§ 86

La fecundidad del conocimiento divino en la generacién

1. El conocimiento divino muestra su poder y su capacidad
creadora en la generacion del Hijo. Que la produccidon intradivina
del Hijo se verifica por via de conocimiento, no e¢s una verdad re-
velada, pero si opinidén general de los teSlogos; mas aun: doc-
trina teolégica segura. Punto de partida de esta explicacién de la
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generacion divina es la palabra Logos, empleada por el Apdstol
San Juan para designar al Hijo, tanto en el Evangelio como en
la primera epistola y en el Apocalipsis verbum (lo. 1, 1; I lo. 1,
1-3; Apoc. 19, 13).

Como ya se indicé en otro lugar, no se conoce todavia bien el
origen de la expresion. Se puede admitir que en ella desembocan
y se juntan pensamientos doctrinales del Antiguo Testamento y
de la Filosofia griega. En el Antiguo Testamento, el concepto de
«palabra» (memra) es un precursor del Logos de San Juan. En la
palabra ha creado Dios el mundo, v en ella le juzgard (Gen. 1;
Pc. 118, 91; Eccl. 43, 26; Sap. 16, 24 y sigs.; 18, 14 y sigwen-
tes; Dan. 4, 13 y sigs.; véase el Tratado sobre la Creacion). En
la palabra se manifiesta €l poder divino mediante el cual Dios
fundamenta la existencia de las cosas. En ella estd asegurada la
existencia del mundo. Ademds de la corriente doctrinal que va
desde el Antiguo Testamento hasta el Logos neotestamentario,
afluye a €l una corriente doctrinal que, partiendo de Platén, se
mueve a través del estoicismo hasta San Juan. En la Filosofia
griega la palabra logos designa el sentido o la idea del mundo y
de las cosas parficulares. Del mismo modo, €l Logos de San Juan
implica el pensamiento de que en €l esti la idea divina del mun-
do. El Logos es, pues, la garantia del sentido y existencia del
mundo; el aval de su existir y ser. Objetivamente designa la rela-
cidon que reina entre Dios y el mundo. Pero al mismo tiempo in-
dica la relacién intradivina que media entre el Padre y el Hijo,
caracterizado por medio de la expresion Logos. Cuando San Juan
emplea la expresion Logos para designar al Hijo divino, lo hace,
sin duda, teniendo en cuenta la fuerza expansiva en el mundo
helenistico, y en correspondencia con ello parecia apto para pre-
parar en los oyentes la comprensién del Hijo divino. Por lo demas,
el Apdstol no deja de Hlamar la atencién sobre la diferencia esen-
cial que habia entre el Logos de quien él daba testimonio y los
logoi que muchos lectores conocian de la Filosofia griega y de
los misioneros ambulantes del estoicismo. La principal diferencia
consiste en que del Logos por €l anunciado, San Juan podia afir-
mar que le habia visto y oido, es decir, que tenfa realidad histo-
rica, mientras que los logoi de que hablabz la Filosofia eran me-
ras creaciones humanas. Ademds, el Logos de San Juan es un
modo de existencia superior a todas las formas de existencia te-
rrena; antes de la Creacién vivia ya en la esfera de Dios. A di-
ferencia de lo gque sucede con el logos pagano, el de San Juan es
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subsistente, esta frente a Dios, es una persona que vive en trato
intimo con Dios, tiene ser divino y eterno.

Atendida la significacidon literal, la expresidn logos designa,
ademds de la razdn, la palabra humana hablada. Debido a este
empleo no cristiano de la expresion, los lectores del Evangelio de
San Juan habran considerado el Logos-Persona a la vez como
Palabra de la Revelacién y como Razdn del Padre.

2. Efectivamente, en la época de los Santos Padres la segun-
da Persona es comparada con la palabra humana hablada. Segin
los Santos Padres, esta comparacion ilusira la inmaterialidad de
la generacion divina, la unidad e inseparabilidad del Padre y del
Hijo, su igualdad y consustancialidad. Hay al mismo tiempo su
diferencia, Muchos Padres adoptan una actitud de reserva frente
al concepto de Logos (por ejemplo, San Ireneo). Todos se esfuer-
zan por eliminar de €l toda imperfeccion humana (accidentalidad,
mutabilidad, temporalidad).

Con mucha frecuencia se emplea en la epoca de los Santos
Padres el concepto de Logos en sentido de razon para explicar el
ser de la segunda Persona divina. Si el Hijo es la razdén del Pa-
dre, entonces tendrd que ser necesariamente eterno como el Padre,
puesto que éste no puede haber existido jamds sin su razom. San
[renco rechaza este pensamiento, afirmando que Dios es entera-
mente razon.

3. Funddndose en la expresion Logos, Tertubano, y sobre
todo San Agustin, comparan al Hijo no con la palabra externa,
sino con la palabra interna, es decir, con el pensamiento. Antes de
expresar un pensamiento mediante la palabra hablada, le pronun-
ciamos silenciosamente en nuecstro interior. Por e¢so San Agustin
dice de él que ¢s una palabra cspiritual (verbum mentale) y que
no pertenece al lenguaje. Cuando queremos comunicar un pensa-
miento, le transformamos primerg dentro de nosotros mismos en
una palabra interna, de la cual la palabra hablada es signo visible
y audible. La generacién divina se puede comparar y explicar en
forma andloga con esta palabra interna, con el pensamiento for-
mado en nuestro espiritu mediante esfuerzos espirituales 16gicos.

Al designar al Hijo con la expresion Logos, se mdica, pues,
que su produccién se verifica en la esfera del pensamiento divino.
El Padre produce al Hijo, palabra intradivina, mediante un acto
cognoscitivo, lo mismo que nosotros formamos un pensamiento
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mediante la actividad logico-cogitativa. El Padre ve y abarca toda
la realidad. Conoce, ademds, su propia divinidad y todas las for-
mas posibles mediante las que puede manifestarse finitamente. En
esta mirada penetrante y universal ve el cielo y Ia tierra. El Padre
da forma y figura, mediante un pensamiento profundo y univer-
sal, a toda lo que conoce en su vision completa y general. En ese
pensamiento estan presentes su propia drvinidad y también el ser
de la Creacién. Mediante ese pensamiento habla consigo mismo
sobre su propia grandeza y la grandeza del mundo, lo mismo que
el hombre habla sobre las cosas que estan presentes en su espi-
ritt medianie los pensamientos. Del pensamiento profundo y uni-
versal formado por el Padre, se puede decir que es la palabra que
el Padre se dice a si mismo.

Aqui vamos a prescindir de explicar detalladamente, por me-
dio de 1a psicologia del conocimiento tomista, la analogia que hay
entre ¢! pensamiento humano y la palabra divina.

Con toda claridad aparece la analogia cuando nuestro propio
yo es el objeto de nuestro conocimiento. El yo puede ser conside-
rado como imagen del Padre en cuanto que en el pensarse a si
misme es sujeto del autopensamiento. Es imagen del Hijo, s1 se
le considera como objeto pensado. La unidad e identidad del yo
considerado como sujeto y objeto del pensar, nos ofrecen una idea
de la unidad esencial divina.

4. Pero es preciso no perder de vista las diferencias que hay
entre la palabra divina interna y la palabra humana interna. Son
tres, especialmente: a) La palabra humana es fugaz y perecedera.
Un pensamicuto ahuyenta a otro. Los pensamientos surgen del
iferior de la subconsciencia y vuelven a desaparecer de nuevo
alli. Salen de entre las nieblas ondulantes del oscuro e impreciso
reino de lo inconsciente y adquieren forma clara y didfana. Con
frecuencia no disponen de la fuerza necesaria para dar forma a
nuestra personalidad. Las palabras humanas en que se encarnan
los pensamientos son, como ¢éstos, fragiles y fugitivas. Vienen y
se van. Las pronunciamos vy el viento se las lleva. Entre las pala-
bras humanas fugitivas, indignas de una existencia duradera, se
encuentiran algunas dotadas de poder, vy, entre éstas, algunas que
son dignas de detentar ese poder porque encierran en si valot y
grandeza. Por eso ocurre a veces que una palabra humana con-
mueve al que la oye y le transforma. Hasta puede suceder que
una palabra dada conmueva a toda una época, creando el hori-

579



MICHAEL SCHMAUS

zonte de una nueva concepcion del mundo y de un nuevo senti-
miento de la vida. Tales palabras crean Historia y se muestran
activas aun después del instante en que han sido pronunciadas.
Pero lo que queda de esas palabras creadoras de Historia no son
el sonido y la forma verbales, sino la fuerza operativa.

La Palabra divina, al conirario, es incondicionalmente subsis-
tente, Es realidad purisima, sin presentar mezcla de reahidad y
posibilidad. L.a palabra de Dios no estd sometida a la caducidad,
porque participa del poder existencial de Dios. Su poderic exis-
tencial es el poderio existencial absoluto del Padre. Por esc existe
desde la eternidad la palabra en que el Padre pronuncia (expre-
sa) a Dios y al mundo. Durard eternamente. Es una palabra eterna.
El Padre la pronuncia incesantemente desde Ia eternidad. Existe
con fuerza incondicional en tanto que el Padre la forma siempre,
a través de un proceso eterno. Resuena, por tanto, en todos los
lugares y a través de todos los tiempos. Si es que nosotros no
podemos percibirlo, la razén de ello consiste en que nos faltan
los oidos adecuados. Pero llegard el tiempo en que dispondremos
de esos oidos. En la existencia posthistérica Dios nos comunicara

la capacidad auditiva necesaria para poder percibir la palabra del
Padre, |

b A la fragildad existencial de nuestros pensamientos y pa-
labras viene a anadirse su pobreza de contenido. En ninguna pala-
bra, en ningun pensamiento puede estar presente la riqueza de
nuestra esencia y de nuestro saber, para no hablar de la riqueza
de la realidad entera. La palabra expresa sélo un aspecto parcial
de esa riqueza. Sélo raramente dispone un pensamiento de tanta
fuerza y plenitud que veamos manifestado en ¢l nuestro ser entero.
Esto acontece a veces con ideas genialmente poéticas, artisticas y
cientificas. Tales ideas, obrando retroactivamente, pueden influen-
ciar todo nuestro ser y darle forma. El no poder expresar adecua-
damente mediante la palabra nuestros pensamientos y nuestro amor
es el gran dolor de la conversacién humana. Por medic de 1a pala-
bra expresamos solamente una pequefia parte de lo que hay en

nuestro espiritu y en nuestro corazén. La palabra humana es por
eso siempre una atlusién al mundo invisible ¢ inaudible de la inte-
rioridad humana. Por medio de la palabra exigimos del oyente que
oiga aquella realidad que se manifiesta en la palabra, pero que no
puede encarnarse exhaustivamente en la palabra. Si no es capaz
de hacerlo, si no puede percibir la realidad trascendente que resue-
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na en la palabra humana, entonces hasta la palabra de mds pleni-
tud es para él un sonido vacio.

Totalmente distinto es el Logos de Dios. La palabra pronuncia-
da por el Padre no sélo posee potencia existencial indestructible,
sino también absoluta plenitud de contenmido. El Padre ve toda la
rigueza del ser con una sola mirada de infinita profundidad y ex-
tension, y expresa su conocimiento por medio de un solo pensa-
mento de absoluta simplicidad e inconmensurable plenitud. No
forma este pensamiento para objetivar y presentar ante su espiritu
la realidad que ha de ser conocida. Antes bien, &l pensanuento del
Padre es la expresién intradivina y exhaustiva del conocimiento de
Dios, v la revelacién intradivina de su infinita actividad pensante.
Esta manifiesta su fecundidad produciendo un pensamiento que no
desaparece nunca, que subsiste, que posee la misma fuerza exis-
tencial y 1a misma plenitud que el Padre, ¢l cual piensa v engendra
pensando.

¢y Por fin, la palabra de Dios no solamente es subsistente;
ademds se conoce a si misma y .afirma su propia existencia. Por Jo
tanto, €s Persona y estd ante el Padre bajo la forma de yo perso-
nal. Se vuelve hacia el Padre v contempla su semblante; conversa
con El. Mds aidn, en tanto que se vuelve hacia el Padre no es més
que la respuesta personal dada al Padre. La palabra personal in-
tradivina es palabra del Padre en tanto que el Padre la pronuncia,
y ¢s respuesta dada al Padre en tanto que esa palabra contempla
al Padre. Hay, pues, en Dios multiplicidad personal porque tiene
lugar en El una conversacién, porque en El se da la comunidad de
la conversacion al Espiritu Santo, el cual es el lazo de su unidad.
El Espiritu Santo es, por decirlo asf, el sello que garantiza que el
Padre v el Hijo se comprenden mutuamente en la conversacion;
en 1a palabra y l1a respuesta interviene y se manifiesta un amor in-
finito. El cardcter personal de la palabra divina es la nota que la
diferencia sobre todo de la palabra humana, la cual tiene caracter
accidental.

5. Como quiera gue Dios Padre no conoce la realidad en una
seric de procesos cognoscitivos sucesivos, sino que la ve mediante
un solo acto, produce también un solo pensamiento, un pensamien-
to que expresa exhaustivamente todo su conocimiento. Este posee
la misma riqueza de contenido y la misma fuerza existencial que
el conocimiento paterno. El conocimiento fecundo det Padre no es
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meramente un acto producido por el Padre; al contrario, es ¢l Pa-
dre mismo; por otra parte, el acto cognoscitivo fecundo y personal
es idéntico con el ser personal de Dios. Asi también, el Hijo es la
expresidn del acto cognoscitivo fecundo del Padre, una expresion
objetivamente idéntica con el ser de Dios. Por consiguiente, tanto
el Padre como el Hijo son la realidad divina, la naturaleza de Dios,
el ser divino, la vida divina; el uno lo es bajo la forma de sujeto
fecundo; el otro, como expresion de lo fecundo del acto cognos-
Cit1vo.

6. En la esfera de lo criado la produccion de un pensamiento
es de ordinario mferior a la generacion corporal en lo gque concier-
ne a fuerza creadora y poderio; la generacidon divina es superior
en fuerza, vitalidad y bienaventuranza a todas las generaciones cor-
porales, sin presentar ninguna de las 1mperfecciones de é€stas.

7. En lo que se refiere al contenido del fecundo proceso cog-
noscitivo divino, conviene observar que implica la esencia y atri-
butos de Dios, las Personas divinas, lo posible y lo creado por Dios
mediante actos de hibre decision. En la palabra interna divina se
dice, pues, todo lo que se puede decir. Mas alld de ello, nada se
puede decir ni pensar. A pesar de su amplitud y profundidad abis-
males, la palabra divina es luminosa, clara, precisa.

8. De la siguiente reflexion se deduce que el acto cognoscitivo
fecundo del Padre puede llamarse generacién empleando un modo
de hablar analogo. Con Santo Tomas de Aquino podemos decir
que la generacién es un acto de originacién mediante el cual un
ser viviente se deriva de otro ser viviente que estd en relacién con
€l en virtud de la semejanza de la naturaleza del que genera y del
generado (origo viventis a vivente coniuncto in similitudinem na-
turae: Summa Theol. 1, d. 27, a. 2). El vivens coniunctum se da
por el hecho de que el Padre, que engendra mediante un acto cogi-
tativo, estd intimamente unido con el contenido de su pensamiento,
hasta el punto de que los dos constituyen una sola idéntica realidad.
Esta union del sujeto y objeto del pensamiento se puede explicar
mediante la teorfa expuesta por Platon y San Agustin sobre el pro-
ceso cognoscitivo, Segin ella, ¢l conocimiento no es una mera per-
cepcion del objeto situado frente al sujeto del conocimiento, sino
una tendencia de éste hacia aquél, un acto mediante el cual el
sujeto cognoscente toca lo conocido, Ia unién del cognoscente con
lo conocido. En el proceso cognoscitivo puede tomar parte el hom-
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bre vivo con toda su pasion. El deseo de conocmmiento, la tenden-
cia a unirse con lo conocido se puede comparar con los mds intimas
imnstintos vitales. El conocimiento es una especie de unién convugal
(véase Guardini, Cristliches Bewsstsein, pag. 194; con frecuencia
s¢ emplea la palabra conocer para designar las relaciones sexuales,
Gen. 4, 1). En la fecunda accién cognoscitiva del Padre no necesita
intervenir un movimiento del cognoscente hacia lo conocido, pues-
to que los dos se¢ hallan intimamente unidos desde toda la eterni-
dad; los dos son la misma e idéntica realidad. Por eso se puede
afirmar con preferencia de este conocer que posce la nota caracte-
ristica que podemos considerar como elemento esencial de la gene-
racion, En la verdadera generacidon el engendrado y el engendrante
tienen que poseer la misma naturaleza en virtud de la generacion.
También esta nota la encontramos en la actividad cognoscitiva
puesto que en el proceso del conocer poseemos una imagen de la
realidad conocida (species impresa), con la cual se asemeja al es-
piritu cognoscente (species expresa). El Padre, al conocerse, expresa
la imagen de si mismo. En la generacién terrena la semejanza pro-
ducida por la generacién consiste en la igualdad especifica del prin-
cipio generador y del engendrado, mientras que la semejanza entre
¢l principio generador divino y el producto divino de la generacion
poseen una sola e idéntica naturaleza. La semejanza en ¢l orden
divine es, pues, absoluta.

G, A causa de esta absoluta semejanza, la Sagrada Escritura
Hama a la Segunda Perscna Imagen (II Cor. 4, 4; Col. 1, 13) ©
esplendor del Padre (Hebr. 1, 3). En la terminologia del helenismo
imagen significa «una irradiacién, una manifestacion y revelacion
de la esencia con participacién sustancial (metoxé) en el objetor
{(Theol. Worterbuch de Kittel, 11, 386). Lo representado esta pre-
sente en la imagen. Cristo es, pues, expresion personal del original
(Phil. 2, 6). La expresién imagen implicard también la idea de que
en Jesucristo se revela lo que Dios es, quiere y hace (lo. 12, 45
14, 9: véase, en lo que concierne la relacién entre imagen y parti-
cipacién, G. Sohngen, Symbol und Wirklichkeit im Kultmysterium,
1937, 40-50; en la pig. 44 se enumeran otros estudios del mismo
autor sobre el problema en cuestién). Los Padres griegos, los tes-
logos franciscanos dependientes de Ricardo de San Victor y los
més antiguos tedlogos de la escuela dominicana, opinan gque la £x-
presién «imagen», ademds de semejanza de la e¢sencia con respecto
a la esencia, significa semejanza con Tespecio a la actividad pro-
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ductora (el Hijo espira con ¢l Padre al Espiritu Santo). San Agus-
tin, Santo Tomds de Aquino y los tedlogos que le siguen, tanto
dentro como fuera de la orden dominicana, opinan que la palabra
imagen designa solamente semejanza en la naturaleza divina pro-
ducida por la generacion.

Por ser el Hijo imagen perfecta del Padre, Cristo puede decir:
«Quien me ve a mi, ve también al Padre» (Jo. 14, 9). Por ser ima-
gen del Padre, se¢ dice también de El que es la hermosura divina.
En efecto, la hermosura es el resultado de la unidad producida por
la semejanza, del orden, de la proporcidn. Es el resplandor de la
realidad divina presente en el Hijo (splendor veritatis). El Hijo es
ademas la verdad, por ser la expresion digna del ser del Padre, el
cual se revela a nosotros mediante El.

En tanto que la fecunda actividad copnoscitiva del Padre se ex-
tiende también a las cosas extradivinas, la Palabra contiene tam-
bién las ideas de todo lo extradivino.

10. A partir del hecho de que el Hijjo es la Palabra formada y
pronunciada por Dios, podemos definir con mayor precision el mo-
vimiento de entrega que media enire ambos y asimismo las relacio-
nes que ellos son (§ 58). El Padre estd con respecto al Hijo en la
actitud de la persona que habla. Mds aun, no sélo habla, sino que
es también el movimiento del hablar mismo, es el hablar en per-
sona. Viceversa, la actitud del Hijo con respecto al Padre puede
ser defimda como movimiento de respuesta. El Hijo da respuesta.
Maias atn, no es sdlo persona que responde, sino el movimiento de
respuesta mismo. La existencia del Padre y del Hijo consiste, pues,
en que el uno es el habla en persona y el otro la respuesta en per-
sona.

Lo que el Padre y ¢l Hijo se dicen es lo mAs supremo y profun-
do que una persona puede decir a otra. Es el misterio de Dios y
del mundo. Lo que el Hijo oye del Padre es lo mas rico y beatifi-
cante que puede oirse. El Padre no oculta al Hijo ningin misterio.
El Hijo estd interesado en la conversacion del Padre con el interés
del que depende su existencia. Si el Padre ocultase al Hijo aunque
no fuese mas que un pequefio fragmento del misterio de la reali-
dad, esto implicarfa su propia muerte. Si al Hijo no le interesase
aleco de la conversacién del Padre, esta falta de interés seria su
muerte. |

Como quiera que Dios es el amor, la conversacion entre el Pa-
dre v el Hijo es una conversacidn amorosa. La palabra que pro-
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nuncia el Padre es una palabra de amor, abismalmente profunda e
inefablemente rica. La respuesta que da el Hijo—El mismo es la
respucsta—es una respuesta de amor. De ahi resulta que la realidad
ultima mas alld de la cual no existe nada es una conversacion amo-
tosa, la absoluta conversacion del amor. Al definir de este modo
analogo la realidad ultima, al considerarla como un amovimientoy
de conversacion amorosa, no queda debilitada con ello 1a realidad
de Dios. La conversacion es en la esfera de lo humano una entidad
débil e imperfecta; por el contrario, la conversacién del amor a la
cual lamamos Dios ¢s absolutamente rica y absolutamente poten-
te, puesto que el movimiento constituido por el habla y la respuesta
es absolutamente rico y poderoso. Lo que en esa conversacion exis-
te bajo la forma del hablar y responder es la plenitud vital divina,
la esencia divina absoluta.

11. La Palabra divina es expresion y sintesis de todas las ideas
divinas relacionadas con el mundo, debiendo ser considerada, por
lo tanto, como causa ejemplar (arquetipo, imagen interna) de la
realidad extradivina como «arte» del Padre con respecto a lo extra-
divino. Mediante su «Palabra» crea Dios el universo (lo. 1, 3;
I Cor. 8, 6; Col. 1, 16; Hebr. 1, 2), en cuanto que tiene presente
en la «Palabrar» la imagen y plan de las cosas que han de ser crea-
das; mds aun, pronunciando interiormente lo que quiere crear.
Por eso se puede decir con San Agustin: «No es que Dios no
hubiese conccido lo que operaba mediante ¢l Verbo (Palabra); si
sabia lo que obraba, estaba esto en El antes de que hubiese sido
hecho... Por consiguiente, en aquella Palabra mediante la cual ha
hecho todo estaban todas las cosas antes de que fuesen hechas; y
después que hubieron sido hechas, estin todas allf, pero de dife-
rente manera agui y alli; aqui, en la propia naturaleza en que han
sido creadas; alli, en el arte por medio del cual han sido hechas».
(Ps. 61, 18). Dios se expresa a si mismo en el Hijo: «pero El ex-
presa también todas las posibilidades del ser creade, todas las
‘posibilidades que quiere realizar y ha realizado mediante la crea-
¢cién, v las posibilidades a las cuales no ha concedido la realizacidén.
Su Palabra es la fuerza que funda la realizacidn de estas posibili-
dades, que las sostiene, que entra en ellas de un modo creado, que
se encarna en ellas, Las cosas de la Creacidon son lo que Dios dice
de ellas, y porque habla de ellas en tanto que Creador, por eso
existen» (Th. Soiron, Das gottliche Wort und die menschliche Spra-
che, en «Der katholische Gedasker», 1938, 174 y sigs.). Todas las
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criaturas son realizaciones finitas de la palabra eterna en que el
Padre las nombra en su conversacién con el Hijo. Todas las cosas
son encarnaciones creadas de una palabra, cuyo sonido original,
partiendo del Padre, ha resonado y resuena en el Hijo. El hombre
es encarnacion y aparicion en el mundo de una palabra que resue-
na en la Palabra universal por medio de la cual el Padre conversa
con el Hijo, de una palabra que el Padre ha formado en y segin
la palabra gue dice en el Hijo, que es fiel y viva resonancia de la
palabra mediante la cual conversan desde la eternidad el Padre y
el Hijo en el Espiritu Santo. El hombre es, por consiguiente, ¢l
trasunto, la imagen fic! y en cierto sentido la aparicion finita de
aquella palabra en la cual existe Dios en tanto que persona que
habla y piensa. En ¢l tratado sobre la Creacién veremos que el
hombre es aparicion de una palabra infinita de Dios y que, por lo
tanto, ha sido creado por las tres divinas Personas segiin el orden
intradivino de su origen, en una sola actividad. Este hecho pone
de manifiesto que €l que sea capaz de penetrar en el misterio del
ser creado podra descubrir huellas de 1a actividad divina trinitaria,
bien que para llegar a comprender ésta necesita la explicacion so-
brenatural de Dios. Véase Th. Soiron, Das géttliche Wort und die
menschliche Sprache, en «Der katholische Gedaske», 11, 1938, pé-
ginas 169-133.) El Hijo es, pues, mediador de la Creacidén
{Io. 1, 1-3).

12. El pensar en las realidades extradivinas con todas sus
grandezas, formas y estructuras, vistas por la fecunda actividad
cognoscitiva del Padre, nos permite formarnos una idea de 1a rique-
za de la palabra divina. Todas las cosas extradivinas no son mas
que el contenido paralelo del congcimiento del Padre. Por otra
parte, €l hecho de que los pensamientos que el Padre tiene de las
cosas y de los hombres han sido pronunciades en la conversacion
divina eterna, constituye la garantia del sentido etermo del mundo
y de las cosas del mundo, de la historia humanda y de cada uno de
los hombres. Por encima de todas las absurdidades se destaca el
sentido eterno al cual Dios ha dado forma en su Hijo. Creer en la
palabra eterna del Padre es creer en el sentido eterno del mundo

y del hombre. La creencia en ¢l sentido eterno del mundo y dei
hombre, garantizado por la conversacién amorocsa entre el Padre
y el Hijo, posee la fuerza necesaria para ayudarnos a soportar los
absurdos superficiales del mundo. El que vive en esta fe puede so-
brepasar la esfera del absurdo para llegar hasta la comprension de
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los misterios del sentido eterno del mundo. Mientras perduren la
Historia y la vida particular puede estar oculto este sentido tras el
velo de 1a absurdidad superficial; no obstante, el creyente sabe que
¢s real y verdadero. Vive en la seguridad de que llegari cl dia en
que se descorrera ¢l velo. En la época de la existencia que suce-
derd al desmoronamiento de las formas cxistentes terrenas, es Dios
mismo el que explicara el sentido eterno del mundo y de la vida,
haciéndole participar en la conversacién que mantiene con su Hyjo.

El hecho de que ¢l conocimiento divino fecundo y generador se
extienda también a lo extradivino, pone de manifiesto con qué
fuerza esto se halla integrado al dinamismo de la vida divina tn-
nitaria. El fecundo conocimiento divino s¢ verifica incesantemente,
no es una actividad ya terminada y perteneciente al pasado. Al
contrario, la palabra de Dios resuena silenciosamente en todos los
jmbitos de la vida humana. Nosotros no la oimos porque no dis-
ponemos del érgano correspondiente. En todo momento, cada una
de las cosas y todos los acontecimientos son el contenido del fe-
cundo conocimiento paternal, recibiendo de este modo su seatido,
En cada momento, cada una de las cosas procede de Dios, en
tanio que existe en Dios segun su 1dea, y es depositada en el Hijo
bajo la forma de idea, es decir, no solo bajo la forma de pensa-
miento pasajero, sino en cuante que es realidad viva y divipa, Con-
tinuamente recibimos nuestro sentido del Padre, en tanto que nos
piensa en un acto fecundo y en tanto que expresa este pensamiento
mediante una Palabra-Persona. Al mismo tiempo Dios nos piensa
en la forma concreta que ha elegido para nosotros. Dios ve todas
las situaciones concretas de nuestra vida, con su importancia para
la totalidad que es ante El nuestra vida, en su orientacién hacia la
forma definitiva que hemos de alcanzar segin el plan divino. Por
consiguiente, nuestra vida tiene sentido en cada uno de sus mo-
mentos, a pesar de que este sentido permanezca oculto y se halle
expuesto, amenazado por los peligros del pecado. En todo mo-
mento, nuestra vida se halla en movimiento hacia la forma dehi-
nitiva, Véanse los §8 81 y 82,

13. Dios permite que el hombre tome parte en su conversacion
divina de un modo mé4s intimo y vivo. Esto sucede mediante la
Revelacion sobrenatural. Los profetas inician sus revelaciones com
las siguientes palabras: «Asi habla el Sedor.» «l.o que Dios les
ha comunicado lo han percibido en un lenguaje comprensible para
elos. La conversacién que Dios manticne desde la etermdad en
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la palabra cterna, se ha continuado en ellos de tal modo que ban
podido comprenderla mediante palabras y conceptos humanos. Ha
tenido, pues, lugar ¢l milagro de que Dios ha permitido que el
hombre tome parte en la conversacidon divina mediante la cual Dios
ha querido revelarse sobrenaturalmente a los hombres, sobrepasan-
do la revelacién presente en la palabra de la Creacién» (Soiron,
I. c.., pdg. 172). En la Encarnacién del Hijo de Dios alcanza la
Revelacién sobrenatural su punto de culminacién. En la Pala-
bra encarnada de Dios resuena en el espacio de la Historia hu-
mana la palabra de la conversacién eterna que martienen ¢l Pa-
dre vy el Hijo (véase Io. 3, 30; 6, 45). Segun la medida de lo posi-
ble, las palabras de Cristo traducen a un lenguaje humano 1a eterna
conversacion divina. La traduccién bien que fiel sélo puede ser
analoga.

14. La realidad ultima existente es la conversacién entre el Padre y
el Hijo, mejor dicho, «el movimiento» de esta conversacién. Esto es un
kecho que comunica resplandor celestial a la palabra y conversacién que
manas. La conversacidén humana es un sonido de la conversacién que
mantienen el Padre v el Hijo. La conversacién divina resuena a través de
Ia palabra humana, De este modo recibe la conversacién humana una dig-
nidad indestructible. Esta dignidad no viene de la tierra, si-.o del ciclo.
Cuanto mds clevado es ¢l rango que ocupa una palabra en la esfera de las
palabras bumanas, tanto mds resuena en ella la bienaventuranza de la pa-
labra divina.

Teniendo en cuenta que la palabra humana es un eco de la conversa-
cién del Padre y del Hijo, se comprende la importancia que tiene para la
comunidad. La palabra humana es al mismo tiempo expresién y funda-
mento de la unidn. En la palabra humana se manifiesta la relacidén que
une al yo con el ti; en ella obtiene csa relacién nueva fuerza. De este
modo la palabra se convierte en signo del amor. No podia menos de ser
asi. La conversacién del Padre vy del Hijo es una conversacidn amorosa.
Por eso, es la palabra humana una palabra de amor, stempre que sea
debidamente hablada. En 1a palabra humana del amor resuena en el
tiempo la eterna conversacion del amor. Esta pecultaridad de la palabra
humana explica por qué la palabra puede producir bienaventuranza,

En virtud de su libertad, el hombre puede desfigurar el sentido de la
palabra. El hombre introduce en la conversacién ¢l caos mediante ¢l mis-
mo proceso con que ha introducido el caos en el mundo, mediante la rebe-
lién contra Dios, ejerciendo un poderio tirdnico sobre el mundo, que es
una creacion de Dios. El autocratismo humano impide gue resuene en la
palabra la conversacién divina. Con arbitrariedad impia emplea la palabra
sin consiedrar que es un dios divino, como st fuese su propiedad absoluta,
sobre la cual puede disponer libremente, convirtiéndola en instrumento def
odio y de la mentira. La palabra del egocentrismo y de la tirania oculta el
verdadero sentido de la conversacién humana. Mediante la Obra de la Re-
dencidén, Cristo ha tratado de librar la palabra humana del estado de per-
version y degeneracién en gque habia caido. Que su Obra redentora habia
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de tener importancia también para la palabra humana se deduce del hecho
que es la Palabra eterna del Padre la que asume los destinos. Después que
hubieron precedido muchas palabras particulares, el Padre habla de su Pa-
labra eterna en la Historia humana mediante la Encarnacién del Hijo. En
Cristo podemos contemplar bajo forma wvisible la palabra eterna del Padre.
Podemaos percibirla en las palabras humanas que Cristo ha pronunciado. En
cada una de las palabras pronunciadas por el Sefior aparece la palabra
eterna del Padre, La parte de la ¢terna conversacién divina que podemos
oir en ellas, es lo que Dios ha reservado para nosotros. Al asumir los des-
tinos humanos el Logos eterno ha asumido también la palabra humana. En
todas sus palabras terrenas ha adoptado forma humana la eterna Palabra
de Dios. El hecho de la Encarnacion, es decir, la aparicién del Hijo de
Dios bajo la forma bumilde de hombre, se repite especificamente en cada
una de sus palabras. La Palabra eterna de Dios se humilla adoptando la
forma del Ienguaje humano. El lenguaje humano, la palabra humana que
el hombre orgulloso y autocrdtico habia desfigurado oponiéndole a Dios,
es conducida por Cristo a la esfera de la divino. De este modo vuelve a re-
cibir su verdadero sentido, el cual consiste en ser eco de las eternas conver-
saciones divinas y su manifestacién en el tiempo. Esta redencién de la pa-
labra se verifica mediante la redencién del hombre dotado de la capacidad
de hablar. Cristo no ha conducido al hombre hasta Dios de un modo me-
cinico, sino respetando su libertad. En si mismo ha conducido la naturaleza
humana hasta Dios, vy ha exhortado al resto de la humanidad a gue se una
c¢on su naturaleza humana por medio de la fe v de los sacramentos, entran-
do asi en el camino que conduce hacia el Padre. El hombre puede escuchar
la ilamada del Sefior y puede someterse a sus mandatos. L.o mismo gue el
hombre llamado por Cristo es responsable del éxito de la obra redentora
de Cristo, asi también el hombre llamado por Cristo es responsable de la
vuelta hacia Dios de la palabra humana. Cristo ha establecido palabras que
s¢ hallan en un movimiento continuo hacia Dios, mientras dure el tiempo
de la Historia humana, a saber, las palabras de la anunciacién y las pala-
bras de los sacramentos. En ellas siguen resonando sus palabras redentoras
pronunciadas en el tiempo, palabras que oimos. la parte de la eterna con-
versacién amorosa divina que Dios ha querido comunicarnos.

Los seguidores de Cristo deben procurar que la conversacion c¢terna di-
vina resuene también en las palabras humanas de la vida ordinaria. Esto
implica una doble obligacidén: la conversacién humana ha de estar al servi-
cio de la verdad, no al servicio de la mentira, ha de prestar servicios al amor
y no al odio. Sélo la palabra verdadera y la palabra de amor son un eco de
la eterna conversacion que mantienen el Padre y el Hijo. La palabra hu-
mana es un eco de la eterna conversacidn divina. En esto consiste la razdn
por la cual 1a palabra humana debe estar al servicio del amor y de la verdad.
Sé6lo cuando sirve al amor vy a la verdad cumple con las exigencias de sn
dltimo y profundo sentido, el cual consiste en manifestar la eterna conver-
sacion divina, para gue de esta manera triunfen el amor y la verdad. Cuan-
do se convierte en instrumento del odio y de la mentira pierde su verda-
dero v profundo sentido. Contribuye al triunfo del odio y de la mentira v
destruye los ordenes terremos que sélo pueden subsistir bajo el dominio
de Dios, de la verdad y del amor. Cada una de las palabras del odio y de
la mentira lleva en sf una tendencia hostil a Dios v enemiga del hombre.

Pero en la época histérica iniciada por Cristo, Jas palabras del odic las
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lleva en si una tendencia bostil a Dios v enemiga del hombre. Pero en la
época histérica iniciada por Cristo, las palabras del odio y de la mentira
s2 aponen de una manera especial al sentido etemo del lenguaje humano,
El pecado cometido en la época histérica mciada por Cristo es mas grave
que ¢l pecado cometido en la época 0 precristiana; es un pecado del bhom-
bre adulto y, por lo tanto, un pecado de mayor malicia. Algo parecido
puede decirse de la actitud que desfigura la palabra humana al despojarla
de su relacién con el Dios de la verdad v del amor. Las palabras humanas
pronunciadas en actitud de rebeldia contra Dios, es decir, las palabras del
odio v de la mentira, tienen en la época cristiana un cardcter diabdlico.
Son el instrumento por medio del cual aumenta su poderio Satanas, el
sefior de la mentira v de la tirania. En las conversaciones impias, Satanads
s¢ apodera del don mediante ¢l cuval se revela la humanidad del hombre,
es decir, de la capacidad del habia, poniéndela al servicio del infierno.
Esta perversion y perversidad alcanza el grado supremo de culminacién
en los cas0s en que Satanas por npledio de sus servidores comunica a las
palabras del odio v de la mentira un disfraz de verdad v amor. El infiei-
no imita todas las cosas divinas, sin excluir la muerte expiatoria de Cristo,
para engafiar de este modo a los hombres. Asi también imita con sus pa-
labras de mentira y odio las palabras del amor y de la verdad, para en-
gaflar a los oyentes.

No siempre posee dimension diabdlica la desfiguracion de la palabra
humana, pudiendo nombrar el caso en que las palabras estan al servicio
de la vaciedad, en lugar de servir al amor v a la verdad., Palabras vanas
ponen de manifiesto la vaciedad del hombre que las pronuncia. La wvacie-
dad total de las palabras, la vaciedad «nihilista» se deriva de un espirtu
ante el cual no se abren mds horizontes que l0os de la nada. Junto con ia-
les palabras tiene que ser nombrado el aburrimiento. El grado supremo de
la vaciedad es el mutismo, no el que aparece cuando la plenitud del es-
piritu v del corazén sobrepasa las posibilidades de la palabra, sino el que
aparece cuado el hombre estd vacio que no tiene nada que poder mani-
festar por medio de la palabra. En ¢l lengunaje convertido en caos se pone
de manifiesto ¢l nithilismo del hombre. Pero ni siquiera el lenguaje cadtico
puede negar que su verdadera patria de origen estd en la conversacidn
eterna del Padre y del Hijo. También sobre ese lenguaje flota un resplan-
dor celestial.

Bien que la palabra vacia no sea un instrumento del infierno, diferen-
cidndose asi de la palabra del odio y de la mentira, se halla muy cerca de
éste. Es, en efecto, el infierno el que desfigura todo lo divino. La Sagra-
da Escritura afirma esto cuando dice gue ¢l mutismo, la enfermedad cs-

piritual mds opuesta a la dignidad humana, es un instrumento de Satands.
Véase M. Schmaus, Sobre la esencia del cristianisimmo, Rialp.

Viceversa, en la dignidad de la palabra humana resplandece la dignidad
de aquella Palabra que es el Hijo de Dios. O. Miller ensalza de ]a siguien-
te manera la dignidad de la palabra bumana (Der Individualismus als

Scchnicksal, 1933, 198 y sigs): «Palabra, simbolo primario de la huma-
nidad, primogénito de la sabiduria, don primero del espiritu desposade con
¢l cuerpo, misterio y revelacidn incomprensible es tu concepcién; dolo-
roso y beatificante tu nacimiento, floreciente es tu fresca juventud, pode-
rosa y fecunda tu edad madura, marchita y oscura tu ancianidad. Td rom-
pes los sellos v libras a la criatura de su mutismo, ti sacas al espiritu de
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su fria soledad, ti comunicas vida a las cosas muertas, descubres la esencia
en los fenémenos del mundo visible, das realidad e individualidad a las
“esencias, il llamas al hombre por su nombre y nombras Ias peculiaridades
de las cosas., T eres 1a sonrisa del alma vy eres también las ldgrimas cris-

talinas de su dolor, td eres el resplandor de su entusiasmo y la oscura som-
bra de su dolor.

Eres gracil como la alada. Psyche, tienes la rapidez del dngel y el brillo
letano de los rayos solares, tii atraviesas el tiempo y los espacios, vas a

través de siglos y cnntinentes, unes y separas a los pueblos, v cuando el
tiempo cnvejece ¢ cuando un pueblo muere, eres td la que guardas su
alma en tu preciosa urna. Cuvando la realidad divina descendié a la tierra,
en la tormenta del espiritu divinc v en lenguas de fuego, te acercaste a
los hombres con los cuales comenzé un nuevo ledn del mundo y la pri-
mavera del Reino de Dios,

Ninguna de las cosas visibles puede ser comparada con tu fuerza. Eres
fuerte como el ledén, graciosa como Ia gacela, tienes la mirada penetrante
del dguila y ¢l impetu del gavilan. Eres mas dulce que el panal de miel,
mds amarga que el vermut; como el vino v el amor encantas y fascinas
y me emborrachas; eres clara como el agua, sobria y santa, das vida a
o que quieres vivificar, das muerte a lo quieres matar, eres como la flecha
alada lanzada por el arco de Apolo, tu blanco es el corazén de los hom-

bres v de las cosas, los matas del mismo modo que la pareja divina maté
a los hijos de Niobe.

Lo mismo que el relampago, puedes iluminar la oscuridad, puedes
bramar como la tempestad: como dice la carta a los hebreos, que habla
el lenguaje del Espititu Santo, eres viva y activa; mds cortante que una
espada de dos filos, penetras profundamente hasta separar alma y espiritu,
tuétano v articulaciones. Td eres la mdas noble entre todas las artes, la
obra de arte divina, esbelta y firme como la solitana columna de acan-
tus, elegante como el pedestal marmdreo de la estatua griega en el jardin
de los mirtos; td tienes el sonido himnico de los salmos semiticos, tii
duermes, dulce melodia, en las cuerdas de oro de la lira griega, eres miel
de abeja santa enp los labios de Pindalo y lenguaje divino de Apolo en
las palabras de Platén:; en el espiritu griego circundas el mar Mediterrd-
peo v te extiendes por el orbis ferrarum con el Imperio romano. Como un
mcandescente tazdén de rubies estds llena de oscuro vino, como una clara
copa de cristal lievas dentro de ti agua espiritual de inmaculada candidez,
te pareces a la urna triste junto a la sepultura, v a la verde yedra que
abraza la columna truncada cual amante v anciana esposa los hombros de
tu marido.

Flotas en las modvies ondas del ritmo y en la ondulante mareada de la
melodia, eres la muisica inaudible y el sonido misterioso que viene de las
lejanfas del mundo invisible, Primer don del alma maternal, mensajero de
la nostalgia, intérprete del amor joven, santo mensaje que el Eterno nos
ha comunicado a nosotros los mortales, sacrosanto recipiente de nuestra fe
y durea patena de nuestras oraciones.»

A la naturaleza humana de Crsto se la ha permitido tomar parte en
fa conversacidén intradivina que constituyve la bienaventuranza del Padre
v del Hijo v del Espiritu Santo. En El vy mediante El todos los hombres,
mas aun, la Creacién entera, han de llegar a tomar parte en la conversa-

cion divina. De esta manera, la palabra del bautizado se convierte en eco y
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ha de ser eco del lenguaje que resuena en la eterna palabra del Padre vy
que se muestra también activo en la palabra del hombre. «Con ello queda
asegurada lia realizacién del sentido del lenguaje bumano, de tal modo,
que ninmin esfuerzo del hombre podria ofrecer mayor seguridad. Median-
te Cristo, encarnacion de 1a eterna Palabra del Padre, resuena en la esfera
de lo humano la eterna conversacion del Padre y del Hijo, en Criste y
mediante el halito del Espiritu Santo Ilega hasta los espacios de la finitud
1a Palabra del! Dios trninitanio, v en Crsto adopta forma humana real el
lenguaje divino, que es sello y garantia de la verdad divina. Es Cnsto el
que realiza el mds profundo sentido del lenguaje humano; en El se rea-
liza la participacién perfecta de la conversacién palpitante de la vida tri-
nitaria divina. En Cristo tiene el hombre la garantfa de que con su len-
guaje participa en el lenguaje divino, de que su lenguaje le comunica la
verdad de Dios. En verdad, nuesiro lenguaje no e¢s un asunto profano; no
es tampoco una cuestidn de ética; es més bien un fenémeno de profundi-
dad infinita, una responsabilidad que adquirimos ante ¢l Dios trino y uno
ante Jesucristo, Dios y hombre verdadero.

Cuando hablamos, entramos en la esfera de la eternidad, tomamos par-
te en la comunidad formada por la conversacién que une al Padre v al
Hiio en el Espinitu Santo. Cuando hablamos, somos llamados a la comu-
nidad con Jesucristo, Dios y hombre, para que se cumpla en El el sentido

de nuestro lenguaje, en El, que es la consumacién del hablar humano»
(Soiren, L. ¢., 179).

15. Segun esta explicacidn, cuyos principios fundamentales se
derivan de San Agustin, sistemiticamente elaborada por Santo To-
més y defendida hoy casi undnimemente por todos los tedlogos,
la Segunda Persona de la Trinidad es Hijo por ser la Palabra de
Dios. No obstante, muchos pensadores de la Edad Media explica-
ban de otro modo la gencracién. El Hijo era comparado con Ia
palabra humana, pero 13 generacidn no era considerada como un
acto cognoscitive, sing como un acto de naturaleza espiritual, sin
designar expresamente en qué esfera de la naturaleza espiritual se
verifica la generacidn. Tal ¢s la opinidn representada por San Bue-
naventura. Ricardo de San Victor opina que la generacidon es un
acto de amor. Dios es el amor supremo. Ahora bien, el amor exige
la presencia de un td, pues nadie puede tener amor a si mismo
en un sentido estricto. Por eso ticne que haber en Dios mas de
una Persona, un amante y un amado. En favor de esta explicacion
se puede aducir un texto de la Sagrada Escritura: Col. 1, 13 (y
nos trasladé al reino del Hijo de su amor). Segun esta teoria, el
Espfritu Santo es la Persona amada por ¢l Padre y el Hijo (condi-
lectus). El Padre otorga y ama al Hijo y éste al Padre, y ambos a
un tercero.

En el coloquio entre un maestro v un discipulo sobre el Creador y
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la criatura, escrito por un autor desconocido que sigue los principios de
Ricardo de San Victor, se expone que es el amor el fundamento de la per-
sonalidad tripitaria de Dios: «M.: La nobleza del amor consiste en guerer
amar segun el valor del amor. Ahora bien: debes tener presente gque el
amor diving, por ser ompipotentemente intimo v geéneroso, tiene que en-
tregarse a otro... Tiene gue entregarse a si mMismoO, para que nc sea acu-
sado de egoismo. Tiene que entregarse enteramente y sin reservas si ha
de ser omnipotentemente generoso. Tiepe que entregarse a  alguien que
sea tan bueno como él, a quien pueda amar debidamente, para que no se
le acuse de ignorancia. D.: En virtud de la gracia de Dios, empiezo a ver
un poco la luz de la verdad. Comptendo bien que la nobleza del amor es
tal que donde quiera que se halle ese amor ha de querer ser generoso. Pues
veo bien que toda donacién se deriva del amor. Comprendo bien que
¢l amor se da a si mismo en la donacién. Y comprendo bien que no es in-
timo y generoso el amor que no se da a si mismo. Por eso, donde quiera
que se halle ¢l amor supremo, habra alli una suprema donacién del amor.
La mayor donacién del amor es el amor que se da a s{ mismo, Si no se
diese a si mismo, no podria ser considerado como intimo y generoso. Por
consiguiente, donde hay amor supremo, alli también hay donacién supre-
ma, la cual consiste en amar y volver a amar enteramente y sin reservas...
Pero tienes que explicarme con claridad dénde encuentra esto ¢l omni-
potente amor de Dios. M.: Tu mismo has dicho que la nobleza y natura-
leza del amor consiste en entregarse inttmamente... Puesto que el amor no
queria quedarse en s{ mismo, sino que tuvo que entregarse a otro, y como
quiera que ninguna criatura era digna de ser amada con amor infinito, la
Sabiduria decidié gue Dios engendrase a Dios. O sea, que Dios engendre
y sea Padre, v que ¢l que nace sea su Hijo v que el Padre ame a su Hijo
con su amor infinito de su omnipotencia y sea amado por el Hijo con el
mismo amor infinito. D.:. Oh eterno, elevado y profundo sacramento de
la divinidad misteriosa! ;Qué elevada es la nobleza de la bondad divina
81 se contempla su sabiduria! De tal modo ha ordenado Ia fuerza de la
omnipotencia que Dios ha engendrado con fuerza omnipotente. De esta
forma ha podido difundirse la nobleza de la bondad a fin de que el en-
gendrante pudiese amar con amor omuipotente al engendrado, y el en-
gendrado, por su parte, a su origen. Porque si Dios no hubiera engen-
drado, el amor noble e infinito de Dios habria tenido que quedar ence-
rrado en si mismo, ya que ninguna criatura hubiera podido recibirlo, Pero
(qué hubiera sido entonces del placer v de la alegria hacia los cuales tien-
de siempre el amor?... M.: Has comprendido que ¢l Padre entrega su
corazén a su Hijo, con amor entero. Y el Hijo entrega todo su amor al
Padre. Por consiguiente, su amor le produce un placer doble. Se alegra de
amar a sz Hijo, Y se alegra de ser amado de su Hijo. Del mismo modo, el

placer del Hijo es también doble: el que proviene de su propio amor y
el que le produce ¢l amor con que le ama el Padre amado, Ahora bien:
¢l Padre no puede retener para si el placer entero. Tiene que comunicarlo,
puestio que en otro caso el amor seria egoista. No puede entregdrselo al

Hijo, porque a éste le ha dado va antes el corazdn entero con todo su
amor. Por eso tiene qQue haber un tercero que reciba el amor del Padre vy

del Hijo. D.: ¢(No basta con que el Hijo reciba del Padre v el Padre del
Hijo? M.: No basta. La razén de ello consiste en que el Padre después

del nacimiento del Hijo posee dos fuentes de placer. Lo mismo sucede con
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el Hijo después de su nacimiento. Por eso tiene que existir una Persona
mis a quien el Padre y el Hijo puedan comunicar al Espiritu Santo la
nobleza de su naturaleza, que es capaz y digno de recibir Ia plenitud del
amor intimo que el Padre tiene en st mismo y en el Hijo, vy el Hijo en el
Padre v en sf mismo. D.: 81 fuese posible, me gustaria saber si ¢n el orden
creado se puede encontrar una semejanza de esta superabundancia de amor.
M.: Mira, si 1 tuvieses un fiel vy buen amigp a quien amases como a ti
mismo, ¢on amar casto, v st ese amigo fe amase como se ama a si mismo,
esto te produciria placer, Si existiese un tercero que te ayudase a hablar
de tu buen amigo y que testificase y demostrase la grandeza, el honor vy la
fidelidad de tu anuigo, ese tal te proporcionaria placer, seglin mi opinion...
Si el tercero te amase a ti como ti amas a tu amigo v sl amase a tu amigo
como a si mismo, ;acaso no te gustaria esto? D.: No sé qué responder.
Yo creo que el amor es tal que el hombre quiere que el amado sea para
¢l solo. M.: Por eso he dicho amor puro. Cuando el amor es puro, el
hombre ama el amado como se ama a si muismo. €l que ama a otro ¢como
se ama a si mismo, ése desea para el amado un -amor fiel, lo mismo que
s¢ desea a st mismo tal amor. A mi me parece que a todos les gusta tener
un amigo fiel v bueno, D.: Asi es, en efecto. Concedo que no es puro el
vencido y debo confesar que el amor puro se alegra con el amado. En

caso contrario, €l amor puro no amaria al amado como se ama a si mismo.
M.: Por eso ¢l amor perfecto... tiene tres fuentes de placer. Una esti en
su propio corazdn, La otra, en ¢l amado. La tercera estd en el amor del
amado. Por eso, los bienaventurados de la etermidad se alegran en Dios,
que es ¢l amado de sus corazones. Otra fuente de su alegria son los ami-
gos de aquel a quien su corazén ama. No bay alegria perfecta cuando el
amor ama y posee sdélo el amado. Y por eso ¢l dulce v pleno amor de
la divinidad tiene tres fuentes de su placer, las cuales eternamente manan,
fluven v se juntan» (en Vom inwendigen Reichtum. Textos de misticos des-

conocidos én torno al maestro Eckehart. Seleccién v traduccién por A. Ro-
rumek, 1937, 127-136).
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