LA MUERTE Y SU MAS ALLA EN EL “DIALOGO
SOBRE EL ALMA Y LA RESURRECCION” DE
GREGORIO DE NISA

LUCAS F. MATEO SECO

En la produccién literaria de S. Gregorio de Nisa, se deja no-
tar una profunda diferencia de estilo y contenido entre las obras
dirigidas al gran publico y las de caracter mas intimo (1). Esta
diferencia tiene especial relieve, a mi parecer, si comparamos la
Oratio Catechetica Magna y el Dialogus de anima et resurrectio-
ne. La primera va dirigida, como manual de catecismo, a quienes
“presiden” la ensefianza religiosa, (2) mientras que el Dialogus es
un libro intimo en que el Autor busca consuelo. En la materia que
nos ocupa —escatologia—, donde el pensamiento de Gregorio pre-
senta tantas luces y sombras, el tener conciencia del diverso ca-
racter de sus obras puede arrojar una considerable luz a la hora
de dilucidar cudales eran en realidad las convicciones del Niseno y
cuales las que podia considerar como especulaciones personales.

Inicié el analisis de la escatologia nisena hace afios. Tres co-
sas me interesaban principalmente: reunir cuanto el Niseno es-
timaba pertenecer al dep6sito de la fe; estudiar las razones teo-
légicas con que acompafiaba su explicacién; reflexionar sobre la
coherencia que las verdades y especulaciones teolégicas encontra-
ban en su pensamiento, que a medida que he ido estudiando me

(1) La observacion ha sido hecha por J. Garre, La conception de la liber-
té chez Grégoire de Nysse, Paris, 1955, p. 9. En las obras destinadas al gran
publico, el de Nisa es muy sobrio a la hora de exponer la doctrina, mientras
que en las intimas o dirigidas a circulos més reducidos, se muestra mas audaz
¥y es propicio a adentrarse por el terreno de las hipétesis.

(2) Or. Cati., praef. PG 45, 9. A. Comenta Srawley: “mposomxdot, those
who have charge of, or, the ministers of” J. H. SRAWLEY, The Catechetical
Oration of Gregory of Nyssa, Cambridge, 1956, p. 1, nt. 2.
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ha parecido mas trabado, mas personal. Asi pude experimentarlo
a la hora de estudiar la teologia de la muerte en la Oratio Cate-
chetica Magna (3). '

El libro en que ahora estudiamos el mismo tema es radical-
mente distinto y mas rico en temas escatologicos. En la Oratio,
el tema central era la exposiciéon de la doctrina cristiana (edoe-
Belxg A6yog) (4), y el hilo conductor la condicién humana abo-
cada a la muerte, a la que era necesario dar una explicacion
coherente con la misteriosa oixkovouia divina (5) en la que resplan-
deciese la bondad de Dios (6). En el Dialogus de anima et resu-
rrectione, la, perspectiva es distinta. El publico ya no es un pueblo
que necesita ser catequizado o unos maestros que necesitan un
manual para desarrollar en su conjunto las verdades méas importan-
tes de la fe cristiana, sino el mismo Niseno en dialogo consigo mis-
mo en busqueda de consuelo a uno de los dolores mas acerbos de
su vida: la muerte de Basilio y el haber encontrado a su hermana
Macrina en gravisima enfermedad (7). El dolor, el cansancio de

(3) Un resumen de este estudio puede verse en La Teologia de la Muerte
en la Oratio Catechetica Magna de S. Gregorio de Nisa, “Scripta Theologica”, I
(1969) pp. 453 ss.

(4) Or. Cat.,, I, PG 45, 13 A. Gentiano interpreta: “pietatis ratio”. Srawley,
“The doctrine of our religion”. SRAWLEY, 0. ¢., p. 6, nt. 12.

(5) El término oikovopia, concebido como principio unificante de los su-
cesos histéricos que marcan el destino del hombre, es nociéon que vertebra toda
la Oratio. Sobre los diversos significados en esta obra, cfr. J. H. SRAWLEY, 0. C.,
pp. 20 nt. 2; 58, nts. 13-14; 80, nt. 13, 92, nt. 11; 119, nt. 7; 128, nt. 1; 133
nts. 7y 14.

(6) Cfr. p.e. Or. Cat.,, VIII, PG 33 A - 36 B.

(7) La conversacion con Macrina tuvo lugar el afio 379, poco después de
la muerte de Basilio, cuando Gregorio a la vuelta de un sinodo en Antioquia,
visité a Macrina, superiora de un convento a la orilla del Iris, en el Ponto
(Cfr. J. QUASTEN, Patrologia II, Madrid, 1962, p. 274). El mismo Niseno nos
describe su estado de animo: “Habiendo emigrado a Dios aquel grande entre
los santos, Basilio... y permaneciendo en vida mi hermana y maestra, iva yo
con gran deseo para hacer comiun con ella la calamidad recibida por la muer-
te del hermano. Yo tenia, en tan grave pérdida, €l 4nimo verdaderamente an-
gustiado y lleno de dolor. Buscaba un compafiero de mis lagrimas, que sopor-
tase el mismo peso que yo. Cuando estuvimos cara a cara, la visibn de mi
maestra reavivé el dolor del alma, padecia ella también una enfermedad de
muerte...” (Dial. de anima, PG 46, 12 A-B). En la Vita Macrinae, vuelve a
describir la escena: “Y cuando vio que yo estaba a la puerta, levantindose en
la cama, no pudo correr hacia mi, ya que las fuerzas le faltaban a causa de
la fiebre... Y para no causarme depresiéon de espiritu, apagé los sollozos y traté
de disimular en algun modo la dificultad que tenia para respirar y adopté una
actitud de perfecta jovialidad. Iniciaba ella misma temas agradables de con-
versacién, sugiriéndolos por medio de preguntas. Cuando la conversacién nos
llevé a mencionar a nuestro gran Basilio, a mi se me derrumbé el alma y el
rostro se me hundi6 en tristeza; ella, en cambio, estaba tan lejos de acompa-
fiarme en mi dolor y depresiéon, que tomé ocasién de la mencién del santo
para la mas sublime de las filosofias”. (Vita Macrinae, PG 46, 976 D -977). Es
dificil sefialar cuanto recoge el Didlogo de esta conversacion, aunque debe ser
muy poco. Macrina, que cuidé de nifio a Gregorio, debié consolarle con pala-
bras sencillas, con su esperanza y con su fe. En el Didlogo quedé plasmada
como la hermana mayor, idealizado su cometido de maestra, en cuya figura el
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los trabajos pastorales, la nostalgia, 1a fe y el pensamiento mismo
se aunan en este Didlogo, cuyo tema central no es el por qué de la
muerte en el plan divino, sino la otra vida, la contestacién a las
preguntas “qué son ellos ahora, dénde estan”. Es la meditacion
intima de un tedlogo, que piensa en la posibilidad de su publi-
cacion.

La intencién y el género literario de los libros que estamos co-
mentando, decimos, son distintos. En la Oratio, Gregorio intenta
exponer lo que juzga esencial en una catequesis. En el Didlogo, ni
le preocupa exponer la doctrina cristiana en sus lineas fundamen-
tales, ni se impone un limite a la hora de trabajar con hipéte-
sis (8). No obstante, el tratado es puramente teolégico y abierto
a todo cuanto la razén humana ha investigado (9). Incluso en la
doctrina escatologica, llena de luces y sombras en cuanto a la or-
todoxia, el Niseno tiene conciencia refleja de que lo primero, lo
absoluto, es la fe y de que no existe pensamiento humano alguno
capaz de expresar correctamente todo cuanto en ella se contiene.
Basten algunos ejemplos tomados del mismo Didlogo.

En primer lugar, el Niseno tiene perfecta conciencia de la ra-
dical novedad que supone el mensaje cristiano, de su neta distin-
ciéon de toda otra doctrina. Lo formula claramente por boca de
Macrina al exponer la resurreccion:

“Dijo la maestra: Los que son extrafios a nuestra filosofia (10),
en sus diversas opiniones, cada uno llegé a tocar algo de la doc-
trina acerca de la resurreccién, ni coincidiendo totalmente con
nosotros, ni totalmente contradictorios a nuestra esperanza” (11).

Niseno verti6 lo mejor y méas puro de sus pensamientos, la mas “sublime filo-
soffa” que encontré para consolarse a si mismo.

(8) Cfr. p. e. Dial de anima, PG 46, 44 C-D.

(9) Cfr. M. PELLEGRINO, Il Platonismo di San Gregorio Nisseno nel Dialo-
go in torno allanima e alle risurregione, “Rivista di Filosofia Neoscolastica”, 30
(1938) 437-474.

(10) “...tfjg ko HuGg Plooopiag”. La interpretacion de la palabra filo-
sofia no ofrece lugar a dudas; se trata de la sabiduria cristiana, de la razén
que ha aceptado la fe, de la doctrina de la Sgrada Escritura. Asi califica
todo el discurso de Macrina, quien tomé de la memoria de S. Basilio “la ma-
teria de una mas sublime filosofia (Gynlotépag ¢ploocogiag)” (Viia Macrinae,
PG 46, 9771B).

(11) De anima et resurrectione, PG 46, 108B. Esta vision de la doctrina
cristiana, como sintesis que recoge los pensamientos més diversos superandolos,
mostrando en si misma lo que tenian de verdad, y dejando claro que ninguno
la tenia completamente, es habitual en el Niseno. Asi, en la Or. nos presenta
el misterio trinitario conteniendo en si mismo la unicidad divina, creida firme-
mente por los judios, y la trinidad de personas, equivocadamente expresada
en la pluralidad de dioses de los griegos. “Asi, de la opinién judia (bmoAYewg),
permanece la unidad de naturaleza (tfi¢ kot ¢@Oow £&votntog); de la opi-
nion de los griegos, sola la distincion de la hip6stasis (] KXT& T&G OTOOTAOELG
dukkplolg uovr), proporcionando remedio a cada una de estas opiniones im-
pias. Es como una medicina para aquellos que yerran aferrados al uno, el nu-
mero de la Trinidad; para aquellos que estan dispersos en la multitud, la razén
de la unidad (6 Tfig £vétnTog Adyog)”. Or. Cat. Magna. 3, PG 45 17 D -20 A.
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En la misma linea de pensamiento, y en forma mds expresiva,
felicita Macrina a su hermano, que ha desplegado sus artes reto-
ricas en defensa de la resurreccién:

“...No sin arte has tocado por medio del arte retérica las doc-
trinas (doyu&twv) de la resurreccién, y has tocado, recorriendo en
circulo (&v xOkAe mepdpapcv) la verdad con argumentos y refu-
taciones, de forma que no seria de extrafiar que aquellos que to-
davia no tienen claro el misterio de la verdad (tfic &Andsios puoti-
ptov), se conmuevan en alguna forma a causa de su verosimilidad
(t0 kot TO €ikog) y juzguen que no sin razén se han puesto en
duda las cosas dichas (por ellos)” (12).

La felicitaciéon de Macrina es bien modesta en cuanto al poder
de esclarecimiento definitivo atribuido al arte retérica, a la ra-
z6n. La postura del Niseno ante las demas filosofias y su radical
diferencia de todo pensamiento no cristiano es claramente ex-
presada a la hora de tratar de la naturaleza del alma. El parrafo
es largo, y s6lo citaremos el trozo mas importante. Habla Macrina:

“Ellos, conforme les pareci6 propio y conveniente, han tratado
del alma segun su propio arbitrio (kat’2€ovciav mpofiAev 1| mepl
Yuxiic Bswpia); nosotros carecemos de esta libertad de decir cuan-
to queremos, ya que usamos, como regla de toda doctrina y como
ley, de la santa Escritura. Mirando necesariamente a ésta, sé6lo
recibimos aquello que concuerda con la intencién de las Escri-
turas” (13).

El texto no puede ser mas firme, ni mostrar con mayor fuerza
la entrega sin reservas a la Revelacién. Su sentido es claro. El
Niseno confiesa que no es libre para decir cuanto quiera, para de-
jar vagar su razén en la misma forma en que lo han hecho los

La radical novedad de la doctrina cristiana, en la mente nisena, est4 por en-
cima de todas las doctrinas y, al mismo tiempo, expresa en una forma elevada
y definitiva cuanto de verdad, a veces mal expresada, contienen las posturas
més diversas. La técnica del Niseno, a la hora de exponer esta doctrina, se
basa en resaltar, segin a quién se dirige, aquellos puntos y aquellos argumen-
tos que pueden acercarlo més facilmente a la aceptacién por fe de la doctrina
revelada. Buena muestra de ello, los capitulos 1-5 de la Oratio. La conviccién
de que la verdad s6lo en la Revelacién es contenida integramente, le hace in-
dependiente de cualquier filosofia, ante la que siempre se mueve con una gran
libertad; la apertura a todos los planteamientos humanos, que le son cono-
cidos, le obliga a aceptar cuantos argumentos pueden ayudar a expresar la
revelaciéon, sin atarse a ninguno, pero sin menospreciar el més infimo. A me-
dida que se destaca la “independencia” del Niseno de todo planteamiento filo-
so6fico, se destaca también su grandeza de teblogo, se revelan nuevos matices
en su pensamiento, y se pone de manifiesto la nueva dimensién que adquie-
ren en su pluma los argumentos tomados a otros autores.

(12) Dial. de anima, PG 46, 145 B.

(13) “Huelg & i &€ovoiag &uotpor tadtng Zousv, Thg (Tol) Aéysw
onul &mep Pourdueda, kavdvl movtodg ddypatog (Belov Bdyuatog) kal
voue kexpnuévor T &yl Mpogfi” &vorykaiong mpdg Tadtnv BAémovieg, Tolto
dexbpevar ubvov, 8Tt mep’&v T ovpPwVoly T& TAV YXYPIUMEVOY OKOTR”.
Dial. de anima, PG 46, 49 C.
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fil6sofos paganos. El utiliza como regla de toda doctrina —nétese
la fuerza del término kavévi— y como ley, a la Sagrada Escritura.
Hasta aqui, la formulacién negativa: Se carece de la libertad pa-
gana, porque existe una ley: La Sagrada Escritura. A continua-
cién, formula positivamente y con idéntica fuerza. Los ojos han
de estar fijos PAémovteg en la Sagrada Escritura. Sé6lo se ha de re-
cibir lo que concuerda con su intencién. Dos términos griegos se
imponen por la honda resonancia que revisten en el universo ni-
seno: ovupwvolv y okéme. La cvupwvic es expresion de la obumvoia,
de la mutua conspiraciéon de todas las cosas. Connota una armo-
nia activa, un no desentonar, una especial finura. En el mismo
Didlogo, dedica el Niseno a este tema un largo parrafo describien-
do la armonia que resulta de la ‘“conspiracién” de todas las partes
del universo (14). El término oxéme —fin, intencién—, ratifica
hasta qué punto se ha de estar activamente en armonia con la Sa-
grada Escritura, con su fin, con su sentido.

Estos textos dejan patente la intencién y los medios que el de
Nisa utiliza en esta meditacién intima. Nos ayudarin también a
esclarecer algunos de los puntos oscuros de su realizacion.

LA MUERTE

La muerte de Basilio y Macrina pesan sobre todas las paginas
del Didlogo. Es el dolor de su ausencia. A esta luz aparece terri-
ble. Macrina inicia el debate recordando el dicho paulino, que no
es conveniente entristecerse por aquellos que han muerto (15) ¥y
Gregorio contesta sefialando la inhumanidad de la muerte. He
aqui las razones:

a) En cada hombre hay una natural repugnancia a la muerte,
que le lleva a horrorizarse ante la muerte de los demas y a huir
la, suya propia.

b) Todo el esfuerzo de los hombres va dirigido a un sélo fin:
vivir. El cuidar la vida nace del miedo a la muerte.

¢) La muerte es naturalmente temible: (8vtog puolk&g ¢poPepol
100 Bavértov) (16). La muerte va contra la ¢loig, cuyas leyes vie-
nen de la Sabiduria divina. El Niseno puntualiza también lo que
considera el nucleo méas terrible de la muerte: la ausencia, la in-

(14) Dial. de anima, PG 46, 25 A - 28 B.

(15) Dial. de anima, PG 36, 13 A. Sobre el papel que la obumvowx juega en
el pensamiento niseno, cfr. J. DaNrtrou, Conspiratio chez Grégoire de Nysse.
Mélanges offerts au pére Henri de Lubac, t. I, Paris 1963, pp. 291 ss.

(16) Dial. de anima, PG 46, 13 B-C.
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diferencia y el miedo de que al extinguirse la vida, el alma se
haya extinguido como la llama de una lampara, que ni permanece
en la lampara ni en ningtn otro lugar (17).

No le preocupa el sentido de la muerte en estos momentos, ni
hacer su teologia. Lo que le preocupa es si sigue viviendo el alma,
y dénde. La descripcion de la muerte, que encontramos repetidas
veces es practicamente la misma: separacion del alma del cuer-
po (18). Una sola vez utiliza la expresién ‘“emigrar de la vida
humana a Dios” (19). También es claro lo que sucede tras esa pri-
mera separacion alma-cuerpo. El cuerpo yace abandonado (bmo-
AewpBev), inmévil, extinguidos todos sus sentidos (20) y se va di-
solviendo (dixAVetai) poco a poco en los primitivos elementos de
que estaba compuesto (21). Disuelta (duBelong) la mutua conspi-
racion de sus partes (ouvpguicg), cada una vuelve a lo que le es
propio y familiar (22). Es una corrupcién, pero no un aniquila-
miento.

El Niseno encuentra una paradoja en la muerte. Es al mismo
tiempo necesaria (2€ &véyxrng) dada la constitucion compuesta del
cuerpo, y también, al mismo tiempo, repugna naturalmente (¢u-
olk®g) a la naturaleza humana, sabiamente ordenada por Dios.
Aunque més brevemente que en la Oratio (23), Gregorio aduce la
razon teolégica capaz de armonizar esta repugnancia. La muerte
es consecuencia del pecado, y camino necesario para la resu-
rreccion.

Recuerda el pecado original. “En el comienzo era simple la vida
de los hombres. Entiendo por simple la exclusiva permanencia en
el bien, sin ninguna mezcla de mal. Este pensamiento lo atestigua
la primera ley de Dios, que permitiendo al hombre disfrutar de to-
dos los bienes existentes en el paraiso, s6lo le prohibié aquél que
consistia en una mezcla de naturalezas opuestas, de bien y mal,
poniendo como castigo la muerte a quien desobedeciese (B&vatov
émbeic 1@ mapavourjoavtt TV gruiav) (24).

Seglin el texto, es una transgresion —mnopavopic— la que ha
abierto paso a la muerte. En la Oratio, el Niseno reflexiona acerca

(17) Dial. de anima, PG 46, 16 A-C.

(18) “Sabemos que sale el alma: vemos lo que deja abandonado” ("EEodov
Y&p Yuxiic &dkouvodvteg, O pév OmohepBev dpduev)”. PG 46, 16 B. El alma
es calificada como fuerza (BOvouwv) que ha salido (kywprioaoov) del cuerpo
(ibid.). “La muerte la disolucién del compuesto (...0&vatog 2oTwv ) TOL OLVEOD-
mkéTog S&dAvowg) ibid. PG 46, 153, B.

(19) Dial. de anima, PG 46, 12 A.

(20) Cir. p. e. Diagl de anima, PG 46, 16 A.

(21) Dial. de anima, PG 46, 20 B.

(22) Ibid. Y afiade méas adelante: “Todo lo que es compuesto (oOvBetov)
necesariamente es separable (doAutov £ dvdykng): esta separacion (dik-
Avoig) es la corrupcién (¢Bopc) del compuesto” (bid. C). Cfr. 44 B-D.

23) Or. Cat. Magn., 8, PG 45, 33 A-40 C.

(24) Dial. de anima, PG 46, 81 B.
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de por qué Dios puso este castigo y en la conexi6én existente en-
tre muerte y pecado, que lleva a la Sabiduria divina a no desviar
el curso natural de las consecuencias del pecado, permitiendo la
muerte (25). En el lugar que nos ocupa, sélo sefiala dos cosas:

@) El hombre en un movimiento libre —&v 1@ xdte€ovoie K-
pat— y voluntario, abandonando la integridad no mezclada con

el mal, abrazé la vida que estaba compuesta —oOykpatov— de co-
sas contrarias (26).

b) El pecado humano (&Pouviix), sin embargo, no escapd al
cuidado de la providencia (mpounfsix) divina, sino que, habiéndose
seguido necesariamente la muerte (8&vartog Gvorykaieg EmekololOn-
og) a la transgresion, quedaba la vida humana dividida en dos
partes desiguales; una breve —la actual y penosa existencia— y
una vida eternamente feliz tras el hiato de la muerte (27). Con el
pecado, en la doctrina nisena, han entrado en la vida humana el
desorden de las pasiones, la ignominia, la corrupcién, el desho-
nor; todo esto es dejado en la muerte, sin que el hombre llegue a
perderse a si mismo (28).

Poco mas puede encontrarse sobre la muerte en el Didlogo.
Puede decirse que se encuentra mucho menos que en la Oratio.
Estan ausentes aquellas grandiosas imagenes de los vasos de ba-
rro, de la muerte de Cristo. Sin embargo, es riquisimo todo el cam-

po dedicado a las consecuencias que de la muerte fisica se derivan
para el alma.

EL ALMA HUMANA

La doctrina y los argumentos en torno a la existencia y natu-
raleza del alma ocupan buena parte del Didlogo. No es el momento
de tratarlos todos. S6lo nos ocuparemos de aquellos que tienen re-
lacién con la escatologia. Al aceptar Gregorio la pervivencia e in-

mortalidad del alma, las paginas que siguen tocan directamente
la escatologia intermedia.

Y lo primero que es necesario hacer notar, por encima de la va-
riedad de argumentos filoséficos utilizados por el Niseno, es que

(25) EIl climax de su argumentacién se desarrolla al hilo de la compara-
cion con los vasos de barro, rotos para ser rehechos de nuevo. Cfr. Or. Cat.
Magn., 8, PG 45, 36 A-C.

(26) Dial. de anima, PG 46, 81 B.

@7 De anima, PG 46, 81 C. La vida anterior al pecado era totalmente
feliz, sin pasiones, sin vejez, etc. Cfr. ibid. 147 A. Cfr. también J. GarrH, 0. C,,
pp. 45-66.

(28) Dial. de anima, PG 46, 156 A.
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existen cuestiones relacionadas con el alma, que Gregorio estima:
pertenecientes al tesoro de la verdad revelada, o muy conectadas
con ella. Asi, hemos visto que frente a establecer la teoria sobre
el alma segin el propio arbitrio, el Niseno oponia el mirar cons-
tante a la Sagrada Escritura para recibir s6lo lo que concuerde
con ella (29). _

Con la fe estd conectada la existencia del alma, aunque el prt)—_
ceso por el que llegue el Niseno a mostrar la conexién sea com-
plicado. Lo formula asi en pregunta dirigida a Macrina: “;En qué’
forma la fe (mlotic) en que Dios existe, muestra también (ocuvarmo-
deikvuowv) que existe el alma humana? Pues, no son la misma cosa
Dios y el alma, para que si se concede (duoroyoito) que existe uno,
sea necesario confesar conjuntamente (cuvopohoyeiocbat) que exis-
te la otra” (30). .

No contesta Macrina ad rem, presentando la conexién existente
entre Dios y la existencia del alma. Pero la formulacién de la pre-
gunta, que entrafia ya el subsuelo de la mentalidad nisena, es en
si misma afirmacién. Macrina responde brevemente recordando
que el hombre, en el decir de los sabios, es un universo que con-
tiene en si mismo cuantos elementos (otouxeix) componen (cop-
memA\jpwtat) el universo (td m&v) (31) y, apoyada en esta afirma-
c_iOn, propone una definicién del alma, que la presenta como radi-
calmente distinta del cuerpo: ‘“Pensamos que el alma existe por
si misma (xo®’gowmiv) (32), en una naturaleza peculiar, eximia
y diversa de la crasitud corporal” (33). El alma tiene una natu-
raleza diversa del cuerpo. A la hora de morir, éste madog les afec-
tara en forma diversa, ya que el alma carece de materia (34), no

(29) Dial. de anima, PG 46, 49 C.

30) Dial. de anima, PG 46, 28 A.

(1) No ofrece dudas la traducciéon de m&v. Bastenos citar un parrafo del
P. Orbe que aplica a los gnésticos: “Era ya conocida la diferencia establecida
por los Estoicos entre 16 mav ¥ 10 Aov. “olov llamaban al mundo. En cambio
0 m&v incluia ademés el vacio o el infinito”. A. OrBg, En los albores de la
exégesis johannea, Roma, 1955, p. 15.

(32) Dial. de anima, PG 46, 28 C. El xaf’fcutiv no implica subsistencia,
sino que connota capacidad de existir en si misma, sin necesidad de estar infun-
dida en el cuerpo. Esta precision de la “existencia por si misma”, dice rela-
cién, no a la equiparacién con la forma de existir divina, sino que dice rela-
cién de oposicién a la forma de existencia de cuerpo, que deja de ser humanoo
al separarse el alma. He aqui un elocuente pasaje, que muestra el fondo de
la cuestion. La objeci6on planteada parrafos mas arriba, y a la que contexta
con el kaB’ éxumv es la siguiente: “el cuerpo vive del conjunto de sus ele-
mentos, y éstos del cuerpo; €l alma no puede existir en si misma, (no puede
existir) a no ser que sea un elemento de tantos, o esté en ellos (16 ur} d0vaxobal

vV kad’ Eoutiv elval, el ufte ToOTWV TL £ln, Phte &v Toltolg)”. Dial. de
i)nzxmna, PG 486, 24ﬁA. i ki ¢

33) “Yme\qoauev 8¢ 10 elvar admv kb’ &owthv &v EEnAAayuévn Té
kol idlacodon QUOEL, P& TNV COUXTIKNV ToxLuépetav”. Dial. de anima,
PG 46, 28 C. (Cfr. 29 C y 51 C).

(34) Dial. de anima, PG 46, 29 A.
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se percibe por los sentidos, no es color, ni figura, ni dureza, ni
peso, ni cantidad, ni posicion en un lugar, ni nada de cuanto
puede captarse de la materia (35). El alma es simple y sin partes
(&mAfjv, &obvbetov) (36).

Desde el angulo teolégico, la existencia y naturaleza del alma
es relacionada también con el tema del hombre imagen de Dios.
Es la aplicacion de los atributos de Dios al alma el hilo conductor
que va a seguir entre las diversas posiciones filoséficas (37), pues
“Quien dijo que el alma (puyrv) era semejanza (Spoiwucx) de Dios,
declar6 al mismo tiempo que todo lo que reza extrafio a Dios (&ANS-
Tplov), estaba lejos de la definicién del alma” (38). Interesa a
este respecto recordar las enumeraciones nisenas de los atributos
de Dios, entre los que destacan la incorruptibilidad y la liber-
tad (39), para tomar conciencia de hasta qué punto la inmortali-
dad del alma se basa fundamentalmente en la fe y no en la filo-
sofia en el pensamiento de Gregorio. En unos parrafos anteriores
sefiala con precisién qué significa ser imagen de Dios:

“Lo que ha sido hecho conforme a la imagen, tiene una: seme-
janza (6poiémtx) completa (mévtwg) en todas las cosas (dux mav-
T@v) con el arquetipo: intelectual conforme a lo intelectual; in-
corporea segun es incorpoéreo; de igual forma es libre de todo peso
corporal como El (Dios) escapa a toda dimensién, como EI” (40).
A continuacién, explica que aunque la imagen refleje todas las
perfecciones del arquetipo, no quiere decir que sea lo mismo la
imagen que el arquetipo; bastenos citar s6lo una imagen feliz, sin
seguir su largo raciocinio: “...y como muchas veces en un peque-
fio vidrio, expuesto a los rayos del sol, puede verse todo el circulo
del sol, no segiin toda su magnitud, sino como la brevedad del
cristal capta la imagen del circulo...” (41). No es, pues, de: extra-
fiar que a la hora de tratar del hombre hecho a imagen de Dios
se presente a si mismo como objecion. el destino a la muerte:
“¢Donde estd la eternidad del alma?” (42).

@35) Dial. de anima, PG 46, 40 C.
(36) Dial de anima, PG 46, 44 D.

3D Dejados los filésofos, dice “propondremos como fin de nuestro discurso

(okomodv Tol Abyov THv Bebmvevotov chan‘]v momonueda) la Escritura ins-
pirada por Dios”. Dial. de anima, PG 46, 52

(38) Dial. de anima, PG 46, 52 A. Cfr. ta.mblén, ibid, 41 C-43 B; 51 C;
57 B. ,

(39) Cfr. J. Garry, 0. c., pp. 559 ss.
(40) Dial. de anima, PG 46, 41 C.
(41) . Dial. de anima, PG 46, 41 C.
42) Or. Cat., V, PG 45, 24 B.
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La pervivencia del alma:

Desde el comienzo del Didlogo es planteado el tema. como una
afirmacién serena que se ira explicitando al resolver las objecio-
nes. Dice Macrina: “¢Acaso el miedo te perturba y angustia como
si el alma no permaneciese para siempre (&g ob dioxuevovorg el &el
g Yuxfc), sino que siguiere a la disolucién del cuerpo (dioho-
oel) ?” (43). Gregorio contesta, poseido por el dolor, sin reflexio-
nar demasiado en lo que dice: “Contesté que las voces celestes son
semejantes a los edictos, ya que por ellas somos obligados (&vory-
kaoueda) a estar convencidos (memeiobat) de que es necesario que
el alma permanezca para siempre (éioaxet dxpévew), y que sin em-
bargo no somos llevados a esta conviccion (d6yuati) por razon al-
guna (AMoyw®)” (44). El problema que plantea Gregorio, no es la cla-
ridad con que esta verdad se encuentra en la revelacion (Beiog
¢wvac), sino que no encuentra razén humana convincente que
confirme que el alma contintia permaneciendo en si misma, sin
haberse esfumado. Ya que continta: “Pero, me parece que la men-
te en nuestro interior, en una forma servil (dovAikdg), muestra
por el miedo que es obligada a aceptar lo dicho y que no lo acepta
por movimiento voluntario” (45).

Este es el tema cuyo sélo planteamiento justifica el Niseno
por su inmenso dolor: que el miedo nos dice que la mente no ha
aceptado la pervivencia del alma mas que a la fuerza; por creer
en la verdad revelada. El tema ahora sera presentar razonable-
mente la inmortalidad del alma. En cuanto a que esta verdad per-
tenece a la doctrina revelada, el Niseno no tiene duda alguna (46).

Veamos brevemente las objeciones que propone Gregorio:

El cuerpo se disuelve y sus elementos vuelven a lo que eran an-
tes. Pero, ¢donde estara el alma? Si alguien dice que el alma esta
en los elementos (otoiyeiotg), es necesario conceder que el alma es
de la misma naturaleza que ellos, pues no puede tener lugar una
mezcla con lo que es de diversa naturaleza (mpdg TO &GANOTpLOV
ui€ic); y si esto es asi, habria que conceder que el alma es com-
pleja (mowkiln)... y lo que es complejo, es corruptible, y por tanto
mortal. Pero, si se concede que el alma es diversa de los clemen-
tos, ¢donde (mol) la coloca la razén, ya que siendo los elementos

(43) Dial de anima, PG 46, 17 A.

(44) Dial. de anima, PG 46, 17 A.

(45) Ibid.

(46) La contestacién de Macrina abunda en el mismo tema: esas filosofias
que te perturban, probablemente dependen del inventor de la mentira (6 Tob
Pevdoug sf)(gémc). “Considera que pensar asi del alma no es otra cosa que
ser ajeno (GAAoTpiov) & la virtud (&pethv)...”. Dial. de anima, PG 46, 17 B.
Qreencia en la inmortalidad del alma y virtud aparecen asi en estrecha cone-
xién.
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de diversa naturaleza (&tepogudc) no se encuentra nada en el
mundo donde el alma pueda estar convenientemente? Y concluye
con una afirmacion tajante: lo que no estd en ningun sitio, tam-
poco existe (47).

La cuestion fundamental es doble: si el alma puede vivir en
si misma, —rota la anterior relacién alma-cuerpo—, y dénde esta.
A lo largo del Didlogo la cuestion del dénde se llevard la mayor
parte de sus reflexiones. La contestacion de Macrina es larga y
de una gran profundidad. Hela aqui en sus puntos esenciales:

1. Creo que a este parecer —que el alma se esfuma con la
muerte— se inclina Epicuro, porque piensa que la naturaleza de
los seres (] t®v dviwv ¢vowg) llegd a ser por casualidad y por si
misma (tyaio y adtépatog), sino que una providencia atravesare
todas las cosas. Y, por tanto, creia que la vida humana era algo
asi como un globo (mougpdluyog), insuflado de aire (mvebpat) a
nuestro cuerpo, y que existia tanto tiempo cuanto era cohibido por
lo que le bloqueaba, pero que una vez que era roto y tenia libre
salida, se extinguia (48). Macrina continta la argumentacién ha-
ciendo notar que Epicuro se ha quedado en el fenémeno, sin tras-
cenderlo llegando hasta sus tultimas causas, Dios (49).

2. Por esta razén —no trascender lo aparente—, llegan a la
conclusiéon de que el cuerpo es el conjunto de elementos y que los
elementos viven del cuerpo, y de igual forma piensan que el alma
no puede existir por si misma (1o urn ddvoobat ™ Puynv ka®’ foumiv
elva), ‘2 no ser que sea algo de estos, de su misma naturaleza,
(el ufte ToutwV TL €lN), 0 esté en ellos (50).

3. El alma es la que por si misma da vida (3.’ £avthic {womolod-
oav) al compuesto humano (51).

4. Es absurdo decir que una naturaleza inmaterial, invisible e
incorpérea, rotos sus lazos con el cuerpo, se ha de disolver o ha
de morir necesariamente. Esto debe llevarles a negar la divini-
dad, que siendo inmaterial contiene en si, conserva y penetra todas
las cosas, sin estar ligada a ellas (52).

La contestacion de Macrina contiene ya en germen los princi-
pios que van a regir las soluciones propuestas a las diversas opi-
niones de la vida del alma tras la muerte. Puesta como funda-
mento la doctrina de la pervivencia basada en la existencia de
Dios, Macrina sefiala tres puntos importantes: a) el alma es capaz
de existir por si misma, es decir, separada del cuerpo; su ser no se

@D ““O d¢ undoyuij &otw, cddE gotwv mévtwg. Dial. de anima, 20 B - 21 A.
(48) Dial. de anima, PG 46, 21 B.

(49) Ibid. PG 46, 24 A.

(50) Ibid. PG 46, 24 B. :

(51) Ibid. PG 46, 24 B.

(52) Ibid. PG 46, 24 C.
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evapora con la ultima inspiracion. Para existir no tiene que ser uno
de. los elementos materiales del compuesto humano, ni tiene por
qué estar en ellos; b) Es el alma la que da vida ({womotoloav) al
cuerpo; c¢) Dios, siendo trascendente, contiene en si todas las co-
sas; las conserva. Existe, pues, una relacion de la materia con
Dios, que no puede calificarse de “animacién’, pero que es una
relacion objetiva. Es posible, por tanto, que en el alma tras la
muerte suceda algo parecido. El camino ha quedado abierto para
una hipétesis que el Niseno presentara como opinién personal. El
Niseno piensa que atun después de la muerte el alma sigue en rela-
cion con los elementos de su cuerpo, aunque con efecto distinto:
hasta la resurreccion no vuelve a unirlos, a convertirlos realmente
en cuerpo humano. A este tema dedica bastantes lugares en el
Didlogo (53). El1 tema requiere precision a la hora de ser expuesto;
por ello procederemos a la inversa, sefialando- primero las posicio-
nes que rechazara el Niseno: las almas errantes y la transmigracion.

Las almas errantes

Gregorio distingue dos posiciones diversas en este tema. Aque-
llos que por creer en la preexistencia de las almas imaginan que
éstas vagan buscando un cuerpo en el que introducirse, o la de
aquellos que piensan que las almas ‘“carnales”, muy apegadas a
las pasiones del cuerpo, yerran nostalgicas en torno a sus sepul-
cros. Ante ambas posiciones el Niseno expresa diversa actitud de
espiritu; pero ni una ni otra forma de concebir a las almas erran-
tes tiene nada que ver con su peculiar concepcién del alma en re-
lacién permanente con los elementos diversos de su cuerpo.

El primer caso es presentado por el Niseno como un apéndice
0 una variante mis de las doctrinas de la transmigracion (54), y
con justicia. Si el infundirse las almas en los cuerpos es conse-
cuencia de un pecado anterior, aunque sea en un mundo celeste,
una vez cometido el pecado, abandonarian necesariamente su mun-
do y errarian buscando el lugar y el momento propicio para tomar
carne. Asi lo describe el Niseno:

“De igual forma es extravagante (&tomov) la otra sentencia;
creer que el alma sigue indiscretamente las uniones (cuvédoug) de
los que viven en el matrimonio, o que acecha los partos, para pe-
netrar en los cuerpos que nacen. Y si el varéon rehusa las nupcias
0 la mujer la necesidad del parto, ¢acaso no entorpecerd la mal-
dad al alma?... Asi pues, el alma vagara errante sin casa en el es-

(63) Cfr. p. e. Dial. de anima, PG 46; 43 C; 45 D;‘ 48 D; 68 A; 73 A; 76 A;
77 A; 80 A; 85 A. : S .
(54) Dial. de anima, PG 46, 116 C - 128 B. Pe B s
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pacio (&otkog év 16 péoe kol &Afjtc), habiendo fluido (crrtopﬁuaoa)
de los cielos” (55).

Veamos los adjetivos con que califica esta posicion y los argu-
mentos con que la rebate.

Esta .doctrina es insostenible. (&otatog), enganosa (&mamAog),
extravagante (&tomog) e impia (&oepdc) (56). El término mas
destacable es &oefdg, que manifiesta claramente que para el de
Nisa esta doctrina es contraria al pensamiento cristiano (edoefeiog
A6yog) ¥y, en cierto modo, herética (57). Entre las demés razones
para rechazar esta posicion, se destaca una profundamente teo-
l6gica: es impia por ensefiar que nada es llevado. al ser y que el
mal es el principio de cada naturaleza (58), “ya que los hombres,
las plantas, o los animales no nacen a no ser que se les dé un
alma de arriba (u) uyiic &vwbev émi Talta éumecobong) y si esta
entrega del alma proviene del vicio (kakixg), es necesario pensar
que el vicio (kakiav) preside la constitucion de todos los seres” (59).

No expone en este parrafo el Niseno su pensamiento con rela-
cién al origen del alma. Estd llevando hasta las tultimas conse-
cuencias el pensamiento de sus adversarios: si la encarnacién de
las almas proviene de un pecado de éstas, constituye una degra-
dacion; las almas vienen de arriba (&vwBev) y las cosas, para exis-
tir, han necesitado de esta degradacién. La refutacién del Niseno no
entra por el camino del origen del alma sino, porque este trans-
formismo: preexistencialista niega una creacién positiva —las co-
sas no habrian sido conducidas al ser por un poder superior, no
habrian sido directamente queridas, sino sélo resultado de una la-
mentable caida—, y porque el mal y no el bien seria quien diese
consistencia al mundo.

Sélo un ateo puede aceptar tal preexistencia. En efecto, se pre-
gunta: “¢Y de qué forma explican con estas cosas que la divini-
dad (to Oelov) gobierna todos los seres, si colocan los comienzos
de la vida humana en la caida casual e irrazonable de las almas?
(T tuxaia TadTn Kal AAOYE TGV YPuxdv katamtdoet)” (60).

El resto de los argumentos puede resumirse asi:

a) Es necesario que lo que sigue al principio esté en armonia
(ovugivecg) con él. Si el comienzo fue casual, todo la demas que

(65) Dial. de anima, PG 46, 117 A-B.

(66) Dial. de anima, PG 46, 116 C - 117 A.

(57 - Asi lo utiliza ya Clemente de Alejandria en Stromata, VII, 17 ®G
9, 545 C), y Origenes en €l Commentarium in Johannem, VI, 39 (PG 14, 268 B).
Lampe le da esta significacién general: “not worshipping God atheistic”.
(G. W. H. LaMPE, A patrzstzc greck lexicon, Oxford, 1961).

68) “..undev 1&v dvtwy elg yéveow &yeobar doypatifeov; kol kakiag
T £KOOTOD PUoeL Ty &pxfv &vBidobomg”. Dial. de amima, PG 46, 116 C. -

59) “...n d& nrmou; olx kokiag ylvetal, &po: Ko:'rcxpxew olovtot ’rnv‘
kakiav Thg OV Svtwv cvothkoewg”. Ibid.

(60) Dial. de anima, PG 46, 117 B.
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le sigue ha de ser fortuito, y por tanto no habria providencia so-
bre el mundo (61).

b) Arrebatan de Dios el origen del universo y de la vida hu-
mana como si ésta no pudiese tener como origen méas que el vi-
cio. Si esto fuera asi, no tendria premio (xépdocg) la virtud, ya que
nuestro origen estaria en su contrario, en el vicio (62).

¢) El alma es creada buena por Dios y sin relacién necesaria
hacia el vicio (63).

Al llegar a este lugar, el Niseno dedica unas paginas al origen
del alma. No nos detenemos en ellas, a pesar de su notable interés.
Bastenos decir que Gregorio se manifiesta contrario a la preexis-
tencia de las almas y que considera impia la concepciéon de las al-
mas errantes a la busqueda de cuerpos en que encarnarse como
resultado de una falta.

El segundo caso de las almas errantes se refiere a aquellos de-
masiado “carnales” cuya alma todavia no ha sido purificada y esta
hasta cierto punto revestida de materialidad. El tema aparece des-
crito en un sélo lugar del Didlogo (64) y al hilo del comentario a
la. parébola del rico Epuldn.

Abraham ha contestado al rico que entre ambos existe un gran
abismo (y&oux péyoa), (Le 16,26) imposible de saltar. El Niseno se
detiene a interpretar la naturaleza de este abismo, ddndonos al
mismo tiempo un contexto precioso para entender en sus justas
proporciones el parrafo que nos interesa directamente. Dice:

“Este abismo (y&ouox), segin me parece, no consiste en la se-
paracion de lugares, sino que 1o hace (motet) durante la vida el jui-
cio (xpiowg) desgarrado (dixoyioBeioa) hacia dos elecciones opues-
tas. Pues quien eligi6 una vez lo suave segun la vida, y no curé
(u Bepameboxg) por la penitencia su mala voluntad (&BouvAiav),
hace para si mismo inaccesible el lugar de bienes al abrir contra
si mismo este abismo infranqueable como un mar vasto e invia-
ble. De igual forma, me parece que se llama seno de Abraham al
buen estado del alma (tijg Yuyijc kat&otaow) en el que el discurso
(la. parabola, 6 A6yog) hace descansar (&vamael) al atleta de la
penitencia” (65).

S6lo una cosa nos interesa de este rico parrafo: el abismo esta
en los estados de las almas, no en los lugares. Este abismo se ha
abierto al compas de nuestras decisiones, ya que nos transforma-

(61) Dial. de anima, PG 46, 117 C.

(62) Dial. de anima, PG 46, 120 A-B. :

(63) “..kal T | 6e6Bev pev elvan TV obotaoly, undepiog d& vooupé-
vne meplt T Bquxr?glxiaq, fc_'&f)l TG KCITUC(CJT‘?]V &vcxyg:]]q elvo”. Dial. de
anima, PG 46, 120 C.

(64) Dial de anima, PG 46, 85 C -88 C.

(65) Dial. de anima, PG 46, 84 B.
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mos en aquello que amamos, en aquellas cosas a que nos hemos en-
tregado. En otro lugar, al describir que nos hemos transformado
en vicio, (mpdg My xokiav petouoppdOopev) (66), utiliza un verbo
tan expresivo como petauoppdéw. En el lugar que estamos estu-
diando, como introduccién al tema de las almas errantes, encon-
tramos la confirmacion de cuanto venimos diciendo, al explicar. el
infierno, citado en la parabola no como un lugar (témov) sino co-
mo un estado de vida (xat&otaxow Cwiic) inmaterial e incorpérea,
en la que el alma estd sumergida (2pprotedewy) (67).

He aqui como aparecen las almas errantes tras la muerte en la
pluma nisena. Habla Macrina:

“El alma de Lézaro estd ocupada (&oyxolog) en las cosas pre-
sentes, y no se vuelve (¢miotpépel) a ninguna de las cosas que aban-
dond; el rico, en cambio, atin después de la muerte sigue adherido
(mpooioyetat) como el muérdago a la vida carnal (capkuwi)), de la
que cuando no habia cesado de vivir no se habia desprendido
completamente (&nedboato kaBaxpdc), sino que permanecia preo-
cupado por la carne y la sangre... Pienso que por esta narracion
el Sefior nos ensefia que conviene a aquellos, que viven aun en la
carne, separarse (xwpileobai) y librarse (&moAvecBou) del afecto
(oxéoewg) hacia la carne por medio de una vida virtuosa, no sea
que tras la muerte tengamos necesidad de otra muerte que nos
purifique de las reliquias (Aeipava) de la atadura carnal (tfig cop-
Kadoug k6AANG); de forma que rotos los lazos que rodean al alma,
sin ser atraida por ningin peso (&Ayrdovog) corporal, tenga una,
carrera veloz y sin obstaculos hacia el bien. Pues si alguien en su
mente se hubiera vuelto, todo él, carnal, ocupando todo el movi-
miento y energia del alma en los deseos de la carne (68), éste,
aunque saliese de la carne, se distancia (yopiceton) efectivamente
de las perturbaciones (tabnudtwv) de la carne, pero, de igual forma
que quienes han permanecido largo tiempo en lugares pestilentes,
aunque salgan al aire puro (edmvouv) no se purifican totalmente
del mal olor que han contraido por la larga permanencia en él,
asi, cuando tiene lugar el cambio hacia la vida invisible e inma-
terial (mpog TOV dMdF... Blov Tiig uetaolijc yevouévng), resulta impo-
sible a los amantes de la carne no arrastrar algo del mal olor de
la carne (pf &¢érkeoBar TL M&vTeg ThHG oopkikiic duowdiag), a causa
de 1o cual pesa sobre ellos un dolor mas grave, al resultar el alma
por esta causa mas material (bAwdsotépag). Parece que en alguna
forma concuerda (cuvé&dewv) con esta opinién (OméAnyw) lo que se

(66) Or. Cat., PG 45, 33 B.

(67) Dial. de anima, PG 46, 85 B. )

68 “Qg el Tic 8hog B’ EAwv &mooapkwlein Tf davoig m&oav Yuyiig
kbmow te kal évepyelav &v tolg Belfjuool TG oopkdg &oyoAdv...”. Dial.
de anima, PG 46, 88 A.
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dice por algunos; que muchas veces se han visto junto a los sepul-
cros de los cuerpos algunas sombras fantasmales de los muertos
(oxoeldf Tivar TV katotyopévav - pavtdopata). Si esto sucede  asi
(el yap Tol6v yivetat), se pone en evidencia que el alma en esta
vida estuvo excesivamente inclinada a la vida carnal, de tal forma
que ni siquiera habiendo sido arrancada de la carne quiere apar-
tarse de ella ni'conceder que tenga lugar el cambio (petamoinow)
hacia lo que carece de figura, sino que permanece (TaxpoUéVELY)
junto a su figura externa tras haber sido ésta disuelta, y encontran-
dose ya fuera de ella (2ow ysvouévnv) yerra por los lugares en que
se encuentra la materia con deseo de ésta, y vaga en torno a
ellos (91 tolToL MHOw Tolg Thig VAng émmAoav&oBor témolg, kod mepl
adToug &vaotpépecbat) (69).

Vengamos primero a la descripcion de este “errar”, después a
la fuerza con que el Niseno se adhiere a esta posicién y, finalmen-
te, a las razones que le llevan a ello. ‘

‘Descripcién del hecho:

1) Se asegura haber visto muchas veces sombras fantasmales.
No se trata de apariciones en las que desde ultratumba se preten-
da entrar en comunicacion con los mortales. Estas sombras, a pesar
de su vaporosidad, son algo material, al menos visible como un
vaho de mal olor diremos siguiendo la metafora nisena. La inma-.
terialidad del alma lleva adherido algo material. Evidentemente,
esta adherencia es de su existencia anterior, y no implica una
nueva materializacién del alma.

2)  El alma yerra y vaga (dmumAoavdoBou y Gvaotpepéabai) pero
no por cualquier clase de lugar, por bosques 0 pantanos, sino pre-
cisamente por los lugares (té6moilc) en que se encuentra su cuerpo.
Existe un lugar determinado: el propio cuerpo. Existe una razén
determinada, que, al mismo tiempo, circunscribe el lugar: la nos-
talgia, el deseo (m66w) de la propia materia.

3) Esta.forma de vagar es, en cierto modo, estable: el alma
permanece (mopapévelv) junto a los restos de su figura externa.

4) Quedan vagando, no todas las almas, sino sélo aquellas que
han tenido excesivo afecto a la carne, y ain separadas de ella si-.
guen resistiéndose a esa espiritualizacion, a esa petomoinoig que se
ha iniciado con la muerte. Todo cuanto antecede muestra que a
la hora de dar como posible la existencia de algunas almas erran-
tes, el Niseno procede no por pensar que s6lo hasta la resurrec-
cion de los cuerpos encontrarian las almas el descanso en Dios, si-’
no por pensar que puede haber existido tal apego a la materia,

”(69) Dial. de dniﬁa, PG 46, 85 C-88 C.
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que ni siquiera la violencia de la separaciéon haya bastado a librar
el alma de todos los lazos materiales. .

La fuerza con que el Niseno se adhiere a este hecho viene de-
terminada por tres frases: “Aokel... mpdg TolXO™V OTOANYPLV CUVCK.
Bewv”, “8 mapd Twov Aéystal”; “el ydp tolov Tt yiveton”. La prime-
ra frase, introductoria al tema de las almas errantes, merece
tomarse en toda su amplitud. En primer lugar, la exégesis de la na-
turaleza del abismo, descrito no como un lugar, sino como estado
del alma, y la descripcién del alma ‘“carnal”, maloliente, es sélo
una opinién, una hipédtesis:

El verbo ouvédewv matiza atin més, ya que el hecho que se na-
rrara sélo trabaja a favor de su opinién, sélo concuerda, pero no
se infiere necesariamente, no estd conectado con su opinion en
relacion causa-efecto, o de consecuencia necesaria. Finalmente,
el verbo dokel afiade un nuevo matiz de independencia de la opi-
nién nisena con el hecho narrado por algunos. En una palabra, el
Niseno no dice mas que “parece que concuerda con su opinién”.
Las otras dos frases abundan en el mismo sentido: “si es verdad
que sucede 1o que se cuenta por algunos”. En resumen, podemos si-
tuar la posicién nisena en estas tres coordenadas: no va contra la
fe este hecho concreto de sombras fantasmales; si se ha dado,
apoya su opinién, pero no estd necesariamente conectado con ella;
no carece de alguna verosimilitud.

La razon de fondo para adherirse a este tema, aunque fuese va-
gamente, se encuentra en lo que pudiéramos llamar un paso .del
orden ético al orden ontolégico. El alma del rico Epul6n, atn tras
la muerte, se adhiere a la vida carnal con la fuerza de la yedra,
del muérdago. Es la carne la causa de todas sus preocupaciones
(ppovtidog). Por eso, aun en esta vida es conveniente apartarse
y librarse (ywploeobot, &mohbecbat) de la afeccion (oyéoewcg) car-
nal. Hasta aqui nos estamos moviendo en el terreno puramente
ético de liberacién de los “afectos” y “preocupaciones”. A conti-
nuacién, se presenta la razén que apoya esta ascética de libera-
cién durante la vida terrena: ‘“para que tras la muerte no nece-
sitemos de otra muerte que limpie las reliquias de los lazos car-
nales” (70).

La muerte carnal es una rotunda liberacién de la carne (71),
entendida de la actual forma de vida carnal simbolizada en las

(10) “..vex petex oV B&vatov ph mEAw &Alou Bavétou deduebo, T&
Aslpovar 1fig oapk®ddoug kK6ANG &mokaboupdvtog”. Dial. de anima, PG 46,
88 A

: ("il) “D’aprés Grégoire, la mort couronne la synthese des trois libérations...
Cette décomposition n’est que la négation totale d’'un moi aliéné et incapable
de se retrouver par des purifications partielles et temporaines”. J. Gaits, o. C.,
p. 173. : P R sy el o

91



L. F. MATEO-SECO

pieles de los animales de que el hombre se reviste tras el pecado
de origen (72). A pesar de su rotundidad, en el texto que nos ocupa
se da como posible que aun después de ella queden al alma reli-
quias de ligaduras de carne (dmolelpovar Thig CoprmdOLG KOAANG).
¢Qué entidad tienen estas reliquias? la frase, en si misma es muy
usual en los escritores cristianos de todos los tiempos. Hablar de
las reliquias del pecado no lleva necesariamente a evocar nada
material. El término usado por el Niseno (OmoAelpova) tampoco
dirime la cuestiéon (73). Lo mismo sucede con los genitivos que
le acompafian. Por si solos no dicen nada: lo mismo pueden de-
cir en la intencién del autor lazos y reliquias morales, que restos
de lazos materiales adheridos al alma. El contexto, sin embargo,
favorece una interpretacion ética.

En efecto, la segunda muerte de que habla como necesaria pa-
ra esta ulterior liberacién de la carne, no puede ser otra cosa que
una muerte moral, ya que el alma en la teologia nisena es inmor-
tal (74). Asi, no se puede conceder al término 6&vatog, utilizado
dos veces en este texto, una acepcion idéntica. No existe en todo
el Didlogo una nueva alusién a la muerte segunda, y mucho me-
nos insinuaciéon alguna de que algunos hombres hayan de morir
dos veces. Si el término 6&vatog tiene una significacién figurada,
es 1o mas posible que dicha figuracién se pueda hacer extensible
hasta OmoAsipava.

Las lineas siguientes, que empalman con la narracién de las
almas “errantes” favorecen igualmente la interpretaciéon figura-
da (75). Detengamonos un momento en el andalisis de este parrafo.

En primer lugar, los términos para describir al hombre ‘“car-
nal” son plenamente éticos o intencionales. “Si alguien en su men-
te (diavoig) se hubiere vuelto completamente carnal (&mocapkw-

(72) Cfr. Or. Cat. Magn., 8, PG 45, 33 A-C. Sobre los diversos matices y
la constancia de la doctrina nisena en torno a este tema, cfr. J. Danitrou, Les
tuniques de peau chez Grégoire de Nysse en “Glaube, Geist, Geschichte, Tests-
chrift fiir Ernst Benz”, Leiden, 1967, pp. 355 ss.

(713) La radicalidad con que describe la rotura de los vasos de barro y el
despojo de las tunicas de pieles de animales (Or. Cat. Magn.., 8, PG 45 33 A -
36 C), implica €l que estos residuos no puedan ser otra cosa que habitos morales.

(74) La disolucién de la muerte no toca (&mrtetot) al alma, ya que no es
compuesta, y ;c6mo puede ser disuelto lo que no es compuesto? (&g y&p &v
50:1%09‘5&1 TO WM ouykewévov). Or. Cat. Magn. PG 45, 36 C.

(15) “Qg &l i 8hog &' 8Awv &mooxpkwBein Tfj dixvoiq, mGoov Yuxiig
kimow T¢ kad évepysiov &v Tolg BeEAfUaOL TG OXPKOG GOYXOAGV, 6 ToloDTog
o0dE Thg ocopkog EEw yevduevog TAC Kot odTV mobnudtev Xwplleton
kaBdmep ol &nt mAéov E&vdlatpipavteg Tolg duowdeoTépolg TOV TOTMWVY, 0LdE
el mpog Tov ebmvouv &épa petéNBolev kobapedouot Tiig dndelag, fiv duk Thig
Xpoviwtépag &v odTh dlaxywyfig &vauifavtor obtwg odde mpodg TOV ndi
kal &PAemtov Biov tiig petaPolfic yevouéwng, duvatov &v ein Ttolg ¢uro-
o&pkoug Wf) GeéAkeoBal Ti MAVTOG TG Oopkikijc duowdiag, dL'dv mAéov
adtolg 1) 6d0Vn Popivetal, VAWDECTEPAG €K TOWOTNG TEPIOTAOEWDS THG
Yuxfis ywouévng”. Dial. de anima, PG 46, 88 B.
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Oein)...” Esta vinculaciéon con la carne estd basada, no en una nue-
va vinculacién fisica, sino en una vinculacién intencional (76).
El resultado es también ético, intencional: se ha colocado el mo-
vimiento y energia del alma (kivnow y évepyelav) en los deseos
{(8eMjuaotl) de la carne. La unién fisica alma-cuerpo no es mas es-
trecha en el hombre “carnal” que en el “espiritual”. La diferen-
cia estd no en lo fisico, sino en lo moral: el “carnal” ha subordi-
nado la energia de su alma a los deseos de la carne. La muerte
rompe el nexo fisico, que el Niseno califica de “animacién” (77), y
facilita el apartamiento moral. Separada el alma del cuerpo, sin
haber perdido sus propias caracteristicas morales —la proyeccion
de sus energias—, persiste la diferencia entre el “carnai” y el
“espiritual”.

BEsta diferencia es explicada con un ejemplo, que, sin decidir
la cuestién, sigue favoreciendo la interpretacién que venimos dan-
do a este pasaje: los hombres que, tras haber estado en la cloaca
conservan el mal olor aunque salgan al aire puro. El ejemplo pre-
senta dos caras perfectamente delimitables: a) el aire puro ter-
minara por desvanecer el mal olor, entrando asi en el tema de la
apocatastasis; b) la naturaleza de este mal olor; si es algo mate-
rial o meramente moral. Indiscutiblemente, el ejemplo con la va-
porosidad del olor inclina a pensar que es sutil e impalpable ese
“resto de carne” que el alma arrastra consigo. La aplicacién que
efectta el Niseno, abunda en este sentido: “cuando tiene lugar el
cambio (uetaBoAr) hacia una vida invisible e inmaterial (émdfj ¥
&BAemtov) resulta imposible que los amantes de la carne (plookp-
koug) no arrastren algo del mal olor (ducwdiag) de la carne”. In-
teresa destacar que la muerte es una petafold, una transforma-
cién, no de lugar, sino de forma de vivir (78). Que la nueva vida

es émdf y &PAemrtov (79), y, finalmente, el uso del término Inten-
cional ¢thoodpxous.

(716) Awkvowx es capacidad intelectual de “distinguir” de “juzgar”. Asi, en
la Or. Cat. Magn. acusa a los maniqueos al hilo de la exégesis de I Cor. 2, 15
(MevevpaTikOg Gvkpivel T& mé&vta) de no haber sabido elevar suficientemen-
te su capacidad de valorar (d&avowx) . Or. Cat. Magn., 7, PG 45, 32 C. Comen-
ta: “Awkvowx, as distinguished from vo0g, is the process of rational thought
while voO¢ is the intuitive and speculative reason”. SRAWLEY, 0. c., p. 35, nt. 15.

(77 No encuentro término méas apto para reunir cuantas expresiones uti-
liza el Niseno para describir las relaciones alma-cuerpo durante la vida terre-
na: el alma es {womowloav (PG 46, 24 B) la que transmite al cuerpo la
fuerza vital (ék&otw TV LwTkhv ddvauw 2vioboav) (PG 46, 44 C). Tras
la muerte, la relacién del alma con el cuerpo no es comunicacién de energia
vital, sino de custodia (pOAaka) (PG 46, 77 A).

(78) Cfr. G. H. W. LampE, A patristic greck lexicon, Oxford, 1964, pp. 849-
850. Baste recordar que para el Niseno el alma, por ser espiritual, no ocupa
lugar y por tanto mas que tratarse de cambio de lugar, se trata de cambio de
estado. Cfr. Dial. de anima, PG 46, 69 B y 84 B.

(79) Cfr. G. H. W. Lampg, o. ¢, Oxford, 1961, p. 2.
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Veamos ahora el resultado de este amor a la carne en la otra
vida: “sufre més, porque el alma se ha tornado (ywouévrg) por
esta circunstancia, mas rodeada de materia (OAwdeotépag) (80).
Nada indica que en la mente del Niseno €l alma conserve algo ma-
terial, sino que siente mas nostalgia de las ataduras de la carne y
le es desabrido el nuevo género de vida. §

Finalmente, el nexo que la narracién tiene con su hipétesis
abunda en el mismo sentido de interpretacion. El Niseno ve con-
firmada su hipétesis no por el hecho de que las almas que vagan
en torno a los sepulcros sean unas sombras, arrastrando todavia
algo material, aunque sutil, sino en el hecho de vagar, precisa-
mente alli donde estan sus cuerpos (81). “El alma, ya fuera de la
vida carnal (¢€wobeloa)’ no quiere volar de ella; ya fuera de la
carne (26w yesvouévnv) vaga por los lugares con el deseo (mobe) de
la materia: da vueltas en torno a ella”. Estas frases estan movién-
dose en las siguientes coordenadas: 1) el alma estd fuera de la
materia, dice utilizando el adverbio de lugar €€w; 2) le acompaiia
s6lo el deseo (m6Bep) carnal; 3) este deseo no le hace ser mas ma-
terial, sino que tiene como efecto la resistencia a apartarse del lu-
gar en que yace el cuerpo. La cuarta y ultima frase utilizada por
el Niseno tampoco puede inclinar a una interpretacion distinta:
“el alma se resiste a que se realice por completo el cambio (peta-
molnow) hacia la invisibilidad de la apariencia externa (mpodg T6
G&eldeg t00 oyxnfuatog)”. La resistencia explica el dolor y la nostal-
gia del alma al verse despojada de la materia, y no implica que
esta resistencia consiga su objeto. El tema no vuelve a aparecer
en el Didlogo, ni el Niseno, tan preocupado por los detalles a veces
nimios concernientes al existir de las almas separadas, da algunos
datos hipotéticos del ulterior despojo de la materia, necesario, da-
da la apocatastasis, si en algiin momento hubiera pensado que
los “carnales” conservaban alguna reliquia de la materia.

La transmigracion de las almas

El Niseno intercala el tema al hablar de la resurreccion. Le
dedica un amplio espacio, que ocupa las columnas 108-121 de la.
edicion de Migne. Hace una detallada descripcion de sus variantes,

(80) EIl Niseno da un amplio sentido a este término. Aunque frecuente-
mente lo utilice para designar concretamente la materia en si misma, p. e.
Dial. de anima, PG 46, 33 C, también lo aplica como adjetivo calificativo a la
opinién: “opiniones carnales (cwuatikdg) ¥ materiales (OAwdeotépag)”.
Adv. Eun., 10, PG 45, 848 B.

Bl “..i¢ undt 2Ewobeloav THG oapkoOG KaBapdg oMy £0éAewv &oplm-
TaxoBat, unde cLVYWPELY TV TovteAf] ylveoBow mpog 10 &edég ol oyuatog
uetamoinow, &GANG mapapévely EtL 1) eldsl petd TO AvBfjvar 1o £ldog, kol
€€w yevouévny 1idn TovTou mHBw Tolg THg VAng EmmAavGoBou TéTOLg, Kol
mepl adTolg &vaotpepéobot”. Dial. de anima, PG 46, 88 C.
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interesante porque presenta un mundo abigarrado de supersticio-
nes y creencias. Muchas de estas formas de transmigracion son
facilmente localizables. Ante todas ellas el Niseno guarda la mis-
ma, fortaleza de juicio, y, fuera de los argumentos ad hominem no-
exentos de ironfa, la misma base argumentativa. Como nos inte-
resa precisar el pensamiento del Niseno sobre la vida de ultratum-
ba, no nos detendremos en la exposicién de las doctrinas de la
transmigracion, que abririan un largo paréntesis y cuyo estudio
merece otra perspectiva diferente, centrandonos. exclusivamente
en los argumentos utilizados por el de Nisa.

En torno a estas cuestiones comienza el Niseno por describir
su posicién, su punto de partida: “Nosotros pensamos ser lo con-
veniente (koA&dc €xsw) el que apoyados en las doctrinas eclesids-
ticas (¢x T®V ZkKAnowxoTik®v doyudktwv Sppdpevol) (82) sblo reci-
bamos de cuantos han filosofado sobre estas cosas, cuanto en cier-
to modo los muestra concordando (ovugwvoivtag) con la doctrina
de la resurreccion (1® Tig dvaotdoewg déyuott)” (83).

El parrafo muestra la radical dependencia de la fe, la aper-
tura a cuanto parece concordar con ella, venga de donde viniere,
¥y, finalmente, el 4ngulo desde el que se va a mirar la transmigra-
cién: desde la perspectiva de la resurreccion. La razén fundamen-
tal de su aversion a la transmigracion, incluso en su misma forma,
de preexistencia (84), no es otra que las doctrinas eclesidsticas.

Hemos visto al Niseno usar con frecuencia la presentacién ‘de
las doctrinas, sefialando cuanto concuerda con la fe cristiana, aun-
que a veces sea necesario un gran esfuerzo de ingenio para descu-
brir esa concordancia. También ahora, antes de entrar en la re-
futacion, se detiene en sefialar las concordancias y diferencias.

Las doctrinas de la transmigracién concuerdan con la fe en
la resurrecciéon en que ambas sostienen que el alma, una vez se-
parada del cuerpo, vuelve a penetrar en los elementos de este mun-
do; la diferencia est4 en que la doctrina cristiana, apoyada en la
Sagrada Escritura, mantiene que es el mismo cuerpo (t¢ «dTd O®-
pa) el que se coagula de nuevo (méAw... cvpmiywofal) en torno
al alma, compuesto de los mismos elementos (éx T@v adt&v oTOL-
¥elwv ouvapuogbuevov), mientras que ellos mantienen que el alma
cae en otros cuerpos diversos (85).

(82) El Niseno utiliza el término 86yuox en la amplia gama de acepciones
que sefialan los léxicos. La unién con ZkkAnoclxotik®v no deja por ello de ser
significativa. En el Adversus Apollinarem aparece una expresiéon similar:

“...molov ouvédov Bdyua tooltov Hulv mapoakatéBeto” (Adv. Apoll, 34,
PG 1.200 A).

(83) Dial. de anima, PG 46, 108 C.
(84) Cfr. Dial. de anima, PG 46, 112 B-113 A y 117 B.
(85) Dial. de anima, PG 46, 108 D - 109 B.
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La argumentacién directa contra la transmigracién, sin contar
lor argumentos ex absurdo, se basa fundamentalmente en el mo-
nismo subyacente a estas doctrinas. “Quienes hacen habitar (pe-
Towi{ovteg) al alma en diversas naturalezas (duxpdpovg QUCELS),
me parecen confundir (cvoyeilv) las propiedades (t&g... BLO™MTC)
de la naturaleza; y confundir y mezclar (katoptyvisw Te kol &va-
POPewV) unas con otras; las cosas carentes de razén con las inteli-
gentes, 1o sensible con lo insensible, como si unas cosas estuviesen
en otras, sin encontrarse separadas (dixotouyiléyeve) infranquea-
blemente (Guet&ntwtov) de las demds por una barrera de la natu-
raleza” (86).

Esta posicién, comenta el Niseno, afrenta (6ppifovot) al género
humano (87), al hacerlo uno con el animal. Introduce un nuevo ar-
gumento al exponer el subsuelo de la transmigracién: la existen-
cia de una falta, que se purifica en una encarnacién. La gravedad
de este pensamiento llega al maximo cuando se trata de la pri-
mera encarnacion. Si se ha descendido de la vida celeste, argu-
mnta, hasta la vida en un lefio- a causa del vicio y de aqui se
sube al cielo a través de la virtud, se llega a la conclusién de que
es imposible saber qué es 1o mejor: si la vida celeste (con su posi-
bilidad de caida) o la vida en un lefio (en la que se comienza a
subir” (88).

Al llegar aqui, el Niseno pone el dedo en la llaga, presentando-
nos un maravilloso punto de referencia a la hora de estudiar las
caracteristicas que en él reviste la apocatastasis. La transmigra-
c¢ién en su forma maéas radical, es decir incluyendo la preexisten-
cia, lleva necesariamente a aceptar el eterno retorno. ‘“Pues, ni la
vida celeste permanecera en la beatitud (pokopiop®), ya que el
vicio (kakia) invade a los que alli viven; ni los lefios careceran
de virtud (&petiig), ya que en estos comienza el alma a correr de
nuevo hacia el bien, mientras que en la vida celeste comienza el
alma la vida viciosa” (89). La transmigracién asi expresada debe
enfrentarse a dos interrogantes nisenos: si ellos dicen que la na-
turaleza celeste es inmutable (&rtpemtov), ¢cémo colocan en lo in-
mutable el m&Bog?; si, por otra parte, la naturaleza inferior es
Ppasible (éumabric), ¢como dicen que puede encontrarse en una vi-
da pasible la, &ndBsix? (90).

(86) Dial. de anima, PG 46, 109 B-C. Cfr. ibid. 109 D - 111 C donde repi-
tiendo la misma idea base, ridiculiza la transmigracién a plantas y animales
diciendo que seria necesario tener como hermanos a los animales venenosos
¥y no comer ningun fruto de la tierra, no esté en ellos el alma de nuestros pa-
rientes.

(87) Dial. de anima, PG 46, 108 B.

(88) Dial. de anima (PG 46, 113 B.

(89) Dial. de anima, PG 46, 113 C.

(90) Dial. de anima, PG 46, 116 A.
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La conexién entre transmigracién y eterno retorno es, a 0jos
del Niseno, inevitable si se procede con légica. La vida inmortal
deviene imposible. Concluye el parrafo con la siguiente ironia:
“...quieren devolver el alma a una vida inconmovible e inconta-
minada (&ogaij kai &kipatov), de la que la hicieron descender a
causa del vicio, olvidandose de que fue de alli de donde descendio,
como si hubiese perdido las alas a causa del vicio” (91).

El ultimo argumento de fondo teolégico ya nos es conocido, y
no es momento de volver sobre él. La transmigracién, por sus re-
laciones con la preexistencia, hace al vicio origen de la creacion
material, negando la bondad del acto creativo (92).

Tras la muerte, ;sigue el alma en contacto con los elementos que
constituyeron su cuerpo?

La muerte es descrita como separacién y rotura de la union
alma-cuerpo. El cuerpo se disuelve, pero el alma, inmaterial e in-
mortal, con capacidad para subsistir “en si misma” (xo®’&ovT)v),
permanece viviendo. Durante la vida terrena el contacto de este
mundo inmaterial con la materia se realizaba a través del cuerpo
humano con el que el alma mantenia una relacién activa y vital:
o’ éauthic {womoboav (93). Esta relacion ha quedado rota con la
muerte: el cuerpo ha quedado en un estado &ypuyov (94), sin alma.
¢Quiere esto decir que no existe posibilidad, aunque sea en el te-
rreno de la hipétesis, de pensar en una ulterior relacién alma-cuer-
PO que no sea la de animacioén, la de hacer vivir?

El Niseno se inclina por la contestaciéon afirmativa dedicdndole
un amplio espacio (95). Antes de entrar en el estudio de estos
lugares, es necesario precisar las coordenadas en que se sitdan
dichos textos.

En primer lugar, de lo anteriormente expuesto ha quedado fir-
me el pensamiento niseno en torno a ia naturaleza del alma y al
abismo existente entre lo material y lo inmaterial. El alma es di-
versa del cuerpo (96), de naturaleza inmaterial (97), no es una
sublimacién de la materia, ni proviene de ella (98), subsiste en
si misma, y por tanto puede vivir separada del cuerpo (99). A pe-
sar de su inmaterialidad puede estar en estrecho contacto, sin

1) Dial. de anima, PG 46, 116 A.

(92) Dial. de anima, PG 46, 116 B -120 C.

93) Dial. de anima, PG 46, 24 B.

(94) Dial. de anima, PG 46, 24 B.

(95) Dial. de anima, PG 46,43 C; 45D -48D; 68 D; 713 A-T7 A; 80 A-85 A.
(96) Dial. de anima, PG 46, 28 B-C.

97) Dial. de anima, PG 46, 29 A-B.

(98) Dial. de anima, PG 46, 35 C.

(99) Dial. de anima, PG 46, 28 C.
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confusiéon de naturalezas (100), con la materia. Este contacto es
activo por parte del alma: se llama ‘“vital energia del alma” (T)v
LoTikv Tig Yuxiic &vépyewav) (101), una energia que da vida (fo
moloboav) (102) y unidad a los diversos elementos de que se com-
pone el cuerpo (103).

La pasividad del cuerpo y la actividad del alma explican la in-
tima unidad de estos mundos, los dos tan diversos, y, al mismo
tiempo, el que no traspasen las barreras de la naturaleza, que no
se intercambien en una mezcla informe. Pero esto no equivale a
que la unica relacién que el alma pueda tener con la materia
—sin perder su integridad— sea la de “animacién”. El Niseno se-
flala el 4mbito en que se mueve su pensamiento al hablarnos de
Dios y sus relaciones con el mundo creado. En efecto, Dios subsis-
te en si mismo, y tiene con la materia la relacién de creador y
conservador, relaciones distintas de las que el alma tiene con el
cuerpo (104).

He aqui las coordenadas positivas: el alma es y permanece di-
versa del cuerpo, no deja de existir al ser separada del cuerpo, por-
que tiene capacidad de subsistir en si misma, sin estar ligada a
la materia, y, finalmente, la relacion de “animacién” no es la tnica
que el mundo inmaterial puede tener con la materia.

Veamos las coordenadas negativas: el alma por la muerte ha
perdido la relacién anterior con el cuerpo, ha dejado de comuni-
carle su energia vital y unificadora. Las nuevas relaciones que
con él mantenga —o siga manteniendo— no pueden calificarse de
tal. Por otra parte, las nuevas relaciones con la materia no pueden
equivaler a una transmigracién o reencarnaciéon atenuada. La ro-
tundidad de su negativa a toda clase de transmigracion, la uni-
versalidad de sus argumentos y la conexién que encuentra entre
la fe —Escritura y ensefianzas eclesidsticas— y su negativa, im-
piden la mas minima duda.

En este panorama, que rodea los parrafos en que el Niseno pre-
senta su opinién, encuadramos el estudio de los textos.

El primer texto viene al hilo de que la disolucién del cuerpo no
implica necesariamente la extincién del alma. Dice asi:

“...asi pues, disuelta aquella unién, y vueltos los elementos a
sus formas primitivas, aquella naturaleza simple e inmaterial si-

(100) Dial. de anima, PG 46, 20 B -21 A.

(101) Dial. de anima, PG 46, 44 C. La expresiéon se corresponde a “CwTikf
dovauig”. Cfr. ibid. 29 B; 44 C.

(102) Dial de anima, PG 46, 24 B. ;

(103) “...o0olx yewrrrfl, oboiax L&oo, voepd, ocopatt dpyovik® kod
alobnTik® dOvauw CTknv kal TV odobntédv &Gvtnmukny 8L fxoTiig
évioboa™. De anima, PG 46, 29 B. El texto citado es una descripcién de la na-
turaleza del alma puesta en forma definitiva en boca de Macrina. Le sigue una
larga argumentacion, que ocupa las columnas 29 B - 40 A.

194) “...to Belov @ dakpatettan & Svra”. Dial de anima, PG 46, 24 C.

98



EL MAS ALLA EN GREGORIO DE NISA

gue presente a cada una de las partes (¢k&ote mapsival TV uepdv),
aun después de la disolucién (petd v di&kivow). No estd fuera de
toda probabilidad (odd&v 1ol .eikdéTtog) el creer esto: que el alma
que una vez (&naf) por una oculta e inefable razén (&ppATe Twi...
Aoy@) se unié (ovugueioav) al conjunto de elementos, permanece
para siempre en aquellos con los que estuvo mezclada (eicoel mo-
popévely, &g kotepiydn), ¥ que de ninguna forma (undevi tpdmE)
es arrancada (amoonwuévryv) de aquella unién (cvpguiag) que una
vez le fue dada. Pues, disuelto lo compuesto, no corre peligro de
ser disuelto junto con €1 lo que no es compuesto” (105).

El fin del texto es claro: el alma no sufre disolucién tras la
muerte. Permanece viva. Pero afiade una hipétesis sobre esta per-
manencia. La calificaciéon de esta hipétesis no puede ser mas mo-
desta y ponderada: no esta fuera de lo verosimil (egik6tog). Vea-
mos ahora la razén de fondo, que presta verosimilitud, y la des-
cripcion subsiguiente.

La razén de fondo es claramente teolégica. Se trata de la Sa-
biduria de Dios y del destino de la vida del alma, de su quehacer
en el compuesto humano. Una determinacién oculta y sagrada
(&BM ... ANOYye®) unié una vez (&naf) (106) el alma a la trabazon
del cuerpo. Se hace necesario recordar aqui, para captar el peso
que en su mente tiene el argumento, cuanto el Niseno piensa del
compuesto humano en su funcién de microcosmos, y las razones
que le llevan a negar la preexistencia de las almas (107). Esta ocul-
ta sabiduria divina dio este destino al alma de una vez para siem-
pre (&naf). Por eso, no es inverosimil pensar que ni siquiera rota
la unién vivificante por la muerte, el alma resulte ajena a su pecu-
liar misiéon y deje de estar en contacto con la materia. Esta afir-
macion en un terreno hipotético, no urgida por la fe, y que se
aparta totalmente del pensamiento platénico, sin ser expresamen-
te requerido por la fe, muestra hasta qué punto es el Niseno inde-
pendiente incluso de sus filésofos mas queridos.

(105) Dial. de anima, PG 46, 44 C-D.

(106) El término &ma€ tiene el significado usual de “una vez”; pero no
“de una vez para siempre”, “irrevocablemente”, Sin embargo, todo el contexto
niseno invita a pensar que este destino divino que tan intimamente afecta al
ser y destino del hombre —micrccosmo— es, en cierto modo, “de una vez para
siempre”. He aqui un elocuente pasaje de la Oratio sobre el mismo tema: “De-
cimos que Dios est4d en los dos movimientos de nuestra naturaleza; en aquel
por el que el alma concurre (ouvtpéxel) con el cuerpo; y aquel por €l que
el cuerpo es separado del alma (nacimiento y muerte). Uniendo a ambos, lo
sensible con lo intelectual, en el compuesto humano por medio de aquella
inefable e inexplicable contemporacién (ovvavakphoewg), digo que esto ha-
bia dispuesto (ocikovourjoocBot) quien los unié una vez (&mag) : que la unién
permaneciese siempre (sicoei Swopelvar ™y Evoow)”. Or. Cat. Magn., 16,
PG 45, 52 A-B.

(107) Dial. de anima, PG 46, 256 B-27 B; 117 C-121 C.
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Vengamos, finalmente, a la descripcién de este permanente con-
tacto. En el texto que nos ocupa se describe con dos verbos: mopei-
vai, mapapévelv. Ambos subrayan la idea de permanencia, de asis-
tencia, sin que en ellos mismos o en el contexto encontremos una
ulterior explicacién. Finalmente, el término sobre el que recae la
accion del verbo mapelvanl es concretamente cada una de las par-
tes del cuerpo. El tema, es, pues, todos y sélo los elementos del pro-
pio cuerpo. Pero la natural corrupcion y disgregacién separa ca-
da vez méas la materia. ¢Como puede el alma estar el mismo tiem-
po junto a elementos tan distintos? Esta es la objecién que se
propone el Niseno, con cuya contestacién perfila su pensamiento.
El texto es largo, y ocupa las columnas 45 A - 48 D.

La objecién es propuesta por Gregorio con una feliz compara-
cién: esta permanencia es imposible tras el naufragio de la muer-
te, como es imposible al naufrago reunir todas las piezas de su
nave, que se van distanciando cada vez mas. Tendria que dividir-
se él en partes, o nadar al mismo tiempo hacia sitios diversos. ¢Es
que acaso puede escindirse el alma? Contesta Macrina:

“Ni se contrae, ni se difunde lo inteligible y lo indivisible (&d&o-
Tatov), (es propio (idov) de los cuerpos la contraccion y la sepa-
racién), sino que conforme a su propia ‘- naturaleza invisible e
incorporal estd presente (n&peotwv) a la unién (cvykpiost) de los ele-
mentos en el cuerpo y a la separacién (diaxkpioel) sin ser estrecha-
do (otevoxwpovuévn) por la unién de los elementos, ni abando-
nandolos cuando estos vuelven a lo que les es propio conforme a
la naturaleza, aunque haya una gran distancia, como se puede
observar en la diversa naturaleza de los elementos. Pues existe
una gran diferencia entre aquello que, por ser poco pesado es lle-
vado hacia arriba, y 1o que es pesado y terreno, entre lo que es ca-
liente y frio, humedo y seco; sin embargo, no existe ninguna dificul-
tad (mévog) para la naturaleza intelectual en estar presente (mo-
pelval) a cada uno, con los que ya estuvo una vez unida (2ve¢dn),
sin ser desgarrada (ur ocuvdixoylcouévr)) por la contrariedad de los
elementos. Pues no porque segun la distancia y las propiedades de
cada uno, los elementos aparezcan diversos, es trabajoso para la
naturaleza indivisible (&di&otatog) el anudarse (cuvvomrtopévr) a
aquellas cosas que estan distantes, de igual forma que ahora nues-
tra mente contempla el cielo y se extiende en curiosa investiga-
cién a los confines (mépata) del cosmos, y no se desgarra (dixon&-
Tat) nhuestra mente extendida hacia cosas tan diversas. Ni existe
dificultad para el alma (ypuyr) en estar presente (mopelvon) igual-
mente (xat& 16 {oov) a los elementos del cuerpo, bien estén uni-
dos por el concurso (ouvdpoufic) o dispersados por la disolucién...
permanece en ellos (¢v adtolc uyévet) y en el distanciamiento de
estos, extendida juntamente con ellos (cuumapektewvouévy)) no se
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rompe (diaxémretar), ni se puede contar en partes proporcionales
(elg pepik& Twfuotx) segun el nimero (&piBudv) de los elementos.
Esto es propio de la naturaleza corporal y mensurable (copatikijc
kod Jrxotnuatikiic... pvoews). La naturaleza intelectual e incorpd-
rea (&d&otatog) no tiene capacidad (odk &vodéyetat) de recibir
la pasién correspondiente a la desunién (& ¢k BXOT&OEWG...
m&on)”’ (108).

El parrafo es valioso por muchos conceptos. A su luz la natu-
raleza del alma queda perfilada, brillando la poderosa intuicién
de las propiedades de lo inmaterial. Detengdmonos exclusivamen-
te en el propésito con que citamos el texto.

Los verbos utilizados para expresar la cercania del alma a su
materia corporal son los mismos que en el texto anterior: m&peotwv
uével. Asiste el alma, estda presente. No afladen nada a cuanto so-
bre las cualidades de esta presencia se reflejaba en el texto prime-
ro. Arrojan luz definitiva, en cambio, sobre la exactitud de las
dimensiones a que se extiende esta presencia: se extiende a cada
uno y a todos los elementos a que estuvo unida. No se plantearia
el problema de la distancia, a no ser por la realidad con que la
presencia del alma llega a todos los elementos.

Esto comporta notables consecuencias. La presencia del alma
a cada una de las partes desgarradas de su cuerpo estd enraizada
en su misma naturaleza: una oculta sabiduria la uni6é de una vez
para siempre (&naf) al cuerpo. Es inherente al alma este destino;
tan inherente que ni siquiera la muerte con su violencia la arre-
bata a él. Implica, por tanto, una peculiar concepcién del hom-
bre como unidad, al mismo tiempo que se subraya la neta dife-
rencia existente entre los diversos mundos que lo componen. Se
destaca por encima de todas las teorias filoséficas de su ambiente
la recia personalidad teolégica, del Niseno. Sus formulaciones en
torno a la existencia e inmortalidad del alma estan mas enraiza-
das en la fe que en la filosofia de las que proceden sus formula-
ciones dicotémicas del hombre, concepcién dicotémica que no sig-
nifica partir al hombre, desconocer su unidad, sino respetar su
maravillosa naturaleza de microcosmo. Comporta también lo co-
herente que aparecers en sus paginas la resurreccion de los cuerpos.

Finalmente, ha contestado a la objecién propuesta desarrollan-
do las propiedades de los seres inmateriales. La capacidad de ser
oprimidos, rotos o extendidos es propia de los cuerpos, pero no de
la naturaleza inmaterial. De igual forma que en la vida terrena
el alma se extiende a todo el cuerpo, y no es oprimida cuando es
pequefio, ni crece al crecer éste, de igual manera se extiende a
todos los elementos tras la muerte sin agrandarse ni desgarrarse.

(108) Dial. de anima, PG 46, 45C - 48 B.
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El tercer texto, en las columnas 68 A - 69 B, presenta otra ob-
jecion de Gregorio. Si el alma estd presente a todos los elementos
de su cuerpo, ¢cémo es que se dice que las almas bajan al infier-
no, entendido éste como un receptaculo? “No llamaras al infierno
elementos componentes (otoiyelx) del cuerpo humano” (109).

El texto no arroja nueva luz sobre la naturaleza de la presen-
cia del alma. El enunciado es el siguiente: En tu discurso ante-
rior, se suponia que no era imposible (u &dOvatov Zwal) que el
alma, disuelto el cuerpo, estuviera en sus elementos (¢v tolg otot-
xeloig elva). Se repiten las mismas cosas: la modestia con que es
presentada esta opinién —“‘no es imposible”— y el mero enuncia-
do de un estar junto, con el verbo eiui y el adverbio de lugar en
donde &v.

No nos detendremos en analizar la larga contestacion de Ma-
crina, que merece estudio aparte y que corresponde a otro tema.
Bastenos decir lo mas importante: que el infierno no se puede en-
tender del alma como un lugar, ya que sé6lo los cuerpos ocupan
lugar: “solamente (uévov) es propio de los cuerpos la posicion (0é-
ow) en un lugar (témov); el alma, por ser incorporal no tiene ne-
cesidad por su naturaleza de estar contenida en algin lugar (t6-
molg totv éykpatéyecbot)” (110).

El cuarto texto es largo y difuso. Este largo pasaje no arroja
nueva luz sobre la naturaleza del permanente contacto del alma
con sus elementos corporales; aparece conectado y en razoén de
la resurreccién de los cuerpos (111).

Lo seguiremos lenta y resumidamente: la naturaleza intelec-
tual y espiritual (voepa kai &UAog), aunque de diversa naturaleza
a los elementos, no estd impedida de estar en los elementos (slva
adtolg). Esto se confirma por una doble razém: siendo el alma de
distinta naturaleza que el cuerpo, estuvo ya durante esta vida en
los cuerpos (&v tolc oodpoxow elvan); y porque Dios estd presente
(djkew) a todos los seres. Por eso, no es necesario que el alma es-
té fuera de los seres (£€w t®v dvtwv) tras haber emigrado de esta
vida visible a la invisible (112).

La permanencia es descrita como en los textos anteriores: con
los verbos ser o estar. Pero, perfila cuanto quiere decir al expresar
lo que entiende por negacién de la presencia del alma a los ele-
mentos dispersos: estar fuera de los seres (£€w). No es necesario
concluir que, tras la muerte, el alma abandona el cosmos. Creemos
que esta es la cuestion de fondo de esta hipétesis. Mas que des-

109) . Koceér'rtsp 6oxstov &vBéVde Tag Yuxdg petaviotaofou”. Dial. de
anima, PG 46 68 A-B

(110) Dial. de anzma PG 46, 69 B.

(111) Dial. de anima, PG 46, 72 D - 79 A.

(112) Dial. de anima, PG 46, 72 D - 73 A.
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cribir como permanece el alma junto a los elementos, el Niseno
repite una vez y otra que esta en ellos, que no ha dejado de exis-
tir, ni se ha tornado extracésmica. Empalma esta posiciéon con el
tema planteado al comienzo del Didlogo: tras la muerte, ¢dénde
estd esa maravillosa fuerza que llamamos alma? (113).

Prosigue el texto con una objecion: tras la disolucién, los ele-
mentos siguen mezclandose, deshaciéndose y combindndose de nue-
vo: ¢como podra el alma distinguirlos? (114).

Contesta Macrina con un ejemplo: de forma parecida a como
sucederia a un pintor, buen conocedor de los colores que compo-
nen su cuadro, que seria capaz de reconocerlos aunque el cuadro
fuera destrozado (115). De igual forma, concluye afirmando, el
alma es conocedora de lo que alguna vez tuvo, lo que le es fami-
liar. Asi, el alma permanecerd junto a ellos (mapapévovoa) hasta
que de nuevo se realice el concurso hacia la instauracion (cuvdpo-
uq, dvaotowyeiwov) de los elementos en el mismo cuerpo, en lo
que consiste propiamente la resurreccién (116).

Esto facilita resolver la objecion que puede dirigirse contra la
resurreccion: como puede reunirse el mismo cuerpo. En esta hipo6-
tesis, el alma que estuvo desde el principio en los elementos (£ve-
¢lm), tras la disolucién, permanece (mapouévelv) en ellos, colocada
como un centinela (pVAaxx) de la ciudad, que no pierde lo propio
(o0 dxgeloav 10 1dlov) en la resolucién de sus elementos, ni sufre
error (mA&vnyv) al distinguirlos cada vez mas ténues, ya que acom-
pafia a estos elementos (cuvdioAVecbai) que se mezclan con lo que
es de su especie, ni cesa de estar (cuvdie§loboav) en ellos cuando
se pierden en el universo (mpdog T Ti&v dvayéwvtal) sino que perma-
nece siempre (&ei pévewv) en ellos dondequiera los lleve la natu-
raleza” (117). _

Desde esta hipétesis, puede describirse la resurreccion, y asi lo
hace el Niseno, como que se da por Dios energia al alma para que
vuelva a animar al cuerpo, atrayendo todos sus elementos disper-
sos como un poderoso iman (118). Era, en definitiva, uno de sus
argumentos para mostrar la existencia del alma: la maravillosa
unidad y conspiracién que daba al complejo ser humano (119).

Si resumimos cuantos elementos aporta este pasaje, encontra-
mos lo siguiente: se vuelve a insistir en la permanencia del alma

(113) Dial. de anima, PG 46, 16 A-C.

(114) Dial. de anima, PG 46, 73 A-B.

(11‘5) Dial. de anima, PG 46, 73 B- 76 A, Mas adelante utiliza otro ejemplo
parecido; si se rompe un anfora, un buen conocedor de la misma es capaz de
distinguir dondequiera que se encuentren sus fragmentos. Ibid. 77 B-79 D.

(116) Dial. de anima, PG 46, 76 A-B.

(117) Dial. de anima, PG 46, T7 A.

(118) Dial. de anima, PG 46, 77 B.

(119) Dial. de anima, PG 46, 29 B - 32 B.
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junto a su cuerpo disperso en la misma forma con que se ha ex-
presado en textos anteriores. Dos cosas se subrayan: aun sin expli-
citar en qué consista esta constante presencia, se deja claro que
lo fundamental es que el alma no se torna ‘“acésmica”. Finalmen-
te, esta presencia es activa: el alma guarda sus elementos como
un centinela, y a la hora de la resurreccién los atrae poderosa-
mente como un iman. Es decir, 1la resurrecciéon desde esta pers-
pectiva es considerada como una accién divina que hace posible
al alma reunir los elementos dispersos.

En el mismo sentido se expresa el quinto y ultimo texto: “Si,
pues, el alma estd presente (n&peotv) a los componentes del cuer-
po que se difunden en el universo (mpdg T m&v), no so6lo conocera
el conjunto (MA\jpeoucx) de estos elementos que habian concurrido a
la formacion del cuerpo, y estara (otoxi) en ellos, sino que no ig-
norars la peculiar constitucion (idi&lovoav... cbotaov) de cada una
de sus partes, en cuyas particulas se disolvié nuestro conjun-
to” (120).

La intencion del texto es mostrar que el alma no s6lo conoce la
materia de su cuerpo cuando estid organizada en plena unién, sino
que conoce también la intima naturaleza de cada una de sus par-
ticulas, y por esto puede conocerlas dondequiera se encuentren.
Ninguna luz sobre la naturaleza de la relacién de presencia.

CONCLUSION

El tema de la muerte encuentra tratamiento diverso, aunque no
contradictorio en la Oratio Catechetica y el Dialogus de anima et
resurrectione. La preocupacion fundamental de la Oratio era ela-
borar una explicacién valida al destino del hombre. La muerte
aparece como rotura y disgregacion violenta del microcosmos hu-
mano, que en el plan divino estaba destinado a unir estratos tan
diversos en el orden del ser como mundo material y espiritual. La
muerte no entraba en el plan primitivo de Dios, es algo venido de
fuera —el pecado de origen—, transitorio y en funcién de la re-
surreccién. La muerte es considerada en la Oratio como un revul-
sivo maravilloso para expulsar el veneno del pecado: nuestro vaso
de barro roto para ser rehecho de nuevo. El camino escogido por
Dios para rehacer al hombre en el seno de la muerte es la muerte
de Cristo. La participacion en la fuerza liberadora de la muerte de
Cristo comienza a tener lugar en la triple inmersién bautismal,

(120) Dial. de anima, PG 46, 85 A.
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y llega a su plenitud en la proximidad de nuestro cuerpo con el
cuerpo de Cristo en el sacramento de la, Eucaristia (121).

El planteamiento del Didlogo es muy diverso. Se encuentra en
primer plano la preocupacion por el mas allad, dejando en lugar
secundario la amplia panoramica en que se enmarcaba la teolo-
gia de la muerte en la Oratio. S6lo restan en el Didlogo pequefias
alusiones a la grandeza y misericordia del plan divino sobre la
humanidad doliente. Est4 llenandolo todo la nostalgia de los que
se fueron. No se pregunta qué es la muerte, sino qué sucede tras
la muerte, dénde estan ellos ahora. Nos proporciona asi un mate-
rial precioso, que completa cuanto dijo en la Oratio.

A todas estas cuestiones accede el Niseno desde un éangulo teo-
l6gico y de profundo creyente. Tiene conciencia de que las cues-
tiones concernientes a la naturaleza del alma, a su origen, a su
inmortalidad, a la manera en que le afecta la muerte, estdn conec-
tadas estrechamente con la, Sagrada Escritura y sobre ellas existe
toda una tradicién eclesidstica. Considera a todas las filosofias,
incluso las que maés influyen en él, como incompletas y a la doc-
trina revelada como depositaria en una sintesis superior de cuan-
tos elementos de verdad andan dispersos o insinuados en los dis-
tintos pensamientos de los hombres. Frente a estos pensamientos,
conserva conscientemente toda su independencia, ya que considera
que sus ojos deben mirar constantemente a la Revelaciéon y acep-
tar sélo aquello que estd en armonia con sus ensefianzas.

La muerte es descrita como rotura de la estrecha unién exis-
tente entre cuerpo y alma, unioén en la que el alma daba vida al
cuerpo, le proporcionaba su unidad y armonia. Tras esta rotura, el
cuerpo sigue disolviéndose, pero el alma permanece viviendo, cons-
ciente. La, muerte aparece como consecuencia del pecado.

La pervivencia del alma es concebida como perteneciente a la
fe. Existe una escatologia intermedia. Gregorio se ha presentado
como objecion a esta pervivencia la cuestion del lugar: ¢doénde
esta el alma?, ya que, dice, 1o que no esta en ningun sitio, tampoco
existe. Este ha sido el punto de la escatologia intermedia que he-
mos estudiado. Los demas merecen estudio aparte.

La cuestion del lugar, en el pensamiento niseno, es diversa se-
gun se plantee para el alma o para el cuerpo. El dénde se entiende
como dimensién, como espacio y requiere composicién, partes, ma-
teria. El alma es inmensurable, ni se escinde ni se coarta. Esta vi-
si6n es necesaria a la hora de entender en su justa acepciéon cuanto
dice en el Didlogo negando la existencia del infierno como lugar y
reduciéndolo a mero estado del alma.

(121) Cfr. L. F. Mareo-SEco, La teologia, de la muerte en la Oratio Cate-
chetica Magna de S. Gregorio de Nisa, “Scripta theologica” 1 (1969), pp. 471-473.

105



L. F. MATEO-SECO

En cuanto a las relaciones que el alma sigue teniendo con el
mundo tras la muerte, el Niseno propone modestamente una hipo-
tesis: el alma sigue en relacion con los elementos componentes de
su cuerpo, no estd sin relaciéon con el mundo de los seres, no se
torna acésmica. Las razones en que se apoya son teolégicas y ori-
ginales. Ha sido la Sabiduria divina quien infundié6 el alma al cuer-
po, quien le dio como quehacer el vivificar su materia. La vio-
lenta separacién de la muerte no tiene por qué cambiar el des-
tino del alma dentro del microcosmos humano, ni es imposible
que el alma siga asistiendo a sus elementos —dadas las propie-
dades de su naturaleza inmaterial— con una asistencia, que es
descrita siempre con verbos de “ser” o “estar” y comparada a la
de centinela.

Evidentemente, la relaciéon del alma con las partes dispersas
de lo que fue su cuerpo, no es la de dar vida o animacion; el cuerpo
permanece &puyov. Pero el Niseno encuentra una especial aplica-
cién a la hora de la resurreccion, que al hilo de esta hipétesis apa-
rece como un recibir fuerzas el alma para atraer y dar vida de
nuevo a la materia dispersa. Sin embargo, ni es la resurreccion fu-
tura la base de esta hipétesis nisena, ni la permanencia del alma
junto a sus elementos es uno de los argumentos principales a la
hora de defender la resurreccion.

La permanencia del alma junto a los componentes de su cuer-
po, propuesta siempre como hipétesis, procede exclusivamente del
sistema teolégico niseno y estd enraizada en su concepcién de la
providencia divina, en su antropologia y en las propiedades de que
esta revestido el ser inmaterial. No tiene nada que ver con el tema
de las almas que vagan por los lugares desiertos, ni con que el al-
ma no reciba el premio o castigo inmediatamente tras la muerte
—esto dentro de su concepcién pertenece al estado del alma y no a
su relacién con la materia, ni el recibir premio o castigo equivale
a tornarse extracésmico—. Tampoco estd emparentada esta hipo-
tesis con una transmigracion atenuada.

La hip6tesis y la detallada preocupacion por cuanto acontece al
alma tras la muerte nos permite —y es quizas esta su mayor apor-
tacion— observar una clara fe en la permanencia del alma, al
mismo tiempo que matizar su concepcion dicotémica alma-cuerpo
con la importancia atribuida a la unidad del hombre. Tras la. muer-
te, el alma recibe ya el premio o el castigo. No se plantea el Nise-
no si es inmediatamente después, como mas tarde- precisaria el
Magisterio. La cuestién no es de su siglo. Si es evidente en todo
el comentario a la parabola del rico Epulén, que esto tiene lugar
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ya antes de la resurreccién. Precisar propiedades de este premio o
castigo sera cuestiéon de posteriores estudios. Para finalizar éste,
bastenos llamar la atencién sobre la limpieza de toda clase de su-
persticiones con que aparece el alma en su vida de ultratumba.

DE MORTE IN DIALOGO DE ANIMA ET RESURRECTIONE (Summarium)

Argumentum de morte diverso quamvis non contradictorio modo
in Oratione Catechetica et in Dialogo de anima et resurrectione
tentatur. Maxima Orationis cura versatur in intellegendis theologi-
cis sequelis “oeconomiae salutis” quae ut partem integrantem mor-
tem comprehendat; in Dialogo vero caput quaestionis sunt ea quae
post mortis momentum eveniunt.

Consideratio textuum atque quaestionum effert aspectum in Gre-
gorio bene motandum: eius voluntatem plane theologicam. Clare
perspicit quaestiones de anima, de eius origine, immortalitate, atque
de modo quo morte afficitur, intime cum Sacra Scriptura connecti,
deque his omnibus haberi doctrinam Ecclesiae. Putat se praesertim
Revelationem attendere debere, mente simul magnopere aperta
simul conscie libera coram sententiis philosophorum quas cog-
noscit.

Morte anima mon evanescit; eius perduratio putatur ad fidem
pertinere. Contra hanc perdurationem Gregorius difficultatem in-
venit in quaestione de loco, ubinam sit anima, cum, apud ipsum,
quod nullibi sit, nihil sit. Plerique textus ad eam difficultatem fuse
respondent.

Nyssenus hanc hypothesim modeste proponit: post mortem anima
in comnexione cum elementis sui corporis perseverat; vel, modo
negativo, in animam extracosmicam nom revertitur. Rationes quibus
nititur theologicae sunt et curiosae. Animam in corpus Divina Sa-
pientia infudit, tribuens ei munus vivificandi materiam. Nulla adest
ratio qua violenta dissociatio a morte illata sortem animae inira
microcosmum humanum mutet, nec impossibile est animam —prop-
ter naturae immaterialis proprietates— elementis quae corpus con-
formabant iugiter assistere, modo quodam assistendi qui verbis
essendi (ser, estar) semper describitur et vigilis muneri comparatur.
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