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La hermenéutica
contemplativa de Gerson

Mauricio Beuchot *

uan Charlier de Gerson (1363-1429) fue mas cono-

cido como €l Canciller Gerson, cargo que tuvo du-

rante mucho tiempo (1395-1429) en la Universidad
de Paris, después de su maestro, Pedro de Ailly o Alliaco,
gran nominalista. El propio Gerson ha sido ubicado
muchas veces entre la escuela de los nominales, pero no
es correcto. Ciertamente profesé un gran aprecio por su
maestro, y aun por Ockham, y también defendi6 algunas
tesis que se atribuian a los nominalistas, come la supre-
macia del concilio sobre el papa (el liamado conciliaris-
mo), hasta sostener que podia deponerlo; pero también
sigue mucho a santo Tomas y, sobre todo, a san Buena-
ventura, Escritor ascético y mistico. “Su intehcién es
concardar la teologia escolastica con la mistica: ‘Stu-
dium nostrum fuit, concordare theologiam hanc mysticam
cum nostra scholastica™ (Fraile, 1960: 1164). Critica tan-
to a los realistas, sobre todo a los formalizantes, como
a los nominalistas o terministas, por su logicismo; y otras
veces trata de concordarlos a unos con otros. A todos:
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...Jes opone la singular mezcla que triun-
fara en dos mitades distintas con el hu-
manismo literario y la devocion moderna:
llama a una renovacién de la retorica
contra la logica (De duplicl logica) v, al
mismo tiempo, hace elogio de la stmpli-

cidad de la fe. Aristotélico ecléctico por

su posicion en las estructuras de poder.
Gerson no tiene en el fondo mas que un
enemigo: el platonismo, bajo todas sus
Jormas {Libera, 1995: 478).

TraBaJOS

Enire sus obras flloséficas, descuella
su obra De modis significandl proposi-
tiones quinquaginta; entre sus escritos
misticos, De elucidatione scholastica
theologiae mysticae; entre su labor exe-
gética, su comentario al Caniar de los
cantares. Y también unas notas herme-
néuticas al Pseudo-Dionisio, en las que
nos centraremos, como un ejemplo de
labor interpretativa. Con cierto desen-
canto y hasta éscepticismo de los lo-
gicismos nominalistas, se refugia en
una actitud mistiea, lo cual hace pensar
mucho en cierta semejanza con Witt-
gensteln.

En cuanto a la mistica, se le coloca
en la devotio moderna o movimiento re-

novador, que se dio sobre todo en los -

Paises Bajos, y que prenunciaba la re-
forma. Ciertamente de la devotio recibid
gran influencia e incluso la propagé;’
pero no es todo su andamiaje; siente
una admiracién mayor por san Buena-
ventura, a quien utiliza para sus mayores
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obras filoséficas, espirituales y exegéti-
cas. "Hablando del Iinerarium mentis
in Deum de s. Buenaventura, confiesa
Gerson que este oplisculo no se puede
ponderar con la boca humana: ‘Cuius
opuscull, immo operis immensi, laus su-
perior est ore mortalium’ ['La alabanza
de su opfisculo, mas atn, de su cbra in-
mensa, es superior a la boca de los mor -
tales’]”.2 En diversas partes de su obra se
nota su aprecio por ese misterioso au-
tor mistico, mucho tiempo confundide
con Dionisio el Areopagita, es decir,
aquel que se convirté por la predica-
cion de san Pablo en el Aredpago de
Atenas. Dado que es falsa esa atribucién,
este autor, que ahora se sitGa entre el
afio 480 y el 530, es llamado el Pseudo-
Dionisio. '

SOBRE LA JERARQUIA CELESTE
DEL PsSEUDO-DIONISIO

Hay un texto de Gerson en €l que se-
muestra un conspicuo hermeneuta. Y
se trata precisamente de un comentario
que hace a la obra De la Jerarquia celes-
te, del Pseudo-Dionisio (Gerson, 1940},
Alli, Gerson toma algunos trozos de ese
libro dionisiano y los va comentando.
Enira con algo muy difieil: el conoci-
wmiento de lo simbélico. Lo que se dice
simbélicamente de los 4ngeles, debe en-
tenderse de Jes(is. Y (como dice el pro-
pic Pseudo-Dionisio), "a parlir de estas
cosas, simbélicamente [deben entender -
se] para nosoiros, con los ojos de la
mente, inmateriales y no temblorosos,
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reciblendo aquellas cosas que de los
angeles se revelan en los simbolos, por
Jess somos restituidos al simple rayo
de la divinidad” {Pseudo-Dionisio, s/f:
1, 1 PL 122, 1037). Lo primero que hay
gue ver es cudles son esos gjos inma-
teriales y que no tiemblan, y cémo se
unen en la consideracién de Ias cosas
divinas. Son el intelecto y el afecto, que
se depuran de las imagenes corpfreas
y de los deseos mundanos. La luz de la
fe es la que hace a la inteligencia no
temblar. El “simbo6licamente™ significa
que por semejanzas corparales se repre-

sentan las cosas divinas; es decir, se
dan “anagbgicamente”, lo cual quiere de-
cir “conduciendo hacia arriba”.

Gerson sigue a Ricardo de San Victor
(Beniamin Malor, 1, 4) para distinguir
tanto el pensamiento, la meditacién y
la contemplacién comeo el éxtasis y el
exceso supermentalls y anagogico. Para
las especiles de contemplacion, reco-
mienda, entre otros, a Origenes y al
Verceliense (Tomas de Vercellis). San
Buenaventura, en el Itinerario, sena-
la seis grados. Ya Bernardo, en su carta
a los monjes de Mont-Dieu, donde dice
que primero es el hombre animal, luego
el racional y luego el espiritual. Y al-
gunos autores para otros caminos y
para conservar la gracia.

Asi, pues, se plantea preguntas acer -
ca del texto y va contestando algunas.
La mayoria solo las deja apuntadas y
sefiala lecturas donde se podra completar
el conocimiento de las cosas que hacen
falta para comprender el texto.

El segundo texto del Pseudo-Dio-
nisio es: “Pues el divino rayo. siempre
uno, se multiplica hacia aquellas cosas
que tienen contemperancia, y las ex-
tiende muitiplicAndose en ellas y las
unifica” (Beniamin Maior, 1, 2). Y vuelve
a plantearse preguntas: Jcudl es este
rayo divino?, sdeja su propia unidad?,
¢Jse multiplica en los recipientes?, gcomo
se participa?, ¢como se ordena?, y otras
mas. A la primera pregunta responde
que “ese rayo es la idea divina, que es
una en si esencialmente, pero se dice una
en las cosas ideadas por analogia; por-
que esta unidad se encuentra primero
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en una con perfecta razon, y en las otras
solo segln algiin respecto” (Gerson,
1940: 197-198). Usa al Lincolniense
(Roberto Grosseteste, obispo de Lincoln)
v a san Buenaveniura. Vemos que €s un
tipo de hermenéutica intermedio entre
el comentario escolastico, que aborda
cuestiones dificiles relativas al texto, y
el comentario monastico, que busca el
contenido edificante.

Alasegunda pregunta responde que
las cosas dei munde tienen unidad no
genérica o especifica, sino proporcional
respecto a un primer principio (Dios).
Se aparta de san Alberto y sigue a
Ockharn: las cosas salen de Dios segiin
una forma ideal, que no es diversa de
El segiin la razén nila relacion (y Alber -
to decla que si): "“N6tese la triple opinion
sobre la idea. Alberto dice que supone
por ia esencia, connotando las cosas
como creadas por elia. Ockham coincide,
a no ser que dice gue supone por las
cosas y connota la esencia divina, en
cuanto las conoce y puede producirlas”
(Gerson, 1940: 201-202). Los formali-
zantes, o escotistas, dicen que las ideas
se distinguen entre si o con distincion de
razon (Enrique de Gante) o con distin-
cién real (Juan de Ripa). Gerson evaliia
esas doctrinas de manera escolastica.

A la cuestion tercera responde que
AristoOteles y Avicena decian que de lo
uno sélo sale lo uno. La primera inteli-
gericia, que crea las demas cosas es la
que conserva la unidad de la idea en
los recipientes. {Aqui no se sabe por qué
esta Aristbteles, si fueron los arabes
quienes expusieron esa doctrina mas
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bien neoplaténica). Pero.los reprenden
Rabi Moisés y san Alberto, pues nio hay
multitud en Dios, pero si la hay en las
creaturas, por la materia y la forma y
las condiciones individuantes. Gerson
pone una nota curiosa: segiin santo To-
més, Dionisio fue peripatético.

A la cuarta pregunta responde que
Dios actia inmediatamente sobre las
creaturas, siguiendo el Liber de causis
v contra Dionisio apoyandose en Alberto.

A la quinta cuéstién responde que
la contemperacién de las cosas esta en
el orden del universo, lo cual se ve en el
mismo mal, que contribuye a ese orden.

Y el "extiende” del texto dib'nisia_no
lo explica como “hacer tengder a lo supe-
rior”, anagbgicamente, esto es, condu-
ciendo hacia arriba, en cuanto al ﬂn.y
de manera bella, hacia Ja idea.

EL ASCENSO INTERPRETATIVO

El tercer texto del Pseudo-Dionisio dice
que se nos conduce por lo sensible.
Gerson se pregunta si esto es en verdad
posible; responde que si, de acuerdo
con lo que decia Aristdteles, v resume
su doctrina del m De Antma, la abstrac-
cion. Inquiere si algunos individuos son
més aptos gue otros para recibir lo es- '
piritual. Contesta que Alberto loafirma;
pero es en cuanto a la intension, no en
cuanto a la extension, come aseguran
Guillermo de Alvernta y Juan de Ripa.
Gerson aprovecha para anotar cier-
tos simbolos que se mencionan en el texto
de Dionisio: e} incienso, la cera, las hnége-
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nes, los cantos. Explica que las imagenes
no son para idolatrar; que el incensar
a un hombre no es para honrarlo, sino
paraincitarlo ala devocion; que los cantos
pueden entorpecer, pero también ayudar,
a la liturgia. Aprovecha para exaltar a la
eucaristia y resume lacénicamente lo que
se trata en ciertos capitulos de la obra
que anota.

Aborda después el texto que el Pseudo-
Dionisio toma de la Carta del apéstol
Santiago: “Todo don 6ptimo y todo don
perfecto vienen de lo alto, descendiendo
del Padre de las luces” (Jac. 1, 17). Y
comenta:

Exordio completamente bello. Prime-
ro, por [acudir a] la autoridad divina, que
es la mayor, porque [viene! del Espi-
ritu Santo, contra las imaginaciones va-
nas. Segundo, porque al que se acerce
e conviene que Dios sea, etc., y esto se
anota aqui. Tercero, porque prepara para
la oracién: ya que es necesaria, como
resulta patente por el m De divinis no-
minibus. Cuarto, porque nada hay que
atreverse a decir, sing a partir de la Sa-
grada Escritura, segin el cap. 1 De divinis
nominibus. Quinto, porque puede dar el
orden a los libros de Dionisio. Sexto, por-
que s¢ le pueden asignar cuatro causas
{Gerson, 1940: 222),

Ni siquiera en esto olvida el esquema.
aristotélico-escolastico de la explicacion
tetracausal.

Usa a Hugo de San Victor para en-
tender la naturaleza del don, en su
interpretacion de las palabras de San-
tiago: "Todo don 6ptimo y todo don

perfecto”. En cuanto a “Padre de las lu-
ces”, dice que toda cosa se dice luz,
apropiadamente cognoscitiva de la crea-
tura, en lo cual hay resonancias del
EriQigena. Se conjunta con la tiniebla
en la que se da la contemplacién. Pues
la divina tiniebia es upa luz inaccesible.

Después viene el alma racional, segiin
su particula suprema que se llama inte-
ligencia simple, o mente, o sindéresis. o
apice de la mente, o centella de la razén
creada en la sombra de 1a luz angélica,
esto es, contiguamente al modo de la con-
catenacion, como dice Dionisio en el cap.
vl De divinis nomintbus, que lo infimo
de lo supremo es lo primero de los infe-
riores. Después larazon es puestaen la
sombra de la inteligencia, porque nada
conoce sino ahstrayendo de los fantas-
mas ¥ componiendo y dividiendo, en €l
estado presente. Pero la inteligencia sim-
ple al modo angélico, aunque mucho
més imperfectamente, conoce la quididad
de la cosa y juzga a su luz de las prime-
ras causas {Gerson, 1940: 231-232).

Aqui no usa esquemas escolasticos,
sino de teologia mistica, segtin la simhbo-
lica medieval de corte platonico-agusti-
niano, mas bien monacal.

Pero vuelve a aparecer la vena aris-
totélico-escolastica, pues sigue cami-
nando por el proceso de abstraccion en
los sentidos internos: el sensorio co-
mn, la Imaginacion, la estimativa, la
memoria sensitiva, donde se va hacien-
do mas luminosa y espiritual la cosa
conocida. Algacel y Avicena ponian e}
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intelecto agente separado, que daba las
formas cognoscibles a las almas. Y dice
que fue justamente condenado por el
obispo de Paris, a saber, Esteban Tem-
pier, en 1277. Pone el intelecto agente
en el hombre, con el intelecto posible.
al gue irradia su Inz. Para esto se apoya
en Duns Escoto. Exige —al igual que
Tomés— la conversion al fantasma o
imagen para conocer lo intelectual, in-
cluso lo mas universal y los primeros
principios.

Pero si ésa es la luz en las ciencias
adquiridas, es diferente la luz en la fe.
Es la luz infusa, que Heva hasia el rapto

Talta. Los “Tarots de Mantegna”
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de la contemplacion. como en Moisés y
Pablo, v sera mayor en la luz de la gloria.
Compara, metaféricamente, los grados
de la inteligencia con los grados det cielo,
vy a la razén superior la llama “varén” y a
la inferior “mujer” (como san Agustin y
sen Buenaventuraj, que se copulan entre
ellos. Son tres cielos, y también. tres
grados de contemplacion, que se desdo-
blan en seis, segan Ricardo y san Bue-
naventura: dos de la tmaginaciton, dos
de la razén y dos de la inteligencia. Ve-
mos corno se van sucediendo, y a veces
tocandose y entreverandose, la exégesis
monacal y la exégesis escolastica. Es
un universitario (por lo tanto, escolasti-
co) que recupera la hermenéutica sim-
bélica de los monjes y la integra en su
propia labor de interpretacién.

EL VUELG ANAGOGICO

La contemplacién no es cualquier cono-
cimiento, como la cogitacién o la medi-
tacion, sino que libera al alma para que
conozca mejor y legue mas faciimen-
te a su fin. La fluminacion del cielo su-
perior de 1a mente irradia sobre los otros,
dos, de manera que flumina la region de

los fantasmas o imagenes. E incluso po-

dra hacer que los fantasmas hagan a los
sentidos percibir cosas.

Gerson re(ine varios conocimientos
sobre la luz, sobre todo de las experien-
cias cientificas de Grosseteste, y las
aplica a la ilwminacién del alma. Y gude-
re que lo que se ha dicho de las potencias
cognosciiivas se aplique proporcional-
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mente a las afectivas. También la luz
de Dios llega como amor y desciende
sobre los hombres. Se recibe en la sin-
déresis, que es el habito por el que el
hombre conoce los principios morales.
También las potencias afectivas deben
purificarse para desear lo divino.

El espejo se hace de vidrio licuefacto y
limpio, al cual se le opone la cbscuridad
del plomo para que no pasen los rayos.
Moralmente, €l alma por el fervor de la
caridad se licha para que facilmente
tome toda figura como el espejo divino:
la obscuridad del plomo es el olvido de
todas las otras cosas; porque, sl los rayos
pasaran a las exteriores de inmediato,
se esparcirian (Gerson, 1940: 266-267).

Con esta exégesis alegorica del texto
que trabaja, indica que la contempla-
cion abarca tanto la potencia cognosciti-
va como la afectiva; mas atn, son la
misma, con diferentes funciones, tanto
en lo intelectual como en lo sensorial,
segiin lo exponen Guillermo de Auxerre
y san Buenaventura, comparandolos
con los grados angélicos. Y el apice de
la mente es més del afecto que del cono-
cimiento, como dice Hugo. Y, segin san
Bernardo y otros,

...el exceso supermental es el sépti-
mo grado, que no se dice tanto grado
como descanso, y muy del sabado, por-
que ya mas alto no puede avanzar el
alma; y este modo de conocimiento es
aquel del cual todos los que lo han ex-

perimentado dicen que es el mas escon-

dido, y que no puede explicarse ni cono-
cerse sino por los que lo han experimenta-
do (Gerson, 1940: 276-277).

Con ese conocimiento se conoce a
Dios, pero no como es en si mismo;
es el ojo que hace volar a lo amado, yes
donde se cumple lo gue se hacia decir
a Dios en el Antiguo Testamento: “No
me vera el hombre y vivira” {(Ex. 33, 20).
Pero no se entiende ahora como enton-
ces, a saber, no como diciendo que el
que vea a Dios tiene que morir por lo que
ha visto, sino que ya no vivira vida ani-
mal, sino espiritual.

Los malos y viciosos no pueden acce-
der a la verdadera cienctia, ni a la con-
templacidn, pues no consiste s6lo en el
conocimiento, sino en ¢l sabor. Es la
sabiduria, la cual es ciencla sabrosa,
esto es, como solia decirse: sapientia =
sapida scientia. Y el que tiene infectados
los sentidos y el intelecto no puede cap-
tar la belleza de las cosas espirituales,
como lo hacen ver san Agustin, Hugoy
otros. Cuando se conoce y se ama la
primera verdad ya no se puede cono-
cer ni amar ninguna otra verdad, segiin
el agustinismo de Gerson. Inclusive la
contemplacién cognoscitiva y la que
se da en el fervor y en el amor son dife-
rentes, porque la segunda tiene todas
las condiciones virtuosas de la caridad,
y la otra infla, como dice san Pablo, v
hace al hombre soberbio y curioso. Aun-
que sea de las mismas cosas divinas.

Hay un triple modo teoldgico: el pro-
plo, que se refiere bien a las cosas in-
teligibles; el simbdlico, que usa bien de
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le sensible; y el mistico, que conduce al
exceso supermental. El método es do-
ble: compositivo, de la causa al efecto.
v resclutorio, del efecto a la causa, y
éste afirmaiiva o negativamente. Si es
negativo es mistico; si es afirmativo per -
tenece a las otras disciplinas, pues de
Dios se conoce mas. por negacion que
por afirmacion. Al hablar del Padre de las
luces se tocan las cuatro causas de
ese libro. La eficiente, tanto principal
como instrumental. La eficiente es Dios.
“el padre de las.luces, que es el escriba
doctisimo que escribe velozmente, por-
que velozmente corre su discurso, y cuyo
sermoén es vivo, porque habla con cual-
quiera, v es fecundisimo, porque tiene
infinitos sentidos™{Gerson, 1940: 294-
295}. La instrumental es Dionisio el
Areopagita, tedsofo joanico, fllésofo con-
vertido.por san Pablo, obispo de Atenas
y posteriormente enviado por san Cle-
mente a las Galias, donde predicé y mu-
rié nonagenario. Y los galos pueden
llamarlo “padre de las luces”, porque
les dio la luz de la fe. La causa final es
ese Padre de las luces, que debe ser co-
nocido, pero también amado, si no, se-
ria-en vano, La causa formal es el modo
de tratar el asunto, en parte composi-
tivo y en parie resolutorio, en parte es-
peculativo y en parie practico. Pero sobre
todo resolutorio y practico. Y es dificil,
porla altitud de la doctrina, por el modo
de hablar platonico, y per nuesira co-
rrupcién y desidia. Gerson hace una
sintesis armoniosa entre el platonismo
agustiniano del monacato y el aristo-
telismo escolastico de la universidad:

va explicando cada cosa: el modo de ha-
blar, las repeticiones, nuestra corrup-
cion y desidia. Y explica lo de Platon,
diciendo que ponia las ideas universa-
les en la realidad fuera de Dios, lo cual
es erroneo, seglin Tomas. Pero platoni-
zan los formalizantes, esto es, los que
sostienen las formalidades o formas uni-
versales en las cosas; y, mas que.a Es-
coto, se reflere a Enrique de Gante y a
Juan de Ripa, gue se acercan mucho
a Platon. Usa a los filosofos para aclarar
lo que dicen acerca del conocimiento de
Dios. incluso con elementos de las sa-
mulas de légica (suposicion, connota-
cidn, modus dicendi, etcétera). La causa
material es la disposicion de los angeles.
Y sefala de paso la postura de Ockham
sobre la significacion: dice que los ter-
minos se ponen como objetos antes gue
las cosas, mieniras que otro_s dicen que log
términos solo se conoecen por reflexian.
Y hermosamente ahade que a la con-
templacién se la llama deésierto porque
hace desertar de todos los otros cuida-
dos, y porque a través de ella se llega a
la tierra prometida.

E1l EJEMPLARISMO DIVINO
EN EL NOMINALISMO

Otro texto gque comenia Gerson, de la
Jerarguia celeste, es: "De Dios [salen]
todas las cosas ¥ hacia €l mismeo todas
las cosas se reducen y unitivamente se
simplifican” (PL 122, 1037C). Aduce
textos biblicos sobre lo que sale de Dios
v en €l se congrega. En Dics hay un
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arte y una idea simplicisima que es imi-
table por las creaturas, lo cual no pone
pluralidad real ni formal en él, sino en
ellas. Y Gerson explica:

Luego “idea” es un nombre connotativo
que significa la esencia divina y connota
las creaturas en cuanto que son produ-
cibles por ella. Y asi como todas las cosas
ejempladas se dirian unirse en su ¢jem-
plar formal segiin el que fueran hechas,
asi cualquier creatura se une con otra
por respecto a laidea divina que es ejem-
plar de cualquiera vy de todas por mas
distintas que sean, y esto por su perfec-
citn: por ello se dice una y miltiple o
fecunda. Véase Ockham, sobre la idea,
en la distincion 35 (Gerson, 1940: 319).

Pues bien, la reducciéon y la union a
Dios es mas propia de los seres raciona-
les que se unen a él segan sus faculta-
des superiores, intelecto y voluntad, e
incluso las inferiores, las sensitivas.
Esta unién es lo que hace el contempla-
tivo. Y, seglin Ruysbroeck en el Ornatus
spiritualium nuptiarum, “vuelve a su ser
ideal, que tiene en Dios, en cuanto se
hace idéntico esencialmente a él y pier-
de su ser en el propio género” {(Gerson,
1940: 363). Pero le parece muy dura
esta tdentificacion, y dice que es un
error; no hay identificacién, sino imita-
clén analégica. Y asi como dice san Juan
que todas las cosas en Dios son vida,
y son algo uno, asi se entiende que la
misma vida es la causa ideal de todas.

Tiene un parrafo interesantisimo so-
bre la analogia:

Clertas producciones se dicen equivoca-
mente, otras univocamente, y oiras ana-
légicamente. Las primeras, donde la
causa y ¢l efecto difieren del todo especi-
ficamente; las segundas, donde convie-
nen especificamente; las terceras, donde
ni difieren simplemente ni convienen
simplemente, sino que se dan de tal ma-
nera que una conviene tanto a la causa
como al efecto, pero de manera primaria
y mas principal a la causa, como “hom-
bre” se dice del hombre pintade y del
verdadero analogicamente, v asi el pintor
pinta al hombre. Este tercer modo con-
viene a la produceién divina respecto de
las creaturas, segan la opinidon mas au-
téntica (Gerson, 1940: 326).

Es la analogia causal; esto es, habla
de la analogia de atribucién o proporcion,
no de la de proporcionalidad; porgue la
de atribucion es mas vertical y jerarqui-
zante, y mas acorde con la mentalidad
platénica.

Anade que el hombre reduce, por el
conoclmiento y €l amor, todas las cosas
sensibles a la simplicidad divina. Esto
equivale a poner al hombre como ayu-
dante de Dios en el trabajo de valver todo
hacia él.

Por eso se dice que todas las cosas han
sido hechas por causa del hombre. Por
eso se dice que es ¢l mundo menor.
Por eso se dice nexo de los dos mundos,
el espiritual v el corporal; de donde, se-
gin los Blésofos, el hombre se dice feliz
cuando describe en si todo el mundo
{Gerson, 1940: 329-330).
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Cita a san Buenaventura, pero esto
viene de Avicena, segun lo refiere san-
to Tomas.

Asi, Jos activos son-dispersos y los con-
templativos unitives. Por eso los ecle-
siasticos se ordenan a reducir a Dios los
actos de los activos. Hay hombres que
no pasan de lo Ser_l_sible alarazén y de
ésta a la inteligencia, y de los que pasan
por la escala de las creaturas, unos llegan
a lo alto y ahi se estan, y no buscan mas
v, st buscan, es bajo una luz superior,
como la de la Escritura; y tales son los
verdaderos filosofos y tedlogos; otros,
en cambio, quieren ir mas alla, sin otra
luz, y por eso se desvanecen. Con ello,
Gerson puede concordar la verdadera
filosofia con la teologia, esto es, la filo-
sofia que es consciente de sus limites,

Anota sobre dos expreslones del
mismo texto. [Ina es "movido el padre”,
gue no debe entenderse en sentido lo-
cal, sino por condescendencia gratuita,
o porque, aun siendo inmévil, da a los
demas el moverse. Y también se dice
“esta fuera, no excluido; dentro, no in-
chuido; arriba, no elevado; debajo, no pos-
trado”, Pero pareceria que Dios no actaa
hacia afuera, si no hubiera paterni-
dad hacia adentro; por €s0 se toma aqui
como Trinidad. Y retine todo en si, pero
jerarquicamente: primero por Cristo,
luego por los ap6stoles, los discipulos,
los doctores, etcétera. Son actos jerar -
quicos, los cuales también se dan en el
hombre, segiin la concatenacién de lo
corporal, lo espiritual y lo gratuito o so-
brenatural, como un triple mundo por
el que el hombre puede ascender.

54

Expiica el influjo de la caridad en
esto. Contrapone escolasticamente dos
opiniones: la que dice gue la caridad
irradia sobre los otros habitos, los cua-
les no harian sino disponer y quitar los
impedimentos, y la caridad sola obtiene
el mérito; y la que dice que los habitos
producen actos merttorios mientras son
irradiados e informados por la caridad.
Preflere esta (ltima, pues con ella se
salva el que no todo acto es elicitado
inmediatamente por la caridad, sino
s6lo su acto propio, a saber, el amor a
Dios, y los demas actos son elicitados
“inmediatamente a partir de sus pro-
pios habitos y tienen laudabilidad tanto
moral como gratuita, segin dice el se-
fior Altisidoriense de la fe, que es cierto
amor de la verdad, y de la esperanza,
que es amor a la felicidad” (Gerson,
1940: 340-341). Se reflere a Guillermo
de Auxerre. Gerson se muestra buen
escolastico al poner una opinidtn y su
opuesta, v hacer ver cu4l tiene méas ven-
tajas tebricas para responder proble-
mas'y evitar cosas inccherentes. Aplica,
pues, la hermenéutica de tipo escolasti-
co, 0 cuestion, junto con la de tipo mo-
nacal, que es la leccién. Nos da una
hermenéutica muy rica, que ha asimi-
lado de las tradicliones o vertientes an-
teriores.

Marca el camino del influjo de la gra-
cia; que primero justifica al impio v la
acompanan tres cosas: “la expulsién de
la culpa que es anterior en orden al
sujeto; después el movimiento libre de
la detestacion del pecado; y el movi-
miento de conversion a Dios, esto es,
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que sea a causa de Dios™ (Gerson, 1940:
344-345). Y todavia se muestra como
€l gran tedlogo que era, al mencionar que
la fe siempre influye e inclina bajo la
razdn de algo verdadero; y si eso no sera
futuro, nunca inclinara de modo sim-
ple a que sea futuro; exceptuando el que
se haga por la potencia absoluta de Dios,
lo cual se debe sostener de las asercio-
nes de la Sagrada Escritura respecto de
los futuros que no se realizaron, esto
es, profecias que no han tenido cumpli-
miento. Este problema de los futuros
contingentes fue un problema tipicamen-
te de los l6gicos escolasticos; y, aunque
lo resuelve con base en san Buenaven-
tura, habla de las preocupaciones que
compartia con autores mas terministas
o nominalistas.

REFLEXION CONCLUSIVA

Sabido es que muchos de los autores
bajomedievales que fueron puestos
como nominalistas y seguidores de
Ockham no lo son por completo. Hay
numerosas divergencias con él y entre
ellos. Pero hay una marca comin que
es el aprecio por la légica, en su moda-
lidad terminista, que fue la mas cer-
cana al nominalismo. Uno de estos au-
tores fue Gerson, que dedicd bastantes
energias a la filosofia del lenguaje, ale-
dafa a la légica. y que fue uno de los
qgque —de manera muy semejante a
Wittgenstein, en su Tracfatus— desem-
bocaron en la mistica. Es reconocido
como un subido autor mistico y una

muestra de sus altos vuelos en esta teo-
logia espiritual son sus notas exegéticas
sobre la obra del Pseudo-Dionisio que
lo hemos visto comentar. Hay una her-
menéutica que busca mucho el sentido
literal, pero que se encabalga en él para
ascender al sentido simbélico, alegérico
o metaforico, esto es, espiritual o misti-
c0. Vemos también cémo combina ideas
tan realistas-platénicas como las de
Hugo de San Victor, san Alberto Magno
y, sobre todo, san Buenaveniura, con el
nominalismo que recibia de su amnbiente
cultural. Cabe decir, pues, que su nomi-
nalismo consiste en contemporizar con
los ockhamistas y terministas de su
época, pero que no es completo (Cf. Sa-
ranyvana, 1989: 309-310). Con todo,
Gerson nos sirve de ejemplo de la her-
menéutica que se hacia desde el ala
nominalista.

Noras

1 De hecho defendi6 a los autores de la de-
votio moderna; cf. Royo Marin, 1990: 269.

2 Moliner, 1974: 320. Remite a Monno-
yeur, 1934: 690-697.
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