli obedece al final del método propuesto por Lonergan en cuanto se ha
hecho una lectura actualizante de la Tradicion. Lo anterior gracias a que el pasado y el
futuro se tocan en lo esencial y el pensamiento de los Padres de la Iglesia siempre van a
subrayarnos la necesidad de volver a Dios, pero tal vez para hoy en dia mas, con la
conciencia de su ocultamiento.?” En este sentido, Gregorio de Nisa, nos ha trasmitido en el
Cometario al Cantar de los Cantares y en La Vida de Moisés, una ensefianza importante: la
necesidad e importancia de conocer a Dios, a pesar de la oscuridad, el cual siempre se nos
terminara escapando a nuestra razén y a nuestros sentidos una vez hayamos comprendido

un poco de EL.

205 Como diria Chevalier: “Es preciso volver siempre al gran principio: Dios es un Dios oculto; solo se revela a
los que sienten el gusto por la verdad y caminan rectamente con el corazdn, a los servidores desconocidos
que él mismo se reveld, que no le piden “ni sabiduria, ni signos, sino la cruz y la locura”. Toda la sabiduria del
mundo se anonada ante esta indignidad, en la que los “ojos del corazon” disciernen el orden de la caridad y
“ven la sabiduria”.” Chevalier, Historia del pensamiento, 231.
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