MICHAEL SCHMAUS § 310

§ 310

El cielo, contemplacion inmediata de Dios

La unién con Cristo funda la comunidad de vida con el Pa-
dre celestial. Sélo cuando el hombre estd ante la faz del Padre ha
llegado ya adonde debia. Cuando puede contemplar la faz del Pa-
dre celestial, puede contemplar la faz de la Verdad y del Amor.

APARTADO 1.’

EL CIELO COMO BANQUETE

La Escritura suele dar testimonio de la unidn celestial con
Dios bajo el simbolo del banquete. Cristo usa €]l simbolo con miilti-
ples variaciones. Unas veces habla de la gran cena de un hombre
rico {Lc. 14, 16-24), otras de la cena que el Seiior que vuelve a casa
ofrece a su servidumbre (Lc. 12, 37), otras de un banquete solem-
ne de los pueblos que llegan desde todos los confines de la tierra
(Le. 13, 29; Mt. 8, 11), otras del banquete nupcial de Ja gente hu-
milde y otras del banquete de una boda de reyes (M:r. 25, 1-12;
22, 1-14).

En todas las ocasiones revela Cristo, bajo simbolos y metafo-
ras, la intima y familiar comunidad entre Dios y los bienaventu-
rados. Los compaficros de banquete forman una comunidad frater-
nal. Todos los banquetes terrenos son precursores del banquete
celestial, en el que Dios, a pesar de ser el Sefior, se sentard entre
los invitados como entre iguales y amigos. Se sentard frente a ellos
y no serd un estar-juntos callado y mudo, sino un vivo didlogo.

Esta comunidad es fuente de alegria. El banquete que Cristo usa
como simbolo de la inefable comunidad con Dios, es un banquete
de fiesta 0 un banquete de amigos. Aparece especialmente clara esta
relacién en el simbolo del banquete nupcial. El banquete de bodas
es la fiesta mds solemne en la vida del hombre sencillo. Se hace
generosamente y se ofrece comida abundante (Mt. 22, 4) y vino
hasta saciarse (Io. 2, 1-11). El hecho de que en las bodas de Cana
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sobren muchas dnforas de vino, simboliza la prddiga abundancia
que habri en el banquete nupcial del cielo. El salén de la fiesta
esta brillantemente iluminado (M:. 22, 13; 25, 1-12): se retdnen los
invitados, vestidos de tdnica nueva (M1, 22, 11). La muisica y los
cantos de los invitados llenan la ciudad. Sélo la fiesta de siete dias
puede expresar la alegria incontenible de todos (J. Theissing, Die
Lehre Jesu von der ewigen Seligkeit, 1940, 83-85).

La imagen del banquete nupcial nos representa la vida eterna
como ser con Dios, como visién del rostro divino y como inter-
cambio de vida con Dios. Vamos a explicar mds detenidamente
estos tres puntos. Su importancia se debe a que Dios es la verdad
y el amor personales en un modo de existencia trinitario. El ser
con Dios se convierte asi en vida con el amor personal; la con-
templaciéon del rostro divino, en contemplacién del amor en per-
sona; el intercambio vital con Dios, en intercambio vital con el
amor mismo, |

APARTADO 2.°

EL CIELO COMO UNION CON DIOS

Por lo que respecta al primer punto, el bienaventurado siente
que Dios es el supremo valor, el td que le hace feliz. El creyente
lo sabe ya durante su existencia terrena. Por eso estd dispuesto a
renunciar a todas las cosas por voluntad de Dios y nada puede
saciarle si le falta Dios. La Sagrada Escritura, sobre todo el NT,
estdi llena de testimonios sobre este tema. La valoracién més ex-
tensa de Dios la encontramos en el Salmo 73 [72). El historiador
de las religiones N. Soderblom (Der lebendige Gott im Zeugnis
der Religionsgeschichte, edit. por Fr. Heiler (1942), 269 vy sigs.) ha
explicado el salmo desde este punto de vista. Fl salmista padece
bajo la injusticia que llena el mundo y oprime su propia vida.
Cierto que Dios es bueno para los que son puros de corazdon. Pero
{no parece regalar su amistad a los orgullosos y malhechores? En
realidad les suele ir bien. “Pues no hay para ellos dolores: su
vientre estd sano y pingtie. No tienen parte en las humanas aflic-
ciones y no son atribulados como los ofros hombres. Por eso la
soberbia los cifie como collar y los cubre la violencia como vesti-
do. Sus ojos se les saltan de puro gordos y dejan traslucir los
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malos deseos de su corazén. Mojetan y hablan malignamente, al-
taneramente amenazan” (v. 4-8). Se burlan de los piadosos y ata-
can incluso a Dios. Proclaman su impotencia. Esta lejos, ;jqué le
umporta .10 que ocurra entre los hombres? “Esos impios son, y,
con todos, a mansalva amontonan grandes riquezas” (v. 12). Al
salmista le asalta la duda de si toda oracién es absurda. Pero en-
tonces sufre un cambio. La dicha de los malos es hueca y pasaje-
ra. Dios se levantarid, y los impios y malos, por muy poderosos
que sean y mucho éxito que tengan, son nada en su presencia.
“Son como suefio de que se despierta, y Tu, Seiior, cuando des-
pertares despreciards su apariencia” (v. 20). Pero sobre todo les
falta a los impios, mientras son exteriormente dichosos, la princi-
pal felicidad: Dios. Dios es propio de los piadosos, aunque su
vida esté sumergida en las aguas del dolor. En las angustiosas pre-
guntas por la justicia de Dios y la injusticia de la historia el sal-
mista se sosiega y apacigua al darse cuenta de la proximidad y
amor de Dios. “;A quién tengo yo en los cielos? Fuera de Ti
nada deseo sobre la tierra. Desfallece mi carne y mi corazén; la
roca de mi corazén y mi porcién es Dios por siempre. Porque
los que se alejan de Ti perecerdn; arruinards a cuantos te son in-
fieles; pero mi bien es estar apegado a Dios, tener en Yavé Dios
mi esperanza para poder anunciar tus grandezas em las puertas
de Sién” (v. 25-28). El salmista no puede penetrar los planes de
Dios, pues Dios es demasiado alto, demasiado sobrehumano, de-
masiado incomprensible. Pero el orante sabe que Dios estd cerca.
Entonces se hunde todo lo terreno. No es empequeiiecido el dolor,
pero pierde su importancia. ;Qué es dicha, qué es éxito? Dios lo
es todo. Aunque el cuerpo y el alma mueran de sed y aunque el
infierno de la vergiienza y el tormento se concentren sobre el justo,
Dios es su maximo bien. I.a misma estima de Dios brilla breve-
mente cuando Abraham se abandona a la promesa: “Yo mismo
_seré tu recompensa’” (Gen, 15, 1; cfr. Apc. 21, 7; 22, 12). Toda
" promesa vivié a través de los swlos en los corazones llenos de
Dios. Encuentra su mds enérgica e¢xpresidn en el estar dispuesto
a sufrir por Dios, tal como lo vemos en Teresa de Avila y Teresa
de Lisieux. Entre los terribles tormentos de la muerte dice Tere-
sa de Lisieux con noble orgullo: “No me arrepiento de haberme
entregado al amor.” |

Sin embargo, la comunidad terrena con Dios, por muy intima
y bienaventurada que sea, estd oscurecida por el ocultamiento de
Dios. Por eso el que tenga la gracia de esa comunidad tiene que
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esforzarse continuamente por sentir la proximidad de Dios. Tiene
que intentar darse cuenta de ella en la noche de la tentacién. En
el estado del cielo el hombre podra senfir a Dios inmediatamente

como el bien supremo. Entonces desaparecerd lo terreno que le
ancubre a Dios.

APARTADO 3.°

EL CIELO COMO CONTEMPLACION DE DIOS

1. Doctrina de la Iglesia,

Lo decisivo en la unién celestial entre Dios y los hombres
es la visién inmediata de Dios. Es dogma de fe que los bienaven-
turados, en el cielo, ven cara a cara, inmediatamente y sin velos a
Dios mismo. El Concilio de Florencia (1439) definié que los bien-

aventurados ven a Dios trino tal como es, sin imégenes ni me-
dios. D. 693.

En la Declaracién dogmitica del 29 de enero de 1336, Benedicto XIIT
ensefia: “Después de la muerte v pasion de nuestro Sefior Jesucristo vie-
ron y ven la divina esencia con visiéon intuitiva y también cara a cara,
sin mediacion de criatura alguna que tenga razén de objeto visto, sino
por mostrarseles la divina esencia de modo inmediato vy desnudo, clara
y patentemente, y que viéndola asf gozan de la misma divina esencia
y que, por tal visidbn y fruicidon, las almas de los que salieron de este
mundo son verdaderamente biepaventuradas y tienen vida y descanso
eterno, y también las de aquellos que después saldrin de este mundo,
verdn la misma divina esencia y gozardn de ella antes del juicio univer-
sal; v que esta visidbn de la divina esencia y fruicién de ella suprime
en ellos los actos de fe y esperanza, en cuanto la fe y la esperanza son
propias virtudes teolégicas; y que una vez hubiere sido o serd iniciada
esta visién intuitiva y cara a cara v la fruiciéon en ellos, la misma vi-
sion y fruicién es continua sin intermisién alguna de dicha visién vy
fruicién, v se continuard hasta el juicio final v desde entonces hasta la
eternidad” (D. 530).

2. Imposibilidad de contemplar a Dios naturalmente.

a) En la visién de Dios se cumple el anhelo de los siglos; en
ella sofiaron los pueblos y religiones. Encontramos ese anhelo, por
ejemplo, en la filosofia india, en Platén y en las religiones de mis-
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terios. De ]a visién de Dios han esperado siempre los hombres—ya
antes de Cristo y fuera del Cristianismo—la salvacién y la pleni-
tud de la vida. Esta esperanza no podia referirse a la visién de la
verdadera esencia de Dios o de Dios trino, ya que fuera del dm-
bito de la Biblia no existe esa idea de Dios; pero se referia a “lo
divino” en general. La trascendencia de Dios no fué conocida por
los hombres que ignoraban la Revelacion. Cir, §§ 39 y 40. En los
antiguos suefios y esperanzas, tal vez sobreviva un trozo del parai-

so, un elemento de la primitiva revelacién cuya luz ilumina todas
las tinieblas humanas.

b) La esperanza de la vision de Dios domina a los creyentes
viejotestamentarios de la Revelacidn; en ella ven la gracia de las
gracias. “Déjame contemplar tu rostro”, es el ruego que hace Moi-
s¢s a Dios, pero pide demasiado. Dios no le puede enseilar su
faz; Moisés no puede ver mis que la sombra de Dios caminante
(Ex. 33, 17-23). Pero su oracién se repetira ya para siempre. Job
lo ofrece todo a cambio de ver a Dios con sus ojos (Job 19, 26;
43, 5). El salmista quiere despertar ante el rostro de Dios y satu-
rarse de la vision de su gloria (Sal. 17 [16], 15).

La oracién es recogida en el NT. Dice Felipe: “Muéstranos al
Padre, Sefior, y nos basta” (lo. 14, 8).

¢) Pero la oracién no es escuchada mientras dure esta vida.
[.a respuesta dada a Mois¢s vale para todos: “Yo haré pasar ante
ti toda mi bondad, y pronunciaré ante ti nombre, Yavé, pues yo
hago gracia a quien hago gracia, y tengo misericordia de quien
tengo misericordia; pero mi faz no podrds verla, porque no puede
verla hombre y vivir. Y afiadié: Ah{ en ese lugar te pondras
conmigo sobre la roca. Cuando pase mi gloria, yo te meteré en el
hueco de la roca, v te cubriré con mi mano mientras paso; luego
retiraré mi mano, y me verds las espaldas, pero mi faz no la veras™
(Ex. 33, 19-23). Mientras dure la historia tiene validez la negacién
categérica de San Pablo: “A quien hari aparecer a su tiempo el
bienaventurado y solo Monarca, Rey de reyes y Seiior de los sefio-
res, el tnico inmortal, que habita una luz inaccesible, a quien ningin
hombre vié ni puede ver, al cual el honor y el imperio eterno.
Amén” (I Tim. 6, 15-16; cfr. Io. 1, 18).

d) Es dificil decir qué es lo que ven los elegidos de Dios, cuando
afirman que han visto a Dios (cfr. Is. 1, 1; 6, 1,2, 1; Am. 9, 1).
Las opiniones de los tedlogos son distintas, pero se podria decir
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que estos justos no vieron jamis a Dios, sino su esplendor, su pala-
bra, su gloria. Se aparece en visiones y sueilos, pero no en su Ver-
dadera figura (Is. 6; Num. 12, 6). Subir al monte de Yavé, al tem-
plo, al lugar de la presencia de Dios es, segin el salmista (42 [41],
3), tanto como contemplar a Dios. La verdadera visién de Dios
estd vedada a los hombres, incluso al mistico, Cfr. § 191.

e) Son varias las razones de la imposibilidad humana de ver
a Dios inmediatamente; Dios es completamente distinto de nosotros
y nuestra naturaleza no tiene ninglin érgano apropilado para apre-
hender a Dios inmediatamente. Esto implica que Dios es total-
mente independiente de nosotros, de forma que no podemos hacernos
capaces por nosotros mismos de conocerle inmediatamente, sino que
s6lo podemos penetrar su misterio si El nos lo revela. Finalmente,
no podemos, a consecuencia de nuestra limitacién, conocer a Dios,
que es infinito, en su verdadera figura, sin dividirla o destruirla.

Muchos Padres de la Iglesia—sobre todo San Agustin—opina-
ron que el hombre es naturalmente capaz de ver a Dios, pero que
el pecado original debilité tanto esa virtud visual, que debe ser
sanada por la gracia para poder contemplar a Dios (H. Koster,
Die Heilslehre des Hugo von St. Viktor, 1940). Santo Tomais de
Aquino dice una vez que el hombre estd ordenado a la visién de
Dios v que, por tanto, tiene disposicién para ella, pero no tiene
fuerza para realizar esa disposicién natural,

La doctrina comun de los tedlogos acluales es que la visidon de
Dios es un proceso estrictamente sobrenatural y que, por tanto, el
hombre, a consecuencia de su situacion histérica y a consecuencia
de su misma naturaleza es incapaz de ver a Dios inmediatamente,
pero que tiene potentia oboedentialis para que Dios le conceda gra-
tuitamente la capacidad de contemplarle inmediatamente.

La natural incapacidad humana para contemplar inmediatamente
a Dios con las potencias naturales es tan grande que el conocimien-
to humano se abrasaria v cegaria si la luz v fuego divinos penetra-
sen inmediatamente en €l (cfr. Ex. 33, 20; §§ 37 y 68).

) En esta vida sélo podemos conocer a Dios mediatamente,
en las criaturas: hombres, cosas o sucesos. Las criaturas represen-
tan a Dios finitamente y Je revelan veladamente. Los velos pueden
ser tan tupidos, que puede preguntarse: (ddénde estd Dios? En
Cristo aparece tan clara la gloria de Dios, que puede ser vista. Pero
también de esta revelacién de Dios en la historia vale la ley del
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ocultamiento. Se necesita una especial virtud, para poder ver a Dios
en Cristo. Algunos, como San Juan y San Pablo, le vieron (Jo. 1,
14; I Io. 1, 1-3; Act. 9, 3-5).

3. Testimonio de la Escritura.

Cristo trajo el mensaje de que Dios habia lamado a todos
los hombres a contemplar su rostro. No serd privilegio de unos
pocos, sino un regalo que Dios hard a todos. Este mensaje fué el
cumplimiento de todos los suefios y anhelos de los pensadores y pia-
dosos; era a la vez algo completamente nuevo, algo inaudito y sot-
prendente para los creyentes del AT (Ex. 33, 20).

En su promesa de la trascendencia de Dios, Cristo no hace de-
ducciones, sino que la acentida decididamente. Tanto los discipulos
como las multitudes tuvieron que hacer continuamente la experien-
cia de que el Dios aparecido en Cristo era completamente distinto
de todo lo humano. Cristo acentio siempre que e¢] hombre no po-
dia por sus propias fuerzas o iniciativa Jograr la visién de Dios. Dzs-
cribe esa imposibilidad con toda claridad cuando dice que es mas
facil que un camello pase por el ojo de una aguja que el hombre rico
entre en el cielo. Pero lo imposible para el hombre es posible para
Dios (Mc. 10, 25-27). Es Dios quien concede al hombre la gracia
de verle.

La visién de Dios no fué prometida por Cristo como un suceso
de esta vida, sino como plenitud después de la muerte. E1 hombre
debe sufrir la transformacién de la muerte antes de ser capaz de
ver a Dios. La visién de Dios es el contenido esencial de Ja otra
vida; es la suma promesa del Sefior, que dice en el monte de las
bienaventuranzas: “Bienaventurados los limpios de corazdn, porque
ellos verdn a Dios” (Mt. 5, 8). L.os puros, los justos y los sinceros
verdn a Dios tal como es y no en simbolos; no habrid ninguna
imagen entre el que contempla y Dios contemplado. En el cielo
se concederd al hombre lo que tiene siempre el angel: ver el ros-
tro del Padre (M:. 18, 10).

La visiébn de Dios s6lo sera concedida a quien se entregue in-
condicionalmente a El. Hasta la visién de Dios en imagenes y simbo-
los es s6lo accesible a los puros. De ellos se dice: “;Quién subird
al monte de Yavé, se estard en su lugar santo? El de limpias ma-
nos y puro corazén, el que no lleva su alma al fraude y no jura
con mentira” (Sal. 24 [23], 3-4). La visién inmediata y cara a cara
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de Dios es sélo prometida a los puros, a los plenamente entregados
a Dios.

Como en esta vida estamos aprisionados entre simbolos y som-
bras, no podemos imaginar cémo ocurre la visién inmediata de
Dios. En dltimo término, es un misterio impenetrable. “Carisimos,
ahora somos hijos de Dios, aunque avin no s¢ ha manifestado lo
que hemos de ser. Sabemos que cuando aparezca seremos semejan-
tes a El, porque le veremos tal cual es” (I Jo. 3, 2-3).

Cuando se llega al cielo se acaba la fe, que es la afirmacidn
de 1o oculto. San Pablo compara ¢l estado de fe a la vida del nifio
y el estado de visién a 1a vida del adulto. La primera tiende a cre-
cer hacia la segunda. “Cuando yo era nifio hablaba como niiio, pen-
saba como nifio, razonaba como nifio; cuando llegué a ser hom-
bre dejé como inttiles las cosas de niiio. Ahora vemos por un
espejo y oscuramente, entonces veremos cara a cara. Al presente
conozco sélo en parte, entonces conoceré como soy conocido (I Cor.
13, 11-12).

4. Proceso de la contemplacién de Dios.

La visién de Dios no ocurre, por supuesto, con los ojos del
cuerpo, sino con los del espiritu. Ocurre porque Dios se ofrece
al espiritu humano. San Agustin intenta explicar el proceso de la
manera siguiente (Confesiones, libro 9, mim. 10): *“Cuando se
acercaba el dia en que ella (la madre) debia apartarse de la tem-
poralidad—el dia que Ti, joh Dios!, conocfas, porque para nos-
otros estaba oculto—, Td dispusiste, segin creo, conforme a tus
secretos, que ambos, ella y yo solos, estuviéramos asomados a la
ventana desde la que se veia el jardin interior de la casa que nos-
otros habitdbamos. Allf en la proximidad de Ostia, junto al Tiber,
nos habiamos retirado del trifago humano después del esfuerzo
de un largo viaje, para descansar y continuar el viaje por mar.
Estando solos empezamos a hablar en confianza. Y mientras olvi-
damos qué habfa ocurrido y qué intentdbamos, qué habfa en el
futuro, nos preguntamos el uno al otro a la faz de la verdad que
eres Tu mismo, de qué tipo serfa la vida eterna de los santos, que
ningin ojo ha visto ni ofdo alguno ha percibido ni ha penetrado
en mente alguna humana. Con la boca de nuestro corazén estiba-
mos sedientos de las aguas de 1a altura, de las aguas de tu fuente,
de la fuente de la vida que estd en Ti, para, llenos segiin la me-
dida de nuestra capacidad, reflexionar en tan sublime objeto de
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todos los modos posibles. A lo large de nuestra conversacién ha-
blamos de que con las delicias de la vida eterna no podia com-
pararse ningin placer de nuestros sentidos carnales, por grande
que sea y por mucho que brillara a la luz terrena, dijimos que
ni siquiera podia nombrarse junto a cllas. Entonces nos elevamos
con ardiente sensibilidad hasta el ser esencial y ascendimos por
grados todo el mundo corporal y también el cielo que irradia su
luz a la tierra desde el sol, la luna y las estrellas. Y subimos mais
alto y pensamos desde la profundidad de nuestro interior y habla-
mos y nos admiramos de tus obras; llegamos hasta nuestra alma
y la pasamos, para tocar el reino de la continua fecundidad en
que T apacientas eternamente a Israel en los campos de la
verdad, en que la vida es una misma cosa con la sabiduria, por
la que es todo lo que existe y existira., Y ella misma no ha sido
hecha, existe como ha existido y existird siempre; en ella no hay
ninglin pasado ni hacerse alguno, sélo el puro ser, porque es eter-
no. Pues no es eterno lo que tiene un pasado o un futuro. Y cuan-
do hablibamos asi sobre ella, anheldndola como sedientos, la to-
camos suavemente con todo el corazén y suspiramos y dejamos
alli prisioneras las primicias del corazén. Después volvimos al ruido
del hablar, de las palabras, que empieza y termina la boca; ;qué
tendrian de comin con tu palabra, Sefior nuestro, Verbo que per-
manece en si mismo, sin envejecer, y renueva eternamente todo 1o
que existe? Dijimos, por tanto: cuando calle todo movimiento de
la carne y callen en el alma todas las imagenes de la tierra, del
agua, del aire, y callen los cielos, y calle también el alma ante si
misma y se trascienda a si misma olvidindose de si, v se callen
los sueiios y todo el mundo de imagenes de la fantasia, toda sonora
palabra y todo callado signo, y calle todo, todo lo que ocurre y
desaparece en el acontecer, y en el silencio perfecto haya todavia
~un sentido vigilante que perciba la palabra universal: no nos he-
mos creado a nosotros mismos, nos creé el que permanece en la
eternidad, y cuando vuelva a callar todo esto de nuevo y todo su
ruido vuelva hacia su Creador y hable El solo por s{ y sin inter-
mediarios de cosas, para que sélo oigamos su palabra no por to-
lerable hablar, ni por voces de dngeles, no por sonido de nubes
ni por imagen y pardbola, para que sin todo esto en que nuestro
amor alude a Dios le oigamos sélo a El mismo y oigamos como
nos movemos ahora hacia El y tocamos en palpitantes pensamien-
tos la verdad eterna sobre todas las cosas duraderas; y cuando
esto dure y todas las demds imagenes, por diversas que sean, des-
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aparezcan ante nosotros y s6lo aquella unica visién conmueva al
contemplador y se apodere de ¢l y penetre profundamente en las
alegrias del espiritu, para que se convierta en vida eterna lo que
antes solo era conocimiento del momento por el que sollozabamos,
(no seria esto, de lo que estd escrito: entra en la alegria de tu
Sefior? Pero ;cudndo ocurrird? ;Cuando todos resucitemos, pero
no todos seamos inmutados?

Asi hablé yo y después de las palabras y de lo ocurrido no
era lo mismo, T lo sabes, Sefior mio, pues aque]l dia desaparecio
bajo las palabras de nuestro didlogo el mundo con todas sus ale-
grias. Dijo después la madre: “Hijo mio, por lo que a mi respecta
esta vida no tiene ya alegria alguna. No sé qué tengo que hacer
todavia. Lo que quiero en el mundo, del que nada puedo esperar
ya. Una cosa habria por la que desearia vivir todavia algin tiem-
po: verte cristiano catélico antes de mi muerte. Abundantemente
me lo concedié6 mi Dios—te veo como siervo suyo que ha re-
nunciado al mundo con su dicha—. ;Qué estoy haciendo aqui
todavia?”

La gloria de Dios, que primero se apodera del espiritu, irradia
después hasta el cuerpo glorificado y se expresa en él, de modo
semejante a como la familiaridad con el mundo del espiritu se
expresa en la mirada incluso durante esta vida. Dios llena con su
propia figura la conciencia humana. E] espiritu humano lleno de
Dios es sellado en el amor. Se convierte asi en la manifestacion
del espiritu lleno de Dios. Ocurre, por tanto, en €l lo que durante
la vida de peregrinacién jamas pudo cumplirse perfectamente, aun-
que es el sentido del cuerpo: que representa al espiritu. Por eso
el cuerpo que refleja el espiritu lleno de Dios es el verdadero
cuerpo humano en pleno sentido.

5. La vision beatifica jes acto del entendimiento
o del amor?

La vision de Dios no es un considerar curioso y admirativo
la gloria de Dios, sino una mirada amorosa aj rostro revelado de
Dios. Es, por tanto, encuentro del hombre con Dios. En Ja vision
beatifica, Dios y el hombre no estdn el uno frente al otro en sose-
gada tranquilidad, sino que se sumergen el uno en el otro en la
ma4s intima unién de amor.

S6lo se logra la visién de Dios cuando El se vuelve amorosa-
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mente hacia el hombre (I Cor. 13, 12; cfr. Apoc. 4, 1). El hom-
bre se vuelve a su vez hacia Dios y se entrega a El. La visién de
Dios significa, pues, unién y desposorios entre Dios y ¢l hombre.

Es mis claro este hecho recordando que Dios—segiin San Juan—
es Amor (I Io. 4, 4). Ver a Dios significa ver al amor personi-
ficado. El hombre sdlo puede encontrarse con €]l amor penetrando
en la realidad que se le abre y abriéndose a su vez en ella.

- Con ayuda de estas reflexiones podemos resolver mas facil-
mente la cuestidn tan discutida de si la visién de Dios es primor-
dialmente acto de entendimiento o acto de amor. Los tomistas opi-
nan que la visién de Dios es formal y primariamente un acto de
entendimiento al que sigue el amor. Los escotistas, en cambio, opi-
nan que, formal y primariamente, es un acto de amor iluminado
por el entendimiento. Con ayuda de la psicologia agustiniana tal vez
puedan unirse ambas explicaciones. Dirfamos entonces que la vision
de Dios ocurre en e] estracto mas {ntimo del ser humano, en el que
amor y conocimiento no se han diferenciado todavia en dos po-
tencias o actividades distintas. Segin 1a Escritura, el corazén ve a
Dios (Mt. 5, 8; cfr. §8 130 y 191). En él se realizan a la vez el
amor y el conocimiento, Seglin San Pablo, el amor tiene un futuro
eterno, mientras que el conocimiento pasa (I Cor. 13, 8-13). La
visién de Dios parece ser un acto del entendimiento inflamado por
el amor y un acto de amor iluminado por el entendimiento.

6. El “lumen gloriae”.

El hombre sdlo es capaz de ver a Dios inmediatamente
cuando Dios mismo le regala nuevas fuerzas de conocimiento y
amor que trascienden sus capacidades naturales; es lo que los ted-
logos llaman lumen gloriae. Consiste en que Dios se apodera de
las potencias humanas de ver y amar transforméndolas y haciendo
al hombre participe de las suyas propias de forma que el hombre
pueda ver y amar a Dios con las mismas fuerzas con que Dios se
contempla y se ama a si mismo. Sin esa preparacién de la “luz de
la gloria”, el hombre no tendria ninguna capacidad para ver a Dios.
La visién de Dios es, por tanto, participacién en la vida de cono-
cimiento y amor de Dios mismo (cfr. Sal. 35, 10).

El hombre que contempla inmediatamente a Dios es deiforme. El

Catecismo Romano compuesto por encargo del Concilio de Trento descri-
be este estado de la manera siguiente:
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“Esto significa que la vida eterna consistird en dos cosas: ver a Dios
como e3 en su naturaleza y substancia y llegar nosotros a ser “como dio-
ses”. Porque los que gozan de El, aunque conservan su propia naturaleza,
s¢ revisten de una forma tan admirable vy casi divina que mds parecen
dioses que hombres.

Una pilida idea de este misterio podremos descubrirla en el hecho de
que cualquier realidad es conocida por nosotros o en su misma esencia o
a través de alguna semejanza o analogfa. Y como no existe cosa alguna que
tenga tal semejanza con Dios que pueda conducirnos a su perfecto conoci-
miento, es claro que se une de alguna manera a nosotros. Esto parecen
significar aquellas palabras del Apdstol: Ahora vemos por un espejo v os-
curamente, entonces veremos cara a cara (I Cor. 13, 12). Con la palabra
oscuramente—comenta San Agustin—San Pablo quiso significar que no
¢xiste semejanza alguna entre las cosas creadas y la intima esencia de
Dios. Lo mismo afirma San Dionisio cuando escribe; “Las cosas supe-
riores no pueden ser conocidas por semejanza de las cosas terrenas.”

En realidad, las cosas terrenas unicamente pueden proporcionarnos imé-
genes corpdreas; y jamas lo corpéreo podrid darnos una idea de las real-
dades incorpdreas. Tanto mds cuantn que las imAgznes de las cosas deben
- tener menos materialidad y ser mds espirituales que las cosas mismas que
representan, como ficilmente puede apreciarse en cualquiera de wuuestros
conocimientos. Y como es totalmente imposible que una realidad cualquiera
creada pueda darngs una semejanza tan pura y espiritual como es el
mismo Dios, de ahf que ninguna de las semejanzas humanas pueda llevar-
nos a un conocimiento perfecto de la esencia divina.

Las cosas creadas, ademads, estin circunscritas y limitadas en su per-
feccién; Dios, en cambio, es infinito, Ninguna de aquéllas puede, pues,
darnos una i1dea de su infinita e ilimitada inmensidad divina. No queda,
pues, otro medio de conocer la esencia divina sino que ella, de algiin modo,.
se una con nosotros, elevando de manera misteriosa e inefable nuestra in-
teligencia hasta hacerla capaz de contemplar la naturaleza de Dios.

Esto lo conseguimos con la luz de la gloria (Jumen gloriae). Iluminados
con este resplandor, veremos en su luz ja luz. Los bienaventurados con-
templarian a Dios siempre presente. Y con el don divino de esta luz inte-
lectual-—el mds grande y perfecto de todos los dones celestiales—serdn
hechos participes de [a naturaleza divina (II Pet. 1, 4) y gozaran de la
verdadera y eterna felicidad.”

7. Objeto de la vision beatifica,
I. Vista panordmica

. Qué ve quien contempla a Dios? Ve sobre todo la gloria de
la esencia divina y el intercambio vital de las tres divinas perso-
nas. En Dios y por Dios ve también el mundo a su verdadera luz.
La visién del mundo ocurre en cierto modo paralelamente.
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Lo decisivo, lo primario es la contemplacion de la esencia di-
vina y de las tres divinas personas. El bienaventurado puede con-
templar el misterioc mas intimo de Dios. Dios se le revela como
no puede revelarse al hombre durante la vida de peregrinacion.

1I. Presentimiento terreno

Durante la vida terrena sélo podemos tener un presentimiento
de la gloria que se ofrece a la mirada de! hombre en aquel estado.
Podemos formarnos una lejana idea de ello recordando que toda
la abundancia de la realidad terrena no es m4is que una sombra
de la riqueza divina. Todo lo que encontramos en la naturaleza
y en ]a historia, desde el florecer y brotar en la primavera hasta el
madurar en el verano y la cosecha en el otofio, hasta la inmacu-
lada belleza del invierno, desde la inmensurabilidad de los 4tomos
hasta las infinidades de las estrellas, desde las intuiciones de los
grandes artistas y cientfficos hasta las obras de los grandes poli-
ticos, desde las manifestaciones de los hombres gloriosos hasta las
bienaventuradas vivencias de la comunidad humana es eco y reso-
nancia de la plenitud de vida de Dios. La visién de la gloria te-
Irena ¢€s, segun esto, una aurora de la visién celestial.

II1. Belleza creada y divina

a) La profundidad de la visién inmediata de Dios se hace
mds clara todavia sobre el fondo de la experiencia terrena si pen-
samos la diferencia esencial entre la belleza de las cosas terrenas
y la de la gloria de Dios. En Dios estin reunidas las magnificen-
cias que en la creacidon se separan en el espacio y el tiempo;
Dios se concentra en cierto modo sobre un solo punto, no en una
indeterminada monotonia, como los colores se juntan en el blanco
de forma que los colores particulares no son ya visibles para nues-
tro o0jo y tiene que ocurrir la descomposicién en un prisma para
que podamos ver la belleza de cada uno. Cualquier magnificencia
imaginable estd contenida en Dios, del modo que le conviene a
Dios y del modo mds apropiado a ella, el amor, la verdad, la jus-
ticia, la santidad, el poder. Las perfecciones no estdn yuxtapuestas
ni fluyen una junto a otra en diversas corrientes, sino que a con-
secuencia de la simplicidad divina constituyen una realidad absolu-
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tamente unitana. El amor es verdad y la verdad es amor. El amor
es poder y el poder es amor. En esto se manifiesta el profundo
contraste entre Dios y todas las estructuras de nuestra experiencia.
Estas estin dominadas por la ley de la dualidad y de la tensién.
En Dios impera la ley de la totalidad y de la simplicidad.

b) La ley de la especializacién que domina todo lo creado se
nos hace especialmente clara en e] hombre. Ningiin hombre repre-
senta la totalidad de lo humano, pues todos son manifestaciones
o masculinas o femeninas de la “idea” hombre y, por tanto, son
a priori y esencialmente unilaterales y parciales. Este hecho esen-
cial se manifiesta naturalmente en el pensar y en el querer, en el
sentimiento de la vida y en el caricter. Dentro de la realizacién
masculina y femenina hay a su vez muiltiples grados, de forma que
el tipo masculino y femenino no se realizan pura y perfectamente
en ninguno. También en el marco de la unilateralidad de las dis-
posiciones condicionada por la unilateralidad del ser tiene que ser
alcanzada a base de esfuerzos la verdadera unidad de los pensamien-
tos, de las disposiciones de dnimo, del cardcter, Yamds serd lograda
del todo. Por tanto, jamds seri totalmente superada la unilaterali-
dad del hombre individual. Hasta parece ser precisamente una
fuerza del hombre. Parece capacitarlo para sus obras mds impor-
tantes. Hablamos de hombres de entendimiento, hombres de co-
razén, hombres de voluntad, de naturalezas contemplativas y ac-
tivas, de artistas o politicos natos, de hombres vitales o intelectua-
les. Esto parece indicar que el rendimiento extraordinario en un
terreno tiene que ser pagado con una falta de omnilateralidad hu-
mana. La preponderancia de una disposicién puede conducir a
una gran cerrazén de la personalidad dentro del limitado espacio
de vida del hombre. Para hombres de corazén como San Agustin,
San Buenaventura y Pascal el amor es el centro del que proce-
den y al que vueclven todas las decisiones.

Sin embargo, serd una tarea é€tica el tender hacia la riqueza
y plenitud de lo humano y hacia la omnilateralidad de los valores
humanos dentro de los propios limites. Este esfuerzo implica el
peligro de perderse en la diversidad, de distraerse y desparramarse
en un desasosiego y movilidad cadticos. Aqui se ve también la
diferencia entre la juventud y la vejez. La juventud tiene sentido
para la vida, para lo abigarrado, para el color y el dinamismo.
Le parece dificil alcanzar la forma determinante en su eterno va-

gar hacia todas las lejanias. De la vejez se puede decir, en cambio,
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que cuanto mas orden se impone la vida a lo largo del tiempo,
cuanto mas visible es en conjunto y madas circunscrita, tanto mas
estd amenazada de convertirse en muerta, rigida, aburguesada, pe-
dante y esquemdtica. Es una gran tarea imposible de cumplir del
todo someter la plenitud y movilidad de la juventud a la ley de
la forma y no dejar que la vida se escape de¢ la forma. Esto es un
acontecimiento casi tan admirable como Goethe pinta en Paria:
“En los corazones felices y en las manos piadosas la movida ola se
cierra magnificamente en esfera de cristal.” Hasta qué punto es
dificil para el hombre alcanzar la armonia ética y en qué medida
estin amenazados por la unilateralidad humana los esfuerzos por
lograrla se ve claramente en que la fuerte acentuacién de una ac-
titud ética puede conducir a la lesién de otro deber moral.

IV. Armédnica plenitud en Dios

En lo terreno e] amor es distinto de la verdad. La diversidad
puede alcanzar tal medida, que un hombre crea (aunque errénea-
mente) que el amor le manda faltar a la verdad, Y viceversa, la
preocupacién por la verdad puede llevar a herir el amor a los
hombres. Sobre todo la justicia y el amor estdn en tan alta tensién
entre s, que cuando el hombre la impone, la justicia puede caer
en pelisro de menospreciar el amor, que la justicia puede conver-
tirse en dureza y desconsideracién (summum ius, summam iniu-
ria; fiat iustitia, pereat mundus), y que, a la inversa, cuando el
hombre trata de realizar incondicionalmente la actividad del amor
servicial, surge el peligro de menospreciar la justicia y de que el
amor degenere en debilidad y bonachonerfa. El amor y el poder,
la verdad y el poder casi siempre estdan en lucha en la historia
humana. El poder es casi forzosamente desamorado y muy difi-
cilmente puede librarse de la tentacién de usar la mentira a favor
suyo. Para el hombre futuro, acostumbrado a tales experiencias
opresoras, ser4 una vivencia revolucionaria contemplar una reali-
dad en la que el amor, la verdad, la santidad, el poder y la justicia
son una sola cosa. A consecuencia de su absoluta simplicidad Dios
es absolutamente perfecto. Quien contempla a Dios contempla la
“absoluta perfeccién resumida en un misterio incomprensible, per-
feccién absoluta en la riqueza vy en la forma, en el movimiento y
reposo, en la juventud y madurez, en el florecimiento y desarrollo.

San Agustin da de ello la siguiente descripeidon: “Mira, con-
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templa otra vez si puedes. Seguramente que s6lo amas lo bueno.
Buena es la tierra por los altos montes, las suaves colinas y los
anchos campos, bueno es un campo preferido y fecundo, buena
es una casa armonicamente repartida y dividida, amplia y clara;
buenos son los animales, cuerpos animados; bueno es el dulce
aire saludable, bueno un manjar delicado y conveniente para
la salud, bueno es el rostro de un hombre de formas equili-
bradas, expresion alegre y color animado; buena es el alma de
un amigo en la dulzura de la pureza del corazén y de la fidelidad
del amor, bueno es un hombre justo, buenas son las riquezas,
porque dan ficil libertad de movimientos; bueno es el cielo con
el sol, Ja luna y sus estrellas; buenos son los angeles en santa obe-
diencia, buena es la conversacién que adoctrina agradablemente y
advierte convenientemente a los oyentes, bueno es el canto con el
buen sonido del ritmo y la seriedad de los pensamientos. Pero
Jpara qué enumerar mas cosas? (Esto buenc y aquello bueno?
Prescinde de esto y de aquello y contempla el bien mismo si pue-
des y verdas a Dios que no es bueno por otra cosa si no el bien
de los bienes. Pues de todo 1o bueno que he enumerado o pueda
verse O imaginarse, si juzgamos conforme a la verdad, no llama-
riamos a una cosa mejor que a otra, si no nos hubiera sido im-
preso ¢l concepto del bien en si, segin el cual examinamos un
bien determinado y preferimos uno a otro. Hay que amar a Dios
no como a este o aquel bien, sino como al bien en si. Pues hay
que buscar e] bien del alma y no el bien que ella abandona, juz-
gandolo, sino aquel a que ella se pega con amor. Y ello no es otra
cosa que Dios. No el alma buena, no el buen dngel, no el buen
cielo, sino el bien bueno” (De itrinitate, libro 8, cap. 3). En la
XX homilia sobre el Evangelio de San Juan dice (num. 4; BKV,
VI, 343 y sig.): “En los hombres una cosa es lo que es y otra 1o
que puede. Pues a veces es hombre v no puede lo que quiere;
pero a veces es hombre de forma que puede Jo que quiere; por
tanto, una cosa ¢s su ser y otra su poder. Pues si su ser fuera lo
que es su poder, podria lo que quisiera. Sin embargo, en Dics no
es distinto el ser que es y ¢l poder con el que puede, sino que en
El todo tiene la misma esencia, lo que puede y lo que es, porque
es Dios; no es de un modo y puede de otro, sino que tiene el ser
y el poder a la vez, porque es a la vez el ser y la accién.” Como
Dios es todo, el hombre lo encuentra todo en El. En una
explicacién de los Salmos dice San Agustin (In Ps. 36, Sermodn 1):
“Los suaves se alegraran en la plenitud de la paz... Tu oro es
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paz, tu plata es paz, tus campos son paz, tu vida es paz, tu Dios
es paz. Todo lo que pienses es paz para ti. Pues el oro que en la
tierra es tuyo no puede ser para ti plata; lo que es vino no puede
ser para ti pan; lo que es luz no puede servirte de bebida; tu Dios
es para ti todo. Lo comerds para no morir de hambre; lo beberds
para no tener sed; serds iluminado por El para no ser ciego; se-
rds protegido por El para no caer; te poseerd a ti, todo e incdlume,
El, todo e inmortal. No padecerds alli ni limites ni estrecheces al
poseer ¢l todo; tendrds todo y aquél también tendri todo; por-
que vosotros dos, ti y aquél, os convertiréis en uno, y este dnico
todo también tendrd a Aquel que os posea a ambos.”

En la plenitud armdnicamente configurada ve Agustin la be-
lleza que hace felices a los hombres que participan de la vision
beatifica. La contemplacién de la belleza terrena es un presenti-
miento de la visién celestial. “A cualquier parte que se dirija el
alma del hombre, sin tenerte a Ti, estd adherida al dolor, aunque
s¢ pegue a las mas bellas cosas—fuera de Ti y ella misma—. Pues
nada serian si no existieran por virtud tuya. Nacen y perecen.
Y al nacer comienzan a ser, y crecen para completarse, y comple-
tadas envejecen y desaparecen. Y aunque no todo lega a vigjo,
todo desaparece. Y lo que nace y se esfuerza por ser, cuanto mas
se apresura, creciendo, a ser, tanto mas se apresura a no ser. Asi
les ha sido impuesto. Eso les has concedido Tii... No seas loca,
alma mia. No dejes que el corazén, que es lo que oye, sea enscr-
decido por el ruido de tu locura... Cuando los cuerpos te gusten,
alaba a Dios por ellos y vuelve tu amor a su creador, para que tu
gusto no le disguste a El. Cuando te gusten las almas dmalas en
Dios, pues también ellas son inestables y encuentran su estabilidad
s6lo en El; de otra forma desaparecerian y perecerfan. Amalas,
pues, en El y hazlas avanzar cuanto puedas hacia El, y diles:
permitidnos amaros, El ha creado esto y no esta lejos de ello.
No lo creé y se apartd; lo que es de El esti todavia en El. Ve
que El estd donde se gusta la verdad: en el hond6n del corazén
estd El, pero el corazon se ha apartado de El Convertios, rene-
gados, a vuestro corazén y adherios a quien os ha creado. Estad
junto a El y os mantendréis, descansad en El y encontraréis des-
canso. (A qué desierto vais? ;Hacia ddénde camindis? E! bien
que amdis procede de El; pero lo bueno y prectoso sélo estd en
El y todo lo apartado de El se hace amargo, del mismo modo que
lo que es recto, si s¢ ama indebidamente, separa de El. (Por qué
cortéis siempre vuestros caminos llenos de angustia y fatiga?
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Alli no estd el descanso que buscais. Buscad lo que buscdis, pero
no estd donde lo buscdis. Buscdis la vida bienaventurada en la
region de la muerte; alli no esta. ;Cémo iba a estar la vida bien-
aventurada donde no hay vida alguna?... Entonces no sabia yo
todo esto. SO6lo amaba hacia abajo las cosas bellas y me perdia
en las profundidades y decia a mis amigos: ;Es que amamos otra
cosa que lo bello? Pero (qué es lo bello? Y ;qué es la belleza?
Lo que nos atrae y nos amista con las cosas que amamos. Pues
si no hubiera en ellas encanto y buena figura no nos atraerian...
Pero la raiz mdas profunda de todo lo grande de tu arte y creacion
no la vefa yo, Todopoderoso” (Confesiones, libro 1V, cap. 10-13).

Mientras que en lo terreno la verdad y la belleza y también
la santidad y la belleza, al menos a los ojos pegados a la superfi-
cie de las cosas, estin muchas veces separadas e incluso opuestas,
Dios, que ¢s la verdad, el amor y la santidad se ofrece al hombre
bajo el aspecto de la belleza absoluta.

Lucie Christine tiene un presentimiento de ello durante la vida terrena
y escribe: “Inmediatamente el amado Sefior me descubrié su suprema be-
lleza v mi alma se perdié completamente en ella. En ella contemplé todas
las bellezas creadas. Contemplé la belleza intelectual, la profundidad de
pensamiento..., el alto vuelo del genio, la inspiracién del arte... Contemplé
la belleza moral, el esplendor de lo que es bueno y puro. Contemplé toda
la belleza visible de la creacién; belleza del orden, de la proporcién, de la
inmensidad; belleza de la armonia, de la figura v del color. No sé si puedo
expresarme claramente; pero no vi todas estas cosas en s{ mismas como
las vemos de ordinario, pues entonces no era capaz ni de pensar siquiera
en ellas, sino que las contemplé en su origen, que es la divina belleza
misma. Contemplé esta infinita belleza, que es independiente de todo lo
bello que ha creado; pero no podria expresar lo que es, pues contemplé
y adoré sin comprender. Todo lo que puedo decir es esto: el alma reco-
noce las propiedades de la divina fuente en las obras que fluven de ella,
pero ve también claramente que las obras no pueden dar ningin concepto
exacto de la fuente. Ve que la belleza increada derrama algo de su magni-
ficencia en las criaturas v que Dios es en cierto modo la belleza de lo que
nosotros vemos bello. Esto es ya una maravillosa contemplacién. Pero a
la vez se revela al alma aquella infinita belleza de la misma esencia divina.
Iincomparablemente elevada sobre la belleza creada, como un brillo, un
esplendor que nada puede expresar. Esta es la cumbre de este misterio;
arrebata el alma, vy sus fuerzas, vencidas por la admiracién, enmudecen
ante é1” (J. Berhanrt, Der stumme Jubel, 2.* edic., 1936, 71 y sigs.).
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APARTADO 4.°

EL CIELO COMO DIALOGO

1. Intercambio con Dios.

Para comprender }a forma de vida celestial es importante el
hecho de que lo que contempla el bienaventurado no es la fria
magnificencia de una cosa, ni el supremo valor impersonal, ni la
verdad objetiva en si (summum bonum, summa veritas), sino el
fuego y la luz de la verdad y amor en persona. Cuando el bienaven-
turado encuentra a Dios encuentra a la verdad y al amor en pro-
pia persona. El cielo es el encuentro con la verdad y amor perso-
nales. Designarlo unilateralmente como posesion del bien supremo
0 de la suprema verdad seria propio del pensamiento platénico,
pero no del cristiano. También, segtin el tltimo, es Dios el valor
- supremo y la suprema verdad, pero de forma que la verdad y el
amor tienen caracter personal.

Durante la vida de peregrinacién nos falta la experiencia para
completar Ja idea de que el cielo es el encuentro con el amor en
propia persona. Pues en la existencia terrena sé6lo encontramos
hombres que aman y que dicen la verdad, pero no la verdad y el
amor en propia persona. La verdad y el amor que el hombre en-
cuentra en el estado de la vida celestial no es un acto puesto por
una persona, sino que es €] mismo una persona. Aquella verdad y
aquel amor son poderosos por si mismos y conscientes de si mis-
mos. Son personales. Aquella verdad y aquel amor tienen, por tan-
to, un aspecto que puede ser contemplado, una mirada por la que
puede ser contemplado el hombre. Por tanto, cuando el bignaven-
turado contempla a Dios contempla en la mirada del td divino,
que es la verdad y santidad, el amor y la justicia, el poder y la
sabiduria en una sola cosa. El amor y la verdad en propia persona
no pueden ser contemplados sin hacer un intercambio con ellos.
Pues la criatura no puede contemplarlo, si ellos no se dirigen a
él v se le manifiestan y si él mismo no se abre y se dirige a la
verdad y al amor, A este intercambio con la verdad y con el amor
podemos llamario didlogo. Podemos, por tanto, definir el cielo
como didlogo con la verdad y con el amor en propia persona, o
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mas bien con el amor que es a la vez verdad, y con la verdad que
es a la vez amor. Dios se regala al hombre con amor manifiesto.
Y el hombre responde en bienaventurada entrega de si mismo a
Dios.

El intercambio entre Dios y el hombre estd determinado por
la trinidad de Dios.

2. Participacién en el intercambio vital de las personas
divinas.

El didlogo con la verdad y con el amor en propia persona es
una participacion en el didlogo continuamente habido entre las
tres personas divinas. Para entenderlo con mds profundidad tene-
mos, por tanto, que intentar entender este didlogo (véase vol. 1).

I. El intercambio vital en Dios

Las tres divinas personas estdn en la mas intima comunidad
de vida entre si. Cada una de ellas vive de la entrega a ]as otras.
Cada una de ellas no es mds que la entrega a las otras dos. Cada
una sdlo puede decir “y0” pronunciando a la vez el “ti”. De ello
depende su existencia. La teologia escolastica dice que cada per-
sona es una relacidn subsistente. Estas relaciones se aclaran si las
consideramos a la luz del hecho de que Dios es espiritu, es decir,
es el amor y la verdad, el conocimiento y el amor en propia
persona.

Segin multiples indicaciones de la Sagrada Escritura, la rela-
cién del Padre al Hijo parece estar determinada por un acto de
conocimiento y la relacién de] Padre y del Hijo al Espiritu Santo
parece estar definida por un acto de amor. A lo primero parece
aludir la denominacion de Logos, y a favor de lo segundo habla
una interpretacidon, comun desde San Agustin, del modo de exis-
tencia del Espiritu Santo. (Cfr. sobre esto M. Schmaus, Psycholo-
gische Trinititslehre des heiligen Augustinus, 1927),

El Padre penetra y contempla toda la realidad. Contempla su
propio ser Dios y a la vez todas las posibilidades en que El mismo
puede representarse de modos infinitos. En esta mirada que lo
penetra y contempla todo, ve el cielo y la tiertra. No hay mds que
conocer, porque no existen mds cosas. Lo que el Padre conoce
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en esta contemplacidn todo penetradora lo configura en una idea
amplia y profunda. Este pensamiento tiene luminosa claridad vy
figura exactamente delimitada a pesar de su profundidad y ampli-
tud abismales. El Padre conforma y configura, por tanto, su cono-
cimiento en un pensamiento de absoluta plenitud y amplitud. En
El se hace presente a si mismo su propio ser Dios v a la vez el
ser de la creacién. En El se dice a si mismo su gloria divina y la
gloria del mundo, de modo semejante a como el hombre habla
consigo mismo en un pensamiento lo que estd presente en su es-
piritu. Por eso el pensamiento configurado, amplio y profundo del
Padre puede ser llamado también palabra que el Padre habla con-
SIZ0 mismo.

Este Verbo o Palabra se distingue de toda palabra humana por
dos propiedades. No es como la palabra humana, pobre de con-
tenido y existencialmente débil. En nuestras palabras sélo pode-
mos ofrecer una parte de nuestro pensamiento y de nuestro sentir.
Incluso al hombre de gran fuerza configuradora, al poeta y artista
genial, le ocurre que no puede introducir en su palabra lo que
vive dentro de €] en imdgenes y pensamientos. El dolor del dii-
logo humano es que no podemos expresar nuestros pensamientos
en palabras ni podemos manifestar nuestro amor de modo adecua-
do. En nuestras palabras sélo vive una pequefia parte de lo cobi-
Jado en nuestro espiritu y en nuestro corazén. La palabra humana
sOlo es, por tanto, una indicacion del mundo invisible e inaudible
del interior humano. El oyente gs requerido por la palabra humana
a oir la realidad expresada en la palabra, pero gue puede entrar
perfectamente en la palabra. Cuando no es capaz de ello, es decir,
cuando no puede captar la realidad que resuena en la palabra hu-
mana, incluso la palabra humana mas plena le pareceri vacia.

La palabra divina es, en cambio, de riqueza ilimitada. En ella
se expresa toda la abundancia de la realidad y ningin fondo queda
inapresado. Sin embargo, la palabra divina es mdas profunda que
la mds profunda palabra humana. Desciende hasta la abismal pro-
fundidad del ser divino. No necesita, por tanto, pagar su plenitud
con superficialidad, ni necesita pagarla con falta de forma. Esta
mas bien configurada hasta la suprema transparencia y claridad.

Otra imperfeccién de la palabra humana es su debilidad exis-
tencial. Las palabras humanas son fugitivas. Llegan y pasan. Son
pronunciadas y pasan como el viento, gimiendo. Entre las muchas
palabras humanas indignas de una existencia duradera hay cierta-
mente palabras con energia existencial. Entre ellas hay algunas
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que merecen tal fuerza porque son dignas y preciosas. Y asi, pue-
de ocurrir que una palabra humana acuiie toda una época y con-
vierta e] horizonte en una nueva imagen del mundo y en un nuevo
sentimiento de la vida. Tales palabras hacen historia y trascienden
el momento en que fueron pronunciadas, Pero lo que resta de esas
palabras historicas no es su sonido o su figura, sino su fuerza efi-
ciente. La palabra divina, en cambio, tiene un poder existencial
absoluto. No es accesible a la caducidad. Pues participa del poder
existencial de Dios. Su poder existencial es el absoluto poder exis-
tencial del Padre. Por eso la palabra en la que el Padre pronuncia
a Dios y al mundo existe antes de todos los tiempos. Sobrevivira
también a todos los tiempos. Es una palabra eterna, continnamente
pronunciada por el Padre. Existe con poder absoluto al ser confi-
gurada por el Padre en un proceso eterno. Resuena, por tanto, a
través de todos los espacios y de todos los tiempos. La razén de
que no podamos oirla es que nos falta durante la vida de peregri-
naciéon el oido necesario para ello.

Tenemos que dar un paso mas. La palabra pronunciada por
el Padre no tiene sélo plenitud absoluta de contenido y poder exis-
tencial indestructible, sino que es también personal. Es subsistente
y consciente de si misma. Tiene rostro y se puede contemplar y
dialogar con ella. Es un yo y puede dirigirse a un td. Es ¢l Hijo
de Dios.

Desde el hecho de que el Hijo es ]la palabra pronunciada y
configurada por el Padre podemos definir mds exactamente el mo-
vimiento de entrega en que se relacionan el Padre y el Hijo. El
Padre estd con el Hijo en la relacién de quien habla. No sélo es
una persona que habla, sino el movimiento mismo del hablar, el
hablar en propia persona, Y a la inversa, podemos entender el
movimiento del Hijo hacia el Padre como movimiento de respues-
ta. El Hijo es una persona que responde. No sdlo es eso, sino que
es ¢l movimiento mismo del responder, La existencia del Padre
y del Hijo consiste, pues, en que el uno es el hablar y el otro el
responder en propia persona.

Por tanto, 1o que el Padre dice al Hijo es 1o mas alto y pro-
fundo que uno puede decir a otro. Es el misterio de Dios y del
mundo. Lo que el Hijo oye es lo més feliz y rico que uno puede
oir de otro. El Padre no se reserva ante el Hijo ningin secreto.
El Hijo estd interesado en el didlogo del Padre desde lo més in-
timo. Oye el didlogo del Padre con un interés del que depende su
existencia. Si el Padre quisiera reservarse para si una parte del
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misterio de la realidad, ello significaria su propia muerte. Y si el
Hijo escuchara sin interés una parte de la paternal comunicacion,
su desinterés significaria para El la muerte. Por supuesto, tal cosa
es Intrinsecamente imposible.

Como Dios es el amor, el didlogo entre el Padre y el Hijo es
un didlogo de amor; del amor que es a la vez verdad y santidad.
La palabra que el Padre pronuncia es una palabra amorosa de
profundidad abismal v plemitud incomprensible. La respuesta que
da el Hijo, que es El mismo, es una respuesta de amor. La reali-
dad ultima sobre la que no existe nada es, por tanto, un didlogo
de amor, el didlogo absoluto del amor. Si se define la realidad
ultima como el movimiento de un didlogo de amor, ello no sig-
nifica una debilitacién de la realidad de Dios. Aunque el didlogo
entre hombres sea débil e imperfecto, el didlogo de amor que lla-
mamos Dios tiene poder y riqueza absolutos, porque los movimien-
tos del hablar y responder tienen poder absoluto. Lo que existe a
modo de hablar y responder es ]a plenitud unica de Dios, la esen-
cia absoluta de Dios.

Como vemos, en el feliz didlogo que tienen entre si el Padre
y el Hijo no sélo es pronunciada la realidad divina, sino también
la realidad terrena. Al contenido de este didlogo pertenece el mun-
do en cuanto totalidad, pertenecen las cosas en particular y en es-
pecial Jos destinos de los hombres. Los pensamientos que el Padre
tiene de las cosas y de los hombres son dichos en el eterno didlogo
divino. En €l estd garantizado el eterno sentido del mundo, de las
cosas particulares a él pertenecientes, de la historia humana y de
los hombres. Por encima de todos los absurdos se levanta el sen-
tido eterno que el Padre ha configurado en su Hijo. La fe en la
eterna palabra de Dios es, por tanto, la fe en €l sentido eterno del
mundo y de los hombres. L.a fe en el sentido eterno del mundo
y de los hombres, garantizado en el amoroso didlogo del Padre
y del Hijo, tiene en si fuerza para resistir los superficiales absurdos
del mundo. Quien vive de esta fe puede superar todos los absurdos
y penefrar hasta el mmsterio del eterno sentido del mundo. Aungue
durante el transcurso de la historia y de la vida individual puede
estar espesamente velado por el absurdo, el creyente sabe que es
real. El unido a Cristo vive en la certeza de que algun dia sera
revelado. En la época de la existencia que seguird a la catédstrofe
de las formas existenciales terrenas Dios mismo explicard al hom-
bre el sentido eterno del mundo y de su vida haciéndolo participe
del didlogo que El tiene con el Hijo.
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En el didlogo entre ¢l Padre y el Hijo estd también esencial-
mente interesado el Espiritu Santo. Es el aliento amoroso que el
Padre 1nspira al Hijo y el Hijo al Padre. Del mismo modo que la
palabra que ¢l Padre pronuncia tiene poder existencial absoluto
y es a la vez personal, el Espfritu amoroso alentado del uno al
otro tiene también poder existencial absoluto v es a la vez existen-
cial. En El estd el Padre seguro del amor del Hijo y el Hijo del
amor del Padre. El Espiritu Santo abraza al Padre y al Hijo como
un vinculo personal. Es como una corriente de amor entre el Pa-
dre y ¢l Hijo. En esta corriente es transmitida al Hijo la palabra
amorosa del Padre y a éste la palabra amorosa del Hijo. En esa
reciproca unién son bienaventuradas Jas divinas personas. Junto
con la palabra amorosa del Padre recibe el Hijo una sobreabun-
dante bienaventuranza. En la respuesta amorosa del Hijo, la re-
cibe el Padre.

. El cielo como participacion en el didlogo
de las tres personas divinas.

El} bienaventurado participa, por tanto, en el eterno didlogo
que tienen el Padre y el Hijo en el Espiritu Santo. También la
palabra humana de esta vida es de algiin modo participacion del
eterno didlogo de Dios. En eso se basa la utilidad de la palabra
humana. Si la ultima realidad que existe es el didlogo entre el
Padre y el Hijo o el movimiento del didlogo mismo, sobre la pa-
labra humana y sobre el didlogo de los hombres queda un reflejo
celestial. I.a palabra humana es una voz del didlogo en que con-
sisten el Padre y el Hijo. A través de la palabra humana resuena
el didlogo divino. Y si la palabra humana es un eco del didlogo
del Padre con el Hijo, es evidente su significacidn comunitaria.
La palabra humana es expresion y a la vez alimento de la unién.
En la palabra humana se manifiesta ]Ja ordenacidén del yo al tu;
en eclla gana nuevas fuerzas. Hace perceptible la unién y al mismo
tiempo la funda. La palabra se convierte, por tanto, en un signo
de amor. No podria ser de otra forma, ya que el didlogo del Padre
con el Hijo es un didlogo de amor. Por eso la palabra humana,
cuando es pronunciada con sentido pleno, es palabra de amor. En
las palabras de amor de los hombres resuena en el tiempo el dia-
logo de amor.

El redimido participa misteriosamente del didlogo del Padre y
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del Hijo va en esta vida. Este proceso recibe su plenitud en la
vida del cielo. En ella el hombre serd incorporado patentemente al
didlogo del Padre y del Hijjo.

El didlogo en que consiste la vida del cielo es, por tanto, dia-
logo con ¢l Padre y con el Hijo en el Espiritu Santo.

En este didlogo aprende el bienaventurado el misterio de Dios
y del mundo. El Padre le explica todo lo que dice al Hijo. Le
explica todo lo que puede ser explicado en el cielo y en la tierra.
Se 1o explica porque es e] amor. Le introduce en sus secretos a é€l,
elegido para amigo, hermano de su amado Hijo. Le interpreta
toda la realidad que existe, la realidad de Dios y la realidad del
mundo. Dios aclara al bienaventurado todos los enigmas de la
existencia y de la historia. El bienaventurado recibe, por tanto, en
ese didlogo la respuesta a todas las cuestiones que le atormentaron
durante su vida terrena y para las cuales la historia no tenia rss-
puesta alguna. El bienaventurado puede aceptar dichoso las acla-
raciones que Dios mismo le ofrece. Las respuestas que recibe serin
tales que alabard a Dios y le dard gracias por todas las tribulacio-
nes y beneficios de su vida. Claro que no podrd penetrar perfecta-
mente el misterio de Dios.

APARTADO 5.°

EL CIELO COMO ADORACION

1. Dios es misterio incluso para los bienaventurados.

Por intimo que sea ¢l intercambio vital entre Dios y el bien-
aventurado, Dios sigue siendo infinitamente superior al hombre.
Cierto que Dios y el hombre se sientan como compaiieros de ban-
quete a la misma mesa, pero Dios es el anfitrién. El es quien in-
vita a los hombres a comer en la mesa preparada por El El dia-
logo celestial sélo puede producirse cuando Dios toma la iniciativa,
cuando se dirige al hombre y le da la capacidad de oir su palabra
v de darle respuesta. El didlogo celestial significa, por tanto, la im-
posicién del reino de Dios en el hombre, del reino de la verdad y
del amor.

Sin embargo, la superioridad de Dios va més lejos todavia. In-
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cluso en el estado del cielo Dios y el hombre siguen diversos entre
si como creador y criatura. Tambien en el estado del cielo sigue
siendo Dios un impenetrable misterio para el hombre. Cierto que
el bienaventurado ve a Dios inmediatamente, pero no lo penetra
hasta la raiz de su ser. Lo rodea con la mirada del amor, pero no
lo traspasa totalmente. Lo ve totum, no totaliter. Podemos com-
parar este proceso con la contemplacidon de una obra de arte. El
contemplador ve, sin duda, la sinfonia de colores, pero puede ser
que le sea negado percibir toda la profundidad de la obra de arte.

Ningtiin hombre sobre la tierra ve tan clara y vivamente que
Dios es un misterio como el bienaventurado, porque contempla a
Dios inmediatamente y ve, por tanto, con claridad hasta qué pun-
to estd Dios elevado sobre la criatura. Comprende que Dios tiene
que ser un misterio. Su mirada a Dios es una mirada al misterio
en propia persona. El misterio de Dios, o mejor, el Tu divino que
es un misterio, estd patente ante sus ojos espirituales. Estd incluso
desposado con €l en lo mds intimo. Conoce y ama el misterio. La
incomprensibilidad de Dios no puede ser eliminada para la cria-
tura jamds, ni siquiera en el estado del cielo. Por eso el hombre
no puede entender todo el didlogo celestial que el Padre comunica
al Hijo. Su capacidad receptiva es limitada. S6lo el Hijo puede
percibir perfectamente Ja infinita palabra del Padre con su riqueza
y profundidad. El hombre tendria que ser Dios para poder equipa-
rarse al Hijo. '

2. Bienaventuranza y misterio.

Podria surgir la angustia de que el cielo es un estado de tra-
osedia, de que el hombre estd eternamente venteando la tragedia,
de que, por tanto, la dltima palabra no es felicidad eterna, sino
eterna oscuridad. Sin embargo, tales temores son ilusorios. Pues la
incomprensibilidad de Dios no deja en el bienaventurado ninguin
aguijén de insatisfaccién. No tiene para €l nada de opresivo o enig-
matico, nada de angustioso y esclavizante. El bienaventurado re-
cibe, en efecto, a Dios en la medida en que es capaz de ello. S
Dios se la infundiera con mds fuerza no lo haria feliz, sino que
tendria que perecer, porque serfa cegado por la luz de Dios y con-
sumido por su fuego. No seria capaz de recibir mds. Eso seria
para é]l un esfuerzo exagerado que no soportaria. Si Dios le expli-
cara més que lo que puede entender su espiritu y su corazdén no
serian por ello iluminados con mas fuerza, sino que se oscurece-
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rian, como el ojo corporal cuando mira hacia el sol. No tiene, por
tanto, que recibir de Dios mds de lo que recibe. No puede siquiera
tal deseo. Sino que para e] bienaventurado la mdxima alegria es
vivir inmediatamente y estar unido al impenetrable misterio del
amor y verdad personales, de la santidad y justicia personificadas.
Lo que siente precisamenie como felicidad es que existe Dios, el
incomprensible, el elevado sobte toda medida humana, porque s6lo
Dios puede sacarlo de la estrechez de lo puramente humano y lle-
varlo a la amplitud v a la riqueza. El eterno misterio de Dios no
es, por tanto, ninguna eterna tragedia para el hombre, sino su eter-
na felicidad. El hombre, destinado a trascenderse a si mismo, vive
como plenitud feliz de su ser el confiado didlogo con el abismal
misterio revelado del amor y de la verdad personales.

3. Bienaventuranza y adoracion.

L.a superioridad e incomprensibilidad de Dios hacen justamente
que sea posible satisfacer la necesidad de adorar que tiene ¢l hom-
bre. En cierto sentido, es ya satisfecha en el encuentro con Cristo, ya.
que el hombre que encuentra a Cristo no sélo vive con El cara a
cara, sino que puede adorarle también. Esta satisfaccién logra su
cardcter definitivo con el Padre. Es e] encuentro con el sumo y iilti-
mo “td” del hombre; después no es posible que haya més encuen-
tros. Como el Padre es el Amor, verle a El significa ver al Amor
personificado. La adoracién al Padre se convierte en adoracién al
Amor personificado. Podemos decir, pues, que 1a forma de vida del
cielo es el amor adorador del amor personificajgo o la adoracién en-
cendida de amor, de]l Amor en su propia persona. La gloria del bien-
aventurado es poder adorar al Amor; saber que el Amor—que 2
la vez es Verdad y Santidad—es digno de adoraciéon; que sélo el
amor es digno de adoracidn.

4. Liturgia celestial.

Este aspecto del cielo estd testificado en la Escritura, cuando al
simbolo del banquete se afiade el simbolo de la liturgia del cielo.
San Juan la describe en las grandes visiones del Apocalipsis con
los medios intuitivos de fines del siglo primero, con los simbolos
politicos que le son familiares por haber visto el culto al empe-
rador.
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“Despues de estas cosas tuve una visidon, y vi una puerta abierta
en ¢l cielo, y la voz, aquella primera que habia oido como de trom-
peta, me hablaba y decia: Sube acd y te mostraré las cosas que han
de acaecer después de éstas. Al instante fui arrebatado en espiriiu
y vi un trono colocado en medio del cielo y, sobre el trono, uno
sentado. El que estaba sentado parecia semejante a la piedra de jaspe
y a la sardénice, y el arco iris que rodeaba el trono parecia semejan-
te 2 una esmeralda. Alrededor de] trono vi otros veinticuatro tronos,
y sobre los tronos estaban sentados veinticuatro ancianos, vestidos
de vestiduras blancas y con coronas de oro sobre sus cabezas. Salian
del trono reldmpagos, y voces, y truenos, y siete ldmparas de fuego
ardian delante del trono, que eran los siete espiritus de Dios. De-
lante del trono habfa como un mar de vidrio semejante al cristal, y
en medio del trono y en rededor de él cuatro vivientes, llenos de ojos
por delante y por detrds. El primer viviente era semejante a un
ledn, el segundo viviente semejante a un toro, e] tercero tenifa sem-
blante como de hombre y el cuarto era semejante a un dguila vola-
dora. Los cuatro vivientes tenian cada uno de ellos seis alas, y todos
en torno y dentro estaban llenos de ojos, diciendo: Santo, Santo,
Santo es el Sefior Dios todopoderoso, el que era, el que es y el que
viene. Siempre que los vivientes daban gloria, honor y accién de
gracias al que estd sentado en el trono, que vive por los siglos de los
siglos, los veinticuatro ancianos caian delante del que esti4 sentado
en el trono, y se postraban ante el que vive por los siglos de los si-
glos, v arrojaban sus coronas delante del trono, diciendo: Digno
eres, Seiior, Dios nuestro, de recibir la gloria, el honor y el poder,
porque ti creaste todas las cosas y por tu voluntad existen y fueron
creadas” (Apoc. 4, 1-11).

En esta visién puede San Juan echar una mirada al cielo; con-
templa la majestad de Dios, elevada sobre todo lo terrestre. El nom-
bre de Dios es silenciado con santo temor. El trono significa el
sosiego del dominador, el dominio omnipotente de Dios, que vive
sobre las tormentas del tiempo y conduce con mano segura los des-
tinos humanos hacia la meta por El determinada. Su frono es eter-
no. Subsistird eternamente, aunque caigan todos los tronos de la
tierra. Dios estd revestido de luz y gloria; estd rodeado de una nu-
merosa corte. Quienes le pertenecen participan de su gloria; viven
transfigurados y estan adornados con diademas de vencedor. La ex-
presién “‘ancianos” significa que los hombres que viven con Dios
son perfectos. L.a ancianidad es expresién de madurez,

La representacién de] homenaje celestial a Dios se contingda
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en el capitulo V del Apocalipsis de San Juan. Ya hemos citado an-
tes ¢l texto como testimonio de la adoracidn tributada a Cristo
glorificado. También en el capitulo VII se atestigna el agradeci-

miento y alabanza que Dios recibe continuamente de las criaturas
bienaventuradas.

En €l se dice: “Después de esto miré y vi una muchedumbre
grande, que nadie podia contar, de toda nacién, tribu, pueblo vy
lengua, que estaban delante del trono y del Cordero vestidos de
tinicas blancas y con palmas en sus manos. Clamaban con grande
voz diciendo: “Salud a nuestro Dios, al que estd sentado en el
trono, y al Cordero.” Y todos los dngeles estaban en pie alrededor
del trono v de los ancianos y de los cuatro vivientes y cayeron so-
bre sus rostros delante del trono y adoraron a Dios diciendo:
“Amén. Bendicion, gloria y sabiduria, acciéon de gracias, honor,
poder y fortaleza a nuestro Dios por los siglos de los siglos, amén”
{Apoc. 7, 9-12). Los bienaventurados del cielo ensalzan en su him-
no de alabanza a Dios como a salvador y redentor. Saben que no
hay otro salvador para los hombres. S6lo Dios ha podido liberarles
de toda necesidad. Por eso le dan gracias y le alaban para siempre.

Las criaturas que viven con Dios le adoran continuamente v
le dan gracias porque El es digno de ello. En ello se cumple el
sentido de toda la creacién. Los cuatro seres representan a toda
la creacién: a los hombres, a los animales domésticos y salvajes
y a los pajaros.

L.a adoracién del cielo es distinta de la de la tierra. Es la ple-
nitud de la adoracién terrena. Esta estd ordenada a la celestial
y s6lo en ella alcanza su iltima y suprema intensidad. Los bien-
aventurados cantan un “cantico nuevo” (Apoc. 5, 9). No conocen
por s{ mismos este himno de alabanza a Dios. S6lo pueden can-
tarlo aquellos a quienes han sido abiertas las puertas del cielo

(Apoc. 4, 1), los que han sido admitidos en la vida propia de Dios,
en la intimidad de Dios.

5. Participacion en el himno de dlabanza
de los angeles.

El himno de alabanza del mundo es participacion del de los angeles.
Peterson describe el himno de alabanza de los dngeles y la participa-
cién del hombre en €l de ia siguiente manera: “Los espiritus puros, que
son seres orientados esencialmente a Dios, no estin petrificados en muda

562



§ 310 TEOLOGIA DOGMATICA

adoracién ante El; su ser propio no consiste en estarse gquietos, sino en
moverse, en aletear, con esas alas que Isafas describié por primera vez
en un rapto de inspiracidén; a ese aleteo y al cubrirse los pies con las
alas, tan significativo en la rigueza expresiva de su simbdélica, corres-
ponde su fluencia en la palabra, en el grito, en el canto del “santo, santo,
santo.” Con otras palabras: en ese fluir y agotarse en la palabra y en
el cantico se funda el ser propio de los dngeles. No se trata de que haya
una parte de angeles que tengan la misién de cantar ante Dios. En reali-
dad es esa una imagen insoportable y el deseo de hacer algo parecido
por toda la eternidad apenas es comprensible. Se trata de algo comple-
tamente distinto. No es que hava dngeles gque son primariamente y de
manera abstracta dngeles y luego cantan, sino que son A4angeles cuyo
ser-angeles consiste en el cantico del “santo, santo, santo”. Este cidntico
constituye su ser y en €l son lo que son, querubines o serafines...” *“Los
Angeles son algo mas que un adorno poético de la poesia popular o fa-
bulosa. Pertenecen a Dios v a Cristo, al Espiritu Santo pero nos perte-
necen también a nosotros. Para nosotros significan una posibilidad de
nuestro ser, una sublimacién e intensificacién de nuestro ser, pero nunca
la posibilidad de una fe nueva. Nos adoctrinan sobre la oscura profun-
didad de nuestra existencia, en la gue hay movimiento y movilidad,
que tal vez son independientes de nosotros, que tal vez nunca recono-
cemos 0 no sabemos que son un impulso hacia Io angélico. Un movi-
miento que puede ser sentido como Impulso hacia la pureza de corazdn
0 como pasién por la claridad de espiritu o por una existencia autéptica.
Hay muchos caminos por los que el hombre camina y corre hacia ¢}
dngel, no en el sentido de que se proponga llegar a ser dngel, sino en
el sentido de que el ser que tiene es transitorio v todavia no se ha ma-
nifestado lo que somos. Y cuando no corremos hacia el dngel que esta
ante Dios, seguramente corremos hacia el dngel que se aparté de Dios,
nos acercamos al demonio. Porgue el hombre existe solamente trascen-
diéndose a s{ mismo vy acercdndose por tanto al dngel o al demonio.
El hombre que se trasciende—porque sélo existe trascendiéndose—puede
ascender y ascender no sélo en sentido moral, sino en sentido verdadera-
mente metafisico hasta convertirse en compaifero de los dngeles y arcén-
geles, hasta llegar al limite en que estdn los querubines y serafines. Al
llegar al punto en que le estd mandado detenerse, al limite que él no
s¢ ha trazado ni ha trazado ningin arcangel, empieza a resonar con las
esferas y a cantar con los arcdngeles. Su cidntico no es sélo imitacién del
de los dngeles, ni un humilde coro al grito de “santo, santo, santo’, que
sale de sus labios ininterrumpidamente v en forma solemneé, sino que es
algo que nace e irrumpe de su ser mas intimo cuando llega al limite
de la criatura, al limite de si mismo en cuanto criatura. En su cdntico
con los querubines y serafines se completa su ascensién y su volver-a-si-
mismo, pues ;qué otra cosa puede sentir el hombre que asciende hasta los
dngeles, sino que la criatura alaba a Dios, que le alaban hasta Jos ltimos
planetas y hasta las mds pequeiias hierbecillas? De mismo modo que an-
tes sOlo existia subiendo y ascendiendo, trascendiéndose a si mismo vy
pudiendo trascenderse de nuevo, porque todavia no existia del todo,
ahora al final canta con los dngeles y arcdngeles y sélo existe cantando
v como cdntico fluye ante Dios. Lo que se canta hasta el fin es la
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criatura misma puesta en sus limites. Y Jo que vale del grado superior
del ser creado, vale también de esos seres que, como la planta, el animal
y las cosas, estdin muy por debajo del ser humano, Cuando en los sal-
mos urumpen Jos animales y los montes en alabanzas a Dios no se
trata de exageraciones poéticas, ni de sublimaciones literarias, ni de
antropomorfismos fdciles, pero en realidad inauténticos, smo de algo
completamente real y fundado en el ser mismo de las criaturas que al-
canza a los dngeles v querubines v hasta a los minimos seres: la glona
de Dios llena toda la creacién, como sabemos por el Evangelio. Es
raro que ¢l hombre ¢n el orden esencial de sus raices metafisicas sélo
pueda expresar su ser-creado y su naderia empezando a ascender hasta
legar a ser compafiero del querubin y del serafin v no pudiendo decir
mas—una vez que es compaiiero de ellos—que él no es nada, que sdlo
existe como un cantico de alabanza a Dios. Esto ayuda a entender que
ese cdntico—como el himno al sol de San Francisco—no es un descarri-
lamiento de la fe hacia lo poético, que no tiene su raiz en una religién
natural y mistica, sino que San Francisco empieza a cantar—casi se po-
dria decir empieza a resonar—porque la gracia de Cristo le ha llegado
y le ha tocado lo mds hondo. El santo empieza a resonar fraternalmente
con el sol v las estrellas, con el agua v la muerte, porque e! Crucificado
ha despertado en €l su ser de criatura hasta el punto en que se siente y
existe como pecador digno de misericordia, como pobre criatura—seme-
jante al asno—gue no puede hacer mds que irrumpir, fluir, y agotarse
en su cdntico de alabanza a Dios.”

6. Testimonio de los Padres.

De la época de los Padres vamos a citar un texto de San Ci-
priano en el que el cielo es descrito como continua accion de gra-
cias: “Esta gracia concede Cristo, este don de su misericordia re-
gala al vencer Ja muerte en el signo de 1a cruz, al redimir a los
fieles por el precio de su sangre, al reconciliar 2 los hombres con
Dios Padre y reanimar al mortal por el renacimiento celestial.
Permitidnos seguirlo hasta donde sea, prestarle juramento de fide-
lidad y alistarnos bajo sus banderas. El nos abre ¢l camino de la
vida, nos vuelve al paraiso y nos introduce al reino celestial. Con
El viviremos siempre porque por El nos hemos convertido en hijos
de Dios, con El nos alegraremos para siempre porque hemos sido
redimidos con su sangre. Como cristianos viviremos con Cristo en
la gloria, bienaventurados en Dios Padre, viviremos en las eternas
delicias ante la faz de Dios, siempre jubilosamente y dando gracias
a Dios para siempre. Pues sélo puede ser agradecido para siempre
quien habia caido en ]Ja muerte, pero después ha sido elevado sobre
todos los cuidados por la inmortalidad” (A Demetrigno, niim. 26,
BKV, 1, 227).
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7. La adoracion celeste como plenitud de la vida.

Alli se cumple el sentido dltimo de }Ja vida humana del modo
mas perfecto. Lo mismo que de toda la creacidn, el sentido dltimo
de la vida humana es representar y reconocer la gloria de Dios.
La vida del hombre debe ser un transparente de ]a gloria de Dios,
que se representa a si mismo en Ja creacidon y manifiesta en ella
la gloria de su verdad y amor (glorificacién objetiva de Dios). Debe
reconocer la verdad y el amor que Dios es como lo supremo y
tributarles el honor que les es debido por su valia. En el pecado
el hombre quita a Dios el honor que le es debido por su absoluta
valia. Por ello se desordena la jerarquia de los valores. Cristo la
volvié a restaurar. En su muerte tributé al Padre, amor y verdad
personales, el maximo honor posible a la criatura. La muerte de
Cristo significa a la vez una exigencia hecha al hombre de que
participe en el honor que Cristo tributé al Padre. Elo ocurre en
el culto y sobre todo en el sacrificio eucaristico. La alabanza tri-
butada a Dios en el sacrificio eucaristico es una participacién en
el canto de alabanza de los dngeles. Se ve por el texto del Prefacio
y del Sanctus. E}l honor tributado a Dios en el sacrificio eucaristico
por medio de Cristo y del Espiritu Santo es acogido por los fieles
en su vida diaria para continuarlo en ella. Durante la vida el hom-
bre sélo honra a Dios imperfectamente, porque e¢s impedido con-
tinuamente por el egoismo, jamds del todo superado. El cielo es
la plenitud de Jo que el hombre de buena voluntad intenta conti-
nuamente durante su vida terrena. En €l fluye del corazdon del
hombre bienaventurado alabanza y agradecimiento a Dios. El ho-
nor tributado a Dios en él no puede ser confundido con la adula-
cidn que un protegido ofrece a su donante. Sino que es el reco-
nocimiento que el hombre tributa a la verdad y amor personales
cuando se le aparecen en toda su valia v en su absoluta validez.
La descripcién que San Juan e Isaias dan del Sanctus de los bien-
aventurados es una imagen de la incansable veneracién de la ver-
dad y del amor. Cuanto mis padecemos en el actual orden del
mundo por e] hecho de que el mayor premioc no corresponde a
los poderes que lo merecen, como son la verdad y el amor, la
jJusticia y la santidad, sino a los que son indignos de él, como son
el odio y el egoismo, la violencia e injusticia, con tanta mayor ale-
gria tenemos que esperar el estado en que el amor y la verdad ten-
dran el mdximo reconocimiento que llamamos adoracidn.
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El bienaventurado que viene del mundo del odio y de la men-
tira, pero que ahora sélo es puro y amante, no se cansard de agra-
decer a la verdad y amor personales, es decir, a Dios, que existan,
ni se cansarid de ensalzar su gloria. Su alabanza fluird con la de
los 4ngeles en un coro de accidn de gracias; en la publicidad
del cielo vivird lo que durante su vida de peregrinacién ha rogado
como miembro de la Iglesia en todas las horas solemnes: “Te
alabamos, Sefior, te bendecimos. Hénrete toda la tierra. Todos los
angeles te invocan, te invoca el cielo y todos los poderes, los que-
rubines y serafines, con incansable voz: Santo, Santo, Santo, es

Dios el Setor de los ejércitos. Llenos estan los cielos vy la tierra
de su gloria.”





