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INTRODUCCION®

* En las citas tomadas de la obra traducida al castellano, de Eckhart, I corresponde a los Tratados y I1
a los Sermones. Las cifras arabicas indican la pagina de la que esta tomada la cita en la edicion original.
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El sabio maestro Eckhart

de la nada nos quiere hablar y
quien no lo entiende

a Dios se ha de quejar;

su alma no fue alumbrada

por la divina luz acendrada’.

La mistica alemana del siglo XIV y sus antecedentes

En las historias de la lengua y literatura alemanas el siglo XIV se destaca en primer
término como la centuria de un poderoso movimiento mistico cuyos representantes mas
insignes son el Maestro Eckhart y sus discipulos Tauler y Heinrich Seuse (Suso). En las
obras de esta triada el misticismo adquiri6 facetas diferentes, por mas que su doctrina se
fundamentara en el ansia de llegar a la unio mystica y llevar a ella a sus oyentes, religio-
sos como laicos. En tierra alemana se desarrollo con sus actividades y las de numerosos
espiritus, en parte conocidos, un fendémeno comparable al observado dos siglos mas
tarde en la mistica espanola, la cual, a su vez, recibi6 estimulos del movimiento ale-
man’. No se trata de una repentina «explosion» de las ansias religiosas, sino de un pro-
ceso multifacético que se presenta sobre el trasfondo de una cultura nutrida de raices
griegas, desde Platon hasta Plotino, incluyendo a Aristételes, dado a conocer por los
arabes, un Avicena, un Maimonides, entre otros, y cuya filosofia fue insertada en la
construccion de las majestuosas catedrales goticas que son las Sumas teoldgicas de Al-
berto Magno y Santo Tomas de Aquino. Por otra parte, se disponia de la rica tradicion
patristica y en especial de la ardiente prédica y poderosa voz de San Agustin, a quien
tantas veces se refiere el Maestro Eckhart. El seudo Dionisio Areopagita (del siglo V),
por mas que haya sido la invencidon de un escriba sirio que se nutria de la tradicion,
uniendo en su mensaje trozos de muy diversa procedencia’, dio impulsos nada desdeia-
bles a quienes deseaban apagar su sed de progreso espiritual en fuentes no exclusiva-

! Asi reza una de las estrofas de una cancién de monjas. Texto tomado de: Der Frankfurter. Eine
deutsche Theologie. El traductor Josef Bernhart lo cita en su «Introduccién» (Munich, Hermann Rinn, [2*
ed. 1946]) p. 110.

2 Cfr. Sanchis Alventosa, J., La escuela mistica alemana y sus relaciones con nuestra mistica del si-
glo de oro, 1946.

* Cfr. lo dicho por Bernhart en su «Introduccién», 0. Cit. p. 48 y en su obra: Die philosophische Mys-
tik des Mittelalters, (1922) Darmstadt, Wissenschaftliche Buchgesellschaft, 1974, pp.42 ss. o también
Faggin, G., M Eckhart y la mistica medieval alemana, Buenos Aires, Sudamericana, 1953, pp. 95 y 107.
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mente doctrinarias. Luego, la tradicion avanza por nuevas etapas caracterizadas por los
nombres de Bernardo de Clairvaux, Hugo de San Victor, Richard de San Victor, Buena-
ventura, Alberto Magno hasta llegar a Santo Tomdas de Aquino cuya doctrina esta en la
base de las ensefianzas de Eckhart, Tauler y Seuse, los tres, miembros de la Orden do-
minicana. Esto no implica, empero, que su ensefianza mistica no tenga rasgos personales
y no se aleje a veces de la racionalidad del gran Doctor de la Iglesia. Para toda la mistica
medieval se afirma que su ideologia especulativa provenia de Plotino, Proclo, Agustin,
Dionisio Areopagita y Escoto Erigena”.

Pero, fuera de esa rica tradicion, que aportaba un manantial de pensamientos, cola-
boraron en el surgimiento del misticismo una serie de factores especiales de caracter
histérico-social y de indole psiquica. La tardia Edad Media, o sea su «otofio»” envolvia
a vidas y espiritus en una atmosfera de cadtica inseguridad, de intensos problemas para
la existencia exterior e interior. A la «época horrible, la época sin Emperador» (1256-
1273), como se la suele llamar basandose en un verso de Schiller’, le siguié una etapa
de enconadas luchas entre el Imperio y el Papado, que trajeron consigo el «cautiverio
babilonico» de los Papas con su residencia temporaria en Aviiion. En una historia de la
literatura alemana el capitulo correspondiente a esos tiempos en los que florece la misti-
ca se intitula significativamente «1300 a 1325. Discordia entre el Estado y la Iglesia.
Ser-uno con Dios»’.

Como se ve, al desorden exterior corresponde un enorme anhelo de hallar la unidad
mas alla de la realidad cotidiana. También en el orden social se produce un cambio en el
dominio ejercido por las diferentes clases. La declinante y aun degenerada caballeria

* Cfr. Quint, Josef, «Mystik» en: Reallexikon der deutschen Literaturgeschichte, fundado por Paul
Merker y Wolfgang Stammler, 2% ed. a cargo de Werner Kohlschmidt y Wolfgang Mohr, Berlin, Walter
de Gruyter, tomo 11(1962) pp. 544 a 568.

> Segun el titulo de la conocida obra de J. Huizinga, El otofio de la Edad Media. En ella se hallan
también amplias referencias a la mistica. He usado la edicion alemana: Herbst des Mittelalters, Stuttgart,
A. Kroner, 6° ed. 1952.

Para el desarrollo de las diferentes tendencias, véase también Josef Bernhart, Diephilosophische Mys-
tik des Mittelalters (nota 3); Josef Quint, el articulo «Mystik» (nota 4) con bibliografia selecta. Amplias
bibliograKas para el tema se pueden encontrar en: Wentzlaff-Eggebert, F.-W., Deutsche Mvgtik zwischen
Mittelalter und Neuzeit, Berlin, De Gruvter, 1969, 3a ed.; y Soudek, Ernst,MeisterEckhart, Stuttgart,
Metzler, 1973. En lengua castellana, hay mucho material en la obra citada de Giuseppe Faggin, sobre todo
con respecto a publicaciones de tiempos anteriores.

® En la balada «Der Graf von Habsburg» (El conde de Habsburgo).

’ Friedrich Ranke denomina asi uno de los subtitulos del capitulo: «Von der ritterlichen zur biirgerli-
chen Dichtung» (De la literatura caballeresca a la burguesa) en: Annalen der deutschen Literatur, Stutt-
gart, Metzler, 1962, p. 205.
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cortesana va cediendo su lugar a la burguesia. El castillo pierde parte de su influencia a
favor de la ciudad, centro mas apto para la evangelizacion y ensefianza religiosa realiza-
das por las 6rdenes mendicantes, los franciscanos y los dominicos, quienes asi pueden
reunir grupos mas numerosos de laicos para sus sermones y homilias dictadas en ale-
man. Y el publico que los escucha, por poco culto que sea, abraza con avidez sus prédi-
cas o lo que de ellas entiende o cree comprender. Las luchas fratricidas, las muertes fre-
cuentes, enfermedades y pestes, una inseguridad general, contribuyen a que se inicie una
nueva etapa de piedad, caracterizada por una mayor acentuacioén de lo individual en el
trato del alma con Dios, por el anhelo de hallar una unién mas estrecha con lo trascen-
dental y, por otra parte, de encontrar a Dios escondido en el fuero intimo de cada cual.

Esa ansia general se vuelca también en movimientos a la larga poco edificantes, co-
mo los de los flagelantes, de los beghardos y «los hermanos y hermanas del espiritu
libre» que terminaron en excesos malsanos y en una libertad licenciosa que, a su vez,
puso sobre guardia a las autoridades eclesidsticas.

Segun la tesis establecida por primera vez por Denifle®, la llamada cura monialium
del afio 1267 constituy6 un factor directamente desencadenante para el surgimiento del
sermén dictado en aleméan y su posterior desarrollo en direccion mistica’. La cura mo-
nialium imponia a la Orden de los Predicadores la obligacion de ocuparse de la ense-
flanza y prédica en los conventos de monjas, adaptando su cometido a la preparacion
espiritual de las religiosas. Efectivamente, los conventos y mas tarde las comunidades
de las beguinas'® constituian el lugar de refugio de gran numero de mujeres. Las luchas
y guerras fratricidas, las cruzadas, el sacerdocio, etcétera, habian contribuido a la exis-
tencia de un exceso de mujeres, las cuales en su retiro monastico muchas veces desarro-
llaban una cultura apreciable. Muchos de los sermones alemanes del Maestro Eckhart,
por ejemplo, fueron pronunciados ante esa clase de oyentes y hoy en dia no podemos
menos que sorprendernos de que haya existido un publico que lo seguia en sus altos
vuelos y aplaudia su actividad sacerdotal, como efectivamente hicieron. Esas monjas,
por otra parte, sentian una urgente necesidad de dar expresion a sus sentimientos que,
por su condicidn, tenian necesariamente matiz religioso —y seriamente religioso— por

¥ Denifle, H. S., «Uber die Anfange der Predigtweise der deutschen Mystiker» en: Archiv f Literatur-
und Kirchengeschichte des Mittelalters 2 (1886) pp. 641 ss.

% Quint, Josef en: Meister Eckehart (sic). Deutsche Predigten und Traktate, Munich, Hanser” (1963)
sefiala (p. 11 s.) que el mandato exterior no habria sido suficiente si la tendencia al misticismo no hubiera
estado en el ambiente y «si los predicadores mismos no hubiesen poseido el intuitus mysticus que sélo
convierte en mistica a una personay.

' Comunidades de mujeres que se dedicaban a la vida religiosa sin clausura y sin hacer los votos de
pobreza, castidad y obediencia.
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mas que en algunos casos se hayan introducido en su piedad rasgos de amor insatisfecho
y atisbos patoldgicos. Esta intima dedicacion y, a veces, los excesos se evidencian en los
numerosos escritos misticos y seudo-misticos de la época.

Pero, sea esto como fuere, las ansias en si eran verdaderas y muy generalizadas.
También es un hecho que los antecesores mas notables de los grandes misticos del siglo
XIV se encuentran entre las mujeres. Una figura aislada y descollante fue Hildegard von
Bingen (1098 a 1179), médica, filésofa y mistica benedictina, cuya visiéon cosmologica
ha despertado el sincero interés de la investigacion y religiosidad modernas. Fue, a todas
luces, una mujer excepcional que se carteaba con los mas altos dignatarios de su tiempo
incluyendo el Emperador Barbarroja. En La luz fluyente de la divinidad la beguina
Mechthild de Magdeburg (1210-1283?) convirti6 el lenguaje poético de los trovadores
en expresion religiosa para evocar su union amorosa con Dios mismo. Debido a su fuer-
za espiritual fue capaz de crear una obra Unica tanto en la historia de la mistica como en
la historia de la literatura alemanas. También la monja flamenca Hadewych (muerta
alrededor de 1260)'" dio en sus Visiones expresion poética a un misticismo que se basa,
ante todo, en el amor que corresponde al amor divino.

Generalmente, se distinguen tres formas de mistica: la volitiva, la sensitiva y la es-
peculativa. Mientras la mistica femenina, en muchas de sus exteriorizaciones, tiende
hacia la expresion sensitiva, amorosa, encontramos que la mistica especulativa fue abra-
zada especialmente por los fratres docti los dominicos.

Se opina que Dietrich von Freiberg (alr. de 1250 hasta 1310, aproximadamente)
habia sido el primero que «en sus sermones alemanes habia anunciado a sus “hijos
espirituales” la sabiduria del mistico no-saber [nada]. Pero, no se conservan tales
sermones suyos» .

Disponemos, empero, de numerosos cddices con los tratados y sermones en aleméan
del mistico méas profundo y mas original: el Maestro Eckhart quien es «no solamente el
fundador propiamente dicho de la mistica especulativa alemana, sino también su con-
sumador»>. Es cierto que ¢él, también, se basa en la rica tradicion especulativa, como
buen conocedor que es de la literatura teoldgica y filosofica antigua y coetanea, inclu-
yendo un gran conocimiento de la obra magna de Santo Tomas de Aquino. Pero, hay un
tono completamente personal y un planteo exclusivamente mistico en su obra que lo

! Hadewych pertenece a la mistica antiguo-neerlandesa, como posteriormente Ruysbroec. Se opina,
sobre todo ultimamente, que ésta debe ser vinculada a la mistica alemana. Cfr. lo dicho por Kurt Ruh en
el Prefacio (p. X) a su edicion de Altdeutsche und altniederlandische Mystik, Darmstadt, Wissenschaftl.
Buchgesellsch., 1964.

2 Quint, Meister Eckehart, I. c., p. 12.

13 Soudek, obra citada, p. 7.

10
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distingue como pensador y como homo religiosus. Se ha dicho que «la mistica contem-
plativa areopagita-agustiniana de Eckhart puede ser llamada un complemento feliz de la
filosofia racional de la escolastica aristotélico-tomista»' .

La vida de Eckhart®®

Es poco lo que se sabe de su vida, y se ha observado también que €I, en sus sermo-
nes y tratados, evitd referirse a hechos y sucesos personales. A diferencia de otros misti-
cos y religiosos medievales, como por ejemplo Seuse, de quien conservamos un trabajo
autobiografico'®, oculté su individualidad bajo el anhelo, tipico de él, de hacer confluir
toda actividad humana en el inagotable fondo de lo Uno. Ni siquiera se conocen cartas
suyas capaces de arrojar luz sobre uno que otro episodio de su vida'’. Esta falta de refe-
rencias a su vida y a su mundo individual, condice perfectamente con la insistencia en la
necesidad de despojarse y desasirse del propio yo que ante la contemplacion de Dios se
reducia a una nonada, s6lo importante por cuanto se vinculaba con lo mas excelso me-
diante la chispa increada en su propio fuero intimo. Pero esta inica cosa importante era
casi inefable y requeria todas sus fuerzas intelectuales y espirituales para anunciarla
como buena nueva, y esto si lo hacia en forma decididamente personal.

Se supone que Eckhart'® nacié en 1260, aproximadamente, en Turingia. Se solia cre-
er que habia pertenecido a la nobleza, hecho ultimamente cuestionado por Josef Koch,
el editor de su obra latina. Sabemos que ingreso, joven aun, en la Orden de los
Predicadores, en Erfurt. Se ha comprobado que en 1277 residié en Paris como estudian-
te de artes. Antes de 1280 volvid a la patria y cursd estudios teoldgicos en el Studium
generale de su Orden en Colonia, ciudad que posteriormente habria de ser el lugar prin-
cipal de sus actividades como predicador, especialmente en los conventos femeninos. Se

' Karrer, Otto, Die grosse Glut. Textgeschichte der Mystik im Mittelalter, Munich, «Ars Sacrax» Jos.
Miiller (1926) p. 303.

'> He tomado los datos principales del libro de Soudek, porque alli se resumen los resultados de los
estudios mas recientes.

' Su Vida que trae la descripcion sobre todo de su vida espiritual.

7 Wilhelm Oehl sefiala en el Prefacio a su edicion de Deutsche Mystikerbriefe des Mittelalters 1100 -
1550 (1931), Darmstadt, Wiss. Buchgesellsch., 1972, p. XV: «Lamentablemente, falta del todo el Maestro
Eckhart. No se conservan cartas, ni escritas por el mas famoso mistico antiguo-aleman ni dirigidas ni
relativas a él». Sin embargo, Oehl habla dentro de otro contexto (p. XXVI) de las «interesantes cartas de
negocios» del maestro «que se refieren, empero, so6lo a asuntos administrativos de la Ordeny.

8 Las grafias de su nombre difieren. Se habla de Eckhart von Hochheim, Eckart, Eggert, Echardus,
Avyhardus, Equardus, Eycardus, Eckehart, etcétera. Cfr. Soudek, p. 16.
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supone que en sus primeros afios de Colonia podria haber tenido contacto con Alberto
Magno. Entre 1294 y 1298 se origind su primera obra escrita en aleman Las platicas
instructivas (Die rede der underscheidunge). Esta cronologia se deduce de dos hechos
de su biografia. En el afio 1293 a 94 habia residido otra vez en Paris como bachiller
(Baccalar) y en 1298 ya no fue posible que una sola persona desempefiara conjuntamen-
te los dos cargos a los que se alude en el subtitulo del tratado. Alli se indica que era, a la
sazon, prior en Erfurt y vicario de Turingia. Esta sobria referencia prueba también que
Eckhart, ya en afios tempranos se habia convertido en personaje importante dentro de la
Orden de los Predicadores. Entre 1300, a mas tardar, y 1302 Eckhart debe haber renun-
ciado primero al priorato y luego al vicariato. En este afio 1302 se lo designdé magister
de teologia en Paris, confiandosele la unica catedra reservada a un extranjero. Ensefio
alli durante un afio para volver luego a Erfurt. Pero ya en 1303 se dividieron algunas
provincias demasiado grandes de la Orden, y Eckhart fue designado provincial de la
nueva provincia Saxonia, a la cual pertenecian vastas regiones de Alemania Septentrio-
nal, incluyendo, entre otras, a Holanda. Le incumbia supervisar 47 conventos y varios
monasterios de religiosas. Si recordamos que las distancias generalmente eran superadas
a pie, podemos imaginarnos el peso de la tarea, a la cual se agreg6 en 1307 su designa-
cion como vicario general de Bohemia. En 1310 los electores de la Teutonia votaron por
Eckhart cuando se hacia necesario designar un nuevo provincial. Pero no lleg6 a ejercer
las obligaciones vinculadas con tan honrosa eleccion, porque en 1311 el Capitulo Gene-
ral de la Orden lo envid otra vez como «magister ad legendum» a la Universidad de
Paris, distincion que —segiin Soudek'’— sélo se puede comparar con los dos nombra-
mientos para esa tarea de Santo Tomas de Aquino. Aun cuando los estudiosos no coin-
ciden con respecto a las obligaciones que habia tenido durante los dos afios siguientes
en Paris, la mayoria opina que en ese lapso fueron madurando las ideas principales de su
fundamental obra latina inconclusa, el Opus tripartitum. Una vez terminada su estancia
a orillas del Sena, Eckhart se encuentra, en abril de 1314, en Estrasburgo donde acaso
haya actuado como director o lector del colegio local de la Orden, o también como ase-
sor de los monasterios femeninos de Alemania Meridional. Luego de haberse desempe-
flado como visitador del convento femenino de Unterlinden (importante para la historia
del misticismo aleménzo), el maestro habria sido enviado a Colonia, en 1323, aproxima-

' Obra citada, p. 17.

20 Se trata de un convento de monjas dominicas cerca de Kolmar (Alsacia). Segin Oehl en: Deutsche
Mystikerbriefe, p. 196, el monasterio «es importante para la historia de la mistica alemana a causa de las
biografias de monjas misticas» escritas por la priora Katharina de Gebweiler, alrededor de 1300. Se con-
serva una coleccion de unas cincuenta biografias breves, que es la precursora de las llamadas «Vidas de
monjas» posteriores.
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damente. Fuera de sus obligaciones como predicador y sacerdote, Eckhart fue en Colo-
nia catedratico del Studium generale de los dominicos, en donde se reunian en ese en-
tonces unos treinta a cuarenta estudiantes por afio. Provenian de las provincias Teutonia,
Saxonia, Polonia, Bohemia y Hungria. Entre ellos se encontraban Tauler y Seuse, en
cuyas obras habria de sobrevivir, también, el espiritu eckhartiano, aun cuando Tauler
tendia mas hacia la exposicion de cuestiones morales y en Seuse descuella su «antropo-
logia mistica»”'. La fama de Eckhart habia llegado a su ctspide cuando, en 1326, el
arzobispo de Colonia, Heinrich von Virneberg, inicié contra ¢l un proceso de inquisi-
cion, acusandole de la difusion de doctrinas heréticas en aleméan. Hay opiniones diver-
gentes acerca de cudles habran sido los trasfondos de tal acusacion que fue la primera
dirigida contra un miembro de la Orden de los Predicadores. «Sin embargo, no se puede
negar del todo que el procedimiento contra el Maestro Eckhart mostrara rasgos de una
venganza personal del arzobispo Heinrich»?, quien hizo oir sus acusaciones atin des-
pués de la muerte del famoso predicador. Una comision convocada por el obispo tildo
de sospechosos 49 pasajes de sus escritos latinos, del Libro de la consolaciéon divina
(Daz buoch der goetlichen troestunge) y de los sermones alemanes. Eckhart contest6 en
su llamado Escrito de justificacion donde sefiald que €1, segtin los privilegios de su Or-
den, s6lo era responsable ante la autoridad del Papa y de la Universidad de Paris. Nega-
ba el fundamento juridico del proceso, pero se declard dispuesto a contestar de buena
voluntad. No es €ste lugar para entrar en detalles sobre el desarrollo de los procedimien-
tos que evidentemente fueron prolongados a sabiendas. Solo se debe anadir que Eckhart
el 13 de febrero de 1327 hizo una declaracion publica en latin, con comentario en ale-
man, donde el maestro llamaba a Dios por testigo de que durante toda su vida se habia
esforzado por evitar cualquier error contra la fe o falta contra la moral. No negaba la
posibilidad de haber ensefiado doctrinas erroneas, pero si rechazaba cualquier posibili-
dad de herejia, ya que ésta seria objeto de la voluntad y €l no tenia voluntad alguna de
faltar a la fe. Cabe sefialar que —seguin una apelacion del 24 de enero del mismo afio
dirigida al Papa— Nicolas de Estrasburgo, visitador designado por el propio Santo Pa-
dre, ya habria examinado las doctrinas de Eckhart y negado la sospecha de herejia. En
Colonia, el maestro nunca fue declarado culpable. La decisién dependia ahora de la Cu-
ria en Avinon donde Eckhart habria residido en el mismo afio 1327, segun el testimonio
de Guillermo de Ockham. Entre julio de este afio y el 30 de abril de 1328 el maestro
habra muerto sin conocer el juicio definitivo sobre la obra de toda su vida. No se sabe
donde murid ni se conoce el lugar donde descansan sus despojos.

*! Bernhart, J., Die philosophische Mystik, p. 203.
22 Soudek, obra cit., p. 19.
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Tan so6lo el 27 de marzo de 1329 se dio a conocer una Bula del Papa Juan XXII in
agro dominico, en la cual se objetaba la formulacion de 28 frases y giros, 17 de los cua-
les eran considerados heréticos y otros 11 sospechosos de herejia. En la Bula se men-
ciona también que Eckhart antes de su muerte se habria retractado de las frases incrimi-
nadas.

En los siglos siguientes a la desaparicion del gran predicador, su doctrina fue defen-
dida y atacada desde los mas diversos angulos, especialmente por parte de catolicos y
protestantes, hasta llegar a una burda interpretacion nacionalista para la cual el hombre
conscientemente catélico se convirtié en rebelde contra la autoridad eclesiastica™. Mu-
chos de los resultados dudosos de la interpretacion se lograron mediante la despreocu-
pada separacion de frases y giros de su contexto, aun cuando justamente las dificiles y a
veces apenas expresables exposiciones, junto con el insuficiente conocimiento de los
textos auténticos y la falta de los estudios pertinentes, s6lo pueden ser valuados en su
conjunto natural, quiere decir como eslabon dentro de un tratado o una homilia. Cabe
agregar que, gracias a los investigadores catolicos Otto Karrer, Herma Piesch y Alois
Dempf «el maestro Eckhart fue reconocido cuasi oficialmente por la Iglesia catélica»™*.
Karrer cree que la condenacion de Eckhart se dirigio en el fondo contra los beghardos y
sus excesos, y defiende la opinion de «que el Maestro Eckhart —muy lejos de los pre-
juicios de la izquierda y de la derecha— se hallaba dentro de una gran tradicion espiri-
tual de la cual se apropiaba con profundidad mistica, siendo en sus ensefianzas y su per-
sonalidad uno de los hombres més destacados de su pueblo, un héroe tragico, y cierta-
mente por eso no menos un discipulo de su Divino Maestro y un vocero de aquel reino

divino que se halla “en lo interior”»>.

Datos sobre la obra

Conservamos del Maestro Eckhart una importante, si bien fragmentaria, coleccion
de obras y esbozos de prédicas, escritas en latin. Pero su verdadera fama se debe a sus
tratados y sermones en aleman, hecho que comprueban los numerosisimos cédices y
manuscritos conservados y re-encontrados que nos permiten conocer esta parte de su
actividad, mientras la obra latina nos ha llegado sélo en pocos ejemplares.

» Véase el informativo capitulo VI «Forschungsgeschichte» (Historia de la investigacion) en: Sou-
dek, o. cit., pp. 51 a 73.

** Ibidem, p. 62.

2 Karrer, Die grosse Glut, p. 308.
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Su centro lo constituye el Opus tripartitum que tuvo una profunda influencia sobre
Nicolas de Cusa®. De esta magna obra nos ha llegado nada mas que un trozo, pero co-
nocemos el plan del todo que debia comprender el Opus propositionum (Obra de las
proposiciones) de la cual se conserva tan solo el prologo. Eckhart se habia propuesto
exponer en esta parte su teoria del ser mediante la contestacion de mas de mil preguntas.
La segunda parte deberia haber sido el Opus quaestionum (Obra de las cuestiones) don-
de el pensador planeaba responder a «Cuestiones» seleccionadas de la Suma de Santo
Tomas de Aquino. Poseemos unicamente la tercera parte, tampoco completa: el Opus
expositionum (Obra de las exposiciones) que contiene una serie de comentarios a textos
de la Sagrada Escritura asi como esbozos mas o menos detallados para sermones pro-
nunciados en latin. A todo esto se agregan algunos escritos menores” .

La obra alemana se conserva, en cambio, en numerosos manuscritos que —segun
sefialé Quint en 1955%® —exceden los doscientos, y atn se siguen encontrando nuevos
manuscritos y trozos dispersos en algunos cédices. «Uno de los problemas principales
de la investigacion eckhartiana es la pregunta por la autenticidad de estos textos manus-
critos, autenticidad que fue cuestionada durante largo tiempo para casi toda la obra ale-
mana transmitida de Eckehart (sic) como consecuencia de un escepticismo y una des-
orientacion exagerados»”’. Quint escribi6 estas palabras en 1955 para su edicién de las
obras alemanas de Eckhart traducidas por ¢l al aleméan moderno. Mientras tanto posee-
mos cuatro tomos (I, II, III y V) de la gran edicion critica®® realizada por dicho investi-
gador que ofrece asi el trabajo increiblemente minucioso y fecundo de toda una vida.
Ahi estan (en el tomo V) los tratados en aleman cuya autenticidad parece exenta de du-
das: Die rede der underscheidunge (Platicas instructivas); Daz buoch der goetlichen
troestunge (EI libro de la consolacion divina); Von dem edeln menschen (Del hombre
noble); Von abegescheidenheit (Del desasimiento). El libro de la consolacion divina y
Del hombre noble pertenecen juntos al llamado Liber «Benedictus». Del hombre noble

*® Cfr. Quint, Meister Eckehart, p. 19, y Wentzlaff- Eggebert, obra cit. (p. 151) donde dice: «Sabe-
mos también que, sobre todo los “Sermones” de Eckhart y su Comentario al Evangelio de Juan, influye-
ron en las prédicas del Cusano». Una cita del propio Cusano al respecto trae Giuseppe Faggin, 0. C., p.
356 nota 9.

7 Véase la némina en Soudek, obra cit., p. 24 s.

% Quint, J., Meister Eckehart, p. 19.

* Quint, ibidem.

3 Meister Eckhart, Die deutschen und lateinischen Werke, ed. por encargo de la Deutsche Fors-
chungsgemeinschaft, Stuttgart/Berlin, 1936 ss. La primera seccion a cargo de Josef Quint se compone
hasta ahora de tomo I: Predigten (Sermones) (1958); tomo II: Predigten (1971); tomo III: Predigten
(1976); tomo V: Traktate (Tratados 1963). La segunda seccion consta de cinco tomos de la obra latina.
Toda la edicion, Stuttgart, Kohlhammer.
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es un sermon, Del desasimiento un breve tratado. Los tres tomos I, II y III, aparecidos
hasta ahora, contienen los sermones de Eckhart. Para comprobar su autenticidad se usa-
ron criterios diversos. El problema méaximo para la transcripcion de estos sermones lo
constituye el hecho de que conservamos sélo las copias de anotaciones hechas por los
oyentes de Eckhart, quienes, a su vez, se basaban en las exposiciones orales del predica-
dor. En consecuencia abundan errores de interpretacion, cambios voluntarios o involun-
tarios, omisiones, interpolaciones, etcétera. S6lo la comparacion minuciosa de los dife-
rentes codices y a veces trozos de manuscritos, la comparacion con los textos recrimi-
nados en la Bula papal asi como lo dicho por Eckhart, en su Escrito de justificacion, las
coincidencias con pasajes paralelos en otros sermones o tratados, incluso los textos lati-
nos de Eckhart, junto con un conocimiento cada vez mas refinado de su estilo y Iéxico,
permitieron la transcripcion y correccion de los textos que se nos ofrecen ahora en esta
magna edicion. Quint ha dado una amplia exposicion de sus criterios en los Prefacios a
los tomos I, II, III (asi como en publicaciones anteriores). En el ultimo Prefacio al tomo
III (publicado en 1976) subraya el hecho de que «ocasionalmente la dificultad de dar
una reconstruccion del texto se convierte en imposibilidad» (p. X). Esto vale sobre todo
para aquellos textos que se han conservado en un solo manuscrito.

Nuestra version castellana comprende los tratados contenidos en el tomo V, y los
sermones que figuran en los tomos I y II, reunidos de acuerdo con los criterios usados
para establecer su autenticidad, los que indicaremos donde corresponde.

La creacion de un lenguaje mistico

La prédica pronunciada en aleman y los tratados escritos en este idioma, tienen su
origen en las actividades de los dominicos y franciscanos. «Desde un principio formaba
parte del programa de las 6érdenes mendicantes comunicar al pueblo las doctrinas en las
que, hasta ese entonces, estaba iniciado Unicamente el reducido numero de tedlogos.
Hacia ello apunta el lema de los dominicos: contemplata allis tradere [transmitir a otros
lo contemplado]. De este programa derivo la necesidad de hacerse entender por el pue-
blo en su idioma. El lenguaje, estirado hasta el extremo, debia a esos esfuerzos un fo-
mento més alla de sus posibilidades naturales»”'.

Fue asi como los predicadores contribuyeron decisivamente al enriquecimiento del
lenguaje, tanto con la introduccidon de nuevas voces —cuyo contenido debia correspon-

! Bizet, J. A., «Die geistesgeschichtliche Bedeutung der deutschen Mystik», en: Deutsche Viertel-
jahrsschriftfir Literaturwissenschaft und Geistesgeschichte, 1966, p. 315.
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der al de las palabras latinas que les servian de modelo— como con una mayor flexibili-
zacion de la prosa, hasta entonces poco elaborada, para expresar pensamientos abstrac-
tos y vincularlos fluidamente con los habituales «ejemplos» y anécdotas, tomados de la
vida cotidiana. Si esto ya valia para la prédica corriente en alemén, cuanto mas para los
sermones de alto vuelo, pronunciados por predicadores empefiados en acercar sus oyen-
tes a las cumbres misticas. Las maximas exigencias, a este respecto, surgieron. para
quienes, como el Maestro Eckhart, hacian girar sus exposiciones en primer término al-
rededor del entendimiento especulativo, la intuicion iluminada cuya base constituia la
concepcion de Dios como intellectus purus (inteligencia pura). Ya en el mero aspecto
idiomatico, la actividad de esos escritores misticos dio resultados ain mas alla de su
cometido inicial. «Ellos [los escritos de los misticos] fundamentan el lenguaje técnico
filosoficon™.

De esta manera nace una expresividad muy Sui generis, porque se realiza una ince-
sante lucha con el idioma y contra ¢l para aprehender lo «inefabley», término que en su
version alemana «unsprechelich» como lo usa Eckhart, se encuentra «por primera vez
en la literatura mistica»>>. Lo que se quiere decir no tolera ser aprisionado dentro de la
expresion conceptual y, por otra parte, se intenta incansablemente encontrar un acceso a
la «realidad» sobrenatural, sentida e intuida. Las pobres palabras son incapaces de llegar
a las alturas de lo trascendental y a la intimidad del Dios inmanente dentro de la propia
alma. «... las palabras tienen gran poder; uno podria obrar milagros con palabrasy»*. El
propio Eckhart llega a dar a la lengua alemana una riqueza poco menos que milagrosa.
El maestro, para quien la Palabra, el Verbo divino, constituye el centro de sus especula-
ciones, ha de trabajar también con nunca decreciente afan en la forjadura del inico ins-
trumento que posee para comunicarse con sus oyentes: el idioma. Son dos las dificulta-
des que tiene que superar: la inmadurez del idioma vulgar y el caracter del mensaje reli-
gioso que elude las posibilidades de la expresion humana. La segunda dificultad es la
que mas se evidencia en la tradicion mistica de todos los tiempos y todas las regiones
del orbe. Con razon sefiala Quint que ya la palabra «mistica» en si apunta a un fenoéme-
no pletérico de misterio®. Este hecho jcuanto mas vale cuando se trata de profundizar
en su contenido!

Esas enormes dificultades dan su cufio caracteristico a la expresion mistica en gene-
ral, y en especial al vocabulario y estilo de Eckhart. Se ha dicho de ¢él, acertadamente,

32 Moser, Hugo, Deutsche Sprachgeschichte, Stuttgart, Schwab, 1955, 2* ed., p. 131.

3 Bach, Adolf, Geschichte der deutschen Sprache, Heidelberg, Quelle & Meyer, 1956, 6* ed., p. 143
8§ 106.

*11, 5. 18, p. 424.

3% Quint, Josef, «Mystik und Sprache», en: Ruh, Altdeutsche und altniederliina’ische Mystik, p. 114.
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que «no cabe duda de que justamente el Maestro Eckhart, el mas espiritual entre los
misticos antiguo-alemanes, el pensador mas profundo y osado entre ellos, es no sola-
mente el mas poderoso poseedor del idioma, sino también el maximo creador idiomatico
para proclamar el saber mistico»*®. Eckhart se parece a un hombre empefiado en conti-
nua busqueda que intenta captar aun aquello que tan sélo se encuentra en las intermina-
bles extensiones del desierto, o en las cumbres mas inhospitas, aquello que se esconde
en la oscuridad o se ofrece dentro de una luz tan clara que el ojo humano no lo puede
divisar con suficiente nitidez. Avanza a tumbos, pero avanza al fin para s6lo encontrarse
con una parte de la verdad. Y aun donde piensa haberla aprehendido, ella brilla en colo-
res tan fuertes que no caben dentro del espectro de la expresion humana, sino que re-
claman otra definicion y otra mas sin que éstas nunca coincidan del todo con lo intuido.
Hay que darse cuenta de esa nunca cesante lucha con la expresion para interpretar en su
justo valor no solo las peculiaridades del lenguaje eckhartiano sino también su porqué.
Unicamente entonces se revela la razon intima de sus medios estilisticos: la repeticion
que no es simple reiteracidon sino que obedece al proposito de subrayar lo dicho y hacer-
lo resaltar desde varios angulos dentro de un contexto a veces levemente cambiado. Son
numerosas, también, las acumulaciones mediante las cuales el predicador trata de acla-
rar relaciones espirituales e insistir en algiin punto central para ¢él. De deliciosa simpleza
y pronunciado valor explicativo resultan las comparaciones y ejemplos tomados de la
realidad cotidiana, de algiin cuento, o también basados en observaciones de la vida ani-
mal, vegetal o mineral, etcétera. Los paralelismos permiten echar una luz mas clara so-
bre lo dicho y dar explicaciones que facilitan la comprension. Las hipérboles ofrecen
una vaga idea de la grandeza de las ideas tratadas, y con el oximoron el predicador se
acerca audazmente a la expresion, al parecer imposible, de hechos intuidos y contem-
plados que en realidad sobrepasan el entendimiento humano. A todo ello se agrega la
introduccion en el idioma de neo-formaciones, especialmente de sustantivos abstractos,
verbos sustantivados que implican la existencia de un proceso, de un devenir, etcétera.
Pero no viene al caso hablar de hechos lingliisticos que s6lo se refieren al idioma origi-
nal de Eckhart y que, en primer lugar, interesan al fil6logo®’.

3% Quint, Josef, «Mystik und Sprache, ibidem, p. 124.
37 Abundante material se halla en el articulo arriba citado de Quint (pp. 113 a 151) y, ante todo, en la
edicion critica de las obras alemanas de Eckhart.
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Algunas caracteristicas de la mistica eckhartiana
A) El caracter especulativo de su misticismo.

La mistica de Eckhart tiene caracter especulativo-intelectual, pero cuando se la ca-
racteriza asi hay que pensar en un entendimiento, iluminado que supera la razon humana
para dejarse inspirar por la inteligencia divina. Es tipico de ¢l que diga alguna vez: «Por
entre los siete dones, el don de la sabiduria es el mas noble»™*. Para él la posibilidad de
conocer va desde arriba hacia abajo, en cuanto a su jerarquia. «[El] conocimiento va a la
cabeza. Es un principe y busca su reinado en lo mas elevado y acendrado, y luego se lo
pasa al alma y el alma se lo pasa a la naturaleza y la naturaleza a todos los sentidos cor-
porales»®’. En la practica espiritual, empero, las cosas son al revés: «La naturaleza no
salta por encima de nada; siempre comienza a obrar en la parte mas baja y sigue obran-
do asi hasta llegar a lo mas elevadox»™.

Esta diferenciacion entre meta y camino, entre jerarquia y proceso natural, hace dis-
tinguir también entre alma y espiritu. La primera seria «el principio de animacion que
actua en el cuerpo», el segundo «la idea de este principio, independiente del espacio y
del tiempo»*'. Eckhart explica una vez: «Nuestro Sefior llamaba alma a su espiritu crea-
do, por cuanto le daba vida al cuerpo y estaba unida con los sentidos y la facultad inte-
lectual»®. Pero el espiritu creado no es lo primero; él es sélo un reflejo débil e
imperfecto del espiritu increado acerca del cual giran los pensamientos del maestro y al
que intenta llegar, vinculando con ¢l una parte del alma; dicho con otras palabras,
buscando un punto de unién entre Dios y el alma humana.

B) El predicador «dificil» y sus aparentes contradicciones.

Indudablemente, Eckhart exige mucho de sus oyentes e incluso tuvo que defenderse
aun en vida contra un reproche que tampoco se acallé después de su muerte: ha expues-
to los problemas mas dificiles a gente iletrada, tratando temas y aspectos que —segun la
opinién de sus criticos— deberia haber reservado para la ensefanza en latin, o sea la
lengua universal de los doctos. Una vez, €l explica el porqué de su actuacién, diciendo:

#11, 5. 59, p. 734.

¥, s. 3, p. 284.

11, s. 18, p. 421.

I Soudek, obra cit., p. 37.
211, s. 49, p. 662.
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«Diran también que estas ensefianzas no se deberian decir ni escribir para la
gente iletrada. A eso digo: Si no se debe ensefiar a la gente iletrada, nunca na-
die llegara a letrado y en consecuencia nadie sabra ensefar o escribir. Porque
se ensena a los iletrados para que de iletrados se conviertan en letrados. Si no
hubiera cosas nuevas, nada llegaria a ser viejo»™.

A continuacion remite a sus criticos al comienzo del Evangelio de San Juan, donde
se exponen los temas mas sublimes y més dificiles de entender sin tomar en cuenta que
posteriormente se han producido muchas interpretaciones equivocadas.

Por otra parte, el maestro es el primero en reconocer que no todos pueden acompa-
farlo en su vuelo hacia lo inefable. Los tranquiliza, diciéndoles: «Quien no lo compren-
de, que no se preocupex»**. Y, en otra oportunidad les explica:

«Quien no comprende este discurso, no debe afligirse en su corazon. Pues,
mientras el hombre no se asemeje a esta verdad, no habra de comprender este
discurso; porque se trata de una verdad no velada que ha surgido inmediata-
mente del corazon de Dios»*.

También les dice en tono de prevencion:
«Si no la comprendéis [la verdad de que hablaré a continuacion], no os preocu-
péis, porque hablaré de una verdad tal que s6lo unas pocas personas buenas
. 4
habran de comprenderla»*.

Pero la verdad subsiste independientemente de la comprension de sus oyentes:

«Si pudierais entender [las cosas] con mi corazon, comprenderiais bien lo que
. . . 4
digo; porque es verdad y la misma Verdad lo dice»”’.

Guiado por esa Verdad, Eckhart suele partir en sus tratados y sermones de uno o va-
rios textos biblicos a los cuales cita a menudo con cierta libertad, de acuerdo con la idea

B, p. 215.

11, s. 16a, p. 402.
11, s. 52, p. 693.
11, 5. 52, p. 685.
Y11, 5. 2, p. 278.
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que desea expresar y explicar. En general, su método de interpretacion corresponde a las
usanzas de su época. Busca similes y metaforas para aclarar los pasajes biblicos. Una
vez da una como regla de interpretacion para la Sagrada Escritura: «Si hay en ella una
cosa de sentido burdo, hace falta interpretarla; pero para hacerlo se necesita del simil»*.
Asi lo ensefian, segun ¢él, los maestros. Ademads y sobre todo, insiste en la necesidad de
hallar el sentido oculto, el mensaje simbdlico trascendental por debajo de la interpreta-
cion literal. Logicamente, este buceo en las honduras de la Sagrada Escritura lo convier-
te a veces en escritor y predicador «dificil». Fuera de las dificultades que ofrece la tradi-
cion defectuosa sobre todo de sus sermones —ya mencionada anteriormente— la inter-
pretacion sistematica se halla ante otro escollo: el hecho de que su doctrina no fue ex-
puesta en forma logicamente continuada, sino que se halla dispersa en sus homilias. Un
estudioso tan empapado de la obra latina, como es su editor Josef Koch, ha confesado:
«A pesar de haberme ocupado de ¢l durante largos afios, no puedo afirmar que yo com-
prenda todo cuanto escribion®. Koch se refiere en primer término a la obra escrita en
latin, pero sus observaciones pueden aplicarse lo mismo a la obra alemana. Este autor
opina: «Nos hallamos en la situacién —acaso no repetida en ningn otro pensador de la
Edad Media— de que tenemos que descifrar la metafisica de Eckhart partiendo de sus
comentarios a la Sagrada Escritura»™". En verdad —una verdad insoslayable— s6lo un
mistico de la talla del Maestro Eckhart seria capaz de tener una comprension intuitiva,
igualmente dificil de ser expresada en forma discursiva. Por ello, ante semejante obra,
solo puede haber aproximaciones, «balbuceos» y al final, el humilde silencio, tal como
en forma incomparablemente mas elevada lo guardan los verdaderos espiritus ilumina-
dos ante lo «inefabley.

Un capitulo especial lo constituyen, también, las aparentes contradicciones en la
obra eckhartiana, las que, a primera vista, parecen excluirse mutuamente. Si, por de
pronto, pasamos por alto el estado muchas veces insatisfactorio de los textos, hay a mi
modo de ver dos explicaciones para tal situacion, las cuales permiten, una vez enfocadas
en su significado ulterior, una aproximacién mas comprensiva y constructiva al mundo
espiritual del gran mistico.

11, 5. 51, p. 676. También el uso de las metaforas rige solamente al comienzo. Para los mas avanza-
dos Eckhart ensefa (I, s. 51, p. 680.): «Si quieres hallar a la naturaleza desnuda, se deben romper todos
los similes». Soudek (p. 34) supone una fuerte influencia de Maimonides sobre Eckhart, también con
respecto al método de la exégesis alegdrica de aquél.

¥ Koch, Josef, «Zur Analogiclehre Meister Eckharts» (1959), en Ruh: Altdtsche. u. altniederliind
Mystik, p. 277.

% Ibidem, p. 276.
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1) Eckhart tiene en cuenta los diferentes estados animicos, las posibilidades espiri-
tuales de sus oyentes mas o menos avanzados. Aquello que para una persona ya consti-
tuye una perfeccion dificilmente alcanzable, para otra permanece muy por debajo de sus
posibilidades. El debe ir mas lejos, tanto en su entendimiento como en su practica espi-
ritual y ascética, y puede hacerlo gracias a sus condiciones intelectuales y morales. Se
trataria en el fondo de lo que se ha llamado «gradualismo» con miras a la literatura me-
dieval’', cuyos «rasgos decisivos» —asi dice Giinther Miiller— fueron tomados antes
que nada de «la obra de toda la vida» de Santo Tomas de Aquino, que es «revoluciona-
ria en el método de investigacion»”2. Miiller entiende por «gradualidad» el hecho de que
«el mundo sea ordenado en capas o escalones de realidad»™. En el gradualismo se trata
de una «diferencia de esencia»’*. En el orden préctico «toma en consideracién las con-
diciones especiales, de modo que, para ¢€l, dos actos considerados en lo absoluto como
iguales, en sus distintas inserciones reales, tienen valor diferente»”". Dicho en otras pa-
labras, Eckhart habla, ya sobre un escalon mas bajo, ya llegando a la cuspide de lo ape-
nas expresable. Esto puede tener dos motivos: primero, la finalidad que se ha propuesto
en determinado sermdn y segundo, un desarrollo en las concepciones del propio predi-
cador, hecho que, sin embargo, hasta el momento no se ha podido investigar —y muy
posiblemente no se lograra tampoco en el futuro—, ya que presupondria establecer una
cronologia exacta de toda la obra eckhartiana.

2) El maestro trata de aprehender lo mas sublime mediante una precision cada vez
mas refinada de aquello que en el fondo resulta inefable para el ser humano. Se parece a
un caminante que avanza por un sendero de altura que corre en espiral. Desde los dife-
rentes puntos a que llega, se sirve, como de muleta, de expresiones cada vez mas osadas
para explicar lo inexplicable y dificilmente o nada comunicable. Hoy en dia, cuando se
tiene mayor conocimiento de las practicas misticas orientales, se puede encontrar un
cierto paralelismo en el budismo Zen.

>! Miiller, Giinther, «Gradualismus» (1924) en: G. M., Morphologische Poetik, Darmstadt, Wissens-
chaftl. Buchgesellsch 1968, pp. 46 a 85.

>2 |bidem, p. 84. En p. 59 Miiller trae a colacion lo dicho por Santo Tomas de Aquino en la Summa
contra gentiles: «Opportuit ad hoc, quod in creaturis esset perfecta Dei imitatio, quod diversi gradus in
creaturis invenirentur» (Lib. II, cap. 45). El autor sefiala también que en la tardia Edad Media el gradua-
lismo ya se halla en disolucion. Interesa destacar que Miiller, sin embargo, al hablar de las («exigencias
ascéticas» remite (p. 62) «a las manifestaciones en el Escrito de justificacion de Eckhart donde se discul-
pan algunas formulaciones unilaterales objetadas, diciéndose que “faciunt ad mores”».

>3 Ibidem, p. 59.

>* Ibidem, p. 54.

> Ibidem, p. 55.
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Por otra parte, no parece casualidad que Nicolds de Cusa, buen conocedor de la obra
de Eckhart, haya ubicado en ¢l centro de su filosofar la idea de la coincidentia opposito-
rum (la coincidencia de los opuestos) que se da en Dios. «La concepcion mistica —asi
afirma Quint— se halla por entre ¢l si y ¢l no en la esfera de la coincidentia opposito-
rum»’.

C) La «idea unica» de Eckhart y su enfoque desde diferentes angulos.

La voz popular dijo del «santo e insigne maestro, fray Eckhart» que «Dios nunca le
oculté nada»’’. En sus tratados y sermones, el maestro luchaba incansablemente por
conducir a sus lectores y oyentes a lo Uno simple que se halla mas alla de toda multipli-
cidad y que, sin embargo, constituye la fuente y el origen de todo cuanto existe en su
diferenciacion. Por ello se ha dicho del Maestro Eckhart (sic) que constituye su grande-
za el que en el fondo no tenga sino una sola idea bastante profunda y sublime para vivir
y para morir. Esta tnica idea fundamental y nuclear de Eckhart, desde la cual se han
desarrollado y, por otra parte, orientado todas las demas ideas, es la que se refiere al
Nacimiento de la Palabra en el alma. Ha desconocido a Eckhart quien no ha comprendi-
do que el Nacimiento del Hijo por el Padre divino en la chispa del alma constituye la
unica razon, el contenido y el fin de la prédica de Eckhart, y otorga a sus exposiciones
una, casi diria yo, monotonia grandiosa™®.

Segun Josef Bernhart «ha querido conquistar el mundo para una sola idea»”’. Pero, a
partir de esta idea principal se va originando una multiplicidad de planteos, se esboza un
proceso vivo que, sin menospreciar las necesarias actividades en el mundo, se eleva
paso a paso hacia las alturas de la unio mystica.

En uno de sus sermones Eckhart resume sus temas principales, diciendo:

Cuando predico suelo hablar del desasimiento y del hecho de que el hombre se
libre de si mismo y de todas las cosas. En segundo término [suelo decir] que
uno debe ser in-formado otra vez en el bien simple que es Dios. En tercer tér-
mino, que uno recuerde la gran nobleza que Dios ha puesto en el alma para que
el hombre, gracias a ella, llegue hasta Dios de manera milagrosa. En cuarto
término [me refiero] a la pureza de la natura divina... el resplandor que hay en

*6 Quint, Josef, «Mystik» en: Reallexikon, p. 557.

°7 Ambas citas se hallan en muchos trabajos sobre Eckhart.
*¥ Quint, Josef, Meister Eckehart, p. 21 s.

% Bernhart, Josef, Diephilosophische Mystik, p. 76.
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la naturaleza divina, es cosa inefable. Dios es un Verbo, un Verbo no enuncia-
do®®

Esto es, segun la acertada opinion de Koch, «no s6lo un programa para las prédicas,
sino ante todo el programa para el retorno hacia Dios»®'.

Con las citadas palabras el propio Eckhart indica las principales exigencias que per-
miten el acceso a alturas cada vez mas elevadas y alejadas de los apetitos y las activida-
des del «hombre exterior», al cual contrapone el «hombre interior». En este resumen se
contienen practicamente todas las reflexiones cuya meta consiste en realizar su propoési-
to principal: la vinculacion entre el alma y Dios mediante el Nacimiento del Verbo. Sin
hacer el intento de establecer un sistema filoséfico o teoldgico, trataremos mas bien de
dejarnos guiar por las palabras de Eckhart con las cuales se esfuerza por conducir a sus
oyentes hacia la cuspide donde se ha de callar todo entendimiento meramente humano.
Pero esto, sin que caigan en los excesos de un quietismo hostil al mundo y adverso al
cumplimiento de las tareas cotidianas.

1) El desasimiento y «que el hombre se libre de si mismo y de todas las cosas».

«El 4nimo libre es capaz de hacer todas las cosas»®”. Pero ;qué es un animo libre y
como se logra poseerlo? Eckhart contesta que tal proceso —y sabe que es un proceso
que en esta vida nunca termina— necesita del desasimiento completo. Implica una re-
nuncia decidida al si mismo dondequiera que el hombre lo descubra en sus pensamien-
tos y acciones. Y el acento recae, necesariamente, sobre la actividad interior, en el ser
antes que en el hacer. «La gente nunca deberia pensar tanto en lo que tiene que hacer;
tendrian que meditar mas bien sobre lo que son»®. El progreso espiritual no depende de
procedimientos exteriores, como estar de vigilia, ayunar, etcétera. Si ayudan, en buena
hora; si estorban, hay que dejarlos. El «modo» de avanzar no importa—y puede ser dis-
tinto para cada cual— pero si, la integridad de la voluntad que decide sobre el valor del
desasimiento.

«Quien renuncia a su voluntad y a si mismo, ha renunciado tan efectivamente a

todas las cosas como si hubieran sido de su libre propiedad y €l las hubiese po-
‘ 4

seido con pleno podern®.

011, s. 53, p. 695.

81 Koch, o. cit., p. 301.
21, p. 87.

81, p.ol.

%1, p. 90.
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Lo que se valoriza es el menor o mayor grado de la perfeccion que se impone desde
dentro hacia fuera y comienza con una obediencia absoluta a la voluntad divina.

«Un avemaria pronunciado con tal disposicion de dnimo, en la cual el hombre
se despoja de si mismo, es mas util que mil salterios leidos sin ella; si, [dar] un
paso con esta disposicion, seria mejor que cruzar el mar careciendo de ella»®.

Pero justamente ésta es la tarea mas dificil; una empresa que no termina jamas, pues

«en esta vida nunca hombre alguno se ha desasido de si mismo sin haber des-
cubierto que debe desasirse mas aun»®.

Con mucha frecuencia la gente reza todos los dias: «Hagase tu voluntad», pero
cuando la voluntad divina se cumple, la voluntad de ellos se opone, se enojan en vez de
hacerse «imagen y forma dentro de la voluntad divina»®’. En tanto se suefia todavia con
la idea de que se puede cumplir mejor con la voluntad divina hallandose aislado de los
hombres, huyendo de tal o cual ambiente, no se ha comprendido nada del desasimiento
verdadero. Esos hombres acaso tienen buena voluntad, pero una voluntad ajena a la de
Dios. Hay que distinguir entre las dos formas de manifestacion que tiene la voluntad.
Una «es contingente y no esencial, otra es decisiva y creadora y habitual»®®. Esta ultima
es la que se vuelve deiforme. La primera, en cambio, no puede lograr nada en el reino
del espiritu divino, porque proviene del individuo y «Dios nunca se entreg6, ni se entre-
gara jamas, a una voluntad ajena»®. En una de sus prédicas, Eckhart incluso ensefia a
sus oyentes que seria mejor decirle a Dios «Hagase tuya [la] voluntad» en vez de
«Hagase tu voluntad»'’, porque asi la voluntad humana se calla por completo, ni siquie-
ra pretende existir conforme a la voluntad divina. También en este caso son muchas las
graduaciones posibles para acercarse y unirse a la voluntad divina. Unas son mas per-
fectas, otras mas imperfectas todavia.

En el proceso de desasimiento se incluye la renuncia a todo cuanto tiene caracter de
creado, porque en cuanto creado carece de valor esencial. «Todas las criaturas son pura

%1, p. 109.

1, p. 90.

71, p. 104.

1, p. 139.

%1, p. 140.

11, 5. 30, p. 524.
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nada»”', y «Todo [cuanto hay en el hombre] estd muy enfermo y corrupto» . ;Estarfa-
mos entonces ante un pesimismo absoluto en lo que respecta a las posibilidades del ser
humano? Eckhart se halla lejos de semejante planteo. Al final del camino sefalado por
¢l, las fuerzas renacen con toda la fecundidad original que habian perdido. Por mas que
Eckhart, como veremos luego, conciba la nobleza de una parte del alma humana y opine
que todo cuanto existe recibe su ser de Dios, en el camino hacia El hay que dejar atras a
las criaturas porque tal como se presentan exteriormente son perecederas y sélo ator-
mentan al alma en su busca de Dios.

A diferencia de la opinidn corriente de su época que insiste mucho en el valor de la
pobreza exterior, para Eckhart el proceso de liberacion del si mismo y de las criaturas
tiene su raiz en la pobreza espiritual, de modo que bien puede usar los bienes de este
mundo quien estaria igualmente contento si tuviera que prescindir de ellos.

«Pueden comer con pleno derecho quienes estarian igualmente dispuestos a
ayunar» .

En este sentido también la imitacion de Cristo no ha de evidenciarse, necesariamen-
te, en la conducta exterior:

«Cristo hizo muchas obras con la intencion de que lo siguiéramos espiritual y
no materialmente» .

Eckhart insiste una y otra vez en el valor y la necesidad de perfeccionar esa pobreza
espiritual. Interesa sefialar que —segin Grundmann—

«solo en el movimiento de la piedad femenina en Alemania la idea de la pobre-
za espiritual se ha seguido desarrollando en direccion a su significado primor-
dial-religioso... hacia la [concepcion mistica], o sea, la tendencia a la pobreza
espiritual, interior .

M1, s. 4, p. 293.

21, p. 121.

1, p. 126.

1, p. 124

" Grundmann, Herbert, «Die geschichtlichen Grundlagen der deutschen Mystik»* (1933) en: Ruh,
Altdtsche. u. altniederliind Mystik, p. 85. El autor afirma (p. 86) que el recorrido de la idea de la pobreza
espiritual hacia el misticismo se puede trazar histéricamente.
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Grundmann opina, con mucha razon, que el Maestro Eckhart ha desarrollado la idea
«de la manera mas enjundiosa en el gran sermon sobre la pobreza en espiritu»’®. En ella
se trata de una renuncia a todo cuanto pueda ser satisfaccion interior, se predica la ecua-
nimidad ante la sensacion de hallarse vinculado a Dios o frente a la experiencia interior
de encontrarse privado de todo consuelo espiritual. En el sermon mencionado Eckhart
ensalza el despojamiento perfecto de cualquier clase de consuelos o riquezas en el alma,
hasta llegar a la afirmacién que parece anular aun la perfeccion mas completa imagina-
ble cuando expone que

«un hombre pobre es aquel que no quiere nada y no sabe nada y no tiene na-
77
da»’’.

Este pensamiento de Eckhart se ha resumido de la siguiente manera:

«Pobre en espiritu es solo aquel que es asi como era cuando ain no era, es de-
cir, cuando poseia solamente tanta voluntad y saber como se hallan insertados
en el saber y querer divinosy» ™.

Mas esta pobreza luego se convierte en la mayor de las riquezas, pues:

«el pobre en espiritu es susceptible de aprehender toda clase de espiritu, y el
espiritu de todos los espiritus es Dios» .

Es demasiado codicioso el hombre que no se contenta con Dios solo sino que quiere
satisfacer por intermedio de El sus apetitos y anhelos, ya sean materiales, ya sean espiri-
tuales. Eckhart critica con palabras muy plasticas tal actitud, diciendo que aman a Dios
como aman una vaca que les da leche y queso™. Y, en otro sermén, le reprocha al codi-
C10S0:

76 Se refiere al sermén 52.
711, 5. 52, p. 685.

78 Soudek, 0. c., p. 42.
71, p. 180.

011, s. 16b, p. 409.
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«Buscas alguna cosa por medio de Dios y procedes exactamente como si con-
virtieras a Dios en una vela para buscar algo con ella; y cuando uno encuentra
las cosas buscadas, tira la velay®.

Quien desea poseer a Dios y las cosas, no se da cuenta de que Dios con las cosas no
es mas que Dios desnudo en si. La ensefianza basica de Eckhart implica siempre la ne-
cesidad de quitar, mondar, cribar y expurgar. No se agrega, sino que se saca para perder
de vista lo inutil, lo que estorba e impide que en el hombre salga a luz su imagen primi-
genia.

Una vez, el maestro usa un interesante simil que trae, también, una concepcion del
arte posteriormente sostenida, por ejemplo, por Miguel Angel que la expresa en uno de
sus sonetos donde dice que al quitar del duro marmol lo superfluo, se halla en su interior
la figura viva que va creciendo mientras desaparece la piedra. También Miguel Angel
sefiala este hecho, experimentado y llevado a su perfeccion en el arte del gran escultor,
para referirse al crecimiento espiritual del alma librada de los vinculos de la carne®.

Eckhart se expresa asi:

«Cuando un maestro hace una imagen de madera o de piedra, no hace que la
imagen entre en la madera, sino que va sacando las astillas que tenian escondi-
da y encubierta a la imagen; no le da nada a la madera, sino que le quita y ex-
purga la cobertura y le saca el moho y entonces resplandece lo que yacia es-
condido por debajo. Este es el tesoro que yacia escondido en el campo, segiin
dice Nuestro Sefior en el Evangelio»™.

Pero la explicacion del porqué de semejante despojamiento sélo se nos dara si la
vemos a la luz de las exposiciones de Eckhart sobre Dios y la relacion entre Dios y el
alma. Para que esta ultima pueda corresponder a la imagen (o idea) con la cual ha ema-
nado de Dios, debe llegar primero a la anulacion de todo cuanto en ella es accesorio.
«Pues toda nuestra esencia no se funda en nada que no sea un anularse»™’. Logicamente,

UL s. 4, p. 292.

%2 El original italiano se encuentra en: Michelangelo Buonarroti, Le rime, Buenos Aires, Viau (1943)
pag. 120. Lleva el nimero LXXXIV y comienza asi: «Si come per levar, Donna, si pone / In pietra alpes-
tra y dura / una viva figura, / che lit pit cresce, u’piu la pietra scena;...» Véase también el comienzo de
LXXXIII (p. 119): «Non ha I’ottimo artista alcun concetto / C’un marmo solo in sé non circunscriva / Col
suo soverchio; e solo a quello arriva / La man che ubbidisce al!” inteletto...»

B, p. 225.

M1, p. 148.
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tal despojamiento implica ya la renuncia a ser determinado «Burcardo o Enrique», a fin
de convertirse de individuo humano en ser desasido que sélo es portador o coparticipe
de la humanidad en su esencia, tal como sucedi6 en Cristo, el representante mas sublime
de la humanidad.

«Cuando Cristo se hizo hombre, no tomo para si [el ser de] determinado hom-
bre sino la naturaleza humana»®’.

Para tal concepcion: «[La] humanidad y [el] hombre son [dos cosas] distintas»™. Y,
para la mirada dirigida hacia lo mas excelso: «la naturaleza humana lleg6 a ser Dios
porque El adopt6 la naturaleza humana pura y no [la de] ningun hombre»®’. En el mun-
do terrestre las cosas son al revés:

«Si te golpeo, golpeo en primer término a un Burcardo o a un Enrique y sélo
luego golpeo al ser humano»®™®.

Pero, en el reino del espiritu, los valores no corresponden a la mera experiencia de
los sentidos: «Lo blanco es algo muy inferior y mucho mas externo que el ser-blanco [o
sea, la blancura]»89. Naturalmente, debemos darnos cuenta de que Eckhart es, aqui co-
mo en otros aspectos, defensor del «realismo» medieval, de una vision platonica del
mundo. Cabe agregar que su concepcion de la humanidad que viene antes que el indivi-
duo tiene una consecuencia eminentemente social. Porque, vista dentro de esa concep-
cion ontologica, la humanidad es tan perfecta en un hombre pobre como en el Papa o el
Emperador®™. Para llegar a ser «un unico hijo del Padre»’ los rasgos individuales de-
ben desaparecer, ya que «el hombre [individual] es un accidente dentro de la naturaleza
[humana]»’'. Pero otra vez la pérdida encierra en si la ganancia gracias al ejemplo dado
por Jesucristo.

%1, p. 250.

8611, 5. 25, p. 487.

11, s. 24, p. 480.

%11, s. 25, p. 488.

¥, p. 230.

911, s. 25, p. 489.
%11, s. 46, pp. 637-638.
U1, s. 46, p. 638.
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«La imagen del Padre, que es el Hijo eterno, se convirtié en imagen de la natu-
raleza humanax .

En consecuencia, Eckhart puede exclamar: «Prefiero la humanidad en si misma al
hombre que llevo conmigo»’®. Mas este concepto de humanidad no debe confundirse
con ninguna idea moderna relativa al conjunto de hombres «masificados». Este tipo de
igualdad descuida y aun niega por completo el desarrollo espiritual de cada cual, al que
aspira el predicador mistico, quien ensefia a sus oyentes que sélo el hombre que ya no es
igual a nadie «es verdaderamente igual a Dios» .

Es cierto que el hombre en la obediencia, en la recta voluntad, en la renuncia a la
falsa individualidad debe tomar una iniciativa. Pero, en rigor, antes que formarse es
formado por la voluntad divina, que se contrapone a su voluntad y a menudo se sirve
para ello de las criaturas.

«Al alma que ha de buscar a Dios, todas las criaturas la deben atormentar»’.

El mundo creado, asi como el espiritual, le traen penas y congojas. La vida nunca ca-
rece de sufrimientos. En este punto se toca la concepcion occidental cristiana de Eckhart
con la cosmovision oriental de Buddha. El camino que conduce al «desierto» donde el
alma ha de encontrar a Dios, y que culmina en la unio mystica esta plagado de sufti-
mientos hasta que el desasimiento haya llegado a tal perfeccion y libertad que el alma en
su punto mas elevado se mantenga completamente inmovil «como es inmovil una mon-
tafia de plomo ante [el soplo de] un viento leve»’’. El sufrimiento tiene especial valor
cuando no lo elige el hombre de acuerdo con sus preferencias, sino cuando acepta y
sobrelleva cualquier pena y congoja que le son enviadas, no sélo con resignacion, sino
con perfecta ecuanimidad. En muchas partes y, en especial, en El libro de la consola-
cion divina Eckhart predica la inevitable necesidad del sufrimiento hasta un punto tal
que el hombre no sélo debe tener el deseo de abrazar el sufrimiento, sino que tiene que
preferir el sufrir en el presente al haber-sufrido en el pasado y al llegar-a-sufrir en el
futuro””.

211, s. 46, p. 638.
%11, s. 25, p. 489.
%11, s. 29, p. 520.
%11, s. 56, p. 716.
%1, p. 241.
1, p. 190.
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«El animal més rapido que os lleva a «la» perfeccion es el sufrimiento»’, asi reza
una de sus sentencias cortas y precisas, la cual luego reaparecera como fundamental en
El mundo como voluntad y representacion de Schopenhauer’. Este «animal» no es cria-
tura del azar, sino que Dios mismo lo envia segun le haga falta a cada cual. Porque Dios
«nunca toma a un hombre postrado al cual lo mismo hubiera podido hallar de piex'®.
Pero, cual médico sabio, «nunca destruye sin dar algo mejor»'®'. Justamente en sus ex-
posiciones sobre el sufrimiento, el maestro ofrece varias reflexiones basadas en su agu-
da penetracion psicolédgica, que con el andar del tiempo no han perdido su valor. Asi,
por ejemplo, cuando pregunta:

«Si amo y busco la pena y el desconsuelo jes de extrafiar que me afecten las

penas?>>1°2.

Dicho con otras palabras, la ocupacion obsesiva del pensamiento en lo negativo que,
en ultimo rigor, para Eckhart se encuentra en todo lo creado, les permite a las penas
convertir al hombre en su victima incapaz de librarse.

Hay que ver también como Eckhart pinta con plasticidad la siguiente situacion:

«;Como podria ser consolado y estar sin pena quien se vuelve hacia el dafio y
la pena y los configura en su fuero intimo y se [configura] en ellos y los mira, y
ellos, a su vez, lo vuelven a mirar, y ¢l charla y habla con el dafio y el dafio, a

su vez, charla con él y ambos se miran cara a cara?»' .

También los consuelos que da, parten de situaciones concretas cuya aplicacion prac-
tica es factible al hombre mas humilde:

«Si quieres ser consolado, olvidate de quienes estan mejor [que tu] y piensa en

todos aquellos que estan peor»' .

%1, p. 252.
% Schopenhauer, Arthur, Die Welt als Wille und Vorstellung, 2 tomos, en: Simmtliche Werke, ed.
porJ. Frauenstadt, Leipzig, Brockhaus, 1923, 2% ed., tomo III, p. 727.

107, p. 144.
11, s. 8, p. 329.
27 p. 166.

157 p. 167.

147, p. 168. -
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Mas Eckhart no se detiene en el plano de la mera ensefianza psicologico-moral. Pe-
netra hacia una aceptacion y superacion del sufrimiento mucho mas sutiles y basadas en
su perspectiva del desasimiento en camino hacia Dios mismo. El sufrimiento adquiere
su valor, y en cierto modo es superado, en el hombre que sufre por Dios, ya que en ¢l

«nada llega jamas al corazon a no ser fluyendo a través de la dulzura divina, en
la cual pierde su amargura. Ademas, lo quema el fuego ardiente del amor divi-
no que encierra en si por doquier al corazén del hombre bueno»'”.

Gracias a su intima union con la voluntad divina, el sufrimiento no lo toca directa-
mente, y en las personas mas avanzadas espiritualmente se da la paradojica situacion de
«Cuanto mayor [el] sufrimiento, tanto menor [el] sufrimiento»'*’. Se puede preguntar
naturalmente, y el propio Eckhart lo hace, ;como es posible tal superacion del sufti-
miento mientras el hombre se encuentra en esta tierra? Segun los relatos de los Evange-
lios también Jesucristo y la Virgen sufrieron. Sufrieron y no sufrieron, es la contestacion
tipica del intérprete mistico que distingue entre las potencias inferiores que son afecta-
das, por decirlo asi, por todos los males sensibles para el ser humano, y las potencias
superiores que se mantienen unidas a Dios, sin movimiento, en perfecta paz'®’.

«El espiritu debe elevarse con plena fuerza y abismarse, desapegado, en su

Dios»!%,

Esta situacion sublime se da solo alli donde el hombre ve todas las cosas y sucesos
con perfecta ecuanimidad, o sea, con el desasimiento que ya no pregunta por nada que
no sea Dios.

«Cuando hallo el sufrimiento puro por Dios y en Dios, encuentro que mi sufri-

miento es Dios» .

195, p. 206.

1971, s. 30, p. 529.
77, p. 246 s.

8], p. 133.

1997, p. 207.
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Seguramente, muchos de sus oyentes no habran comprendido lo que quiere decir el
predicador y por ello afiade: «Quien no reconoce este hecho, que eche la culpa a su ce-
gueray.

Puede ser también, como dice Eckhart dentro de otro contexto' '’

, que los amigos de
Dios en cierto momento ni siquiera necesiten del sufrimiento. Es como si ya lo hubieran
superado por lo intimamente unida que esta su voluntad a la de Dios de modo que el
sufrimiento, aunque fuera por el momento, no agregaria nada a su progreso espiritual.

Dando otro paso mas se llega al siguiente interrogante: ;De donde proviene el su-
frimiento? De acuerdo con su concepcion de que se debe llegar a la similitud con lo
divino, Eckhart expone que lo que provoca el sufrimiento es justamente la disimilitud, o
sea, el «no». Quien se mantiene libre del «no», tampoco sufre. Sufro, por ejemplo,
cuando se me coloca en la mano un carbon ardiente, porque este carbon tiene algo que
no tiene mi mano'''. En consecuencia sufro porque no soy libre de mis vinculaciones
con las criaturas, con la nada, las cuales, todas sin excepcion, no tienen similitud con
Dios. Sufro, pues, por mi desigualdad con Dios. El hombre que comprende la necesidad
de que Dios, por medio del sufrimiento, lo libere de si mismo, del «porqué» humano,
esta bien encaminado:

«De veras, por injustos que seamos, si aceptamos como justo lo que Dios nos
hace o no hace, y sufrimos por amor de la justicia, entonces somos bienaventu-
rados. Por eso, no te lamentes, laméntate tan s6lo de que todavia te lamen-

tes»m.

Estos son consejos dados al hombre que atn no ha llegado al pleno desasimiento, a
la ultima pobreza espiritual. El desea todavia sufrir por amor de Dios. Aun cuando ello
ya supone una alta sumision de la voluntad propia a la voluntad divina, todavia no cons-
tituye el tltimo escalon. Cuando el hombre lo alcanza realmente, no debe poseer ni si-
quiera el deseo de sufrir porque parece deseable y valioso, pues «yo no debo anhelar ni
apetecer [el sufrimiento]»'". En este caso como en muchos otros, se da una de las tipi-
cas contradicciones comprobables en Eckhart. Pero, si se considera que se trata de dos
formas de comportarse en el camino interminable de la visidn mistica, se comprende
que tanto el deseo de sufrir por amor de Dios, como la prohibicion del deseo correspon-

10T, p. 126.
H IL, s. 5a, p. 300.
2] p.152.
31, s. 51, p. 682.
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den a determinados puntos del desarrollo, de modo que no se excluyen mutuamente sino
que se completan.

Sea esto como fuere, en un caso como en el otro persiste el postulado de que el ser
humano se despoje del «hombre exteriory,

«pues toda nuestra esencia no se funda en nada que no sea un anularse»' ',
Como se ve, la meta ulterior es positiva: recuperar y vivificar la esencia latente.

2) «Uno debe ser in-formado otra vez en el bien simple que es Diosy.

Para que se pueda realizar semejante in-formacion, o sea, el retorno de la criatura a
su Creador, debe cambiar también la concepcion que de Dios se tiene, o mejor dicho,
los conceptos tienen que ser transformados en entendimiento iluminado, alejandoselos
del mero pensamiento discursivo. Ya en su primer tratado, Eckhart sefiala que:

«El hombre no debe tener un Dios pensado ni contentarse con El... Uno debe
tener mas bien un Dios esencial que se halla muy por encima de los pensamien-

tos de los hombres y de todas las criaturasy''’.

Cuando el maestro ensena que «el corazéon desasido» ha de «estar situado sobre la
nada» o sea lo mas elevado''®, indica ya que, en rigor, las ctspides del conocer humano
tocan aquello que es inefable, y esto es, en primer término: Dios. Hablando de El, todas
las palabras humanas y mas aun las definiciones fallan para la vision mistica, en la cual
nada e inefable casi se convierten en sinénimos''’. De ahi también que Eckhart en mu-
chas ocasiones se sirva de las expresiones de la llamada teologia negativa. En verdad,
«vale mucho mas callar sobre Dios que hablar»''®, 0, como dice en otra ocasion: «Sobre
Dios quiero guardar silencio»'". Pero, de algiin modo, hay que intentar una aproxima-
cion a lo mas sublime y también a este respecto notamos el ingente esfuerzo hecho por
el gran predicador para dar por lo menos una vislumbre de aquello que elude ser captado

14y p. 148.

57, p. 95.

1Y, p.247.

""" Hay que observar que Eckhart usa el término con dos acepciones que se excluyen mutuamente.
Por una parte, subraya la «nada,» que son las criaturas frente a Dios, donde el concepto es completamente
negativo. Por otra parte, «nada» significa lo inefable, la esencia suma.

181, s. 36b, p. 562.

197, p. 203.
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por la palabra racional y que contiene, sin embargo, el conocimiento mas claro y exten-
so imaginable. Eckhart habla naturalmente de Dios como la Bondad, la Justicia, la Ver-
dad por antonomasia. Pero también sostiene que se trata de definiciones adhoc que atin
no expresan lo esencial. Si habla del Dios simple insintia que cualquier peculiaridad
atribuida a Dios le afiade algo y le quita, en su aspecto conceptual, algo de lo Uno sim-
ple que El es en su esencia. Para Eckhart Dios es «lo Uno, donde toda multiplicidad es

una sola cosa y una no-multiplicidad»'?, porque «donde hay dos, hay [un] defecto»'*'.

«Quien dijera que Dios era bueno, lo agraviaria tanto como si llamara negro al sol»'**.
Todos los atributos pertenecen a Dios sin que El sea uno de ellos. En graduacién extre-
ma Eckhart ensefia que «Dios no es ni ser ni racional ni conoce esto o aquello. Por eso,
Dios es libre de todas las cosas y por eso es todas las cosas»'*>. Y el mismo maestro
pregunta: «Si El no es ni bondad ni ser ni verdad ni Uno jentonces, qué es? No es abso-
lutamente nada, no es ni esto ni aquello»'**. En sus conclusiones mas osadas Eckhart
distingue entre la «divinidad» completamente inaprehensible y «Dios» como se presenta
al hombre, vision con la cual el predicador aleman expresa una idea que se halla, por
ejemplo, en la Bhagavad Gita india'*’. Por eso puede decir que «Yo soy la causa de que
Dios es “Dios”; si yo no existiera, Dios no seria Dios », pero agrega: «[Mas] no hace
falta saberlo»'*®. Angelus Silesius, el poeta mistico de la época del barroco alemén, pro-
nuncia en uno de sus disticos la misma idea, sorprendente a primera vista: «Yo sé que
sin mi, Dios ni un instante podria vivir / destruido yo, El a la fuerza tendria que mo-

ity 2,

209, p. 94.

21, .27, p. 501.

221, s5. 9, p. 338.

B, s. 52, p. 689.

12471, 5. 23, p. 473.

123 Cfr. Die BagavadgiilL Texto sanscrito con Introducciéon y Comentario de S. Radhakrishnan, trd.
por Siegfried Lienhard (de la ed. original, The Bagavadgitd London, Allen & Unwin), Wiesbaden, R.
Loéwith, s. a. En sus comentarios a los textos, Radhakrishnan sefala varias veces la diferencia entre la
«divinidad» y el «sumo Dios Isvara.” En la Introduccién dice al respecto (p. 88): «La Gité dice,. es cierto,
que lo Real es el Brahman absoluto, pero desde el punto de vista cosmico lo es el sumo Isvara. Este ulti-
mo ofrece la Uinica manera por la cual el pensar humano —limitado como esti— puede concebir la Reali-
dad sumax. P. 262, el comentarista habla de «la diferencia entre divinidad y Dios, Dios absoluto y Dios
personal...».

12071, s. 52, p. 692.

127 Angelus Silesius, Cherubinischer Wandersmann, (El caminante querubinico).
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La divinidad constituye el indiviso origen de todo. «Yo hablo de una sola divinidad
porque alli aun no emana nada y no se toca ni se piensa nada»'*®. Entonces, la Trinidad
ya constituye un primer «efluvio violento», una emanacion concebida del siguiente mo-
do:

«[El Padre en el cielo] engendra a su Hijo y esta actividad le resulta tan placen-
tera y le gusta tanto que no hace nunca otra cosa que engendrar a su Hijo, y los
dos hacen florecer de si al Espiritu Santox»'%.

En este punto el mistico cristiano enlaza la teoria de la emanacidn, enseiada, por
ejemplo, por Plotino, con su propia fe en las tres personas de la Trinidad cuya existen-
cia, sin embargo, nada tiene que ver con numeros ni cantidades.

«... quien sabe concebir la diferenciacion en Dios sin nimero ni cantidad, éste
conoce que tres personas son un solo Dios»'*’.

Pero Eckhart llega a una tltima reduccion donde

«En cuanto El es un Uno simple, sin ningiin modo ni cualidad, en tanto no es

[...] ni Padre ni Hijo ni Espiritu Santox»'*".

También las imagenes (o sea las ideas) emanan a partir de ese origen primigenio an-
tes y fuera del tiempo y del espacio. En esta primera emanacion las cosas todavia care-
cen de su diferenciacion. «Quien [las] tomara pues [...], en su primera emanacion, to-
maria todas las cosas [como] iguales»'*?, vale decir, de acuerdo con su origen divino
que les otorga el ser dentro de la eternidad, sin que constituyan ninguna multiplicidad.
Luego se van diferenciando cada vez mas de lo Uno, o sea, el bien simple que es Dios.
De El se dice «Su imagen consiste en que se conoce a fondo, no siendo nada mas que

133

luz» °” donde «luz» equivale a «inteligencia puray.

En consecuencia, es imposible que nada que no se iguale a Dios, tenga lugar en EL

21, s. 21, p. 454.
271, s. 4, p. 294.
BOTL, 5. 38, p. 574.
B, s. 2, p. 279.
P21, s, 12, p. 370.
31, s. 32, p. 537.
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«... Cualquier cosa que se halla en Dios, es Dios; [y] no se le puede escapar. Es
trasladada a la naturaleza divina porque la naturaleza divina es tan fuerte que
cualquier cosa que sea presentada a ella, serd trasladada totalmente a ella o
quedara afuera por completox»'>*.

Pero el hombre no debe «quedar afuera» sino que ha de ser «in-formado otra vez» en
su Dios. Ello s6lo es posible porque Dios

«primero otorga el ser a toda criatura y luego en el tiempo y, sin embargo, sin

tiempo, y cada vez por separado [le da] todo cuanto es accesorion' .

En el desasimiento la criatura se vuelve a despojar de los accesorios para asi aseme-
jarse a Dios a quien debe ver, también, sin accesorios, pues

«cuanto mas se conoce a Dios como uno, tanto mas se lo conoce como to-
don'3¢.

Pero, para lograr tal fin, hay que acercarse al Dios «desnudoy.

«... Separad de Dios todo cuanto lo esta vistiendo y tomadlo desnudo en el

vestuario donde se halla develado y desarropado en si mismo» .

Una vez concebida tal desnudez extrema, ya no se puede hablar de nada que sea
Dios, sino so6lo de lo que no es. Para que el hombre, paso a paso, pueda llegar a seme-
jante contemplacion del Dios desnudo, hace falta iniciar otra vez un proceso, previo
para el ser humano y posterior para Dios, en el cual El se mantiene cerca del individuo
por mas que éste no lo note. Pues,

«por mas que el hombre se aleje de Dios, El se mantiene firme y lo espera y se

. r 1
le cruza en el camino antes de que ¢l lo sepa»'*®.

B4, s, 3, p. 286.
B3] p. 232,

136 I1, s. 54a, p. 706.
B711, s. 40, p. 590.
B8, s. 14, p. 390.
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En verdad, son dos aspectos distintos que co-operan en una sola finalidad: el retorno
de la criatura a su condicion primigenia donde Dios es su «lugar»'>’: uno, la proximidad
de Dios aun cuando la criatura no lo sabe, y el otro, el retorno del hombre mediante el
desasimiento. Una vez Eckhart ensefia:

«De Dios es la obra y del alma el deseo y la capacidad de que Dios nazca en

ella y ella en Dios»'*.

Eckhart cree firmemente en la posibilidad de que el hombre, dejando detras de si lo
perecedero, se encuentre y una con Dios. Pero ;como se puede realizar semejante union
con una divinidad tan desnuda de accesorios como la describe el maestro? El resuelve el
problema sefialando que en el hombre de alma débil y enferma existe un «algo» capaz
de tocar directamente a Dios porque es divino e in-creado. De ahi que en sus prédicas
insista en la necesidad de recordar

3) «la gran nobleza que Dios ha puesto en el alma para que el hombre, gracias a ella,
llegue hasta Dios de manera milagrosa.
Esta nobleza consiste en que

«[el Sefor esta] en nuestro fondo mas intimo, siempre y cuando El nos encuen-
tre en casa y el alma no haya salido de paseo con los cinco sentidosy»'*'.

Para que el alma aprenda a dirigirse hacia su interior donde puede hallar a Dios y
unirse con El, hacen falta tanto la gracia como la recta intencién del alma. En la concep-
cion de Eckhart «[la] gracia no hace ninguna obra, sino que le infunde por completo al
alma cualquier adorno» y «su obra es ésta: llevar al alma de retorno a Dios»' *. O, como
dice el predicador en otra ocasion:

«[La] gracia no obra; su devenir es su obra. Fluye desde el ser divino y fluye en
.14
el ser del alma, mas no en las potencias»'*.

Eckhart explica a sus oyentes:

B9, s. 36b, p. 559.
011, s. 44, pp. 6 19-620.
M, s. 34, p. 548.

211, 5. 21, p. 456.

L, s 11, p. 357.
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«[La] gracia es un in-habitar y un co-habitar del alma con Dios. Para ello es
demasiado bajo todo cuanto alguna vez se haya llamado obra, ya sea exterior,

ya sea interior»'**.

Lo cierto es que «el hombre puede llegar a ser por gracia lo que es Dios por natura-
leza»'*. Eckhart entiende pues que la gracia toca aquel punto en el hombre que se halla
por encima de toda actuacion y tiene cualidad divina, siendo increado.

«El alma fue creada como en un punto entre [el] tiempo y [la] eternidad, tocan-
do a ambos. Con las potencias mas elevadas toca la eternidad, pero con las po-

tencias inferiores el tiempo»'*°.

El alma que da vida al cuerpo se compone de diferentes potencias, pero solo hay una
donde puede realizarse la unio mystica. Es alli donde existe igualdad con Dios. Esta
potencia es el entendimiento iluminado que es el «marido» del alma y sin el cual no hay
vida. A diferencia de otros te6logos, como por ejemplo, los franciscanos contempora-
neos de Eckhart, que insisten en la primacia de la voluntad y con ella, del amor, el
maestro, de acuerdo también con la doctrina de los dominicos, subraya la preeminencia
del entendimiento y la fundamenta asi:

«[La] voluntad tiene dos clases de obras: [el] anhelo y [el] amor. La obra del

.. . . 14
entendimiento [empero] es simple; por eso es mejor...»' *,

ya que tiene que encontrarse con el Dios simple, desnudo. Esto no significa en abso-
luto que Eckhart niegue la importancia del amor para la vida cristiana. Muy al contrario
dice en una ocasion:

«El amor en lo mas acendrado, en lo mas retraido, en si mismo no es sino

. 14
Dios» !,

También encontramos la siguiente distincion:

1441, 5. 43, p. 616.

57, p. 235.

ML, 5. 47, pp. 645-646.
711, s. 45, p. 630.
81, 5. 27, p. 499.
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«Mediante el conocimiento acojo a Dios dentro de mi; [y] mediante el amor me
adentro en Dios»'*.

Pero cuando se trata de destacar el papel especial que desempena el entendimiento,
expone:

«[La] voluntad y [el] amor se dirigen hacia Dios en cuanto es bueno... [El] en-
tendimiento [empero] empuja hacia arriba, hacia la esencia antes de pensar en
[la] bondad o [el] poder o [la] sabiduria o cualquier cosa que sea accidental

[...]y se hunde en el ser y toma a Dios tal como es ser purox»'™".

Para el ser puro también usa otros términos de modo que puede decir:

«[EI entendimiento] aprehende a Dios en su unidad y en su desierto; aprehende

a Dios en su yermo y en su propio fondo»'".

Pero, asi como no se puede saber qué es el fondo de Dios, también se le esconde a la
mirada el fondo del alma:

«De lo que es el alma en su fondo, de esto nadie sabe nada. El saber que de ello se
pueda tener, ha de ser sobrenatural»'>. Este fondo'> es también lo que Eckhart en otro
sermén llama la «boca del alma»'>*, aquello que equivale a la «chispay, la «gotitax, la
«ramay, la «sindéresisy, la «cabeza» del alma, etcétera. S6lo ahi puede hablar Dios. La

91, s. 6, p. 319.

301, . 37, p. 566.

B, s, 10, p. 354.

21, 5.7, p. 326.

133 Fondo=grunt en alto aleman medio, Grund en alemén moderno, constituye una de las metaforas
que tuvieron su desarrollo espiritual en la mistica alemana. Segiin Hermann Kunisch, Echart la recibi6 de
la época pre-mistica para luego designar con ella el «“fondo del alma” especificamente mistico». Corres-
ponderia al «abditum mentis» de San Agustin. Se referiria tanto al «mas profundo fondo manantial y
primigenio del ser-intelecto divino, del cual emana y prorrumpe todo ser, como a la vez al “fondo del
alma” mas intimo, del cual emanan las potencias superiores ¢ inferiores del alma. Porque ambos “fondos”
no son sino un solo fondo». Véase Quint, Josef, «Mystik und Sprache», 0. C., p. 142. Un estudio mas
detallado se encuentra en Wyser, Paul O. P. «Taulers Terminologie vom Seelengrund» (1958) en: Ruh, 0.
C., pp- 324 a 352.

341, s. 53, p. 699.
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chispa es el criado enviado por Dios, «una luz impresa desde arriba»' . Eckhart acumu-
la las metéaforas sin poder expresar del todo lo que se esconde bajo esos términos:

«Ella [la chispa] es una tierra extrafia y un desierto, y antes que tener un nom-

bre es innominada, y antes que ser conocida es desconocida»'*®.

La palabra-imagen permite una aproximacion, pero nada mas. Pues luego uno se da
cuenta de que se trata de un medio conducente a la oscuridad. Entonces surge la expre-
sion paradojal. Una vez, Eckhart habla de la chispa de la siguiente manera, afirmando y
negando en repetida progresion:

«Hay una potencia en el alma y no solo una potencia sino [una] esencia y no

solo [una] esencia sino algo que desliga de la esencia»'’.

Hay que distinguir, asi ensefia el maestro, entre la «chispa» y la parte restante del
alma con la cual ésta «ha puesto sus miras en el tiempo y le adhiere y al hacerlo toca la
criaturidad y es creada»'*®. Pero, en su completo distanciamiento de todo cuanto tiene
caracter de creado «el hombre es uno con Dios y es Dios de acuerdo con la unidad».
Esto rige en cuanto «se lo percibe segun la parte de la imagen, en la cual se asemeja a
Dios, y no segun su criaturidad»'*’. Cuando el hombre llega a esta union, ¢l mismo se
diviniza. Para fundamentar esta idea a primera vista demasiado osada, Eckhart remite en
varias ocasiones a San Agustin quien expresa parecida creencia, basandose a su vez en
la frase biblica: «Sois dioses», y por lo tanto se atreve a decir: «El hombre es Dios en el
amor» que produce union'®.

En un alma noble —como la llama Eckhart a menudo— donde las potencias inferio-
res se han acallado, donde no existen ni el tiempo ni el espacio, ahi se realiza el «Naci-
miento del Hijo», o sea, el Unico suceso que le permite al alma volver a su origen, a
Dios. Porque todo cuanto hay sucedio y sigue sucediendo:

. . . . 161
«a fin de que Dios naciera en el alma y el alma naciera en Dios»'®".

1351, 5. 20a, p. 438.

01, s. 28, pp. 5 11-512.

5711, s. 42, p. 610.

P81, s, 13, p. 380.

91, s. 40, p. 592.

10 vease I1, s. Sa, p. 299. Cfr. también II, s. 38, pp. 576-577; 11, s. 40, p. 590, 592; I1, s. 44, p. 623.
11, s. 38, p. 571.
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El tiempo y el eterno «ahora» son dos polos opuestos entre los cuales se decide el
destino espiritual. Pues, en si misma

«el alma es [...] tan joven como cuando fue creada, y la edad que le correspon-

de, sélo vale con miras al cuerpo, por cuanto ella actta en los sentidos»'®.

En este ultimo aspecto, «[el] tiempo produce dos cosas: [la] vejez y [la] disminu-
cion»'®. Ahi no obra Dios, y de las «tres cosas que le impiden al hombre que pueda
reconocer a Dios de algiin modo, la primera es el tiempo»'®*. Pero, en su natura primi-
genia, el alma se halla por encima del tiempo. Por eso el predicador puede exclamar
alegremente:

«Si [mi alma] mafiana fuera mas joven que hoy, no me sorprenderia»'®. Esta eterna
juventud rige donde se ha superado el tiempo que tampoco existe para Dios. De ahi que

166

«busca a Dios por encima del tiempo quien busca sin tiempo» . Dicho con otras pala-

bras:

«Cuando el alma se ha liberado del tiempo y del espacio, el Padre envia a su

Hijo al alma»'®’.

Resulta pues, que solo en un alma libre de lo material y olvidada del tiempo, puede
darse el Nacimiento del Hijo. Otras veces se habla de un alma que debe estar completa-
mente vacia para que la llene Dios. Si bien se mira, las teorias actuales sobre la relativi-
dad del tiempo y del espacio, encuentran, naturalmente sobre otra base, un temprano
antecedente en las reiteradas exposiciones de Eckhart sobre la reduccion y supresion del
tiempo en el eterno “nl”, o sea, el eterno “ahora” donde se cobijan y contemplan en
forma sobrenatural el pasado, el presente y el futuro. En este aspecto cabe recordar tam-

bién las sutiles reflexiones de San Agustin sobre el tiempo'®®. Eckhart explica:

121, 5. 42, p. 607.

193163, 11, s. 44, p. 626.

1 1Ls. 11, p. 358.

1311, s. 42, p. 608. En vez de «no me sorprenderia» podria ser también: «Si mafiana mi alma no fuera
mas joven que hoy, me disgustaria». Cfr. lo dicho en el Sermén 42, nota 6.

1], s. 35, p. 555.

711, s. 4, p. 295.

18 Augustinus, Confessiones, lib. XI; De civ. Dei I. XII; et passim.
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«El “ahora” en el cual Dios cre6 el mundo se halla tan cerca del tiempo actual como
el instante en que hablo en este momento, y el Dia del Juicio se halla tan cerca de ese
“ahora” como el dia que fue ayer»'®. En consecuencia «el tiempo existe en un “ahora
presente”» y «el dia de Dios [...] es alli donde el alma se mantiene en el dia de la eter-
nidad, en un “ahora” esencial»' "’ Entonces coinciden “el dia de Dios” con “el dia del

alma” donde «[todo] sigue siendo unoy'"!

. De acuerdo con esa concepcion Dios lo ha
visto y escuchado todo en la eternidad y «todas son cosas pre-operadas»'>. Pero este
hecho no exime al hombre de sus obligaciones en el tiempo. En la vision eckhartiana no
hay ninglin margen para el fatalismo: ¢l mismo explica detalladamente como este hecho
no debe influir en las acciones y oraciones' .

Ciertas expresiones se prestan, naturalmente, a una interpretacion erronea, sobre to-
do cuando se pretende encasillar la vision mistica, de por si ambigua, en esquemas con-
ceptuales rigidos. Uno de los reproches que se le ha hecho a Eckhart a lo largo de los
siglos transcurridos desde su actuacion, se refiere a su aparente panteismo. Pero resulta
dificil aceptar tal opinion. El maestro sefiala repetidas veces la diferencia entre Dios y la

criatura. Asi dice, por ejemplo:

«Dios se halla en todas las criaturas en cuanto tienen el ser y, sin embargo, esta

por encima [de ellas]»' ™.

Ahi se podria pensar también en el hecho de que, para Eckhart, por encima del ser de
Dios se halla la «inteligencia pura». Tampoco sabe a panteismo la siguiente comproba-
cion:

«.... Cuando se proyecta sobre [las criaturas] la luz, dentro de la cual reciben

1
su ser, entonces son algo» 75.

Soudek tiene razén cuando explica: «Una fundicién real [del alma y de Dios] no tie-
ne lugar y por ello tampoco se le puede hacer a Eckhart el reproche del panteismo. Dios

971, 5. 9, p. 336.

7071, s. 10, p. 350.

71, s. 36b, pp. 558-559.
721, p. 243.

173 Ibidem.

71, 5. 9, p. 336.

1311, s. 45, pp. 632-633.
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se halla en el alma, pero solo en la medida en que se refleja en ella»'’®. Luego observa
el autor citado:

«... alli donde el alma aparta [de si] lo mundano, Dios llena con su luz el lugar
desocupado sin que El mismo se convierta jamas en alma»'’’.

Se une tan so6lo con aquella parte del alma que es capaz de igualarsele, mientras la
criatura en su existencia corporea se mantiene separada de la divinidad.

«... Si se dice que el hombre es uno con Dios y es Dios de acuerdo con la uni-
dad, se lo percibe segun la parte de la imagen, en la cual se asemeja a Dios, y

no segiin su criaturidad»'’®.

Estas son diferenciaciones muy claras. Donde no hay semejanza, la participacion di-

vina es muy pobre'”

. Aun en el caso de una penetracion divina creciente, vale la afir-
macion, a primera vista paradojica: «Cuanto mas [Dios] estd dentro de las cosas, tanto
més esta fuera de las cosas» ™.

El Nacimiento del Hijo en el alma s6lo se puede realizar, ya lo sabemos, en el alma
completamente desasida. Con ello y gracias a ello se realiza el «retorno milagroso» ha-
cia Dios. El alma vuelve a lo Uno de lo cual emano. En tltimo rigor resulta que sélo la

divinidad completamente indivisa y desnuda puede entrar en el fondo del alma.

«Dios mismo no puede entrar tampoco, en cuanto tiene modo de ser ni en cuan-

. . . . 181
to es sabio ni en cuanto es bueno ni en cuanto es ricoy 8 .

Mientras Eckhart habia sefialado a sus oyentes avidos de volver a unirse con Dios
que debian despojarse de toda desigualdad con lo Uno, expone, afinando los conceptos,

0. ¢c., p. 39.

7 |bidem. Cfr. también lo sefialado por Bindschedler, Maria «Zu den deutschen Seinsbezeichnungen
bei Meister Eckhart» (en: Mediaevalia litteraria, Festschrift f. Helmut de Boor, Munich, Beck, 1971, p.
494) donde dice: «La teoria del tinico ser del Maestro Eckhart es el contrario de una teoria panteista por-
que Eckhart comprende el ser no como substancia sino como suceso del cual las criaturas sélo pueden
participar por cuanto obra en ellas el logos».

7811, s. 40, p. 592.

911, s. 20a, p. 436.

8071, s. 30, p. 522.

I, s. 42, p. 610.
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que incluso la semejanza o igualdad ha de ser superada, pues una vez se refiere al hecho
de «ser semejante a Diosy.

«“Semejante”, esto es malo y engafiosox...'*
y «[La] semejanza es algo que no existe en Dios; hay méas bien el ser-uno en la
divinidad y en la eternidad, mas [la] semejanza no es uno. Si yo fuera uno no

seria semejantex ™.

Otra vez se podria pensar que Eckhart, quien tanto habia ensalzado la semejanza, se
contradice, mientras en realidad solo progresa de un punto conquistado a otro mas ele-
vado.

Desde otro angulo, pero siempre avanzando hacia lo Uno, el maestro habla del hom-
bre hecho deiforme, como del hombre noble y también del «justo» cuya virtud esencial
deriva directamente de Dios visto como justicia. Respecto a ella exclama:

«[...] esto es justicia: la causa de todas las cosas en la verdad»'*.

Vista asi, la justicia equivale a todo lo hecho o no hecho por Dios, y la criatura es
justa cuando acepta ecuanimemente como justo todo cuanto le sucede porque acontece
dentro de un unico sistema de justicia. Muchas veces Eckhart habla de ella y sefiala que
es fundamental comprenderla:

«Quien comprende la doctrina de la justicia y del justo, comprendera todo

. 1
cuanto digo»'®.

Ella tiene tanta importancia —como en otro contexto se atribuye a ver a la ver-
1
dad'™®— que

821, 5. 13, p. 377.

1, 5. 13, p. 378.

41, 5. 10, p. 346.

"311, s. 6, p. 315. Para la relacion entre la justicia y el justo véase el comienzo del Libro de la conso-
lacion divina, donde Eckhart destaca de la misma manera las relaciones entre el sabio y la sabiduria, el
veraz y la verdad, el justo y la justicia, el bueno y la bondad. Con respecto a la justicia dice Koch en su
nota sobre la teoria de las analogias en el Maestro Eckhart (l. ¢. p. 296) que «pertenece a las perfecciones
puras. No hay sino una sola justicia y ésta es Dios».

O En 11, 5. 26, p. 492 se dice: «;Qué es la verdad? [La] verdad es tan noble que, si fuera posible que
Dios se apartara de la verdad, yo querria seguir a la verdad y abandonar a Dios; porque Dios es la Ver-
dady.
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«los hombres justos toman tan en serio la justicia que, si Dios no fuera justo, El

no les importaria ni un cominox»'®.

Pero Fl es justo y a partir de su justicia, se ha de regular todo el comportamiento del
justo:

«Un hombre justo es aquel que esta formado en la justicia y transformado en su
imageny,

y el maestro agrega:

«Si quieres ser [asi...] no pretendas nada con tus obras y no te construyas nin-

gin porqué»lgg.

El porqué basado en finalidades secundarias no tiene razén de ser y no corresponde a
«la causa de las cosas en la verdad» ya que Dios obra sin porqué,

«y asi como la vida vive por ella misma y no busca ningun porqué por el cual
vive, asi también el justo no conoce ningun porqué por el cual haga alguna co-

sa»189.

Se podria pensar que la hace simplemente impulsado por la voluntad divina sin pre-
guntar nada. En su formulacién positiva, ascética, esto significa despojamiento y ecua-
nimidad.

«Justo es aquello que es igual en el amor y en el sufrimiento y en la amargura y
en la dulzura, [justo es] aquel a quien no lo estorba ninguna cosa para hallarse

. .. . . 1
[como] uno en la justicia. E1 hombre justo es uno con Dios»'*".

Ya no caben en ¢l reacciones propias, egoistas. «Los justos —afirma Eckhart— no
. . 191 , ..
tienen absolutamente ninguna voluntad»'”'. Agréguese «voluntad personal» y no divina

7L s. 6, p. 314.

811, s. 39, pp. 582-583.
91, s. 41, p. 598.
011, s. 10, p. 355.
P, s. 6, p. 314.
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donde se subraya el «mio» y el «nuestro», tal como Eckhart amonesta una vez a sus
escuchas:

«Suplicad a Nuestro querido Sefior que odiemos a nuestra alma, bajo la vesti-

menta por la cual es nuestra alma...»' .

Puede decirse acaso que solo el hombre que una vez ha vuelto «de manera milagro-
sa» a su fuente de la cual emano, comprendera en su plenitud el punto donde Eckhart se
refiere a

4) «La pureza de la natura divina... el resplandor que hay en la naturaleza divina, es
cosa inefable. Dios es un Verbo, un Verbo no enunciadoy.

En sus esfuerzos por aproximarse a aquello que en ultima instancia elude el razona-
miento discursivo, Eckhart llega a las cispides de su conocimiento intuitivo donde solo
logra proyectar algunos destellos de luz para el entendimiento sobre lo inconcebible-
mente esencial. Es ahi, ante el Verbo eterno mismo, donde fracasa la palabra humana.

Uno de los puntos principales en los que el maestro vuelve a insistir incansablemen-
te, es la inefable pureza de Dios a la cual sélo puede acercarse el entendimiento que

«... le quita a Dios la envoltura de la bondad y lo toma desnudo donde esta

despojado de [la] bondad y del ser y de todos los nombresy»'*”.

Eckhart habia reprochado a los «codiciosos» que trataran a Dios como una vela que

194 ¢ ~ . .
% El ensefia, al contrario, que Dios es una luz dentro de la cual

luego de usada se tira
«el Padre y ti mismo y todas las cosas y el mismo Verbo son uno'””. Hacia esta luz
tienden dos luces: la luz natural del hombre y la luz del angel. Esta tltima ya es un refle-
jo mas directo de la luz de Dios. Las tres se encuentran «en el cruce de camino, [...] en
las alturas'®®. Ahi donde se halla «El, que carece de nombre, que es una negacion de
todos los nombres y que nunca obtuvo nombre alguno»'’. Ahi también fallan todos los

similes. Para hallar la naturaleza desnuda,

P21, 5. 17, p. 418.
931, 5. 9, p. 340.
P41, s, 4, p. 292.
19371, s. 49, p. 660.
01, 5. 18, p. 424.
Y7 1,s. 15, p. 399.
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«se deben romper todos los similes, y cuanto mas uno penetre adentro, tanto

mas se acercara a la esencia»'*.

Es cierto, «Dios es un Verboy, pero en su pureza primigenia «un Verbo no enuncia-
do». Tampoco puede ser de otra manera ya que

«las palabras no son capaces de dar ningun nombre a naturaleza alguna que se

encuentre por encima de ellasy»'”’.

iCudn incansablemente lucho6 el propio Eckhart para superar esas limitaciones de las
palabras humanas, y una y otra vez las palabras no lograban expresar en su plenitud lo
que le indicaba su entendimiento iluminado! Pero, aquello que resulta inefable para la
palabra humana, se contiene en el Verbo divino que, a su vez, constituye el origen de
cualquier poder en el habla: «Todas las palabras deben su poder al Verbo primige-
nion™™.

Esto explica también la preferencia que tenia Eckhart por el Evangelio de San Juan'y

su comienzo en especial, hasta un punto tal que pudo decir:

«He aqui aquello en que pienso en todos mis sermones. Lo mas esencial que se
puede enunciar de Dios es “Verbo” y “Verdad*"".

Para el predicador mistico la inica obra del Padre consiste en engendrar al Hijo uni-

génito.
«Dios se ha enunciado y se halla sin enunciar. El Padre es una obra enunciativa
.. . . 202
y el Hijo es un enunciamiento operante»™".
O también:

«El hablar del Padre es su “engendrar”, el “escuchar” del Hijo es su “na-

cer™»?®,

P81, s. 51, p. 680. Cfr. nota 48.
991, 5. 17, p. 415.

2071, 5. 18, p. 424.

O s. 9, p. 342.

211, s. 53, p. 696.

311, 5. 27, p. 504.
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Como «el Padre no conoce nada fuera del Hijo»*** Eckhart opina que «todas las cria-
turas estan enunciadas en la Palabra eterna»””. Por ello participan también del doble
aspecto de la Palabra que es enunciada y, a la vez, permanece sin enunciar, tal como
sucede también con la palabra que dice el hombre: la pronuncia, pero ella permanece
también dentro de €I, en su pensamiento.

«Cuando el Padre engendro a todas las criaturas, me engendré a mi y yo emané

con todas las criaturas y, sin embargo, permaneci dentro del Padre»”".

Mas, en cuanto criatura, el hombre se ha alejado del Verbo dentro del cual nacio, y
ahora le corresponde encontrar el dificil camino del retorno.

«Ea, aquel que ha de escuchar el Verbo en el Padre —alli reina gran silencio—
debe estar muy tranquilo y apartado de todas las imagenes, ah si, y de todas las
formas»>’’.

Esta fue también la condicion previa de que Cristo naciera corporeamente de la Vir-
gen: primero, ella debia darlo a luz espiritualmente.

«S1 ella no hubiera llevado la divinidad en el entendimiento, nunca lo habria
concebido corporeamente»”"".

Eckhart explica que el alma, desnudada de todo lo accidental, ha de ser «elevada, asi
de pura, re-fluyendo en el Hijo con la misma pureza con que emané de El»**. Porque el
Padre cre6 al alma dentro del Hijo. Cuando este retorno es perfecto, se llega al punto
donde todas las criaturas son uno en Dios. Es la meta maxima y la menos explicable con
palabras. Eckhart solo logra decir:

, . 21
«... el Padre y ti mismo y todas las cosas son uno dentro de la luz»*'°.

2411, 5. 51, p. 678.
295205. 1, p. 244.
2611, 5. 22, p. 460.
2711, s. 42, p. 609.
2811, 5. 23, p. 471.
2911, s. 54a, p. 702.
21077, 5. 49, p. 660.
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Una vez alcanzada esa union, también el conocimiento se vuelve desnudo y perfecto
ya que

«los bienaventurados en el reino de los cielos conocen a las criaturas desnudas
de toda imagen, pues las conocen por medio de una sola imagen que es Dios y

en la cual Dios conoce y ama y quiere a si mismo y a todas las cosas»”'".

D) Contemplacion y vida activa.

El hombre mortal que ha logrado que Cristo nazca en €l gracias a su retorno al Dios
esencial y no al meramente pensado, ;no llega a ser un miembro completamente inutil
dentro de la comunidad humana? Tal actitud en absoluto condice con la concepcion
eckhartiana. Del propio Eckhart se sabe «que €1, en el transcurso de toda su vida, no se
presento en absoluto como solitario religioso, sino que se lo veneraba y amaba a lo largo
y a lo ancho del pais por su activo amor al projimo»>'2. Hemos visto que, tanto en el
aspecto social como en el religioso —los cuales en el maestro se condicionan mutua-
mente— el individuo, en cuanto es un «yo» con sus apetencias, tanto materiales como
espirituales, debe ser superado porque en su criaturidad constituye una “nada” incapaz
de lograr la unién con Dios. Porque El es el unico “yo” que existe. Eckhart lo expresa

r

asl:

«Aquel que dice “yo” tiene que hacer la obra lo mejor imaginable. Nadie puede

; . . 21
pronunciar esta palabra, en sentido propio, sino el Padre»*"”.

Pero, justamente sirviendo a este “Yo”, la criatura ha de cumplir con todo cuanto
exige el ser-hombre en este mundo, sin que ello implique la renuncia a toda «peculiari-
dad». Quien trata de unirse con Dios, de quien emano, tendra frente a los demas sus
«peculiaridades»’'. Sin ellas, seria condenado a caer y recaer en las torpezas del hom-
bre meramente materialista y egoista. S6lo que se trata de peculiaridades dictadas por
Dios que ha adquirido vida en su interior, y no las peculiaridades enraizadas en imagi-
naciones y fantasias de la propia voluntad. A ésta si hay que vencerla y no cumplir con
sus deseos que, a veces, suelen vestirse con habito religioso sin significacion verdadera

A p. 172

212 Soudek, 0. c., p. 43.
11,831, p. 531,

24 p. 127.
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para el progreso espiritual. De acuerdo con su concepto de la verdadera pobreza espiri-
tual, Eckhart tampoco atribuye mucho valor a arrobamientos, éxtasis, visiones, etcétera,
y lo dice con toda claridad:

«... quien se imagina que recibe mas de Dios en el ensimismamiento, la devo-
cion, el dulce arrobamiento y en mercedes especiales, que [cuando se halla]
cerca de la lumbre o en el establo, hace como si tomara a Dios, le envolviera la
cabeza con una capa y lo empujara por debajo de un banco. Pues, quien busca a
Dios mediante determinado modo, toma el modo y pierde a Dios que esta es-

condido en el modo»>".

Una vez el mistico llama la atencion sobre el hecho de que hay virtudes y milagros
que pueden ser realizados con fuerza propia, y que resucitar con Cristo es otra cosa”'°.
Ya en el primero de sus tratados, Eckhart insiste en la importancia que tiene la recta
disposicion animica. Para tenerla no hace falta estar en un convento o en una ermita.
«Quien te perturba eres ti mismo a través de las cosas»®'’. También es famosa su sen-

tencia que reza:

«Si el hombre se hallara en un arrobamiento tal como San Pablo, y supiera de
un hombre enfermo que necesitara de ¢l una sopita, yo consideraria mucho me-
jor que ta, por amor, renunciaras [al arrobamiento] y socorrieras al necesitado
con un amor mas grande»”'®.

Mas esta disposicion caritativa hacia el projimo debe surgir luego de que el hombre
haya aprendido a tener «un desierto interior dondequiera y con quienquiera que esté»” .
Una vez logrado tal estado de &nimo y hallandose €l «bien encaminado en medio de
la verdad, se siente a gusto en todos los lugares y entre todas las personas»**’. En este
punto se puede originar un malentendido contra el cual previene el maestro, diciendo
que, sin embargo, no todos los lugares ni toda la gente tienen que considerarse como

: 221
iguales™".

21511, 5. 5b, pp. 307 y 308.
21877, 5. 35, p. 553.

277, p. 89.

281 p. 106.

M p.97.

207, p. 93.

211 p. 94.
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Eckhart no dispensa al hombre dispuesto a avanzar espiritualmente de tener sensibi-
lidad y criterio para decidir cual es la exigencia a cumplir de acuerdo con el momento y
el lugar respectivos.

El amor activo supera, pues, todos los fendmenos espirituales, aun cuando son
auténticos. Por su mera condicion humana «el hombre en esta vida no puede estar sin
actividades [...] ya que éstas pertenecen al ser-hombre»”**. La exigencia verdadera es
otra:

«Uno debe aprender a estar [interiormente] libre en plena actividad»™>.

Esta reflexion subraya el hecho de que —segun Eckhart— no se debe huir del mun-
do sino volver a €l con una actividad interior completamente cambiada. Esto lo explica
—en forma a primera vista heterodoxa— con el ejemplo de Maria y Marta®** donde
Marta es la mujer madura que ha aprendido de la vida y posee una sabia prudencia ca-
paz de dirigir la actuacion exterior hacia lo maximo que ordena el amor»*>. En esta
concepcion de Eckhart, Marta ya habia llegado a poseer una interioridad tan firme que
sabia obrar en el tiempo sin ser perturbada por las cosas de este mundo. Maria, en cam-
bio, debia llegar atn a esta «madurez.

«Cuando Maria estaba sentada a los pies de Nuestro Sefor, aprendia [aun],
pues solo estaba recibiendo ensefianzas y aprendia a vivir. Pero, mas tarde,
cuando Cristo ascendiera al cielo y ella habia recibido al Espiritu Santo, co-
menz6 a servir y fue allende el mar y predicaba y ensefiaba convirtiéndose en
servidora de los discipulos»”*.

Eckhart pone el acento en el «aprender a vivir», lo cual equivale practicamente a que
no se debe permanecer en el goce sensible. Al contrario, hay que afirmarse en la esencia
interior, pues

221, p. 100.

231, p. 136.

224 Qe trata de un sermoén intitulado Intravit Jesus iv quoddam castellum, et mulier quaedam, Martha
nomine excepit illum etc. Las citas fueron hechas sobre la base de la version en alto aleman moderno
publicada por Quint en su edicion de 1955 (pags. 280 a 289). En la edicion critica este sermon figura
como numero 86 en el tomo III (pags. 407 a 503).

3 Quint, 0. c., p. 280.

28 |bidem, p. 289.
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«de acuerdo con la nobleza de su natura, toda criatura se brinda tanto mas hacia

fuera, cuanto mas se asienta en si misma»>?’.

Se trata, en cierto modo, de un actuar sin actuar, de una perfecta entrega como ins-
trumento movido por la fuerza divina, a la que otro autor mistico®*® define, diciendo que
se deberia ser para Dios lo que es para el hombre su propia mano.

Para quien vive desde dentro hacia fuera, las cosas de pura nada han vuelto a tener
mayor significado, por cuanto se percibe a través de ellas a su «imagen» o «idea» ver-
daderas dentro de Dios. Desde esta posicion —y de acuerdo con las palabras de San
Pablo— cualquier cosa tiene valor para el crecimiento espiritual del hombre, y todos los
seres humanos constituyen para €1 un «libroy.

«Quien no llegara a conocer nada mas que las criaturas, no necesitaria reflexio-
nar nunca sobre sermon alguno, pues toda criatura esta llena de Dios y es un li-

229
bro»~’.

Pero, en este punto, hay que observar que no se trata de un conocimiento exterior,
sino de una profunda penetracion cognoscitiva. El «realismo» medieval, que atribuye la
realidad verdadera al mundo trascendental, permite ver que

«las experiencias externas no son ninguna cosa externa para el hombre ejerci-

tado porque todas las cosas tienen para el hombre interior una divina e interna
. .2

forma de existencian™".

Este hombre ejercitado «posee [las cosas] alli donde son eternas y substancia pu-

2 . . . . ,
ra»™" y sabe «orientar hacia Dios todas las cosas externas que le traen la vista y el oi-

do»™'. Quiere decir que para la vista experimentada hay una perfecta analogia entre lo

2711, s. 13a, p. 383.

228 Se trata del mistico anonimo 1lamado Der Frankfurter, 0. c., cap. X, pp. 148 ss. Con respecto a la
frase citada, anota el editor y traductor Josef Bernhart (p. 278): «Esta sola palabra encierra, en su excelsi-
tud, toda la piedad de la mistica alemana». Véase también el giro parecido en esta obra, cfr. II, s. 14, p.
391: «Si quieres que Dios sea tuyo debes ser suyo como [lo son para mi] mi lengua o mi mano, de modo
que puedo hacer con [lo mio] lo que quieray.

11,89, p. 343.

307, p. 137.

0L s, 16b, p. 404.

211, p. 100 s.
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exterior y lo interior. Koch, quien ha estudiado justamente la doctrina de la analogia en
Eckhart, explica su aplicacion a la criatura del siguiente modo:

«El [Eckhart] nos diria: Si alguien ama a la criatura, en cuanto criatura, no ama
verdaderamente nada; pero si la ama con miras a Dios, no puede tener para ¢l
ningun otro significado que el de ser un signo, una referencia a Dios»**~.

Con esa concepcion de las analogias el mundo adquiere para el mistico una vida ple-
na de significados y mensajes secretos que sélo esperan ser descifrados.

E) Libertad y virtudes.

Eckhart habia hablado tanto del «alma libre» que él, para algunos movimientos seu-
do-religiosos de su época y de tiempos posteriores, se convirtio, de predicador conscien-
temente cristiano y obediente a su Iglesia, en vocero de la libertad ilimitada®”. El mis-
mo se defendio contra esa idea equivocada sefialando que la gente interpretaba mal sus
palabras de: «“Si tengo a Dios y el amor de Dios, puedo hacer muy bien todo cuanto
quiero”. Esta palabra la interpretan mal»”*. Ya Plotino habia rechazado la falsa creencia
de que se puede «mirar» a Dios «sin negarse placer alguno». El filosofo expone al res-
pecto:

[...] no se logra nada, diciendo: “Mira a Dios” si no se ensefia también coémo se
puede llegar a ello. Pues —asi puede decir alguien— muy bien se puede mirar
a Dios sin negarse placer alguno o frenar un arranque, se puede estar envuelto
en todas las pasiones sin siquiera hacer el intento de expulsarlas de algin modo

232 Koch, o. c., p. 290.

3 Este hecho y otros parecidos habran contribuido mas que nada a que se objetaran algunos de sus
giros y expresiones. Hoy en dia se cree que la critica eclesiastica se dirigia, en el fondo, contra esos mo-
vimientos. Hay, al respecto, un capitulo muy interesante en el Buchlein der Wahrheit (Librito de la ver-
dad) de su discipulo Heinrich Seuse (Suso). (Cfr. Deutsche mystische Schriften [de Seuse] trd. del alto
aleman medio por G. Hofmann, Darmstadt, Wiss. Buchgesellsch. [1966]). Bajo el titulo de «Qué es lo que
les falta a los hombres que viven en falsa libertad» (pp. 335 ss.) se ofrece un didlogo entre el «servidor»
(Suso) y «lo salvaje sin nombrey». Este personaje defiende sus ideas equivocadas con evidente referencia
al maestro Eckhart, pero sin nombrarlo directamente. Suso le reprocha al adversario que no sabe distin-
guir porque se sirve de la luz natural que a menudo parece asemejarse a la luz divina, y luego le dice:

«La flaqueza mayor que te hace dafio a ti y ala gente de tu laya, reside en la falta de distinguir bien la
verdad racional. Quien quiere llegar, pues, a lo mas elevado sin caer en esas debilidades, debe esforzarse
seriamente por [conocer] esa ensefianza: entonces llegara sin impedimento a un final feliz».

241, 5. 29, p. 516.
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y, sin embargo, se puede pensar en el nombre de “Dios”. En verdad, el camino
hacia Dios lo indica la virtud que se desarrolla progresivamente en el alma jun-
to con la comprension; cuando se habla de Dios sin la virtud verdadera, no se
pronuncia sino un nombre vacion™.

Para usar las palabras de Eckhart, se tiene «un Dios pensado» en vez de un «Dios
esencialy. Logicamente el predicador alemdn no queria saber nada de la falsa libertad,
pues para ¢l:

«Dios no nos ve cuando estamos en pecado. [...] Dios nos conoce en la medida
en que estemos dentro de El, es decir, en cuanto estemos sin pecado»”°.

Eckhart, es cierto, comparte con San Agustin la idea de la “culpa feliz”, pero unica-
mente por cuanto en el «arrepentimiento divino» el hombre pecador hace un esfuerzo
mayor para volver a Dios. Solo con afan cada vez creciente se logra tal finalidad.

«Va por muy buen camino el hombre que lleva una vida virtuosa, pues [...] las
virtudes se hallan en el corazén de Dios»™ .

Por lo tanto, hay que poseer todas las virtudes pero, asi ensefia el maestro:

«Tu habrés de atravesar y sobrepasar todas las virtudes y tomaras la virtud so6lo
en ese fondo primigenio donde es una sola con la naturaleza divina»™®.

Mas este punto sublime donde todas las virtudes no constituyen sino una sola, Gni-
camente es alcanzable mediante un largo ejercicio, en un penoso proceso. El hombre
cree con demasiada rapidez que ya las posee. Pero no es asi. El maestro trae a colacion
el ejemplo de una persona que paso a paso aprende a escribir hasta que al fin ya no debe
concentrar su atencion en las letras a formar, sino que escribe pensando s6lo en el senti-
do™. Con las virtudes sucede algo parecido: solo el ejercicio paciente logra que se las
posea en verdad, de modo que se ejerzan en forma completamente espontanea, sin que

25 «Contra los gnosticos» en: Ausgewiihlte Schriften, Stuttgart, Ph. Reclam Jun. (1973) p. 123.
811, s. Sa, p. 298.

7 11Ls. 10, p. 351.

411, s. 16D, p. 411.

2L p. 97.
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sea necesario pensar primero en su aplicacion. Si alguien tiene determinada virtud, lo
demuestra por su reaccion instantanea.

Lo que rechaza Eckhart es solamente una concepcion chata de la virtud, una disposi-
cion que se contenta facilmente con lo logrado, que quiere «poseer» y recibir «recom-
pensas». «Resucitar por completo con Cristo es otra cosa» que las virtudes y milagros
practicados a veces gracias a fuerzas meramente naturales®®’. Este «resucitar con Cris-
to» que equivale al Nacimiento del Hijo en el alma se logra sobre todo mediante las
virtudes incansablemente ensalzadas por el maestro: el desasimiento, la obediencia, la
humildad, la justicia, el amor a Dios y al projimo. Sobre esta base «cualquier cosa que
ve el hombre bueno, lo perfecciona»’®' y, correspondientemente, «el conocimiento hasta
de las cosas malas es bueno»***. Lo cual debe entenderse también dentro de la vision
total del famoso predicador. Por otra parte nadie debe pensar que sus obras en si tengan
valor porque:

«Dios no mira cuales son las obras sino Unicamente cudles son el amor y la
devocion y la disposicion de animo en las obras»**.

El homo faber moderno, tan s6lo empefiado en la actividad, para quien el actuar ex-
teriormente equivale a vivir con plenitud aun cuando por regla general no puede eludir
una honda insatisfaccion; este homo faber que corre camino de su propia destruccion y
de la del mundo que lo rodea, ;sabra distinguir algun dia entre el ser y el actuar, entre la
obra interior y la héctica actividad por la actividad, vera a tiempo la diferencia entre
libertad divina y libertinaje egoista? Las ideas del Maestro Eckhart podrian tener para él
actualidad, ofreciéndole el necesario contrapeso en una postura que atina los valores de
Occidente y Oriente.

011, 5. 35, pp. 55 3-554.

#1118, 32, p. 538.

21 p. 228 s.

1, p. 120. Respecto a la disposicion de dnimo, véase también lo dicho en II, s. 45, p. 629. «Nues-
tros maestros afirman [...] que la virtud, en su fondo y peculiaridad, es tan acendrada y se halla tan sus-
traida y separada de todas las cosas corporeas que nada puede caer en ella sin manchar la virtud, y [asi]
ella se convierte en defecto.
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Problemas especificos de la traduccion

La presente version castellana no puede ser mas que un intento sincero, serio y cari-
foso, si bien necesariamente imperfecto, de dar al lector de habla castellana una visién e
idea lo mas aproximadas posibles de lo que es la obra alemana del Maestro Eckhart. Ya
se ha mencionado lo dificil, si no imposible en algun caso, que ha sido establecer los
textos genuinos de modo que, incluso a un conocedor tan profundo como es el profesor
Quint, no le ha sido posible dar en cada caso soluciones absolutamente seguras en cuan-
to a la fidelidad de los textos. Pero si ha logrado, con los mejores métodos filologicos e
interpretativos, establecer versiones convincentes. Si se agrega a este hecho la relativa, o
efectiva, «oscuridad» de todo escrito mistico, su mensaje «inefable», entonces se com-
prende lo osada y a veces insatisfactoria que resulta la empresa de trasladar a otro idio-
ma lo pensado e intuido por una personalidad religiosa cuyo vuelo espiritual lo conduce
a alturas inaccesibles para nuestra limitada comprension. Solo puedo desear que haya
conseguido superar algunos de los escollos que en semejante caso se presentan al tra-
ductor.

La traduccidn castellana se basa en la edicion critica de Quint ante cuya labor erudita
siento la mas honda admiracion. Sin este fundamento de inapreciable valor, habria sido
imposible —con los modestos medios a mi alcance— realizar la tarea. He consultado
los textos, tanto en alto aleman medio como en aleman moderno. En varios casos sélo la
version medieval me ha permitido hallar la exacta formulacion castellana, mientras otras
veces he sacado amplio provecho de la traduccion explicativa en aleman moderno hecha
por Quint. También han sido muy utiles las pruebas de textos latinos traidas por Quint,
ya que sobre esta base he podido encontrar algun que otro término en castellano. Cabe
senalar que las palabras agregadas por Quint (en su version en aleman moderno) o por
mi van entre corchetes. En el primer caso se trata generalmente de complementos o
aclaraciones necesarias, en el segundo, de agregados requeridos por la sintaxis castella-
na. En algunos casos el uso del texto medieval ha permitido omitir en castellano agrega-
dos necesarios en aleman moderno. He creido oportuno conservar una peculiaridad del
estilo aleman de Eckhart: la de pasar, dentro del mismo contexto, de la tercera persona a
la segunda.

Una palabra aparte merece la traduccion de los textos biblicos. Como Eckhart usa las
citas sacadas de la Sagrada Escritura con gran libertad, adecuandolas a menudo a deter-
minado propdsito de interpretacion espiritual, he optado por traducirlas directamente, tal
cual, del alto aleman medio, lo que implica que, a veces, se alejen un poco de las ver-
siones acostumbradas. En algunos casos he usado integra o parcialmente la version del
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Nuevo Testamento del R. P. Felipe de Fuenterrabia, Estella (Navarra), Ed. Verbo Divi-
no, 1971. En otras ocasiones me ha ayudado consultar el texto latino de la Vulgata, en el
cual se basaba Eckhart.

Logicamente, hay una serie de palabras fundamentales que ofrecen dificultades de
menor o mayor grado para la traduccion, maxime porque el valor idiomatico en algunos
casos se distribuye a través de un «campo lingiiistico» bastante extenso y aun diferente
del lenguaje cotidiano y del uso moderno. A guisa de ejemplo indicaré a continuacion
algunos de los términos mas importantes y los vocablos utilizados para su reproduccion
en castellano.

bekantnisse (Erkenntnis en aleman moderno) y verstantnisse (erkennen, Verstandnis
en aleman moderno), se ha traducido por conocimiento.

vernunfticheit (Vernunft en aleman moderno) (intellectus, intelligentia en latin) reza
en traduccion castellana entendimiento, de acuerdo también con la usanza de los misti-
cos espaioles del siglo de oro.

gemuete (Gemiit en aleman moderno) constituye una valla casi insuperable para el
traductor.

En primer término, hay que sefialar que la palabra medieval tiene un significado algo
distinto del que se le da en aleman moderno. En Paul, H., Deutsches Wifrterbuch (5 ed.
a cargo de Werner Betz) Tubinga, Max Niemeyer, (1966, p. 244) se anota sobre la voz
Gemut: «Originariamente, significa el conjunto de las potencias animicas y se lo conci-
be tan solo en un tiempo relativamente tardio como sede de la sensacion intima». Y en
Kluge/Goétze, Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache, (Berlin, Walter de
Gruyter, ed. 14, 1948) se define (p. 405 bajo Mut): «gemiiete en alto aleman medio [...]
significa originariamente, como nombre colectivo de «Mut», el conjunto de pensamien-
tos y sensaciones». El propio Eckhart, asi como otros predicadores, por ejemplo, Tauler,
ha usado gemiiete para mens latina, (vo—H griego). Véase lo dicho al respecto por Wy-
ser, Paul «Taulers Terminologie vom Seelengrund» en: Ruh, |. . pp. 324 a 352, donde
el mencionado autor se refiere también extensamente al significado de gemuete.

Sin embargo, en castellano he usado s6lo algunas veces el término mente, cuyo sig-
nificado parece mas reducido que el de mens latina. En otros contextos he optado por
animo de acuerdo con la definicion dada por el Diccionario de la Real Academia Espa-
fiola que es, entre otras, la de «Alma o espiritu en cuanto es principio de la actividad
humanay, y «fig. atencion o pensamiento». En Julio Casares, Diccionario ideologico de
la lengua espafiola (Barcelona, Gili, 1959) se encuentra también como una de las acep-
ciones de 4nimo «imaginacidn, pensamientoy.
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Naturalmente, la solucion no es satisfactoria si se piensa en el valor muy tipico de la
palabra alemana, y al leer las voces «mente» o «dnimo» hay que tener en cuenta el sig-
nificado arriba sefalado de «gemiietey.

geschaffenheit o también créatiurlicheit (vocablo que aparece en el sermén 40) se
refiere al caracter de creado, la cualidad de ser creado y las cosas creadas en su totalidad
y esencia. Entiendo que corresponde en castellano al neologismo filos6fico «criaturi-
dad» que he empleado en casi todos los casos.

glich (y también el verbo glichen y el sustantivo glicheit). El significado va desde
semejante hasta igual. Quint (tomo I p. 107 s. nota 2) sefiala que, en su opinion, Ec-
khart, en sus textos latinos, usa indiferentemente los términos similis, aequalis y par
como correspondientes a glich en aleman. Esto parece justificar los diferentes vocablos
usados en la version castellana.

Tnbilden (einbilden en aleman moderno), entbilden y (berbilden. Se trata de neo-
formaciones hechas por Eckhart. Es de sefialar que Tnbilden no tiene la acepcion de ein-
bilden moderno. Para la traduccion se han usado las siguientes soluciones:

Tnbillden = in-formar, formar o imprimir la imagen;

entbilden = quitar la imagen o desnudarse de ella;

Uberbilden = transformar en la imagen, de acuerdo con la correspondiente formula-
cion latina que reza: «in eandem imaginem transformantur» (Cfr. Quint, tomo II p. 254
nota 1).

minne (en aleman moderno Liebe). El Maestro Eckhart usa la palabra antigua (min-
ne) tanto para referirse al amor como a la caridad. Por ende, he traducido minne por
amor. Se desprende con facilidad del contexto cudl de las dos acepciones corresponde.

nd. Esta voz corresponde a «nun» = «ahora, en este momento», pero significa tam-
bién el «nl» eterno donde el tiempo ya no existe. He traducido este nl eterno por «aho-
ray» (entre comillas). Véase también la explicacion que da Eckhart en el sermon 9 (II)
que figura también en esta Introduccion. En algunos casos, facilmente reconocibles,
«ahoray» puede significar también el momento temporal.

sin y wesen (Sein y Wesen en aleman moderno). De acuerdo con lo sefialado por

Quint, (en: Deutsche Werke 1955, p. 538) y Maria Bindschedler («Zu den deutschen
Seinsbezeichnungen bei Meister E.», |. C., pp. 493 a 497) Eckhart usa casi indistinta-
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mente Sin = ser y wesen = esencia. «Eckhart usa para “ser” ora “sin”, ora “wesen”»
(Bindschedler, p. 497). La misma autora sefiala (p. 495) que la rigurosa diferenciacion
entre esse y essentia se ha impuesto en la escolastica en idioma aleman, mientras que
parece faltar en la mistica en alto aleman medio, lo tltimo de acuerdo con lo comproba-
do por Kurt Ruh.

En algunos casos podria haber un aumento de intensidad en la siguiente graduacion:
sin - wesen - isticheit (Cfr. Bindschedler p. 596). Este ultimo término aparece solamente
raras veces y corresponderia a quidditas latina. Significaria una intimidad, una intensi-
dad del ser. Por ello he traducido el vocablo «isticheit» por «esencia primigenia». En
cuanto a Sin y wesen, que Quint traduce por Sein = esse me he dejado guiar en lo posible
por el contexto. Interesa anadir que el propio Eckhart escribe una vez (I, p. 106) «La
diferencia entre el ser y la esencia se entiende como lo Uno y es Uno; solamente alli
donde ello [es decir lo Uno] no permanece dentro de si, alli recibe, posee y produce di-
ferencia». En su articulo «Mystik», |. ¢. p. 557, Quint explica: «esse y essentia, ser y
ser-asi coinciden en Dios”.

Gzbruch (Ausbruch en aleman moderno) (zvluz (Ausfluss en aleman moderno) dur-
chvluzze.

Segtin Quint, (Predigten, tomo II. 363 nota 3) la voz Uzbruch corresponde a proces-
sio, processus en latin. La he traducido por efluvio violento para dar una idea de la fuer-
za con la cual el vocablo aleman caracteriza el proceso de salir de su origen.

Ozvluz, en cambio, designa claramente la emanacion. Véase a este respecto también
lo dicho por R. Harder en su Epilogo a la edicion de Plotino, Ausgewahlte Schriften, . c.
p. 263, donde el afamado estudioso de Plotino sefiala que para éste «todos los escalones
y toda la realidad al fin han procedido de lo Uno... Esto se llama “emanacién”, para el
Maestro Eckhart tenia el nombre de “usflus” (sic)».

durchvluzze se ha traducido por atravesamiento en castellano.

wise (Weise en aleman moderno) a diferencia del adjetivo wis(e) = sabio, designa en
Eckhart sobre todo el modo de ser, de comportarse, la peculiaridad y el medio por el
cual se trata de avanzar por el camino espiritual. Eckhart explica con frecuencia que el
modo en si tiene importancia inicamente cuando constituye una ayuda efectiva para el
individuo. Pero, al mismo tiempo advierte que en Dios, propiamente dicho, no hay wise
como tampoco hay tiempo ni espacio. En castellano he empleado la palabra modo para
wise, de acuerdo con la usanza de Santa Teresa de Jesus.
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No puedo terminar esta introduccion sin expresar mi mas sincero agradecimiento por
la ayuda recibida de Inter Nationes (Bonn-Bad Godesberg) por intermedio del Doctor
Hans-Joachim Wulschner quien me hizo llegar los tres tomos de la edicidn critica de las
obras alemanas de Eckhart asi como algunas fotocopias necesarias para mi cometido.
Tengo una especial deuda de gratitud tanto con el Dr. Wulschner como con el Prof. Dr.
Dr. h. c. Dr. h. ¢. Hugo Moser de la Universidad de Bonn por la ayuda y el estimulo que
me prestaron para que esta traduccion se publicara.

A la Profesora Rosa Pastalosky le agradezco algunas advertencias relativas a la tra-

ducciodn después de que ella leyera con infatigable paciencia todo el tiposcrito.

Buenos Aires
Pascua de Resurreccion de 1977
Ilse M. de Brugger
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PLATICAS INSTRUCTIVAS
(Dic rede der underscheidunge)

ESTAS SON LAS PLATICAS
QUE EL VICARIO DE TURINGIA, EL PRIOR DE ERFURT,
FRAY ECKHART DE LA ORDEN DE LOS PREDICADORES,
MANTUVO CON AQUELLOS HIJOS [ESPIRITUALES] QUE REUNIDOS CON EL
PARA LAS COLACIONES LE PREGUNTABAN MUCHAS COSAS DURANTE ESTAS
PLATICAS!.

1. De la verdadera obediencia.

La obediencia verdadera y perfecta es una virtud por sobre todas las virtudes y sin
ella no puede haber, ni ser realizada, ninguna obra por grande que sea; y [por otra parte]
por pequena e insignificante que sea una obra, si se la hace en verdadera obediencia, es
mas util que decir misa, asistir a ella, rezar, contemplar o hacer cualquier cosa que te
puedas imaginar. Toma, en cambio, una accion lo menos valiosa que quieras, sea lo que
fuere: la verdadera obediencia te la ennoblece y la mejora. La obediencia opera siempre
lo mejor de lo mejor en todas las cosas. Ella, por cierto, no estorba ni descuida nunca lo

! Como sefialamos ya en la Introduccion se trata de la primera obra en aleman de Eckhart que posee-
mos; fue escrita entre 1294 y 1298. Para el titulo aleman: «Die rede der underscheidunge» observa Quint
(tomo V p. 312): «Me parece [...] que condie rede se traduce el término técnico que en latin se llama
collationes y que significa reuniones vespertinas de conversaciony». Como la palabra colaciones (in colla-
tionibus) aparece posteriormente en el subtitulo hemos preferido usar el término «platicas» para el titulo.
Debe senalarse ademas que en este contexto «underscheidunge» en aleman significa «ensefianza, instruc-
ciony. El editor (Quint, tomo V p. 171) observa: «Me parece asegurada la autoria de Eckhart para las
Platicas instructivas, si bien un Eckhart que se presenta en estas colaciones de manera distinta a la de sus
sermones alemanes y latinos». Si bien es cierto que el contenido no es de naturaleza especulativo-mistica,
sino de indole practico-moral, se evidencian en estas colaciones ya varios de los rasgos particulares de
Eckhart, el mistico.

Quint (I. c. p. 178) observa que el estilo parece ser el reflejo de conversaciones improvisadas y (ibi-
dem, p. 177) sefiala que hay un interrogante imposible de contestar con evidencia. Es la pregunta de si en
el texto la estructura de capitulos y los titulos provienen de Eckhart o se remontan a un escriba que poste-
riormente, acaso bajo la supervision de Eckhart, arregld las anotaciones de cada una de las colaciones
orales.
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que se haga, en ninguna cosa que surja de la verdadera obediencia, ya que no descuida
ningun bien. La obediencia jamas ha de preocuparse y tampoco le falta ningtin bien.

Alli donde el hombre, en obediencia, sale de su yo y se deshace de lo suyo, justa-
mente alli Dios, a su vez, debe entrar por fuerza; pues cuando alguien no quiere nada
para si, Dios tiene que querer en su lugar, de la misma manera que para El mismo.
Cuando me he desasido de mi voluntad [poniéndola] en manos de mi prelado®, y cuando
no quiero nada para mi mismo, entonces Dios debe querer en mi lugar y si, al hacerlo,
descuida alguna cosa para mi, la descuida al mismo tiempo para El mismo. Asi sucede
con todas las cosas: donde yo no quiero nada para mi, Dios quiere en mi lugar. Ahora
ipresta atencion! ;Qué es lo que El quiere para mi si yo no quiero nada para mi? En
todo aquello en que yo me despojo de mi yo, El debe querer forzosamente todo cuanto
quiere para si mismo, ni mas ni menos; y del mismo modo que lo quiere para El. Y si
Dios no lo hiciera —por la verdad que es Dios— Dios no seria justo ni seria Dios, lo
cual es su ser natural.

En la verdadera obediencia no se ha de encontrar ningiin «lo quiero asi o asa» o «es-
to o aquello», sino tan sélo un perfecto desasimiento de lo tuyo. Y por lo tanto, en la
mejor de las oraciones que el hombre sea capaz de rezar, no se debe decir ni «;jDame
esta virtud o este modo!», ni «jAh si, Sefior, dame a ti mismo o la vida eterna!», sino
solamente: «jSefior, no me des nada fuera de lo que t quieras y haz, Sefior, lo que quie-
res y como lo quieres de cualquier modo!» Esta [oracion] supera a la primera como el
cielo a la tierra. Y si alguien reza asi, ha rezado bien: cuando en verdadera obediencia
ha salido de su yo para adentrarse en Dios. Y asi como la verdadera obediencia no debe
saber nada de «Yo quiero», tampoco habra de oirse nunca que diga: «Yo no quieroy;
porque «yo no quiero» es un verdadero veneno para toda obediencia. Como dice San
Agustin®: «Al leal servidor de Dios no se le antoja que le digan o den lo que le gustaria
escuchar o ver; pues su anhelo primero y mas elevado consiste en escuchar lo que mas
le gusta a Dios».

2 «“Prelado” se refiere al prior del convento... El pasaje demuestra que Eckhart se dirigié con sus
Platicas instructivas a una congregaciony. (Quint, tomo V p. 314).

? Cfr. Augustinus, Confessiones 1. X. c. 26 n. 37. Las indicaciones relativas a lo dicho por los maes-
tros o también a determinada personalidad, provienen todas de la obra de Quint; fueron precisadas por ¢l
o por otros eruditos. Cuando falta la indicacion no se ha podido hallar la fuente.
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2. De la oracion mas vigorosa de todas y de la obra méas sublime.

La oracion mas vigorosa y casi todopoderosa para obtener todas las cosas, y la obra
mas digna ante todas, es aquella que procede de un animo libre. Cuanto mas libre sea
éste, tanto mas vigorosas, dignas, tutiles, elogiables y perfectas serdn la oracion y la
obra. El animo libre es capaz de hacer todas las cosas.

(Qué es un animo libre?

Un animo libre es aquel que no se perturba por nada ni esta atado a nada, ni tiene
atado lo mejor de si mismo a ningin modo, ni mira por lo suyo en cosa alguna, sino que
esta abismado completamente en la queridisima voluntad de Dios, luego de haberse
despojado de lo suyo. El hombre no puede ejecutar jamas una obra, por insignificante
que sea, sin que ¢ésta reciba su fuerza y virtud de tal [disposicion].

Uno ha de rezar con tanto vigor que desearia que todos los miembros y potencias del
hombre, la vista como los oidos, la boca, el corazon y todos los sentidos, estuvieran di-
rigidos hacia esta [finalidad]; y no se debe terminar antes de sentir que uno estd por
unirse con Aquel a quien tiene presente, dirigiéndole su stplica, esto es: Dios.

3. De las personas no desapegadas que estan llenas de propia voluntad.

La gente dice: «Ah si, sefior, me gustaria que yo también estuviese en tan buenas re-
laciones con Dios y que tuviera tanta devocion y tanta paz para con Dios como otras
personas, y querria que me pasara lo mismo [que a ellos] o que fuera igualmente pobrey,
0: «Conmigo las cosas nunca iran bien con tal de que no esté alla o aculld o haga asi o
asa, tengo que vivir en el extranjero o en una ermita o en un convento.

De veras, en todo esto se manifiesta tu yo y ninguna otra cosa. Es tu propia voluntad
por mas que no lo sepas o no te parezca asi: en tu fuero intimo no surge nunca ninguna
discordia que no provenga de la propia voluntad, no importa si se la nota o no. En todos
nuestros pareceres de que el hombre deberia huir de esa cosa y buscar otra —por ejem-
plo, esos lugares y esas personas y esos modos o esa multitud o esa actuacion— en todo
esto la culpa de la perturbacion, no la tienen los modos [de proceder] ni las cosas: quien
te perturba eres ti mismo a través de las cosas, porque te comportas desordenadamente
frente a ellas.

Por ende, comienza primero contigo mismo y jrenuncia a ti mismo! De cierto, sino
huyes primero de tu propio yo, adondequiera que huyas encontraras estorbos y discor-
dia, sea donde fuere. La gente que busca la paz en las cosas exteriores, sea en lugares o
en modos 0 en personas o en obras, o en el extranjero o en la pobreza o en la humilla-
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cion, por grandes que sean o lo que sean, todo esto no es nada, sin embargo, y no da la
paz. Quienes buscan asi, lo hacen en forma completamente equivocada: cuanto mas
lejos vayan, tanto menos encontrardn lo que buscan. Caminan como alguien que pierde
el camino: cuanto mas lejos va, tanto mas se extravia. Pero entonces ;qué debe hacer?
En primer término debe renunciar a si mismo, con lo cual ha renunciado a todas las co-
sas. En verdad, si un hombre dejara un reino o todo el mundo, y se quedara consigo
mismo, no habria renunciado a nada. Ah si, cuando el hombre renuncia a si mismo —no
importa la cosa que retenga, riquezas, honores o lo que sea— entonces ha renunciado a
todo.

Con respecto a las palabras de San Pedro cuando dijo: «Mira, Sefior, hemos renun-
ciado a todo» (Mateo 19, 27) —y sin embargo, no habia dejado nada mas que una sim-
ple red y su barquito— advierte un santo” diciendo: Quien renuncia voluntariamente a lo
pequetio, no solo renuncia a esto sino que deja todo cuanto la gente mundana puede
obtener y hasta aquello que [solo] puede apetecer. Pues, quien renuncia a su voluntad y
a si mismo, ha renunciado tan efectivamente a todas las cosas como si hubieran sido de
su libre propiedad y €l las hubiese poseido con pleno poder. Porque aquello que no quie-
res apetecer, lo has entregado y dejado todo por amor de Dios. Por ello dijo Nuestro
Senor: «Bienaventurados son los pobres en espiritu (Mateo 5, 3), o sea, en la voluntad.
Y nadie debe dudar de esto: si existiera un modo mejor, Nuestro Sefior lo habria men-
cionado, asi como dijo también: «Quien me quiere seguir que se niegue primero a si
mismo» (Mateo 16, 24); de esto depende todo. Presta atencion a ti mismo; y alli donde
te encuentras a ti, alli renuncia a ti; esto es lo mejor de todo.

4. De la utilidad del desasimiento que uno debe realizar interior y exteriormente.

Has de saber que en esta vida nunca hombre alguno se ha desasido de si mismo sin
haber descubierto que debe desasirse mas atn. Son pocas las personas que reparan bien
en este hecho y perseveran en tal [actitud]. Se trata de un trueque equivalente y un ne-
gocio justo: hasta donde sales de todas las cosas, hasta ahi, ni mas ni menos, entra Dios
con todo lo suyo, siempre y cuando en todas las cosas abandones completamente lo tu-
yo. Comienza tu a hacerlo y permite que te cueste todo cuanto eres capaz de rendir. Ahi
y en ninguna otra parte encontraras la verdadera paz.

4 Santo: en alglin texto se habla de San Jerénimo. Sin embargo, parece méas convincente —segun se-
fiala Quint (tomo V p. 317)— atribuir la cita a Gregorius M., Homiliae in Evangelia, I hom. 5 n. 2. Tam-
bién se ha hecho referencia a Augustinus, Enarrationes in Psalmos CIII sermo 3 n. 16.
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La gente nunca deberia pensar tanto en lo que tiene que hacer; tendrian que meditar
mas bien sobre lo que son. Pues bien, si la gente y sus modos fueran buenos, sus obras
podrian resplandecer mucho. Si ti eres justo, también tus obras son justas. Que no se
pretenda fundamentar la santidad en el actuar; la santidad se debe fundamentar en el ser,
porque las obras no nos santifican a nosotros sino que nosotros debemos santificar a las
obras. Por santas que sean las obras, no nos santifican en absoluto en cuanto obras: sino
en cuanto somos santos y poseemos el ser, en tanto santificamos todas nuestras obras,
ya se trate de comer, de dormir, de estar en vigilia o de cualquier cosa que sea. Quienes
no tienen grande el ser, cualquier obra que ejecuten, no dara resultado. Sabe por lo di-
cho que uno tiene que cifrar todo su empefio en ser bueno y no [insistir] tanto en lo que
uno hace o en la indole de las obras, sino en como es el fundamento de las obras.

5. Observa qué es lo que hace buenos al ser y al fundamento.

He aqui la razon debido a la cual son perfectamente buenos el ser y el fundamento
existencial del hombre [y] de donde las obras humanas adquieren su bondad: [consiste]
en que la mente del hombre esté orientada tinicamente hacia Dios. Pon todo tu esfuerzo
en que Dios se haga grande para ti y que todos tus afanes y empeifios se dirijan hacia El
en todas tus acciones y en todo cuanto dejas de hacer. De cierto, cuanto mayor sea este
[esfuerzo], tanto mejores seran todas tus obras, cualquiera que sea su indole. Mantente
apegado a Dios y El te afiadira todo el ser-bueno. Busca a Dios, entonces hallaras a Dios
y todo lo bueno. Ah si, en verdad, con semejante disposicion de animo podrias pisar una
piedra [y] seria una obra mas aceptable para Dios que si recibieras el Cuerpo de Nuestro
Sefior y al hacerlo hubieses puesto tus miras mas bien en lo tuyo y tu intencién fuera
menos desasida. Quien se apega a Dios, a éste se apegan Dios y cualquier virtud. Y
aquello que tu buscabas anteriormente, ahora te busca a ti; aquello tras lo cual corrias t1,
ahora corre detras de ti y aquello de que huias, ahora huye de ti. Por eso: quien se apega
estrechamente a Dios, a éste se le apega todo cuanto es divino y huye de ¢l todo cuanto
es desigual y ajeno a Dios.

6. Del desasimiento y de la posesion de Dios.
Me hicieron la siguiente pregunta: Que algunas personas se aislaban rigurosamente

de los hombres y les gustaba estar siempre solos y de ahi provenia su paz asi como del
hecho de que se hallaban en la iglesia ;si esto era lo mejor? Entonces dije: «jNo!» y
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ipresta atencion porque [no es asi]! Quien esta bien encaminado en medio de la verdad,
se siente a gusto en todos los lugares y con todas las personas. Mas, quien anda mal, se
siente mal en todos los lugares y entre todas las personas. Pero aquel que anda por buen
camino, en verdad lleva consigo a Dios. Mas, aquel que bien [y] en verdad posee a
Dios, lo tiene en todos los lugares y en la calle y en medio de toda la gente exactamente
lo mismo que en la iglesia o en el desierto o en la celda; con tal de que lo tenga en ver-
dad y solamente a El, nadie podra estorbar a semejante hombre.

Por qué?

Porque posee unicamente a Dios y pone sus miras sélo en Dios, y todas las cosas se
le convierten en puro Dios. Semejante hombre lleva consigo a Dios en todas sus obras y
en todos los lugares, y todas las obras de este hombre las opera s6lo Dios; pues, la obra
pertenece mas propia y verdaderamente a quien es causa de ella que a quien la ejecuta.
Si concentramos, pues, nuestra vista pura y exclusivamente en Dios, El, en verdad,
habra de hacer nuestras obras y nadie, ni la muchedumbre ni el lugar, son capaces de
detenerlo en sus obras. Resulta, pues, que a tal hombre nadie lo puede estorbar porque
no ambiciona ni busca ni le gusta nada fuera de Dios; porque El se une con el hombre
en todas sus aspiraciones. Y asi como ninguna multiplicidad lo puede distraer a Dios,
asi nada puede distraer ni diversificar a este hombre ya que es uno solo en lo Uno, don-
de toda multiplicidad es una sola cosa y una no-multiplicidad’.

El hombre debe aprehender a Dios en todas las cosas y ha de acostumbrar a su ani-
mo a tener siempre presente a Dios en ese animo y en su disposicion y en su amor. Ob-
serva cudl es tu disposicion hacia Dios cuando te encuentras en la iglesia o en la celda:
esta misma disposicion consérvala y llévala contigo en medio de la muchedumbre y de
la intranquilidad y de la desigualdad. Y —como ya he dicho varias veces— cuando se
habla de igualdad no se afirma que todas las obras o todos los lugares o toda la gente
tengan que considerarse como iguales. Esto seria un gran error, porque rezar es una obra
mejor que hilar y la iglesia es un lugar mas digno que la calle. Debes conservar, empero,
en todas tus obras un animo y una confianza y un amor hacia Dios y una seriedad siem-
pre iguales. A fe mia, si estuvieras asi equilibrado, nadie te impediria tener presente a tu
Dios.

Pero en quien Dios no vive tan de veras, sino que le hace falta, continuamente, apre-
hender a Dios desde fuera en esta cosa y en aquélla, y si busca a Dios de manera despa-
reja, ya sea en las obras, o entre la gente, o en [determinados] lugares, €ste no posee a
Dios. Y facilmente habra alguna cosa que lo estorbe a semejante hombre porque no po-
see s6lo a Dios y no busca ni ama ni aspira solo a El; y por ello no lo estorban unica-

> Traducimos por no-multiplicidad la palabra acufiada por Eckhart: «unvermanicvalticheit».
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mente las malas compatfiias sino también las buenas y no solo la calle sino también la
iglesia, y no sélo las palabras y obras malas, sino también las palabras y obras buenas,
porque el impedimento se halla dentro de ¢l, ya que Dios, en su fuero intimo, no se le ha
convertido en todas las cosas. Pues, si fuera asi, estaria contento y a gusto en todos los
lugares y con todas las personas porque él poseeria a Dios y a Este nadie se lo puede
quitar ni estorbarlo en su obra.

(En qué consiste entonces, esta verdadera posesion de Dios de modo que uno lo ten-
ga en verdad?

Esta verdadera posesion de Dios depende de la mente y de una entrafiable [y] espiri-
tual tendencia y disposicion hacia Dios, [y] no de un continuo y parejo pensamiento
[cifrado] en Dios; porque esto seria para la naturaleza una aspiracion imposible; seria
muy dificil y ademas no seria ni siquiera lo mejor de todo. El hombre no debe tener un
Dios pensado ni contentarse con El, pues cuando se desvanece el pensamiento, también
se desvanece ese Dios. Uno debe tener mas bien un Dios esencial que se halla muy por
encima de los pensamientos de los hombres y de todas las criaturas. Este Dios no se
desvanece, a no ser que el hombre voluntariamente se aparte de El.

Quien posee a Dios asi, en [su] esencia, lo toma al modo divino, y Dios resplandece
para ¢l en todas las cosas; porque todas las cosas tienen para €l sabor de Dios y la ima-
gen de Dios se le hace visible en todas las cosas. Dios reluce en ¢l en todo momento, y
en su fuero intimo se produce un desasimiento libertador y se le imprime la imagen de
su Dios amado [y] presente. Es como en el caso de un hombre que sufre agudamente de
verdadera sed: puede ser que haga algo que no sea beber, y también podra pensar en
otras cosas, pero haga lo que hiciere y esté con cualquier persona, cualesquiera que sean
sus empeflos o sus ideas o sus acciones, mientras perdure la sed no le pasara la represen-
tacion de la bebida, y cuanto mayor sea la sed tanto mas fuerte y penetrante y presente y
constante sera la representacion de la bebida. O quien ama una cosa ardientemente [y]
con todo fervor, de modo que no le gusta ninguna otra ni lo afecta en el corazon fuera de
¢ésta [la amada], y solo aspira a ella y a nada mas: de veras, a este hombre, dondequiera
y con quienquiera que esté o cualquier cosa que emprenda o haga, nunca se le apagara
en su fuero intimo aquello que ama tan entranablemente, y en todas las cosas hallara
justamente la imagen de esa cosa y la tendra presente con tanta mas fuerza cuanto mas
fuerte sea su amor. Semejante hombre no busca [la] tranquilidad porque ninguna intran-
quilidad lo puede perturbar. Este hombre merece un elogio mucho mayor ante Dios por-
que concibe a todas las cosas como divinas y mas elevadas de lo que son en si mismas.
De veras, para esto se necesita fervor y amor y [hace falta] que se cifre la atencion exac-
tamente en el interior del hombre y [que se tenga] un conocimiento recto, verdadero,
juicioso [y] real de lo que es el fundamento del &nimo frente a las cosas y a la gente.
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Esta [actitud] no la puede aprender el ser humano mediante la huida, es decir, que exte-
riormente huya de las cosas y vaya al desierto; al contrario, €l debe aprender [a tener] un
desierto interior dondequiera y con quienquiera que esté. Debe aprender a penetrar a
través de las cosas y a aprehender a su Dios ahi dentro, y a ser capaz de imprimir su
imagen [la de Dios] en su fuero intimo, vigorosamente, de manera esencial. Compar¢-
moslo con alguien que quiere aprender a escribir: de cierto, si ha de dominar este arte,
tiene que ejercitarse mucho y a menudo en esta actividad, por mas penoso y dificil que
le resulte y por imposible que le parezca; si esta dispuesto a ejercitarse asiduamente y
con frecuencia, lo aprenderd y dominara este arte. A fe mia, primero tiene que fijar sus
pensamientos en cada letra individual y grabarsela muy firmemente en la memoria. Mas
tarde, cuando domina el arte, ya no le hacen falta en absoluto la representacion de la
imagen ni la reflexion; entonces escribe despreocupada y libremente... Y lo mismo su-
cede cuando se trata de tocar el violin o de cualquier otra obra que ha de realizar con
habilidad. A ¢l le basta perfectamente saber que quiere poner en practica su arte; y aun
cuando no lo haga en forma continuamente consciente, ejecuta su tarea gracias a su ha-
bilidad sean los que fueren sus pensamientos.

Del mismo modo, el hombre debe estar compenetrado de la presencia divina y ser
configurado a fondo con la forma de su Dios amado y hacerse esencial en El de modo
que le resplandezca el estar presente [de Dios] sin esfuerzo alguno y mas aun: que logre
desnudarse de todas las cosas y que se mantenga completamente libre de ellas. Para
conseguirlo se necesita, al comienzo, de la reflexiéon y de un atento ejercicio de la me-
moria, tal como [le hacen falta] al alumno en [el aprendizaje de] su arte.

7. Como el hombre debe ejecutar sus obras de la manera mas sensata.

Hay algo que se halla en mucha gente y el hombre, si quiere, lo alcanza con gran fa-
cilidad: consiste en que las cosas con las que tiene que habérselas no lo estorban ni pro-
yectan en €l ninguna representacion fija; pues alli donde el corazon rebosa de Dios, las
criaturas no pueden tener ni encontrar lugar alguno. Pero no debemos contentarnos con
esto; debemos aprovechar en gran medida todas las cosas, sea lo que fuere, estemos
donde estemos, veamos o escuchemos lo que sea, por extraiio y poco apropiado que nos
resulte. Solo entonces estamos bien y no antes, y en esto el hombre nunca debe llegar a
un fin sino que puede crecer en ello sin cesar y lograr cada vez mas en un progreso ver-
dadero.

Y en todas sus obras y en todas las cosas el hombre ha de usar atentamente su enten-
dimiento y en todas ellas debe tener inteligente conciencia de si mismo y de su interiori-
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dad y aprehender a Dios en todas las cosas de la manera mas sublime que sea posible.
Pues, el ser humano debe ser tal como dijo Nuestro Sefior: «jHabéis de ser semejantes a
hombres que a toda hora estan despiertos y esperan a su sefior!» (Lucas 12, 36). A fe
mia, la gente que espera asi, estd alerta y mira alrededor suyo [para ver]| de donde viene
aquel a quien estan esperando y lo aguardan en todo cuanto suceda por extrafio que les
resulte, [pensando] si acaso no se halla ahi. Nosotros debemos, de la misma manera,
mirar conscientemente todas las cosas por [si se esconde en ellas] Nuestro Sefior. Nece-
sariamente hace falta mucha diligencia para tal [empefio], y uno no debe ahorrar gastos,
dando todo cuanto puedan rendir los sentidos y potencias. Al proceder asi, la gente esta-
rd bien y aprehenderan a Dios de igual modo en todas las cosas y siempre encontraran
en ellas a Dios en la misma medida.

Es cierto que una obra es distinta de la otra; pero si alguien hiciera sus obras con una
disposicion de animo siempre igual, de veras, sus obras serian todas iguales; y si estu-
viera bien encaminado, habiéndose posesionado de Dios de dicha manera, para este
[hombre] Dios resplandeceria, sin duda, tan de-veladamente en la [obra] mundana como
en la mas divina. Pero esto no ha de entenderse, a fe mia, en el sentido de que el hombre
mismo debiera hacer una cosa mundana o incorrecta, sino que ha de orientar hacia Dios
todas las cosas externas que le traen la vista y el oido. Quien de tal manera tiene presen-
te a Dios en todas las cosas y quien domina y usa su entendimiento en lo mas elevado,
solo éste conoce la verdadera paz y posee el legitimo reino de los cielos.

Pues, a aquel que ha de estar bien encaminado, le debe suceder una de dos cosas: o
tiene que aprender a tomar y retener a Dios en las obras, o debe dejar todas las obras.
Pero, como el hombre en esta vida no puede estar sin actividades, ya que éstas pertene-
cen al ser-hombre, y se dan en multiples formas, le hace falta aprender a poseer a su
Dios en todas las cosas y no sentir impedimentos en ninguna obra ni lugar alguno, y por
ende: cuando el principiante tiene que obrar alguna cosa junto a otras personas, ha de
cerciorarse fuertemente de Dios, colocandolo fijamente en su corazoén y uniendo a El
todas sus aspiraciones y sus pensamientos, su voluntad y sus fuerzas, de modo que en
este hombre no pueda configurarse la imagen de ninguna otra cosa.

8. De la aplicacion perseverante en el mas elevado progreso.
El hombre nunca ha de tener una opinioén tan buena de una obra, ni debe ejecutarla
[considerandola] tan acertada, que en ningin momento se sienta tan libre y seguro de si

mismo en las obras, que su entendimiento en ningun instante se vuelva ocioso o se
duerma. Debe elevarse continuamente con las dos potencias: el entendimiento y la vo-
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luntad, y al hacerlo aprehender en grado sumo lo mejor de todo para ¢l, y debe cuidarse
con prudencia de que exterior e interiormente no le suceda ningin dafio; [si procede]
asi, no desatendera nunca nada, en ninguna cosa que sea, sino que progresara mucho [y]
sin cesar.

9. Como la inclinacion al pecado siempre le resulta provechosa al hombre.

Debes saber que para el hombre recto el impulso de faltar a la virtud nunca carece de
gran bendicion y utilidad. jAhora, escucha! Ahi hay dos hombres: [supongamos] que
uno tiene un caracter tal que no lo tiente ninguna debilidad o que esto solo suceda en
poca medida; el otro, empero, tiene una naturaleza tal que sufre tentaciones. Su hombre
exterior es excitado por la presencia exterior de las cosas, sea por ejemplo, que [lo inci-
ten] a la ira o a la vana codicia de honores o quizé a la sensualidad, segtn sea lo que le
sucede. Pero ¢l en sus potencias superiores se mantiene completamente firme, inmovil,
y no quiere cometer la falta, ya sea enojandose, ya sea pecando de cualquier forma, y
entonces lucha fuertemente contra la flaqueza; pues puede tratarse de una debilidad [en-
raizada] en la naturaleza, asi como algunas personas son iracundas o soberbias o cual-
quier otra cosa por naturaleza y, sin embargo, no quieren cometer ese pecado. Semejan-
te [hombre] debe elogiarse mucho mas, y su recompensa es mucho mayor y su virtud
mas noble que [la] del primero, porque la perfeccion de la virtud proviene solo de la
lucha, segtin dice San Pablo: «La virtud se realiza en la flaqueza» (2 Cor. 12, 9).

La inclinacion al pecado no es pecado, pero querer pecar, esto si es pecado, querer
encolerizarse, esto si es pecado. En verdad, si aquel que esta bien encaminado tuviera el
poder de desear, no se le ocurriria desear que perdiera la inclinacion al pecado, pues sin
ella el hombre estaria inseguro en todas las cosas y en todas sus obras y no sentiria pre-
ocupacioén frente a las cosas, y careceria también del honor [ganado] con la lucha, de la
victoria y de la recompensa. Porque el impulso y la excitacion [producidos] por la falta
de virtud traen consigo la virtud y la recompensa por el esfuerzo [hecho]. Pues, la incli-
nacion hace que el hombre se empefie cada vez mas en el vigoroso ejercicio de la virtud,
y lo empuja a la fuerza hacia la virtud, y es un azote aspero que impulsa al ser humano
para que tenga cuidado y sea virtuoso porque, cuanto mas débil se sienta el hombre,
tanto mas debera armarse de fortaleza y victoria, ya que la virtud como la falta de virtud
residen en la voluntad.
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10. Como la voluntad lo puede todo y cémo todas las virtudes
residen en la voluntad, siempre y cuando ésta sea recta.

Mientras el hombre nota que su voluntad es buena, no se debe asustar grandemente
de nada, ni ha de afligirse si no es capaz de aplicarla en las obras; por otra parte, si des-
cubre en su fuero intimo una genuina buena voluntad, no se debe considerar ajeno a las
virtudes, pues la virtud y todo lo bueno residen en la buena voluntad. Si tienes una vo-
luntad honesta y recta nada te puede faltar, ni [el] amor ni [la] humildad ni ninguna vir-
tud. Antes bien, aquello que quieres poderosamente y con entera voluntad [ya] lo tienes,
y Dios y todas las criaturas no te lo pueden quitar con tal de que la voluntad sea integra
y verdaderamente divina y [cifrada] en el presente. No debe ser: «Quisiera proximamen-
te», esto seria solo en el futuro, sino: «jQuiero que sea asi, ahora mismo!» jEscucha
pues! Si algo se halla a una distancia de mil millas y yo quiero tenerlo, lo tengo con mas
propiedad que aquello que tengo en mi seno y no quiero tenerlo.

Lo bueno no es menos poderoso para el bien que lo malo para el mal. jRecuerda!:
aunque yo no hiciera nunca ninguna obra mala, pero tuviera la voluntad de [obrar] el
mal, yo habria caido en pecado como si hubiese ejecutado la accion; y con la voluntad
decidida yo podria cometer un pecado tan grande como si hubiera matado todo el mun-
do sin haber ejecutado jamas la accion. ;Por qué la buena voluntad no podria lograr lo
mismo? jDe hecho, [puede hacer] mucho e incomparablemente mas!

De veras, con la voluntad lo puedo todo. Puedo sobrellevar las fatigas de todos los
hombres y dar de comer a todos los pobres y hacer las obras de todos los seres humanos
y cualquier cosa que se te ocurra. Si no te falta la voluntad sino sélo la capacidad, por
cierto, lo habras hecho todo ante Dios, y nadie te lo podra quitar ni impedir aunque fue-
ra por un solo momento; porque el querer hacer tan pronto como yo pueda hacerlo y el
haberlo hecho, ante Dios son lo mismo. Si yo, ademas, quisiera tener tanta voluntad
como la tiene el mundo entero, y si mi anhelo de tenerla es grande e integro, de veras la
tengo; porque lo que quiero tener lo tengo. Si yo verdaderamente deseara tener tanto
amor como lo han reunido todos los hombres en todos los tiempos, y [si quisiera] loar a
Dios de la misma manera [que todos ellos] o [hacer] cualquier otra cosa que te puedas
imaginar, pues, todo esto lo tienes en verdad, si la voluntad es perfecta.

Ahora podrias preguntar: ;Cudndo la voluntad es una voluntad recta?

La voluntad es integra y recta cuando carece de ataduras al yo y ha salido de si mis-
ma y se ha hecho imagen y forma dentro de la voluntad divina. Ah si, cuanto mas suce-
da esto, tanto mas recta y verdadera es la voluntad. Y con semejante voluntad eres capaz
de todo, ya se trate del amor o de lo que quieras.
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Ahora preguntas: ;Coémo podria tener yo ese amor mientras no lo siento ni percibo
tal como lo veo en muchas personas que pueden exhibir grandes obras, y en quienes
observo una gran devocion y cosas maravillosas en tanto que yo no tengo nada de esto?

Aqui tienes que observar dos cosas inherentes al amor: una es la esencia del amor, la
otra es una obra o un efluvio violento del amor. La esencia del amor radica Uinicamente
en la voluntad; quien tiene mas voluntad, tiene también mas amor. Pero quién es el que
tiene mas, esto no lo sabe nadie con respecto al otro; esto yace escondido en el alma
mientras Dios yace escondido en el fondo del alma. Este amor reside tnica y exclusi-
vamente en la voluntad; quien tiene mas voluntad, tiene también mas amor.

Pero existe todavia una segunda cosa: un efluvio violento y una obra del amor. Aqui
son muy llamativas [ciertas actitudes], como ser el fervor entrafiable y la devocion y el
jubilo, y esto, sin embargo, no siempre es lo mejor. Porque aveces no proviene ni siquie-
ra del amor sino que a ratos procede de la naturaleza el que se tenga semejante sensa-
cion de gozo y de dulzura, o se puede tratar de la influencia del firmamento o también
ser producto de los sentidos. Y quienes tienen con mayor frecuencia estas [experiencias]
no son siempre los mejores de todos. Pues, aun en el caso de que provengan realmente
de Dios, Nuestro Sefior se las brinda a esas personas para atraerlas y estimularlas y aca-
so también para que alguien de esta manera se mantenga bien alejado de los demas
[hombres]. Pero cuando estas mismas personas luego crecen en el amor, es facil que ya
no tengan tantas emociones y sensaciones, y soélo asi se hace bien patente que tienen
amor: si ellos, sin semejante apoyo, conservan plena y firmemente su lealtad hacia Dios.

Mas supongamos que se trate solo de amor, aun asi no es lo mejor de todo. Esto se
evidencia por lo que sigue: de vez en cuando uno debe renunciar a semejante jubilo en
aras de algo mejor por amor y para hacer a veces una obra de caridad donde haga falta,
ya sea espiritual, ya sea corporal. Tal como he dicho también en otra ocasion: Si el
hombre se hallara en un arrobamiento tal como San Pablo®, y supiera de un hombre
enfermo que necesitara de ¢l una sopita, yo consideraria mucho mejor que tu, por amor,
renunciaras [al arrobamiento] y socorrieras al necesitado con un amor mas grande.

El hombre no se debe imaginar que al proceder asi pierda alguna gracia, pues aque-
llo que ¢l deja voluntariamente por amor, lo recibira en forma mucho mas noble, tal
como dijo Cristo: «Quien dejare una cosa por mi, recibira cien veces tanto». (Mateo,
19,29). Si, en verdad, lo que el hombre deja y de lo cual se desprende por amor de Dios,
incluso en el caso de que ansie muchisimo tener esa sensacion de consuelo y de fervor
entraiable, y si hace todo cuanto pueda hacer [para conseguirlo], pero Dios no se lo da,
y [luego] él se resigna y renuncia a ello voluntariamente por amor de Dios: en verdad, lo

® Referencia a 2 Corintios 12, 2 a 3.
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encontrara en El exactamente como si hubiera tenido plena posesion de todo el bien que
existiera jamas, [pero] se hubiese privado, enajenado y desprendido de ¢l voluntaria-
mente por amor de Dios; recibird cien veces tanto. Pues todo cuanto al hombre le gusta-
ria tener, pero prescinde y se abstiene de ello por amor de Dios, ya sea de indole mate-
rial o espiritual, lo encuentra todo en Dios como si lo hubiera poseido y se hubiese des-
pojado de ello voluntariamente; porque el hombre, de buena voluntad, debe hallarse
privado de todas las cosas por amor de Dios, y por amor desembarazarse y prescindir de
todo consuelo en el amor.

El que a veces tengamos que desprendernos por amor de tal sensacion, nos lo indica
Pablo, [hombre] lleno de amor, alli donde dice: «Porque he deseado ser apartado de
Cristo por amor de mis hermanos» (Romanos 9, 3). Asi opina conforme con esta misma
modalidad [y] no segin la primera modalidad del amor’, porque de ésta no quiso hallar-
se apartado ni un instante por todo cuanto pudiera suceder en el cielo y la tierra; [al
decirlo], €l piensa en el consuelo.

Debes saber, empero, que los amigos de Dios nunca carecen de consuelo, pues lo
que quiere Dios es su maximo consuelo, ya sea consuelo, ya sea desconsuelo.

11. Lo que debe hacer el hombre cuando extrafia a Dios y Dios se ha escondido.

Tienes que saber, ademas, que la buena voluntad en absoluto puede perder a Dios.
Pero si lo extrafia a veces en la sensacion de su animo y a menudo cree que Dios se ha
ido. ;/Qué debes hacer entonces? Exactamente lo mismo que harias si gozaras del mayor
de los consuelos: aprende a hacer esto mismo cuando padezcas el mayor de los sufri-
mientos y comportate exactamente igual a como te comportabas en el primer caso. No
existe ningin consejo tan bueno para encontrar a Dios [como el que dice] que [se lo
halla] alli donde uno se desprende de El. Y asi como te sentias cuando lo tuviste por
ultima vez, asi haz ahora mientras lo extrafias [y] de esta manera lo encontraras. Mas
aun: la buena voluntad no pierde ni extrafa a Dios nunca jamas. Mucha gente dice: Te-
nemos buena voluntad, pero no tienen la voluntad de Dios; quieren tener su propia vo-
luntad y ensefarle a Nuestro Sefior que haga las cosas asi o asa. Esta no es buena volun-
tad. En Dios hay que buscar cual es su queridisima voluntad.

Dios aspira en todas las cosas a que renunciemos a nuestra voluntad. Cuando San
Pablo hablé mucho con Nuestro Sefior y Nuestro Sefior mucho con ¢él, todo esto no dio
ningun resultado hasta que ¢l renunciara a su voluntad diciendo: «Sefior ;qué quieres

" Quint explica que se trata de la diferencia entre «la esencia del amor» y la «obra del amor.
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que yo haga?» (Hechos de los Apodstoles 9, 6). Entonces Nuestro Sefior sabia muy bien
qué era lo que ¢l tenia que hacer. Lo mismo sucedid cuando el angel se aparecio a Nues-
tra Sefiora: todo cuanto ella y €l hubieran hablado alguna vez, nunca la hubiese conver-
tido en Madre de Dios; pero tan pronto como ella renunci6é a su voluntad, llegd a ser
inmediatamente una verdadera Madre del Verbo eterno y recibié a Dios en seguida. El
se hizo hijo suyo por naturaleza. No hay tampoco cosa alguna para hacernos hombres
verdaderos fuera del renunciamiento a nuestra voluntad. De veras, sin renunciar a nues-
tra voluntad en todas las cosas, no obramos absolutamente nada ante Dios. Pero, si lle-
garamos a desprendernos integramente de nuestra voluntad y nos animaramos a renun-
ciar a todas las cosas, exterior e interiormente, por amor de Dios, entonces habriamos
hecho todo y antes no.

Son pocos los hombres a quienes, a sabiendas o sin saberlo, no les gustaria ser exac-
tamente asi, pero [con la condicion] de tener la experiencia de grandes cosas y querrian
tener el modo y el bien® todo esto no es nada mas que propia voluntad. Entrégate total-
mente a Dios con todas las cosas y luego no te aflijas por lo que El hace con lo suyo.
Miles de hombres han muerto y estan en el cielo sin haberse desprendido nunca de su
voluntad con cabal perfeccion. Una voluntad perfecta y verdadera seria s6lo aquella con
la cual uno se hubiera entregado integramente a la voluntad de Dios, careciendo de pro-
pia voluntad: y quien haya logrado mas a este respecto, sera colocado en mayor medida
y mas verdaderamente en Dios. Ah si, un avemaria pronunciado con tal disposicion de
animo, en la cual el hombre se despoja de si mismo, es mas util que mil salterios leidos
sin ella; si, [dar] un paso con esta disposicion, seria mejor que cruzar el mar careciendo
de ella.

El hombre que tan enteramente hubiera renunciado a si mismo junto con todo lo su-
yo, en verdad, se hallaria colocado tan completamente en Dios, que dondequiera que se
tocara a ese hombre, se deberia tocar primero a Dios; porque ¢l se halla del todo en
Dios, y Dios se encuentra en torno de ¢l, tal como mi bonete encierra mi cabeza; y quien
quisiera agarrarme deberia tocar primero mi vestimenta. Igualmente: si he de beber, la
bebida debe pasar primero por mi lengua; alli adquiere su sabor. De veras, si la lengua
se halla revestida de amargor, el vino, por dulce que sea en si, habrd de convertirse
siempre en amargo a causa de aquello por cuyo intermedio me llega. En verdad, un
hombre que se hubiera desasido totalmente de lo suyo, estaria envuelto en Dios de tal
manera que todas las criaturas no serian capaces de tocarlo sin tocar antes a Dios, y las
cosas que habrian de llegar hasta ¢él, tendrian que llegarle a través de Dios; aqui reciben

¥ Segun Quint «el modo» equivale a «los grandes sentimientos y emociones» y «el bien» a la anula-
cion de si mismo en la voluntad de Dios.
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su sabor y se hacen deiformes. Por grande que sea el sufrimiento, si viene a través de
Dios, Dios es el primero en sufrir por ¢l. Si, por la verdad que es Dios mismo: un sufti-
miento que afecta al hombre, por ejemplo, un malestar o una contrariedad, nunca es tan
insignificante que, una vez puesto en Dios, no lo toque a El inconmensurablemente mas
de lo que lo toca al hombre, y le resulte mas repugnante de lo que le resulta repugnante
al hombre. Mas, si Dios lo sufre a causa del bien que ha previsto para ti con ese [sufti-
miento], y si t estas dispuesto a sufrir lo que sufre Dios y que te llega a través de El,
entonces adquiere de derecho indole divina, ya se trate de desprecio, asi como de hono-
res, de amargura al igual que de dulzura y de la mas profunda oscuridad lo mismo que
de la luz mas clara: todo recibe de Dios su sabor y se hace divino, porque todo cuanto
sucede a ese hombre se va adaptando a Dios, ya que [ese hombre] no tiende hacia otra
cosa ni le gusta nada mas, y por ello aprehende a Dios en medio de toda amargura como
en la mayor de las dulzuras.

La luz resplandece en las tinieblas, alli la percibimos. Si no, la doctrina o la luz ;pa-
ra qué servirian a la gente a no ser que la aprovecharan? Cuando se hallan en medio de
las tinieblas o del sufrimiento, habran de ver la luz.

Ah si, cuanto mas nos pertenezcamos [a nosotros], tanto menos le pertenecemos [a
Dios]. El hombre que hubiera abandonado lo suyo, nunca podria echar de menos a Dios
en ninguna actividad. Pero, si sucediera que el hombre diese un paso en falso o dijese
palabras equivocadas o si las cosas realizadas por ¢l resultaran mal hechas, [Dios], ya
que se hallaba en el comienzo de la accidon, deberia cargar por obligacién con el dafio;
[pero], en tal caso, ti no debes en absoluto abandonar tu obra. A este respecto encon-
tramos un ejemplo en San Bernardo y en otros muchos santos. En esta vida nunca es
posible librarse del todo de semejantes percances. Mas no se debe rechazar el noble tri-
go porque, de vez en cuando, cae neguilla por entre ese trigo. De veras, quien estuviera
bien intencionado y poseyera un buen entendimiento de Dios, a ese hombre todos esos
sufrimientos y percances le resultarian una gran bendicion. Pues, a los buenos todas las
cosas les redundan en bien, como dice San Pablo (cfr. Romanos 8, 28), y como mani-
fiesta San Agustin®: «Ah si, incluso los pecadosy.

® Augustinus. De correptione et gratia n. 24. Santo Tomés, a su vez, en Summa teologiae I 1I q. 79 a.
4, cita a Agustin, de Natura et Gratia.
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12. Esta [pléatica] trata de [los] pecados: como uno debe comportarse cuando se
halla [caido] en pecado.

En verdad, el haber cometido pecados no es pecado con tal de que nos dé pena. El
hombre no debe querer cometer un pecado por todo cuanto pueda suceder en el tiempo o
en la eternidad, ni pecados mortales ni veniales ni de cualquier indole. Quien supiera
portarse bien con Dios, deberia tener siempre presente que Dios, leal y amante [como
es], ha llevado al hombre de una vida pecaminosa a otra divina, que lo ha convertido de
enemigo en amigo suyo, lo cual es mas que crear una nueva tierra. Este hecho habria de
ser uno de los mas fuertes acicates para afianzar al hombre totalmente en Dios y seria
maravillosa la fuerza que tendria para inflamar al hombre con un amor grande [y] vigo-
roso de modo tal que renunciara por completo a si mismo.

Ah si, quien estuviera bien afianzado en la voluntad divina, no deberia querer que el
pecado, en el cual habia caido, no hubiese sucedido. Por cierto, aqui no se contempla el
hecho de que [el pecado] estaba dirigido contra Dios, sino la medida en la cual tu, al
haberlo cometido, estas obligado a acrecentar tu amor y te hallas rebajado y humillado,
exceptuando el hecho de que hayas obrado en contra de Dios. Pero debes confiar mucho
en Dios [pensando] que El no habria permitido que te sucediese tal cosa, a no ser que
hubiera querido obtener con ello lo mejor para ti. Mas, cuando el hombre se levanta
totalmente de sus pecados y les vuelve por completo la espalda, entonces hace el leal
Dios como si el hombre nunca hubiera caido en pecado y no quiere hacerle pagar por
todos sus pecados ni por un solo instante; aunque fueran tantos como todos los hombres
juntos los hubieran cometido jamas: Dios no quiere hacérselo pagar nunca; seria posible
que El lo tratara con tanta intimidad como jamas la tuvo con criatura alguna. Con tal de
que lo halle preparado ahora mismo, no mira lo que fue antes. Dios es un Dios del pre-
sente. Tal como te encuentra, te toma y te recibe, no como fuiste sino como eres ahora.
Toda la iniquidad y todo el oprobio que pudiera sufrir Dios a causa de todos los peca-
dos, los quiere soportar gustosamente y haberlos soportado durante muchos afios para
que el hombre luego llegue a [tener] un gran conocimiento de su amor [el divino] y para
que su amor y gratitud propios aumenten y su empefio se haga mas ferviente en propor-
cion, como suele ocurrir naturalmente y a menudo luego de los pecados.

Por ello Dios permite gustosamente que los pecados hagan dafio y lo ha permitido a
menudo, y con mayor frecuencia ha permitido que les sucediera a aquellos hombres a
quienes ha elegido para elevarlos a [hacer] grandes cosas segun su voluntad. jMira
pues! ;Quién fue alguna vez mas querido por Nuestro Sefior y con quién tuvo mas inti-
midad que con los apdstoles? Ninguno de ellos se salvo de caer en pecado mortal; todos

78



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

habian sido graves pecadores. También lo demostré a menudo en la Vieja y la Nueva
Alianza con aquellos que posteriormente llegaron a ser con mucho los mas queridos por
El; y todavia en nuestros dias raras veces se tiene conocimiento de personas que hayan
logrado grandes cosas sin haber cometido antes algun desliz. Y con ello Nuestro Sefior
aspira a que conozcamos su gran misericordia y nos quiere exhortar a tener una humil-
dad y devocion grandes y verdaderas. Pues, cuando se renueve el arrepentimiento, tam-
bién el amor crecerd y se renovara mucho.

13. De las dos formas del arrepentimiento.

Hay dos formas de arrepentimiento: una es temporal o sensible, la otra divina y so-
brenatural. El arrepentimiento temporal se va sumergiendo continuamente en penas cada
vez mayores y le produce al hombre una afliccion tal como si tuviera que desesperarse
ahora mismo, y en este caso el arrepentimiento se detiene en la pena y no progresa. Con
esto no se llega a ninguna parte.

Mas el arrepentimiento divino es muy distinto. Tan pronto como el hombre siente un
desagrado, se eleva en seguida hacia Dios y se afianza en una voluntad inquebrantable
de dar por siempre la espalda a todos los pecados. Y al hacerlo se eleva hacia una gran
confianza en Dios y adquiere una gran seguridad; y de ello proviene una alegria espiri-
tual que sube al alma por encima de toda pena y afliccion, y la vincula firmemente con
Dios. Pues, cuanto mas débil se halle el hombre y cuanto mas haya pecado, tanta mas
razon tiene para vincularse con Dios mediante un amor indiviso en el cual no hay ni
pecado ni imperfeccion. El mejor escalon, pues, que se puede pisar, cuando se quiere ir
hacia Dios con plena devocion, es [el siguiente]: estar sin, pecado en virtud del arrepen-
timiento divino.

Y cuanto mas grave uno mismo considere el pecado, tanto mas dispuesto estara Dios
a perdonarlo y visitar al alma expulsando el pecado; porque cada uno se esfuerza mas
que nada por quitarse aquello que le resulta mas repugnante. Y cuanto mayores y mas
graves sean los pecados tan infinitamente mas le gustara a Dios perdonarlos y hacerlo
con mayor rapidez, porque le repugnan. Y entonces, cuando el arrepentimiento divino se
levanta hacia Dios, todos los pecados han desaparecido mas rapidamente en el abismo
divino que en un cerrar de ojos mio, y con tal de que el arrepentimiento llegue a ser per-
fecto, seran tan completamente aniquilados como si nunca hubieran sucedido.
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14. De la verdadera confianza y de la esperanza.

Al amor verdadero y perfecto hay que conocerlo por si uno tiene gran esperanza y
confianza en Dios. Porque no existe nada mejor que la confianza para saber si se tiene
un amor integro. Pues, cuando alguien ama grande y perfectamente a otro, se produce
confianza; porque todo cuanto uno se anima a creer de Dios lo encuentra de veras en El
y [atn] mil veces mas. Y asi como un hombre nunca puede amar demasiado a Dios,
tampoco puede confiar jamas demasiado en El. Todo cuanto se haga, no es tan prove-
choso como [tener] una gran confianza en Dios. Nunca dejo de obrar grandes cosas con
quienes alguna vez lograron tenerle una gran confianza. En todas estas personas ha de-
mostrado claramente que esta confianza proviene del amor; pues [el] amor no s6lo tiene
confianza sino que posee también un saber genuino y una seguridad carente de dudas.

15. De las dos formas de certidumbre respecto a la vida eterna.

En esta vida existen dos formas del saber relativo a la vida eterna. Una consiste en el
hecho de que Dios mismo se lo diga al hombre o se lo anuncie por intermedio de un
angel o que se lo revele mediante una iluminacion especial. Esto sucede raras veces y
s6lo a pocas personas.

El otro saber es incomparablemente mejor y mas util y a menudo les cae en suerte a
todos los hombres que aman con perfeccion: consiste en que el hombre por amor y a
causa del trato intimo que tiene con su Dios, confia tan completamente en El y se siente
tan seguro de El, que nunca podria dudar y esto le da tanta seguridad que lo ama en to-
das las criaturas sin distincion. Y aun cuando todas las criaturas se le opusieran y lo
abandonaran bajo juramento e incluso si Dios mismo se le opusiera, ¢l no desconfiaria,
porque el amor no puede desconfiar, lleno de confianza no espera sino cosas buenas. Y
no hace falta que se le diga algo [explicitamente] al amante y al amado; porque [Dios]
cuando siente que el [hombre] es su amigo, conoce al mismo tiempo todo cuanto es
bueno para ¢l y forma parte de su bienaventuranza. Pues, por mas amor que le tengas,
has de estar seguro de que El te tendra un amor desmedidamente mayor y mas fuerte y
que confiara incomparablemente mas en ti. Porque El es la lealtad misma; de esto hay
que estar seguro y esta certidumbre la tienen todos cuantos lo aman.
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Esta seguridad es mucho mas grande, perfecta y genuina que la primera' y no puede
engafiar. La intuicidén, en cambio, podria engafiar y facilmente podria tratarse de una
iluminacion falsa. Esta [seguridad], empero, se siente en todas las potencias del alma y
no puede ser engafio en todos cuantos aman verdaderamente a El; ellos lo dudan tan
poco como dudan de Dios [mismo], ya que el amor expulsa todo el temor. «El amor no
tiene temor» (1 Juan 4, 18), segun dice San Pablo™, y también esta escrito: «El amor
cubre la plenitud de los pecados» (1 Pedro 4,8). Pues alli donde se cometen pecados, no
puede haber plena confianza ni amor; porque éste cubre por completo el pecado; no
sabe nada de pecados. No es como si uno no hubiera pecado, sino que [el amor] borra
completamente los pecados, y los expulsa como si nunca hubiesen existido. Pues todas
las obras de Dios son tan completamente perfectas y de riqueza sobreabundante que El,
a quien perdona, lo perdona enteramente y sin reserva, y con mucho mayor agrado los
[pecados] grandes que los pequefios y esto produce una confianza cabal. Considero que
este saber es infinita € incomparablemente mejor y trae mas recompensa y €s mas ge-
nuino que el primero; ya que para €l ni el pecado ni cualquier otra cosa constituyen un
estorbo. Porque, a quien Dios encuentra lleno de determinado amor lo juzga también de
manera proporcional, no importa que haya pecado mucho o nada. Pero aquel a quien se
le perdona mas, también debe amar mas, segun dijo Cristo, Nuestro Sefor: «Aquel a
quien se le perdona mas, que ame también mas» (Cfr. Lucas 7, 47).

16. De la verdadera penitencia y de la vida bienaventurada.

Muchas personas se imaginan que deberian realizar grandes obras en cuanto a cosas
exteriores, como son ayunar, ir descalzo y otras actitudes por el estilo, que se llaman
obras de penitencia. [Pero] la verdadera penitencia y la mejor de todas, con la cual uno
logra enmendarse fuertemente y en el mas alto grado, consiste en que el hombre le dé la
espalda completa y perfectamente a todo aquello que no es del todo Dios ni divino en ¢l
mismo y en todas las criaturas, y que se vuelva cabal y completamente hacia su querido
Dios'? con un amor imperturbable, de manera que su devocién y su anhelo [de encon-
trarlo] sean grandes. En aquella obra en la cual estas mas dispuesto [a ello], eres tam-
bién mas justo; cuanto mas aciertas en este aspecto, tanto mas verdadera es la penitencia

1 La seguridad fundada en comunicaciones directas de Dios y en visiones.

"' Se trata de un error de Eckhart o del escriba.

12 «Querido Dios». Generalmente, se suele traducir «buen Dios», pero opino que en el texto de Ec-
khart «liebergot» tiene todavia el valor de «querido, amado», que se ha perdido un poco en «lieber Gott»
en aleman moderno.
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y borra proporcionalmente mas pecados e incluso todo castigo. Si, es cierto, rapido y a
la brevedad podrias dar la espalda a todos los pecados con tanto vigor y tanta repugnan-
cia verdadera y dirigirte con el mismo vigor hacia Dios que —aunque hubieras cometi-
do todos los pecados hechos jamas desde los tiempos de Adan y a hacerse de ahora en
adelante— todo esto te seria completa y absolutamente perdonado junto con el castigo,
de modo que tu, si murieras en este instante, te irias a ver el rostro de Dios.

Esta es la verdadera penitencia y ella proviene en especial y ‘lo mas perfectamente
de la digna Pasion de Nuestro Senor Jesucristo [sufrida] con perfecta penitencia. Cuanto
mas el hombre vaya formando su imagen dentro [de esta penitencia] tanto mas se le
quitaran todos los pecados y los castigos correspondientes. Ademas, el hombre debe
adquirir, en todas sus obras, el habito de formar su imagen dentro de la vida y actuacion
de Nuestro Sefior Jesucristo, en todo su hacer y no hacer, en sus sufrimientos y su vida,
y, al hacerlo, debe pensar siempre en El, tal como El ha pensado en nosotros.

Semejante penitencia no consiste sino en [tener] el animo apartado de todas las co-
sas, elevandolo enteramente hacia Dios. Y aquellas obras donde logras tener, mas que
en otras, tal estado de animo y lo tienes gracias a esas obras, hazlas con toda libertad;
pero si te estorba en ello alguna obra externa, como son ayunos, vigilias, lecturas o lo
que sea, renuncia a ella sin vacilar y sin preocuparte de que puedas descuidar alguna
obra de penitencia. Porque Dios no mira cuéles son las obras sino tnicamente cudles son
el amor y la devocion y la disposicién de animo en las obras. Pues a El, nuestras obras
no le importan mucho sino exclusivamente nuestra disposicion de animo en todas nues-
tras obras y el que lo amemos tan solo a El en todas las cosas. Pues el hombre que no
halla su contento en Dios es demasiado codicioso'’. La recompensa de todas tus obras
debe consistir en que Dios las conozca y que tu, al hacerlas, pienses en El; en todo mo-
mento esto te debe bastar y cuanto mas natural e ingenuamente pienses en El, tanto més
propiamente expiaras tus pecados mediante todas tus obras.

Puedes recordar también que Dios ha sido el Salvador ‘universal de todo el mundo y
por este hecho le debo mucho mayor gratitud que en el caso de que El me hubiera sal-
vado sd6lo a mi. De la misma manera tu también has de ser un salvador universal de
cuanto has corrompido en ti a causa de los pecados, y con todo esto estréchate totalmen-
te contra El, pues con los pecados has corrompido todo cuanto hay en ti: el corazon, los
sentidos, el cuerpo, el alma, las potencias y cuanto haya en ti y dentro de ti: todo esta
muy enfermo y corrupto. Por lo tanto, acogete con Aquel en quien no hay defecto algu-

1 Cita tomada de San Agustin. Se puede identificar con varios pasajes de la obra agustiniana. Eckhart
la trae también en El libro de la consolacion divina.
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no sino so6lo cosas buenas, para que sea un Salvador universal de toda la corrupciéon
existente en ti, tanto interior como exteriormente'?.

17. Como el hombre debe permanecer en paz cuando se encuentra sin trabajos exte-
riores tales como los soportaron Cristo y muchos santos; cémo ha de seguir a Dios.

La gente bien podra sentirse presa del miedo y de la pusilanimidad frente al hecho
de que la vida de Nuestro Sefior Jesucristo y de los santos era muy rigurosa y penosa,
mientras el hombre en este aspecto no es capaz de hacer gran cosa y tampoco se siente
impulsado a hacerla. Por ende, cuando la gente se nota tan distinta en este aspecto, a
menudo se considera muy apartada de Dios a quien — [segun dicen]— no pueden se-
guir. jQue nadie haga esto! El hombre nunca [y] de ninguna manera debe considerarse
alejado de Dios, ni a causa de un defecto, ni por una flaqueza, ni por ninguna otra cosa.
Aun en el caso de que tus grandes pecados te desvien alguna vez tanto que tu no te pue-
das considerar cerca de Dios, debes suponer, sin embargo, que Dios se halla cerca de ti.
Porque el hecho de que el hombre aleje de si a Dios implica un gran perjuicio; pues, aun
cuando el hombre ambula a distancia o en la proximidad, Dios no se aleja nunca, siem-
pre permanece cerca; y si no puede permanecer adentro, a lo sumo se aleja para perma-
necer delante de la puerta.

Asi sucede también con el rigor de la imitacion". Fijate en cual es la cosa en que
puede consistir tu imitacion. Debes reconocer y haber observado cual es la actitud que
Dios te exige mas que ninguna otra; porque en absoluto todos los hombres son llamados
a recorrer un Unico camino hacia Dios, segun dice San Pablo (Cfr. 1 Cor. 7, 24). Si en-
cuentras pues, que tu camino mas cercano no corre a través de muchas obras externas y
de grandes trabajos o privaciones —cosa que de ninguna manera importa mucho a no
ser que el hombre sea impulsado especialmente por Dios y tenga la fuerza de hacerlo
bien, sin perjuicio para su intimidad— si no encuentras, pues, nada de eso en tu fuero
intimo, quédate contento y no te preocupes mucho por ello.

' «El sentido de todo el pasaje es que el hombre, que a causa de sus pecados se ha corrompido total-
mente en todo cuanto es, se debe convertir en salvador total para esta su corrupcion total, refugiandose en
Cristo y [...] trasladandose por completo en El, que como Salvador universal no ha salvado a un hombre
individual sino a todo el mundo y quien, por ello, cuando “me coloco en EI” (hineinfiige), sana no sélo
uno de mis pecados particulares, sino toda mi corrupcion» (Quint, tomo V p. 346 nota 255).

1 (Imitacion» = «Nachfolge» en aleman moderno (nachvolgen en el texto original). Usamos el tér-
mino «imitacién» porque se ha usado generalmente en castellano, pero dejamos constancia de que se trata
del «seguimiento» de acuerdo con el texto aleman.
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Ahora bien, podrias decir: Si no tiene importancia ;por qué lo hicieron nuestros an-
tepasados, muchos santos?

Entonces reflexiona: Nuestro Sefior les dio ese modo de ser y les brindé también la
fuerza para hacerlo a fin de que pudieran perseverar con ese modo; y le gustaba que en
ellos fuera asi; en tal actitud debian lograr lo mejor para ellos. Porque Dios no ha vincu-
lado la salvacion de los seres humanos a ningin modo especial. Lo que tiene un deter-
minado modo, otro no lo tiene; [pero] Dios ha dado eficiencia a todos los modos buenos
sin negarsela a ningin modo bueno, porque un determinado bien no estd en contra de
otro. Y por lo tanto, la gente debe darse cuenta en su fuero intimo de que hacen mal
cuando por casualidad ven a una persona buena u oyen decir de ella que no observa el
modo de ellos, entonces [en su concepto] todo esta perdido. Si no les gusta el modo [de
esas personas], tampoco aprecian lo bueno de su modo y su buena intencion. jEso no
esta bien! Con respecto al modo [de proceder]| de los hombres, uno debe fijarse mas en
el hecho de que estén bien dispuestos, sin despreciar el modo de nadie. No es posible
que cada cual tenga el mismo modo y tampoco que todos los hombres tengan un solo
modo, ni que un hombre tenga todos los modos, ni el de ningtin otro.

Que cada uno conserve su modo bueno, incluyendo en ¢l todos los demas y que
aprehenda en su modo todo el bien y todos los modos. [El] cambio del modo perturba la
manera de ser y el &nimo. Lo que te puede dar determinado modo, lo puedes lograr tam-
bién con otro, siempre y cuando sea bueno y elogiable y se refiera sélo a Dios. Por lo
demas, no todos los hombres pueden seguir por un solo camino. Asi sucede también con
la imitacion de la rigurosa vida de esos santos. Seguramente debes amar semejante mo-
do de ser y te puede gustar, pero sin que tengas la obligacion de imitarlo.

Ahora podrias decir: Nuestro Sefior Jesucristo observé siempre el mas elevado mo-
do; de derecho deberiamos imitarlo en todo momento.

iEsto si es cierto! Es justo que sigamos a Nuestro Sefior, pero no de todos los modos.
Nuestro Sefor ayun6 durante cuarenta dias. Pero que nadie se proponga imitarlo a este
respecto. Cristo hizo muchas obras con la intencion de que lo siguiéramos espiritual y
no materialmente. Por ello debemos esforzarnos por ser capaces de seguirlo de un modo
racional; porque a El le interesa mas nuestro amor que nuestras obras. Debemos seguirlo
en cada caso a nuestro modo propio.

(Como, pues?

iEscucha: en todas las cosas!... ;Como y de qué manera?

Asi como ya lo he dicho a menudo: Estimo que una obra espiritual es mucho mejor
que otra material.

( Como es esto?
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Cristo ayuno durante cuarenta dias. Imitalo en el sentido de observar cual es la cosa
a que eres mas propenso o dispuesto a hacerla: entonces ocupate de eso y obsérvate ri-
gurosamente a ti mismo. A menudo te conviene desprenderte mas y sin preocupacion de
dicha cosa en lugar de abstenerte completamente de la comida. Igualmente, te resultara
a veces mas dificil callar una sola palabra que abstenerte de toda conversacion. Y de la
misma manera, a veces le es mas dificil a una persona aceptar una palabrita injuriosa sin
importancia que acaso un golpe pesado para el cual estaba preparada, y le resulta mas
dificil estar sola en una muchedumbre que en el yermo, y a menudo le cuesta mas re-
nunciar a una cosa pequeia que a otra grande y hacer una obra pequefa en lugar de otra
considerada grande. De esta manera el hombre, en la medida de su flaqueza, puede se-
guir muy bien a Nuestro Sefior y no puede ni debe pensar jamas que se halle lejos de El.

18. De qué manera el hombre puede aceptar, si le corresponde, un plato delicioso,
vestimenta noble y compafieros alegres, tales como le tocan en el orden natural.

No has de inquietarte por la comida y vestimenta de modo que te parezcan demasia-
do buenas. A tu fondo més intimo y a tu &nimo créales mas bien el habito de estar muy
por encima de eso. A excepcion de Dios nada debe mover a [tu &nimo] para que sienta
placer o amor, jha de estar por encima de todas las demds cosas!

Por qué?

Pues, seria una intimidad flaca aquella que deberia ser justificada por el vestido exte-
rior; lo interior ha de determinar precisamente lo exterior en cuanto ello depende so6lo de
ti. Pero, si te cae en suerte un [vestido exterior]| diferente, puedes aceptarlo como bueno
en tu fondo mas intimo de tal manera, que te lo pongas con la disposicion que tendrias si
fuera distinto y tu, en ese caso, lo aceptarias gustosa y obedientemente. Lo mismo rige
para la comida y los amigos y parientes y para todo cuanto Dios te dé o te quite.

Y por ende considero que la mejor de todas las cosas es ésta: que el hombre se con-
fie completamente a Dios, de modo que él, si Dios quiere imponerle una carga, ya sean
ignominias, penas o un sufrimiento cualquiera, la acepte con alegria y gratitud, y que el
hombre, antes que colocarse ¢l mismo en tal situacion, se deje guiar por Dios. Por lo
tanto japrendedlo todo gustosamente de Dios y seguidlo, asi seréis buenos! Procediendo
de este modo también es licito aceptar honores o comodidades. Mas si a tal hombre le
sobrevienen incomodidades y deshonra, que las aguante también y esté¢ dispuesto a
hacerlo con gusto. Y por ello pueden comer con pleno derecho quienes estarian igual-
mente dispuestos a ayunar.
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Y en esto residira también la razoén de por qué Dios libra a sus amigos de sufrimien-
tos grandes y numerosos; de otro modo no lo podria permitir su inconmensurable leal-
tad, ya que en el sufrimiento se esconde una bendicion abundante y grande, y El no
quiere ni puede permitir que los suyos echen de menos ningun bien. Mas El se contenta
con una voluntad buena y justa; de lo contrario no les ahorraria ningin sufrimiento a
causa de la inefable bendicion inherente al sufrimiento.

Como Dios se contenta con esa situacion, conténtate ti también; pero si le gusta otra
cosa para ti, ponte contento lo mismo. Porque, en su fuero intimo, el hombre debe per-
tenecer a Dios tan completamente [y] con toda su voluntad, que no le preocupen mucho
ni los modos ni las obras. Sobre todo debes rehuir cualquier peculiaridad, ya sea en la
vestimenta, ya sea en la comida, ya sea en las palabras —como por ejemplo, usar pala-
bras grandilocuentes— o también tener gestos raros, lo cual no sirve para nada. En
cambio, debes saber también que no te estd prohibido tener ninguna peculiaridad. Hay
muchas peculiaridades que uno estd obligado a observar en algin momento y con mu-
chas personas; pues, quien es [un hombre] peculiar, tiene que hacer también muchas
cosas peculiares en determinados momentos y de muchos modos.

Interiormente, el hombre debe haber formado su imagen dentro de Nuestro Sefior Je-
sucristo con miras a todas las cosas, de un modo tal que se encuentre en ¢l un reflejo de
todas las obras y de la apariencia divinas; y el hombre, en cuanto sea capaz de hacerlo,
debe, con perfecta adaptacion, llevar en su fuero intimo todas las obras de [Cristo]. T
debes obrar y El debe adquirir [forma]. Haz tu obra con recogimiento integro y toda la
disposicion de tu animo; acostimbralo a €éste en todo momento a proceder asi y [acos-
tambrate] a formar tu imagen dentro de El en todas tus obras.

19. Por qué Dios permite a menudo que algunos hombres buenos, que son buenos
de verdad frecuentemente hallen obstaculos para [hacer] sus buenas obras.

Nuestro leal Dios permite que sus amigos a menudo sucumban a sus flaquezas Uni-
camente para que carezcan de todo sostén que les permitiria reclinarse o apoyarse. Pues,
a un hombre amante le daria una gran alegria poder hacer numerosas y grandes cosas,
ya sea con vigilias, ayunos u otros ejercicios, y con cosas especialmente grandes y difi-
ciles: todo esto da gran alegria, apoyo y esperanza de modo que sus obras le brindan
sostén y apoyo y confianza. Justamente esto se lo quiere quitar Nuestro Sefior y quiere
ser, El solo, su sostén y confianza. Y la tnica razon por que procede asi, reside en su
pura bondad y misericordia. Pues, fuera de su propia bondad no hay nada que lo mueva
a Dios a hacer ninguna obra; nuestras obras no sirven en absoluto para que Dios nos dé
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o haga algo. Nuestro Sefor quiere que sus amigos se desprendan de semejante sostén y
por lo tanto se lo quita para que El solo sea su sostén. Pues quiere darles algo grande y
quiere hacerlo puramente por su libre bondad; El habra de ser su sostén y consuelo y
ellos deben descubrir y considerar que son pura nada en medio de todos los grandes
dones de Dios. Porque, cuanto mas desnudo y libre sea el &nim9 que se abandone a
Dios, siendo sostenido por El, tanto mas hondo sera colocado en Dios el hombre y sera
susceptible de hallar a Dios en todos sus preciosisimos dones. Pues el hombre ha de
confiar sé6lo en Dios.

20. Del Cuerpo de Nuestro Sefior. Cémo se lo debe recibir a menudo y de qué mane-
ray con qué devocion.

A quien desea recibir de buena gana el Cuerpo de Nuestro Sefior, no le hace falta
mirar qué es lo que siente o nota en su fuero interior o cuan grande es su ternura o devo-
cion, sino que ha de observar como son su voluntad y disposicion de animo. No debes
dar mucha importancia a lo que sientes; antes bien, considera como grande aquello que
amas y anhelas.

El hombre que quiere y puede acercarse despreocupadamente a Nuestro Sefior, en
primer lugar debe averiguar si tiene la conciencia libre de todo reproche en cuanto al
pecado. En segundo lugar, la voluntad del hombre ha de estar dirigida hacia Dios de
manera que no pretenda ni apetezca nada que no sea Dios ni completamente divino, y
que le disguste aquello que no es compatible con Dios. Justamente en este aspecto el
hombre debe darse cuenta de lo alejado o cercano de Dios que se halla: depende de si
posee mucho o poco de tal disposicion. En tercer lugar, al hacerlo [=comulgar con fre-
cuencia] ha de notarse en ¢l que el amor del Sacramento y de Nuestro Sefior va crecien-
do cada vez mas y que la veneracion temerosa no disminuye a causa de las frecuentes
comuniones. Pues, aquello que a menudo es vida para determinada persona, para otra es
mortal. Por ello debes fijarte en tu fuero intimo [para ver] si crece tu amor hacia Dios y
no se apaga tu veneracion. Si haces asi, cuanto mas a menudo acudas al Sacramento,
tanto mejor llegaras a ser y también dara un resultado tanto mejor y mas util. Y por eso,
no permitas que te quiten a tu Dios con palabras o prédicas; porque, cuanto mas, tanto
mejor y mas agradable a Dios. Pues Nuestro Sefior tiene ganas de morar dentro del
hombre y junto con él.

Ahora podrias decir: jAy, sefior, me veo tan vacio y frio y perezoso y por esto no me
animo a acudir a Nuestro Sefior!
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Entonces digo yo: jTanto mas necesitas acudir a tu Dios! pues por El seras inflama-
do y sentiras ardor y en El seras santificado y vinculado y unido s6lo a El, pues, en el
Sacramento, y en ninguna otra parte, encuentras con igual excelencia esta merced de
que tus fuerzas corpdreas se unan y concentren gracias al excelso poder de la presencia
corporea del Cuerpo de Nuestro Sefor, de modo que todos los sentidos dispersos del
hombre y su &nimo se concentren y unan en esta [presencia], y ellos que, dispersos entre
si, estaban demasiado inclinados hacia abajo, aqui son enderezados y presentados orde-
nadamente a Dios. Y este Dios que mora en el interior los acostumbra a dirigirse hacia
dentro y les quita el habito de dejarse estorbar fisicamente por las cosas temporales y asi
se tornan hébiles para las cosas divinas, y, fortalecido por su Cuerpo, tu cuerpo es reno-
vado. Porque nosotros hemos de ser transformados en El y totalmente unidos con El
(Cfr. 2 Cor. 3, 18), de modo que lo suyo llegue a ser nuestro y todo lo nuestro suyo,
nuestro corazon y el suyo, un solo corazon, nuestro cuerpo y el suyo, un solo cuerpo.
Nuestros sentidos y nuestra voluntad e intencion, nuestras potencias y miembros, habran
de ser trasladados en El de manera tal que no lo sienta y perciba en todas las potencias
del cuerpo y del alma.

Ahora podrias decir: jAy, sefior, yo no percibo en mi nada de cosas grandes sino so-
lo pobreza! ;Como podré atreverme entonces, a acudir a E1?

A fe mia, si quieres transformar del todo tu pobreza, acude al abundante tesoro de
toda la riqueza inconmensurable, asi seras rico; pues debes abrigar en tu fuero intimo la
certidumbre de que sélo El es el tesoro que te puede bastar y colmar. «Por lo tanto —
diras— quiero dirigirme hacia ti para que tu riqueza llene mi pobreza, y toda tu incon-
mensurabilidad colme mi vacio y tu ilimitada e inescrutable divinidad llene mi humani-
dad demasiado indigna y corruptay.

«jAy, sefior, he pecado mucho; no puedo expiarlo!»

Justamente por ello acude a El, que expid todas las culpas como era debido. En El
bien podras ofrecer al Padre celestial un digno sacrificio por todas tus culpas.

«jAy, sefior, me gustaria cantar loas, pero no puedo!»

Acude a El, solo El es un agradecimiento aceptable para el Padre y una loa incon-
mensurable, veridica y perfecta de toda la bondad divina.

En suma, si quieres ser librado de todas las flaquezas y revestido de virtudes y mer-
cedes y guiado y conducido deliciosamente hacia el origen, con todas las virtudes y
mercedes, consérvate en un estado tal que puedas recibir el Sacramento dignamente y
con frecuencia; entonces seras unido a El y ennoblecido por su Cuerpo. Ah si, en el
Cuerpo de Nuestro Sefior el alma es insertada en Dios tan intimamente que todos los
angeles, los querubines al igual que los serafines, ya no conocen ni saben encontrar nin-
guna diferencia entre ambos; pues dondequiera que toquen a Dios, tocaran al alma, y
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donde toquen al alma, [tocaran] a Dios. Nunca hubo unién igualmente estrecha, porque
el alma se halla unida a Dios mucho maés estrechamente que el cuerpo al alma, los que
constituyen un solo hombre. Esta union es mucho mas estrecha de lo que [seria] si al-
guien vertiera una gota de agua en un tonel de vino: alli habria agua y vino: y esto sera
transformado de tal modo en una sola cosa que todas las criaturas juntas no serian capa-
ces de descubrir la diferencia.

Ahora podrias decir: ; Como puede ser? j Si yo no siento nada de eso!

(Qué importa? Cuanto menos sientas y mas firmemente creas, tanto mas elogiable
serd tu fe y tanto mas serd estimada y elogiada; pues la fe intima del hombre es mucho
mas que meros supuestos. En ella poseemos un saber verdadero. En verdad, no nos falta
nada sino una fe recta. El que nos imaginemos tener un bien mayor en una cosa que en
otra, se debe solo a preceptos externos, y sin embargo, no hay mas en una cosa que en
otra. Pues bien, en la misma medida en que uno cree, recibe y posee.

Ahora podrias decir: «;Como seria posible que yo creyera en cosas mas elevadas
mientras no me encuentro en semejante estado sino que soy débil y me inclino hacia
muchas cosas?»

Mira, en este caso debes observar en ti dos cosas diferentes que también caracteriza-
ron a Nuestro Sefior. El también tenia potencias superiores ¢ inferiores y ellas tenian
[que hacer] dos obras distintas: sus potencias superiores poseian la eterna bienaventu-
ranza y disfrutaban de ella. Pero, al mismo tiempo, las inferiores se encontraban someti-
das a los méximos sufrimientos y luchas en esta tierra, y ninguna de esas obras era un
obstaculo para el objeto de otra. Asi habra de ser también en tu fuero intimo, de modo
que las potencias supremas se hallen elevadas hacia Dios y le sean ofrecidas y unidas
integramente. Mdas aun: todos los sufrimientos, a fe mia, han de ser encargados exclusi-
vamente al cuerpo y a las potencias inferiores y a los sentidos; mas el espiritu debe ele-
varse con plena fuerza y abismarse, desapegado, en su Dios. Pero el sufrimiento de los
sentidos y de las potencias inferiores —al igual que esa tribulacion— no lo afectan [al
espiritu]; porque cuanto mayor y mas recia es la lucha, tanto mayores y mas elogiables
son también la victoria y la honra por la victoria, pues en este caso, cuanto mayor sea la
tribulacion y cuanto mas fuerte el impacto del vicio, y el hombre los vence, no obstante,
tanto mas poseeras también esa virtud y tanto mas le gustard a tu Dios. Y por ello: si
quieres recibir dignamente a tu Dios, cuida de que tus potencias superiores estén orien-
tadas hacia tu Dios, que tu voluntad busque su voluntad y [fijate en] cudl es tu intencion
y como anda tu lealtad hacia El.

En semejante [estado] el hombre nunca recibe el precioso Cuerpo de Nuestro Sefior
sin recibir al mismo tiempo una gracia extremadamente grande; y cuanto mas a menudo
[lo haga] tanto mas beneficioso [sera]. Ah si, el ser humano seria capaz de recibir el
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Cuerpo de Nuestro Sefior con tal devocién y disposicion de &nimo que €l, estando desti-
nado a llegar al coro mas bajo de los angeles, con recibirlo una sola vez seria elevado al
segundo coro; ah si, seria imaginable que lo recibieras con una devocion tal que te con-
siderarian digno de [ingresar en] los coros octavo y noveno. Por ende, si dos hombres
fueran iguales en toda su vida, mas uno de ellos hubiera recibido dignamente el Cuerpo
de Nuestro Sefior una vez mas que el otro, entonces el [primer] hombre seria frente al
segundo como un sol resplandeciente y obtendria una union especial con Dios.

Esta recepcion y bienhadada fruicion del Cuerpo de Nuestro Sefior no dependen so6lo
de la ingestion exterior, sino que se dan también cuando se comulga espiritualmente con
el &nimo ansioso y unido [a Dios] en la devocion. Esto lo puede hacer el hombre con
una confianza tal que llega a ser mas rico en mercedes que ninguna persona en esta tie-
rra. El hombre puede hacerlo mil veces por dia y més aun, se halle donde se hallare, esté
enfermo o sano. Pero debemos prepararnos para ello como si fuéramos recibiendo el
sacramento, bien ordenadamente y de acuerdo con la fuerza del deseo. Mas si uno no
tiene el deseo, que se estimule y prepare para tenerlo y que actie conforme a ello, asi
llegara a ser santo en este tiempo y bienaventurado en la eternidad; pues seguir a Dios e
imitarlo, esto es la eternidad. Que nos la dé el Maestro de la verdad y el Amante de la
pureza y la Vida de la eternidad. Amén.

21. Del fervor.

Cuando un hombre quiere recibir el Cuerpo de Nuestro Sefior que acuda sin grandes
preocupaciones. Pero conviene y es muy util confesarse antes, aun sin tener conciencia
de haber pecado, [s6lo] para [obtener] el fruto del sacramento de la confesion. Mas, si
hubiera alguna cosa que lo declarara culpable y él, a causa de sus obligaciones, no fuera
capaz de confesarse, entonces, que se reuna con su Dios, declarandose culpable ante El
con gran arrepentimiento y conformandose hasta que disponga de tiempo para confesar-
se. Si en el interin se olvida de la conciencia o del reproche del pecado, podra pensar
que Dios lo habia olvidado también. Antes que con los hombres hay que confesarse con
Dios, y cuando se es culpable, tomar muy en serio la confesion ante Dios y acusarse con
rigor. Cuando uno quiere recibir el sacramento, tampoco debe pasar por alto con ligere-
za esta ultima [obligacion] ni dejarla a un lado a causa de la expiacion exterior, porque
[solo] la disposicion de animo del hombre en sus obras es justa y divina y buena.

Uno debe aprender a estar [interiormente] libre en plena actividad. Mas para un
hombre inexperto constituye una empresa inusitada llegar a un punto donde no lo estor-
be ninguna muchedumbre ni obra —para ello se requiere un gran fervor— y que tenga
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continuamente presente a Dios y que El le resplandezca siempre, todo desnudo, en cual-
quier momento y en cualquier ambiente. Para esto se requieren un fervor bien agil y dos
cosas en especial: una [consiste en] que el hombre mantenga bien cerrado su fuero inti-
mo de modo que su animo esté protegido contra las imagenes que se hallan afuera, para
que permanezcan fuera de €l y no se paseen con ¢€l, ni lo traten de manera inadecuada, ni
encuentren su morada dentro de €l. La otra cosa [consiste en] que el hombre no se en-
tregue ni a sus imagenes interiores, ya sean representaciones o un enaltecimiento de su
animo, ni a las imagenes exteriores o cualquiera que sea la cosa que el hombre tenga
presente, y que con todo esto no se desorganice ni se distraiga ni se enajene con la mul-
tiplicidad. El hombre ha de acostumbrar a. todas sus potencias para que actien asi y se
orienten en este sentido, mientras ¢él se acuerda de su intimidad.

Ahora podrias decir: [Mas] el hombre debe dirigirse hacia fuera si ha de obrar cosas
externas; porque ninguna obra puede ser realizada a no ser en su propia forma de pre-
sentacion.

Esto es bien cierto. Sin embargo, las apariencias externas no son ninguna cosa exter-
na para el hombre ejercitado porque todas las cosas tienen para el hombre interior una
divina [e] interna forma de existencia.

He aqui lo que es necesario ante todas las cosas: que el hombre acostumbre y ejerci-
te su entendimiento para que [se dirija] bien y perfectamente hacia Dios, asi lo divino
aparecera en su interior en todo momento. Para el entendimiento no hay nada tan propio
ni tan presente ni tan cercano como Dios. El [entendimiento] nunca se dirige hacia otra
parte. No se vuelve hacia las criaturas a no ser que se le haga fuerza y agravio en cuyo
caso es quebrantado y pervertido directamente. Luego, cuando esta corrompido en un
joven o en cualquier persona, hay que educarlo con grandes esfuerzos, y uno debe hacer
todo cuanto pueda para acostumbrar y atraer otra vez al entendimiento. Pues, por mas
que Dios le sea propio y natural, una vez que se halle pervertido y afianzado en las cria-
turas habiéndose apropiado de sus imagenes y acostumbrado [al trato de las criaturas],
se habra debilitado tanto en esta parte y se hallard tan impotente con respecto a si mis-
mo, y tan contrariado en sus nobles afanes, que todo el empefio que el hombre pueda
poner, resultard poco para recuperar su viejo habito. Y aun cuando ponga todo [su es-
fuerzo], necesitara cuidarse continuamente.

Ante todo, el hombre debe acostumbrarse a adquirir habitos firmes y adecuados. Si
un hombre inexperimentado y no ejercitado quisiera comportarse y actuar como otro
experimentado, se arruinaria por completo y no llegaria a nada. Cuando el hombre antes
que nada se ha desacostumbrado y enajenado, ¢l mismo, de todas las cosas, entonces si
‘podra ejecutar todas sus obras con tino y entregarse a ellas sin preocupacion, o carecer
de ellas sin ningun impedimento. En cambio: cuando el hombre ama una cosa y se rego-
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cija con ella y cede voluntariamente a ese gozo, ya se trate de comida o bebida o de
cualquier otra cosa, esto no puede hacerse sin dafio en un hombre no ejercitado.

El hombre debe acostumbrarse a no buscar ni desear lo suyo en nada sino que [ha
de] encontrar y aprehender a Dios en todas las cosas. Porque Dios no otorga ningun don
—y nunca lo otorgdo— para que uno posea el don y descanse en €l. Antes bien, todos los
dones que El otorgd alguna vez en el cielo y en la tierra, los dio solamente con la finali-
dad de poder dar un solo don: éste es El mismo. Con todos esos dones sélo quiere pre-
pararnos para [recibir] el don que es El mismo; y todas las obras que Dios haya hecho
alguna vez en el cielo y en la tierra, las hizo inicamente para poder hacer una sola obra,
es decir, para que Fl se haga feliz a fin de poder hacernos felices a nosotros. Por lo tanto
digo: Debemos aprender a contemplar a Dios en todos los dones y obras, y no hemos de
contentarnos con nada ni detenernos en nada. Para nosotros no existe en esta vida nin-
gun detenerse en modo alguno de ser, y nunca lo hubo para hombre alguno por mas le-
jos que hubiera llegado. Antes que nada, el hombre debe mantenerse orientado, en todo
momento, hacia los dones divinos y [esto] cada vez de nuevo.

Me referiré brevemente a una mujer que deseaba mucho que Nuestro Sefior le diera
una cosa; pero entonces yo dije que ella no estaba bien preparada y si Dios le diese el
don sin que estuviera preparada, [ese don] se echaria a perder.

Una pregunta: ;Por qué no estaba preparada? ;Si ella tenia buena voluntad y vos de-
cis que ésta es capaz de hacer todas las cosas y contiene en si todas las cosas y toda la
perfeccion?

Esto es verdad. [Mas] en la voluntad hay que contemplar dos significaciones: una
voluntad es contingente y no esencial, otra es decisiva y creadora y habitual.

A fe mia, no es suficiente que el &nimo del hombre se halle desasido en el momento
actual cuando uno quiere unirse con Dios, sino que uno debe disponer de un desasimien-
to bien ejercitado que tanto precede como perdura. Entonces es posible recibir grandes
cosas de Dios y recibir a Dios en todas las cosas. [Pero] si uno no est4 preparado, arrui-
na el don y a Dios junto con el don. Es ésta la razén por que Dios no nos puede dar
siempre lo que pedimos. La falta no esta en El, pues El tiene mil veces mas prisa de dar
que nosotros de aceptar. Pero nosotros lo forzamos y lo agraviamos al impedirle [que
haga] su obra natural por culpa de nuestra falta de preparacion.

El hombre debe aprender a sacar de su interior su si-mismo y a no retener nada pro-
pio y a no buscar nada, ni provecho ni placer ni ternura ni dulzura ni recompensa ni el
paraiso ni la propia voluntad. Dios nunca se entregd, ni se entregara jamas, a una volun-
tad ajena. Solo se entrega a su propia voluntad. Donde Dios encuentra su voluntad, ahi
se entrega y se abandona a ella con todo cuanto es. Y cuanto mas dejemos de ser en
cuanto a lo nuestro, tanto mas verdaderamente llegaremos a ser dentro de ésta [la volun-
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tad divina]. Por ello no es suficiente que renunciemos una sola vez a nosotros mismos y
a todo cuanto poseemos y podemos, sino que debemos renovarnos con frecuencia y
hacer que nosotros mismos seamos simples y libres en todas las cosas.

También es muy util que el hombre no se contente con poseer en su animo las virtu-
des, como son [la] obediencia, [la] pobreza y otra virtud; antes bien, el hombre ha de
ejercitarse, ¢l mismo, en las obras y frutos de la virtud y ponerse a prueba con frecuen-
cia, anhelando y deseando que la gente lo ejercite y ponga a prueba. Porque no basta
con hacer las obras de la virtud, ya sea obedecer, ya sea cargar con la pobreza o el des-
precio, ya sea que uno se humille o renuncie a si mismo de otra manera, sino que se
debe aspirar a obtener la virtud en su esencia y fondo y no hay que desistir nunca hasta
lograrlo. Y si uno la tiene, esto se puede conocer por el siguiente hecho: cuando uno
ante todas las cosas es propenso a la virtud y hace las obras de la virtud sin preparacion
[especial] de la voluntad, ejecutandolas sin designio propio y especial en aras de una
causa justa y grande y las hace mas bien por ellas mismas y por amor a la virtud y sin
ningun porqué... entonces posee la virtud en su perfeccion y antes no.

Que uno aprenda a desasirse de si mismo hasta no retener ya nada propio. Todo el
tumulto y la discordia provienen siempre de la propia voluntad, no importa que uno lo
note o no. Uno mismo debe entregarse, junto con todo lo suyo, a la buena y queridisima
voluntad de Dios, mediante el puro desasimiento del querer y apetecer, y esto con res-
pecto a todo cuanto uno pueda querer o apetecer con miras a cualquier cosa.

Una pregunta: ;Hace falta que renunciemos también voluntariamente a [sentir] la
dulzura de Dios? ;No puede ser que esto provenga también de nuestra desidia y de poco
amor hacia E1?

Si, es cierto: cuando se pasa por alto la diferencia. Pues, provenga de la desidia o del
desasimiento o del verdadero retraimiento, uno debe observar si, estando del todo des-
asido en su fuero intimo, se ve en este estado de modo tal que le es tan leal a Dios como
si tuviera el sentimiento fortisimo, de manera que uno en semejante estado hace todo
cuanto haria en aquél y nada menos, y que uno se mantendria tan desasido de todo con-
suelo y auxilio como haria en el caso de sentir la presencia de Dios.

Al hombre recto, que tiene la voluntad completamente buena, ningtn tiempo le pue-
de resultar demasiado breve. Pues, donde la voluntad tiene la calidad de querer [hacer]
cabalmente todo cuanto puede —no sélo ahora sino que querria hacer todo cuanto pu-
diera en el caso de que le fuera dado vivir mil aflos— semejante voluntad rinde tanto
como se pudiera lograr con las obras durante mil afios: ante Dios lo ha hecho todo.
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22. Como se debe sequir a Dios, y de un modo bueno.

El hombre que quiere emprender una vida u obra nuevas, debe dirigirse hacia su
Dios, y solicitarle con gran fuerza y perfecta devocion que le disponga lo optimo de
todo y aquello que quiera mas y que le resulte lo mas digno, y que con ello no quiera ni
pretenda lo suyo sino unicamente [hacer] la queridisima voluntad de Dios y nada mas.
Luego, cualquier cosa que Dios disponga para ¢l, la aceptara inmediatamente de Dios y
la considerara lo 6ptimo para si mismo y se contentara con ella total y perfectamente.

Aun cuando posteriormente otro modo le guste mas, debera pensar: Este modo te lo
asigno Dios, y por eso debe resultarle el mejor de todos. A este respecto ha de confiar en
Dios y tiene que incluir todos los buenos modos en este mismo modo y aceptar todas las
cosas en ¢l y conforme con €l cualquiera sea su indole. Porque el bien que Dios ha he-
cho y otorgado a determinado modo, se puede encontrar también en todos los modos
buenos. Justamente en un solo modo deben aprehenderse todos los modos buenos y no
la peculiaridad de este modo. Pues, en cada caso el hombre tiene que hacer una sola
cosa, no puede hacerlas todas. Ha de ser una sola cosa por vez y [justamente] en ésta
deben agarrarse todas. Porque, si el hombre quisiera hacerlo todo, esto y aquello, y
abandonar su modo y adoptar el de otra persona, que en ese momento le gustaba mucho
mas, en verdad, se produciria asi una gran inconstancia. Resulta que un hombre que
abandonara el mundo y entrara de una vez por todas en una sola orden, llegaria facil-
mente a la perfeccion a diferencia de otro que pasara de una orden a otra, por santa que
fuera; esto se debe al cambio del modo. Que el hombre adopte un solo modo bueno y se
quede con ¢l por siempre e incluya en él todos los modos buenos, considerando [el su-
yo| como recibido de Dios, y que hoy no emprenda una cosa y mafiana otra y que se
mantenga libre de toda preocupacion con respecto a que pueda perder una oportunidad.
Porque con Dios nada se puede perder; asi como Dios no puede perder nada, tampoco se
puede perder nada con Dios. Por eso, acepta de Dios un solo [modo] ¢ incluye en él todo
lo bueno.

Pero, si se demuestra que no hay armonia de manera que una cosa no tolera a otra,
entonces tdbmalo como sefial certera de que no procede de Dios. Un bien no esta en co-
ntra de otro, pues segun dijo Nuestro Sefior: «Todo reino que esta dividido en si mismo,
debe perecer» (Lucas 11, 17), y como dijo también: «El que no estd conmigo, esta co-
ntra mi y el que conmigo no recoge, desparramay (Lucas 11, 23). Asi pues, ha de ser
para ti una sefial certera: aquel bien que no admite a otro, ni siquiera un bien menor, o
que lo destruye, no proviene de Dios. Deberia rendir y no destruir.
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Aqui se intercal6 una breve observacion del siguiente tenor: Sin duda alguna nuestro
leal Dios toma a cada hombre en lo que es dptimo para €l.

Esto es una verdad segura, y nunca toma a un hombre postrado al cual lo mismo hu-
biera podido hallar de pie; porque la bondad de Dios pretende lo 6ptimo para todas las
cOsas.

Luego preguntaron: ;Por qué Dios no se lleva a aquellos hombres de los cuales sabe
que perderan la gracia bautismal, haciéndolos morir en su infancia antes de que lleguen
a usar la razon, ya que sabe de ellos que caeran y no se levantardn mas?... pues esto
seria lo mejor para ellos.

A lo cual he contestado: jDios no es un destructor de ningiin bien sino que es un
cumplidor! Dios no es un destructor de la naturaleza sino que la perfecciona. La gracia
tampoco destruye a la naturaleza sino que la perfecciona. Si Dios entonces, en un co-
mienzo, destruyera asi a la naturaleza, le haria violencia e injusticia; y esto no lo hace.
El hombre tiene libre albedrio con el cual puede elegir entre el bien y el mal, y Dios le
ofrece [para que elija] la muerte por la mala accion y la vida por la buena accion. El
hombre ha de ser libre y sefior de todas sus acciones, y no destruido ni obligado. [La]
gracia no destruye a la naturaleza, sino que la perfecciona. La gloria no destruye a la
gracia, sino que la perfecciona, porque la gloria es la gracia perfeccionada. No existe,
pues, nada en Dios que destruya algo que en alguna forma tiene existencia; El es, al
contrario, quien perfecciona todas las cosas. Del mismo modo, nosotros tampoco hemos
de destruir en nosotros ningin bien por pequefio que sea, ni un modo insignificante a
causa de otro grande; sino que debemos perfeccionarlo al maximo.

Se hizo referencia, por ejemplo, a un hombre que debia reiniciar una vida nueva, y
yo dije lo siguiente: que ese hombre deberia llegar a ser un hombre que buscara a Dios
en todas las cosas y que encontrase a Dios en todo momento y en todos los lugares y
con toda clase de gente en cualquier modo. En este [empefio] se puede avanzar y crecer
siempre, sin cesar, en un progreso que nunca llega a su fin.

23. De las obras interiores y exteriores.

[Pongamos el caso de] que un hombre quisiera ensimismarse con todas sus poten-
cias, las internas y las externas, y en ese estado se hallaria de tal manera que en su inter-
ior no hubiera ninguna representacion ni impulso forzoso alguno [que lo hiciera obrar] y
¢l se encontraria, pues, sin ninguna actividad, ni interna ni externa entonces uno debe
observar bien si, estando asi las cosas, [e]l hombre] no se siente impulsado espontanea-
mente a obrar. Pero, si resulta que no es atraido por ninguna obra y no tiene ganas de
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hacer nada, ¢l debe obligarse a la fuerza a [emprender] una obra, ya sea interior o exte-
rior —porque el hombre no debe contentarse con nada por bueno que ello parezca o
sea— esto [ha de ser] para que el hombre aprenda a cooperar con su Dios cuando ¢l [en
otra ocasion] se halle bajo una fuerte presion o coaccion [por obra divina] de modo tal
que uno mas bien puede tener la impresion de que el hombre, en vez de obrar, es obra-
do. No [se trata] de que uno deba huir o escaparse o desdecir de su interior, sino que
justamente dentro de ¢l y con €l y a partir de ¢l aprenda a obrar, haciendo que la intimi-
dad se abra paso hacia la actividad y que uno conduzca la actividad hacia la intimidad y
que de esta manera uno se acostumbre a obrar sin coaccion. Pues hay que dirigir las
miradas hacia esa obra intima y obrar a partir de ella, ya sea leyendo, rezando o —si
corresponde— haciendo una obra externa. Pero, si la obra externa esta por destruir la
interna, hay que dedicarse a la interna. Mas, si ambas pudieran existir de consuno, seria
lo mejor para que asi cooperaramos con Dios.

Ahora una pregunta: ;Como ha de haber una cooperacion alli donde el hombre se ha
despojado de si mismo y de todas sus obras y, —segtn dijo San Dionisio*®: Habla lo
mas hermosamente de Dios, aquel que gracias a la plenitud de su riqueza interior es
capaz de guardar el mas profundo silencio sobre El— alli, pues, donde se van hundien-
do las imagenes y obras, la loa y el agradecimiento o cualquier otra obra que podamos
hacer?

Una respuesta: Una sola obra nos queda justamente y por excelencia, ésta es la anu-
lacion de uno mismo. Sin embargo, por grandes que sean esta anulacidon y este achica-
miento de uno mismo, siguen siendo defectuosos si Dios no los completa dentro de uno
mismo. S6lo cuando Dios humilla al hombre por medio del hombre mismo, la humildad
es completamente suficiente; y s6lo asi y no antes se hace lo suficiente para el hombre y
para la virtud y antes no.

Una pregunta: Pero Dios ;, como ha de anular al hombre por si mismo? Parece como
si esta anulacion del hombre constituyera un ensalzamiento [operado] por Dios, porque
el Evangelio dice: «El que se humillare, sera ensalzado» (Mateo 23, 12; Lucas 14, 11).

Respuesta: Si y no! El debe humillarse ¢l mismo y esto no puede ser suficiente a no
ser que lo haga Dios; y ha de ser ensalzado, pero no en el sentido de que el humillarse
seria una cosa y otra el ser ensalzado. Antes bien, la altura maxima del ensalzamiento
reside justamente en el profundo fondo de la humillacién. Porque, cuanto mas hondo y
bajo sea el fondo, tanto mas altas e inconmensurables serdn la elevacion y la altura, y
cuanto mas hondo sea el pozo, tanto mas alto es, a la vez; la altura y la profundidad son
una sola cosa. Por eso, cuanto mas pueda humillarse una persona, tanto mas alta sera. Y

' Cfr. Dionysius Areopagita, De mystica theologia c. 1 § fp. 1.
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por eso dijo Nuestro Sefior: «Si alguno quiere ser el mas grande jque se haga el mas
humilde entre vosotros!» (Cfr. Marcos 9, 34). Quien quiere ser aquello debe llegar a ser
esto. Aquel ser se encuentra tan s6lo en este llegar-a-ser. Quien llega a ser el mas hu-
milde, éste es, en verdad, el més grande, pero quien ha llegado a ser el mas humilde, ya
es ahora el mas grande de todos. Y de esta manera se confirma y se cumple la palabra
del evangelista: «jEl que se humillare, sera ensalzado!» (Mateo 23, 12; Lucas 14, 11).
Pues toda nuestra esencia no se funda en nada que no sea un anularse.

«Se han enriquecido con todas las virtudes» (Cfr. 1 Cor. 1,5), asi esta escrito. A fe
mia, algo asi no puede suceder nunca si uno antes no llega a ser pobre en todas las co-
sas. Quien quiere recibir todas las cosas, debe también deshacerse de todas las cosas.
Este es un trato justo y un trueque equitativo, segun dije una vez, hace mucho ya. Por
ello, como Dios nos quiere dar a El mismo y todas las cosas para que sean libre propie-
dad nuestra, nos quiere quitar del todo cualquier propiedad. Si, en verdad, Dios no quie-
re en absoluto que poseamos tanta cosa propia como la que pueda haber en mis ojos'’.
Porque de todos los dones que nos dio alguna vez, ya sean dones de la naturaleza, ya
sean dones de la gracia, nunca dio nada sin querer que no poseyéramos nada en caracter
de propiedad; y ni a su Madre ni a ningun hombre ni a ninguna criatura nunca les dio en
modo alguno semejante [propiedad]. Y para ensefiarnos y otorgarsenos'®, nos quita a
menudo ambos bienes, el material y el espiritual. Porque la posesion de la honra no debe
ser nuestra sino unicamente suya. Nosotros, en cambio, debemos tener las cosas solo
como si nos hubieran sido prestadas y no dadas, sin [pretender que sean] propiedad
nuestra, ya se trate del cuerpo o del alma, de los sentidos, las potencias, los bienes ex-
ternos o la honra, los amigos, los parientes, la casa, la finca y todas las cosas.

Pero, si Dios se obstina tanto en ello ;qué se propone?

Pues El quiere pertenecernos solo y totalmente. Lo quiere y se lo propone, y se obs-
tina sélo en que pueda serlo y que se lo permitan. En este hecho residen su maximo de-
leite y placer. Y cuanto mas y en forma mas extensa pueda serlo, tanto mayores seran su
deleite y su alegria; pues, cuanto mas poseamos de todas las cosas, tanto menos lo po-
seeremos a El, y cuanto menor sea nuestro amor a todas las cosas, tanto més lo tendre-
mos a El con todo cuanto El puede ofrecer. Por eso, cuando Nuestro Sefior quiso hablar
sobre todas las bienaventuranzas, puso a la cabeza de todas ellas la pobreza en espiritu,
y ella era la primera en sefial de que toda bienaventuranza y perfeccion, sin excepcion

7.0 sea, ni un polvillo, pues—segun explica Quint (tomo Vp. 370 nota 421)— si he de ver no debe
haber nada en mi ojo.
'® Otorgarsenos, es decir, darsenos El mismo como «libre propiedad.
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alguna, comienzan con la pobreza en espiritu. Y, en verdad, si hubiera un fundamento
sobre el cual se pudiera erigir todo el bien, ese fundamento no existiria sin esta [virtud].

Si nos mantenemos libres de las cosas que se hallan fuera de nosotros, Dios nos
quiere dar, en cambio, todo cuanto hay en el cielo y el cielo mismo con todo su poder,
ah si, y todo cuanto de ¢l alguna vez ha emanado y lo que tienen todos los angeles y
santos para que sea tan nuestro como es de ellos, y aun mas de lo que me pertenece
cualquier cosa. A cambio de que yo, por amor de El, salga de mi mismo, Dios me perte-
necera totalmente con todo cuanto es y puede ofrecer, [me pertenecerd] tanto a mi como
a si mismo, ni mas ni menos. Me pertenecerd mil veces mas de lo que jamas un hombre
cualquiera haya obtenido, guardandolo en el arca, o de lo que se haya poseido a si mis-
mo. Nunca cosa alguna nos ha pertenecido tanto como Dios serd mio con todo cuanto
puede y es.

Esta propiedad debemos gandrnosla careciendo en esta tierra de toda posesion de no-
sotros mismos y de todo cuanto no es El. Y cuanto mas perfecta y desnuda sea esta po-
breza, tanto mas nos pertenecera esta propiedad. Pero no debemos poner nuestras miras
en semejante recompensa ni contemplarla nunca, y el ojo jaméas habra de fijarse, aunque
fuera por una sola vez, en si ganamos o recibimos algo fuera del amor a la virtud. Pues,
cuanto menos atados estemos a la posesion, tanto mas nos pertenecera, como dice San
Pablo, [este hombre] noble: «Debemos tener como si no tuviéramos y, sin embargo,
poseer todas las cosas» (Cfr. 2 Cor. 6, 10). No tiene propiedad quien no apetece ni quie-
re tener nada, ni en si mismo, ni con respecto a todo aquello que se halla fuera de ¢él, ah
si, y ni siquiera en lo que a Dios y a todas las cosas se refiere.

(Quieres saber qué es un hombre verdaderamente pobre?

Verdaderamente pobre en espiritu es aquel hombre que es capaz de prescindir de to-
do cuanto no es necesario. Por ello, quien estaba desnudo en su tonel', le dijo a Alejan-
dro Magno que dominaba todo el mundo: «Yo soy —asi dijo— un sefior mucho mas
grande que ta; pues he despreciado mas, de lo que ti has conquistado. Lo que a ti te
parece valiosa posesion, me resulta demasiado pequefio para [siquiera] despreciarloy.
Quien puede prescindir de todas las cosas y no las necesita, es mucho mas feliz que
aquel que posee las cosas considerandolas necesarias. El mejor de todos es aquel hom-
bre que puede prescindir de lo que no le hace falta. Por lo tanto: quien en grado maximo
puede prescindir [de las cosas] y despreciarlas, ha dejado mas que ningun otro. Parece
una gran cosa cuando un hombre, por amor de Dios, reparte mil marcos en oro y edifica
con su dinero muchas ermitas y conventos y da de comer a todos los pobres; esto seria
una gran cosa. Pero seria mucho mas feliz aquel que despreciara lo mismo por amor de

" Dibgenes.
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Dios. Poseeria un verdadero reino de los cielos aquel hombre que por amor de Dios se-
ria capaz de renunciar a todas las cosas, sea cual fuera lo que Dios diera o no diera.

Ahora dices ti: Ah si, sefior, /no seré yo con mis flaquezas un impedimento y obsta-
culo para que eso suceda?

Si tienes flaquezas, ruega a Dios con frecuencia [preguntandole] si no redundaria en
su honor y si le gustaria quitartelas; porque sin El no eres capaz de [hacer] nada. Si te
las quita, dale las gracias; mas, si no lo hace, lo soportaras por amor de El, pero ya no
como pecaminosa flaqueza, sino como un gran ejercicio con el cual has de ganarte una
recompensa y ejercitarte en la paciencia. Debes estar contento si te da o no su don.

El da a cada cual aquello que es lo dptimo para ¢l y le resulta adecuado. Cuando hay
que cortar un saco para una persona, se debe hacer de acuerdo con sus medidas; y el
[saco] que le queda bien a uno, a otro no le asienta para nada. A cada uno se le toma la
medida segtn le queda bien. Asi, Dios le da también a cada uno lo mejor de todo, segiin
sabe que es lo mas adecuado para ¢l. En verdad, quien a este respecto confia completa-
mente en El, recibe y posee lo mas exiguo lo mismo que si fuera lo maximo. Si Dios
quisiera darme lo que dio a San Pablo, lo aceptaria gustosamente con tal de que El lo
deseara [asi]. Pero, como no me lo quiere dar —porque de acuerdo con su voluntad hay
muy pocas personas que ya en esta vida llegan a tener semejante saber [como San Pa-
blo]— si Dios, pues, no me lo da, lo amo exactamente lo mismo e igualmente le doy
muchas gracias y estoy del todo contento, tanto cuando me lo niega como cuando me lo
da; y con tal de que yo esté bien encaminado, me resulta suficiente lo mismo y aprecio
tanto [lo que me niega] como si me lo diera. De veras, deberia contentarme con la vo-
luntad divina de modo tal que, con respecto a todas las cosas que quisiera obrar o dar, su
voluntad habria de serme tan querida y cara que no me resultaria menos valiosa que en
el caso de que me diera ese don a mi y obrara en mi ese [efecto]. De este modo todos los
dones y obras de Dios serian mios, y por mas que todas las criaturas hicieran lo mejor o
lo peor de que serian capaces con el fin de robarmelos, no podrian hacerlo. ;Como pue-
do entonces quejarme si los dones de todos los hombres son mios? De veras, me basta-
ria tan completamente lo que Dios me hiciera o diera o no diera, que yo no querria pagar
un solo penique por llevar la mejor vida que podria imaginarme.

Ahora dices ti: jMe temo que no tenga bastante empefo y no insisto tanto como po-
dria hacerlo!

Pues apénate de ello y soportalo con paciencia y tdmalo como ejercicio y quédate en
paz. Dios sufre gustosamente la ignominia y las penas, y quiere de buen grado prescin-
dir del servicio y de la loa para que aquellos que lo aman y le pertenecen tengan paz en
su fuero intimo. Entonces, ;por qué no habriamos de tener paz, no importa lo que El nos
diera o lo que nos faltara? Escrito estd y lo dice Nuestro Sefior que «son bienaventura-
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dos quienes sufren por la justicia» (Mateo 5, 10). De veras, si un ladrén a quien se estu-
viera por colgar [y] que bien lo tuviera merecido a causa de sus hurtos, o un individuo
que hubiera asesinado y a quien con justicia estuvieran por enrodar, si ellos —[digo]—
pudieran llegar a comprenderlo en su fuero intimo, [pensando]: Mira, estas dispuesto a
sufrirlo en aras de la justicia pues lo tienes bien merecido, ellos obtendrian inmediata-
mente la bienaventuranza. De veras, por injustos que seamos, si aceptamos como justo
lo que Dios nos hace o no hace, y sufrimos por amor de la justicia, entonces somos bie-
naventurados. Por eso, no te lamentes, laméntate tan so6lo de que todavia te lamentes y
no estés contento; solo puedes lamentarte de que tengas demasiado. Pues, quien tuviera
recta disposicidn, recibiria tanto en la indigencia como [si fuera] propietario.

Ahora dices ti: Mira pues, Dios opera cosas muy grandes en numerosas personas y
de esta manera los transubstancia®® mediante el ser divino y es Dios quien opera en
ellos, pero no ellos.

Entonces dale gracias a Dios por amor de ellos, y si te lo da a ti, jacéptalo, en el
nombre de Dios! Si no te lo da, debes prescindir de ello de buen grado; piensa solo en El
y no te hagas problema por si Dios opera tus obras o si lo haces tu; porque si tu estas
pensando tnicamente en El, Dios tiene que obrarlas, quiéralo o no.

No te preocupes tampoco por [saber] cudl es la indole y el modo de ser que Dios da
a una persona. Si yo fuera tan bueno y santo que tuvieran que levantarme [al nivel] de
los santos, la gente hablaria e investigaria a su vez si era por gracia o por naturaleza lo
que habia en ello, y al hacerlo, se inquietarian. Eso estd mal. Deja que Dios opere en ti,
reconoce que la obra es suya, y no te preocupes por si El opera junto con la naturaleza o
en forma sobrenatural: ambas son suyas, la naturaleza al igual que la gracia. ;Qué te
importa la cosa con la cual le conviene obrar o lo que obra en ti o en otra persona? El ha
de obrar como y donde y de qué manera le place.

A un hombre le hubiera gustado desviar un manantial hacia su jardin y dijo: «Con tal
de que consiga el agua, no me interesa la clase de cafio por el cual fluye, ya sea de hie-
rro o de madera o de hueso o [si estd] oxidado, siempre que consiga el aguax». Asi pues,
proceden muy equivocadamente quienes se desconciertan respecto al medio con el cual
Dios opera en ti sus obras, si es por naturaleza o por gracia. Déjalo operar a El solo y
quédate en paz.

Porque, cuanto te has adentrado en Dios, tanto estds en paz, y cuanto [te hallas] apar-
tado de Dios, tanto estds apartado de la paz. Si algo se encuentra inicamente en Dios,
entonces tiene paz. Cuanto en Dios, tanto en paz. Cuédnto estas adentrado en Dios o

% Quint (tomo V p. 374 nota 458) indica que el verbo «iiberwesenen» (trad. por transubstanciar) pa-
rece hallarse so6lo en este contexto y tendria como modelo «transsubstantiare» en latin.
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también si no es asi, condcelo por lo siguiente: si tienes paz o desasosiego. Pues, ahi
donde tienes desasosiego has de tenerlo necesariamente, porque el desasosiego proviene
de la criatura y no de Dios. Tampoco hay nada en Dios que sea temible; todo cuanto hay
en Dios sélo es digno de ser amado. Del mismo modo no hay nada en El que sea motivo
de tristeza.

Quien tiene su plena voluntad y su deseo [cumplido], tiene alegria. Pero ésta no la
tiene nadie sino aquel cuya voluntad es completamente una con la de Dios. jQue Dios
nos dé esta uniéon! Amén.
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LIBER «BENEDICTUS»
| EL LIBRO DE LA CONSOLACION DIVINA

(Daz buoch der goetlichen troestunge)

El libro de la consolacién divina®
Benedictus deus et pater domini notri lesu Christi etc.

San Pablo, el noble apoéstol, dice estas palabras: «Bendito sea Dios y el Padre de
Nuestro Sefior Jesucristo, un Padre de la misericordia y el Dios de toda consolacion que
nos consuela en todas nuestras tribulaciones» (2 Cor. 1, 3 s.) Hay tres clases de tribula-
cion que afectan y acosan al hombre en este destierro. Una proviene del dafio sufrido en
los bienes exteriores, otra [del dafio] hecho a sus parientes y amigos, [y] la tercera [del
dafio] que soporta €l mismo a causa del menosprecio e infortunio, de dolores fisicos y
hondos pesares'®.

Por ello he decidido anotar en este libro algunas ensefianzas con las que el hombre
puede consolarse en todos sus infortunios, tribulaciones y penas, y este libro se compo-
ne de tres partes. En la primera se puede hallar una que otra verdad de la cual y por me-
dio de la cual se deduce qué es lo que puede consolar y consolara conveniente y com-
pletamente al hombre en todas sus penas. Luego se encontraran unos treinta parrafos y
ensefianzas, cada una de las cuales permite hallar un consuelo adecuado y total. Luego,
en la tercera parte del libro, se encuentran ejemplos de obras y palabras hechas y dichas
por personas sabias en medio de sus sufrimientos.

! Este tratado fue compuesto para la reina Agnes de Hungria (1280, aproximadamente, hasta 1346).
En 1308, el padre de la reina, Albrecht I de Habsburgo, fue asesinado. Si Eckhart se refirié a este hecho,
el tratado debe haber sido escrito entre 1308 y 1311. Pero, segiin Spamer, fue posiblemente «un poco
después de 1305 cuando Agnes perdi6 por la muerte no sélo a su cufiada sino también a su muy querida y
unica hija Blanchey. Otros autores hablan de las postrimerias de 1312 o primavera de 1313 (6 1314). (Cfr.
Quint, tomo V p. 6). En cuanto al texto escribe Quint (V p. 3): «Sorprenderia que el texto del Libro de la
consolacion divina —a pesar de haber sido establecido literalmente como tratado de Eckhart en contraste
con los sermones— se conserve en la tradicion manuscrita apenas con menos variantes que la mayoria de
los sermones alemanes para los cuales el predicador no habra hecho nada mas que esbozos y que conser-
vamos s6lo como copias de los oyentes hechas sobre la base de los textos oralesy.

' El original dice: «leide des herzen» = «pena (s) del corazény.
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En primer lugar’ debe saberse que el sabio y la sabiduria, el veraz y la verdad, el jus-
to y la justicia, el bueno y la bondad, se miran mutuamente y se relacionan el uno con el
otro de la siguiente manera: la bondad no fue creada ni hecha ni ha nacido; sin embargo,
es parturienta y da a luz al bueno, y el bueno, en cuanto es bueno, no fue hecho ni crea-
do y, no obstante, es nifio nato e hijo de la bondad. La bondad engendra a si misma y a
todo cuanto es, en la persona del bueno: infunde en el bueno [el] ser, [el]saber, amar y
obrar, todos juntos, y el bueno recibe todo su ser, saber, amar y obrar del corazon y fon-
do mas intimo de la bondad y solamente de ella. [El] bueno y [la] bondad no son sino
una sola bondad, completamente unos en todo, a excepcion de dar a luz [por una parte]
y [por otra] nacer; de todos modos, el dar a luz por parte de la bondad y el nacer en el
bueno, constituyen cabalmente un solo ser, una sola vida. Todo cuanto pertenece al
bueno, lo recibe tanto de la bondad como en la bondad. Alli existe y vive y mora. Alli se
conoce a si mismo y a todo cuanto conoce, y ama a todo cuanto ama, y coopera con la
bondad en la bondad, y la bondad [a su vez realiza] todas sus obras con ¢l y dentro de él,
como esta escrito y lo dice el Hijo: «El Padre que permanece y mora en mi, hace las
obras» (Juan 14, 10). «El Padre obra hasta ahora y yo obro» (Juan 5, 17). «Todo cuanto
es del Padre, es mio, y todo cuanto es mio y de lo mio, es de mi Padre: [es] suyo cuando
lo da y mio cuando lo tomo» (Juan 17, 10).

Ademas hay que saber que, cuando decimos «buenoy, el nombre o la palabra no sig-
nifican ni encierran ninguna otra cosa, ni mas ni menos, que la mera y pura bondad; mas
se trata de una auto-entrega™. Si decimos «buenoy, comprendemos que su bondad le fue
dada, infusa, engendrada por la Bondad no nacida. De ahi que dice el Evangelio: «Asi
como el Padre tiene vida en si mismo, asi dio también al Hijo que tuviese vida en si

? «El tema que trata Eckhart aqui, al comienzo de la primera parte del Libro de la consolacion divina
y que predomina en toda esta parte de enfoque totalmente especulativo, es uno de los temas principales,
que vuelve a tratar una y otra vez en las obras alemanas y latinas, a saber, el problema de la relacion entre
las llamadas perfectiones generales o termini spirituales (esse, unum, verum, bonum, sapientia, iustitia,
etcétera) y sus portadores terrestres creados, o sea el hombre bueno, justo, sabio, veraz, en especial la
relacion de esencia entre la justicia y el justo, etcétera». Conviene tener presente esta explicacion de Quint
(tomo V p. 62 nota 2).

3 Quint (tomo V p. 472) da una traduccion explicativa, diciendo: «pero en este casi, nos referimos a
lo bueno en cuanto es la bondad que se entrega [y] engendray.
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mismo» (Juan 5, 26). El dice: «en si mismo» y no «por si mismo» ya que el Padre se la
dio.

Todo cuanto acabo de decir pues, del bueno y de la bondad, es igualmente verdadero
también con respecto al veraz y a la verdad, al justo y a la justicia, al sabio y a la sabidu-
ria, al Hijo de Dios y a Dios Padre; [es verdadero] para todo cuanto ha nacido de Dios y
no tiene padre en esta tierra [y] en lo cual no nace tampoco nada de todo lo creado, de
todo cuanto no es Dios, y en lo cual no hay imagen alguna fuera de Dios en su desnudez
[v] pureza. Pues, asi dice San Juan en su Evangelio: «Les dio poder y capacidad para
llegar a ser hijos de Dios a todos cuantos no han nacido ni de la sangre, ni de la voluntad
de la carne, ni de la voluntad de vardn sino de Dios y solamente de Dios» (Juan 1, 12 s.)

El entiende bajo «sangre» todo cuanto en el hombre no esta sometido a la voluntad
humana. Bajo «voluntad de la carne» entiende todo cuanto en el hombre, si bien esta
sometido a su voluntad, lo hace con resistencia y contrariedad, y se inclina hacia el ape-
tito de la carne y pertenece al alma y al cuerpo juntos y no se halla, propiamente dicho,
solo en el alma; y en consecuencia, las potencias [del alma] se cansan, se debilitan y
envejecen. Bajo «voluntad de varén» entiende San Juan las potencias superiores del
alma, cuya naturaleza y accion no estdn mezcladas con la carne, [sino] que se hallan
dentro de la pureza del alma, apartadas del tiempo y del espacio, y de todo cuanto mira
aun con alguna esperanza o gusto hacia el tiempo y el espacio, [potencias pues], que no
tienen nada en comun con cosa alguna; en ellas el hombre esta configurado a la imagen
de Dios, en ellas es de la estirpe y familia de Dios. Y, sin embargo, como no son Dios
mismo y fueron creadas en el alma y junto con el alma, deben ser desnudadas de su pro-
pia imagen y transformadas solamente en imagen de Dios, naciendo en Dios y de Dios,
de modo que Dios solo sea [su] Padre; pues de esta manera son también hijos de Dios y
el Hijo unigénito de Dios. Porque soy hijo de todo aquello que me configura y engendra
a su imagen y dentro de si como igual. En cuanto semejante hombre, —hijo de Dios,
bueno como hijo de la bondad, justo como hijo de la justicia— es Uinicamente hijo de
ella, [la justicia] es parturienta no nacida y su hijo nato posee la misma esencia unica
que tiene y es la justicia, y ¢l toma posesion de todo cuanto es propiedad de la justicia y
de la verdad.

En toda esta doctrina que se halla escrita en el Santo Evangelio, y que se conoce con
certeza a la luz natural del alma racional, el hombre encuentra un verdadero consuelo
respecto a cualquier sufrimiento.

Dice San Agustin®: Para Dios no hay nada que sea lejano o largo. Si quieres que na-
da te resulte ni lejano ni largo, vinculate a Dios, pues entonces mil afios son como el dia

* Augustinus, Enarrationes in Psalmos 36, Sermo 1 n. 3.
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de hoy. De la misma manera digo yo: En Dios no hay ni tristeza ni pena ni infortunio. Si
te quieres ver libre de todo infortunio y pena recurre y dirigete solamente a El con com-
pleta integridad. Ciertamente, todas las penas provienen del hecho de que no te dirijas
hacia Dios, ni unicamente a El. Si t{, en cuanto a tu forma y nacimiento, te hallaras tni-
camente en la justicia, entonces por cierto, ninguna cosa podria darte pena a ti, asi como
la justicia no [puede afligir] a Dios mismo. Dice Salomén: «Al justo no lo aflige nada de
lo que le pueda suceder» (Prov. 12, 21). No dice: «Al hombre justo», ni «al angel justo»,
ni a esto ni a aquello. Dice: «Al justo». Lo que de algiin modo pertenece al justo, espe-
cialmente lo que convierte en suya su justicia y el hecho de que ¢l sea justo, esto es hijo
y tiene [un] padre en esta tierra y es criatura y estd hecho y creado porque su padre es
criatura, hecha o creada. Pero «justo» sin mas, no tiene ningun padre hecho o creado, y
Dios y la justicia son completamente una sola cosa, y la justicia sola es su padre, por eso
no caben en ¢l [es decir, en el justo] ni pena ni infortunio como tampoco pueden caber
en Dios. [La] justicia no le puede producir pena, ya que [la] justicia no es nada mas que
alegria, placer y deleite: ademas: si [la] justicia le produjera pena al justo, ella misma se
produciria esta pena. Ninguna cosa despareja e injusta, ni hecha ni creada, podria apenar
al justo porque todo lo creado permanece muy por debajo de ¢l en la misma medida en
que [se halla] por debajo de Dios, y no surte ninguna impresion ni influencia en el justo
y no engendra a si misma en aquel cuyo Padre es solo Dios. Por eso, el hombre debe
esforzarse mucho por quitarse la imagen de si mismo y de todas las criaturas, no cono-
ciendo a ningun padre fuera de Dios solo; luego, nada lo puede apenar ni afligir, ni Dios
ni la criatura, ni lo creado ni lo increado, y todo su ser, vivir, conocer, saber y amar,
proviene de Dios y [se halla] en Dios y [es] Dios.

Ademas, hay que saber otra cosa igualmente consoladora para el hombre en todos
sus infortunios. Resulta que el hombre justo y bueno con seguridad se alegra de la obra
de la justicia incomparable e, incluso digo, inefablemente mas de lo que para €l, o hasta
para el supremo de los angeles, son el deleite y la alegria que sienten con respecto a su
ser o vida naturales. Por ello, los santos entregaron también alegremente su vida por
amor de la justicia.

Ahora digo yo: Si el hombre bueno y justo sufre un dafio exterior y permanece
inmutable con ecuanimidad y paz en el corazén, entonces es verdad lo que acabo de
decir, [a saber], que al justo no lo entristece nada de todo cuanto le sucede. Si €I, en
cambio, se entristece a causa del dafo exterior, de cierto, es s6lo equitativo y justo que
Dios haya permitido que se danara a este hombre que pretendia ser justo y se imaginaba
serlo mientras tales nonadas todavia podian afligirlo. Si se trata, pues, de la justicia
divina, de veras, ¢l no ha de afligirse, sino, al contrario, sentir una alegria mucho mayor
de [la que le produce] su propia vida la que da mucha mas alegria a todo hombre y que
le resulta mas valiosa que todo este mundo; pues ;para qué le serviria al hombre todo
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mas valiosa que todo este mundo; pues ;para qué le serviria al hombre todo este mundo
si €l no existiera?

La tercera palabra que se puede y debe conocer, es ésta segiin la cual so6lo Dios, de
acuerdo con la verdad natural, es el inico manantial y la vena fontal de toda bondad, de
la verdad esencial y del consuelo, y todo cuanto no es Dios tiene de suyo una amargura
natural y desconsuelo y pena, y no agrega nada a la bondad que proviene de Dios y es
Dios, sino que ella [la amargura] mengua y encubre y esconde la dulzura, el deleite y el
consuelo que da Dios.

Ahora diré¢ ademas que toda pena proviene del amor de aquello que el dafio me ha
quitado. Si me apena entonces el dafio hecho a las cosas externas, esto es sefial cierta de
que amo cosas externas y amo, en verdad, [la] pena y [el] desconsuelo. Si amo y busco
la pena y el desconsuelo ;jes de extrafiar que me afecten las penas? Mi corazéon y mi
amor otorgan a la criatura la bondad que es propiedad de Dios. Me vuelvo hacia la cria-
tura de la cual proviene, por naturaleza, desconsuelo y doy la espalda a Dios de quien
emana todo consuelo. ;Coémo puede sorprenderme, pues, que sufra penas y esté triste?
De veras, es realmente imposible para Dios y todo este mundo que encuentre verdadero
consuelo el hombre que lo busca en las criaturas. Mas, quien amara solo a Dios en la
criatura, y a la criatura solo en Dios, encontraria en todas partes un consuelo verdadero
y equitativo. Que baste lo dicho para la primera parte del libro.

Ahora siguen en la segunda parte unos treinta. pasajes los cuales, cada uno de por si,
han de consolar adecuadamente en sus sufrimientos a un hombre sensato.

El primer [punto] es: que ningun desasosiego ni dafio carecen de sosiego y que nin-
gun dafio es mero dafio. Por eso dice San Pablo que la lealtad y bondad de Dios no per-
miten que cualquier prueba o afliccion se haga insoportable. El procura y da siempre un
poco de consuelo con el cual uno puede arreglarselas (Cfr. 1 Cor.10,1 3); como también
los santos y los maestros paganos”® dicen que Dios y la naturaleza no permiten la exis-
tencia del mal o de la pena puros.

Ahora pongo por caso que un hombre tenga cien marcos; pierde cuarenta y retiene
sesenta. Si el hombre piensa entonces continuamente en los cuarenta [marcos] perdidos,
queda sin consuelo y apenado. ;Como podria ser consolado y estar sin pena quien se
vuelve hacia el dafio y la pena y los configura en su fuero intimo y se [configura] en

* Cfr. Augustinus, Confess. 1. VII c. 12 n. 18 y Aristételes, Ethica Nicomachea IV ¢. 12.

106



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

ellos y los mira, y ellos, a su vez, lo vuelven a mirar, y ¢l charla y habla con el dafio y el
dafio, a su vez, charla con ¢l y ambos se miran cara a cara? Si, en cambio, ¢l se volviera
hacia los sesenta marcos que todavia posee y diera la espalda a los cuarenta que estan
perdidos, y se configurara en esos sesenta y los mirara cara a cara, charlando con ellos,
sin duda alguna, seria consolado. Aquello que es algo y bueno, sabe consolar; pero lo
que ni es ni es bueno, lo que no es mio y estd perdido para mi, tiene que producir nece-
sariamente desconsuelo y pena y pesares. Por ello dice Salomon: «En los dias de la pena
no olvides los dias del bienestar» (Eclesiastico 11, 27). Esto quiere decir: Cuando tienes
sufrimientos y malestares, recuerda lo bueno y agradable que todavia posees y conser-
vas. Otro consuelo sera también para el hombre pensar en los miles [de personas] que, si
poseyeran los sesenta marcos que tu aun retienes, se considerarian grandes sefiores y
damas y tendrian la idea de ser muy ricos y se alegrarian de todo corazon.

Pero existe otra cosa mas que ha de consolar al hombre. Si estd enfermo y sufre fuer-
tes dolores fisicos, mas tiene su techo y lo necesario en cuanto a comida y bebida, con-
sejos médicos y atencion de parte de sus criados, compasion y asistencia de sus amigos:
(como deberia comportarse? Pues, ;qué hace la gente pobre que sufre de lo mismo e
incluso de una enfermedad y malestares peores y no tienen nadie ‘que les alcance si-
quiera [un vaso de] agua fria? Tienen que buscar un mendrugo seco bajo la lluvia, la
nieve y el frio [yendo] de casa en casa. Por eso, si quieres ser consolado, olvidate de
quienes estdn mejor [que ti] y piensa en todos aquellos que estan peor.

Ademas digo: Toda pena proviene del amor y de la aficion. Por eso, si me apeno por
cosas perecederas, tengo aun, y tiene mi corazdn, amor y aficion a las cosas perecederas
y no amo a Dios de todo corazén y no amo todavia aquello que Dios quiere que yo ame
junto con El. ;Cémo me sorprendo entonces cuando Dios permite que soporte con toda
justicia dafios y penas?

Dice San Agustinsz Sefior, yo no queria perderte a ti, pero por mi codicia queria po-
seer junto contigo también las criaturas; y por eso te perdi porque te resistes a que po-
seamos, junto contigo [que eres] la verdad, la falsedad y el engafio de las criaturas». En
otro pasaje, dice’ también que «es demasiado codicioso quien no se contenta con Dios
solo». Y en un tercer pasaje, dice’: «Quien no se contenta con Dios mismo, {como po-
dria contentarse con los dones que Dios da a las criaturas?» A un hombre bueno no le
debe brindar consuelo sino afliccion todo cuanto es extrafio y desigual a Dios y que no
es exclusivamente Dios mismo. Habra de decir en todo momento: jSefior Dios y con-

> Augustinus, Confess. 1. X c. 41 n. 66.
® Cfr. Augustinus, Sermo 105 n. 3/4, et passim.
" Cfr. Augustinus, Confess., 1. XIII c. 8, et passim.
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suelo mio! si me remites en vez de a ti a alguna otra cosa, entonces dame otro tu para
que vaya de ti hacia ti porque no quiero nada fuera de ti. Cuando Nuestro Sefior prome-
tio a Moisés nada mas que bonanzas y lo envié a Tierra Santa, la cual significa el reino
de los cielos, Moisés dijo: Sefor, no me mandes a ninguna parte a no ser que ti mismo
te dignes acompafarme. (Cfr. Exodo 33,15).

Cualquier aficion, placer y amor provienen de lo que es igual a uno, porque todas las
cosas tienden hacia sus semejantes y los aman. El hombre puro ama toda pureza, el justo
ama la justicia y tiende hacia ella; la boca del hombre habla de lo que hay en su fuero
intimo, segun dice Nuestro Sefior que «la boca habla de la abundancia del corazény
(Luc.6,45), y Salomon dice que «la fatiga del hombre esta en su boca» (Ecles.6,7). Por
eso, si el hombre todavia halla afecto y consuelo en lo exterior, es seial auténtica de que
en su corazon no habita Dios sino la criatura.

De ahi que un hombre bueno debiera avergonzarse mucho ante Dios y ante si mis-
mo, si todavia observara que en ¢l no se hallaba Dios y que Dios Padre no hacia las
obras en el, sino que aun vivia en ¢l la fastidiosa criatura y determinaba sus inclinacio-
nes y hacia sus obras. Por eso se lamenta el rey David en el Salterio, diciendo: «De dia y
de noche [las] lagrimas eran mi consuelo mientras decian todo el tiempo: ;Ddonde esta tu
Dios?» (Salmo 41,4). Porque la tendencia hacia lo exterior y el hecho de hallar consuelo
en el desconsuelo y las muchas conversaciones placenteras y afanosas sobre ello, son
verdadera sefial de que Dios no se presenta ni vigila ni obra en mi. Y ademas ¢l [es de-
cir, el hombre bueno] deberia avergonzarse ante la gente buena porque notan en ¢l [se-
mejante conducta]. Un hombre bueno nunca ha de quejarse de dafios ni penas; debe la-
mentarse solamente de que se lamente y perciba en su fuero intimo lamentos y penas.

Dicen los maestros® que inmediatamente por debajo del cielo hay un fuego muy ex-
tenso cuyo calor es muy fuerte y, sin embargo, no toca para nada al cielo. Ahora bien, se
dice en un escrito” que lo mas bajo del alma es més noble que lo mas alto del cielo. Pero
entonces, ;como puede un hombre atreverse a decir que es un hombre celestial y tiene
su corazdn en el cielo, cuando cosas tan infimas atin pueden afligirlo y causarle pena?

Ahora hablaré de otra cosa. No puede ser un hombre bueno quien no quiere aquello
que Dios quiere en determinado caso, porque es imposible que Dios quiera algo que no
sea bueno; y justamente a causa y en razén de que lo quiere Dios, llega a ser y es nece-
sariamente bueno e incluso lo mejor. Y por consiguiente, Nuestro Sefior les enseid a los
apostoles, y a nosotros por intermedio de ellos —y [asi] rezamos todos los dias— que se

¥ Cfr. Aristoteles, Physica A c. 1, 208 a.
? Augustinus, De quantitate animae c. 5 n. 9.
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haga la voluntad de Dios. Sin embargo, cuando sobreviene y se hace la voluntad de
Dios, nos lamentamos.

Séneca, un maestro pagano, pregunta'’: ;Cual es el mejor consuelo en el sufrimiento
y en la afliccion?, y contesta: Es éste de que el hombre acepte todas las cosas como si
las hubiera deseado y pedido; pues, si hubieras sabido que todas las cosas suceden por la
voluntad de Dios, con ella y de acuerdo con ella, ti también habrias deseado que asi
fuera. Dice un maestro pagano'': Duque y Padre supremo y Sefior del alto cielo, estoy
preparado para todo cuanto quieres: jdame [la] voluntad de querer segun tu voluntad!

Un hombre bueno debe confiar en Dios, creerle y estar seguro y conocerlo bien, sa-
biendo que a Dios y a su bondad y amor les resulta imposible permitir que al hombre le
sobrevenga algun sufrimiento o pena, a no ser que con ello [Dios] le quiera evitar al
hombre una pena mayor o darle ya en esta tierra un consuelo mas fuerte o lograr con
esta [pena] y por ella una cosa mejor en la cual se evidenciaria mas abarcadora y fuerte
la gloria de Dios. Pero, sea como fuere: unicamente porque es la voluntad de Dios que
asi suceda, la voluntad del hombre bueno debe ser tan una y unida con la voluntad divi-
na que el hombre quiera lo mismo que Dios, aun cuando sea en perjuicio suyo e incluso
[implique] su condenacion. Por ello, San Pablo deseaba ser apartado de Dios por amor
de Dios y a causa de su voluntad y de su gloria (Cfr. Rom. 9,3). Pues, un hombre real-
mente perfecto debe, por habituacion, haber muerto para si mismo, haberse desnudado
de su propia imagen en Dios y ser transformado, dentro de la voluntad de Dios, en tal
imagen que toda su felicidad consiste en no saber nada de si mismo y de todo lo demas
sino conocer Unicamente a Dios, y de no querer nada ni percatarse de ninguna voluntad
que no sea la de Dios, aspirando a conocer a Dios tal como Dios me conoce a mi, segun
dice San Pablo (Cfr. 1 Cor. 13,12): Dios conoce a todo cuanto conoce, ama y quiere a
todo cuanto ama y quiere, dentro de El mismo, en su propia voluntad. Dice Nuestro Se-
flor mismo: «Esta es la vida eterna conocer solo a Dios» (Cfr. Juan 17,3).

Por ello dicen los maestros™ que los bienaventurados en el reino de los cielos cono-
cen a las criaturas desnudas de toda imagen, pues las conocen por medio de una sola
imagen que es Dios y en la cual Dios conoce y ama y quiere a si mismo y a todas las
cosas. Y Dios mismo nos ensefia a orar y suplicar asi cuando decimos: «Padre nuestro»,
«santificado sea tu nombre» lo cual quiere decir: que te conozcamos soélo a ti (Cfr. Juan
17,3); «que venga tu reino» para que yo no tenga nada que considere y conozca como

1. Annaeus Seneca, Nat. quaest. III praef. n. 12.
"' Cfr. L. Annaeus Seneca, Epistola ad Lucilium 107, 11.
12 Cfr. Thomas, Summa theologiae, 1 q. 12 a. 9.
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rico fuera de ti, el rico". A esto se refiere el Evangelio al decir: «Bienaventurados son
los pobres en espiritu» (Mateo 5,3), quiere decir: en la voluntad, y por ello pedimos a
Dios que se «haga su voluntad», «en la tierra», quiere decir: dentro de nosotros, «como
en el cieloy, quiere decir: en Dios mismo. Semejante hombre comparte una sola volun-
tad con Dios de modo tal que quiere todo cuanto quiere Dios y de la misma manera que
lo quiere Dios. Y por eso, como Dios en cierto modo quiere que yo también haya peca-
do, yo no quisiera no haberlo hecho porque asi se hace la voluntad de Dios «en la tie-
rray, o sea en el pecado, «como en el cieloy, o sea en la buena accion. En este sentido, el
hombre quiere hallarse privado de Dios por amor de Dios y ser apartado de Dios por
amor de Dios, y so6lo éste es un verdadero arrepentimiento de mis pecados; asi me apeno
sin pena del pecado tal como Dios se apena sin pena de toda maldad. Siento pena y la
maxima pena por el pecado —pues no cometeria ningiin pecado por nada creado o crea-
ble, por mas que hubiera en la eternidad miles de mundos— mas [lo haria] sin pena; y
acepto y tomo las penas de la voluntad divina y por ella. Tan s6lo semejante pena es una
pena perfecta, porque proviene y surge del puro amor de la bondad y alegria mas puras
de Dios. Asi llega a ser verdad y se echa de ver lo que he dicho en este librito: que el
hombre bueno, en cuanto es bueno, entra en toda la peculiaridad de la Bondad misma
que es Dios en si mismo.

Ahora bien, jobserva qué vida maravillosa y deliciosa tiene tal hombre «en la tierra
como en el cielo» en Dios mismo! El desasosiego se le hace sosiego y la pena le resulta
igualmente una cosa querida, y ademas jnota que en todo esto hay un consuelo especial!
pues, cuando poseo la gracia y la bondad de las cuales acabo de hablar, siento un con-
suelo y una alegria iguales [y] completas en todo momento y en todas las cosas: [pero],
si no tengo nada de esto, he de carecer de ello por amor de Dios y de acuerdo con su
voluntad. Si Dios me quiere dar lo que anhelo, lo tengo pues, y me deleito; si Dios, [en
cambio], no me lo quiere dar, pues bien, acepto que me falte de acuerdo con la misma
voluntad de Dios segun la cual El no quiere, y asi tomo hallandome privado y sin tomar.
Entonces ;qué es lo que me falta? Y ciertamente, en el sentido mas propio se toma a
Dios hallandose privado y no tomando; pues, cuando el hombre toma, el don en si mis-
mo posee aquello que le produce al hombre alegria y consuelo. Pero cuando no toma, no
tiene ni encuentra ni sabe nada de qué alegrarse, a no ser sélo Dios y su voluntad.

Ademas existe otro consuelo. Si el hombre ha perdido bienes exteriores o a su amigo
0 a su pariente, o un 0jo, una mano o lo que sea, ha de estar seguro de que, sufriéndolo
pacientemente por amor de Dios, El por lo menos se lo tiene todo en cuenta al precio

1 Se trata de un juego de palabras en aleman con «riche» = «Reich» = «reino» y «riche» = «reich» =
«ricoy.

110



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

por el cual no hubiera querido suftrirlo [la pérdida]. [Pongamos por caso]: Un hombre
pierde un ojo. Si no hubiera querido echar de menos ese 0jo por mil marcos o por seis
mil o maés, entonces ciertamente ante Dios y en Dios se le va a tener en cuenta todo
aquello [= todo el contravalor] por lo cual no hubiera querido sufrir ese dafio o pena. Y
acaso Nuestro Sefior se haya referido a esto cuando dijo: «Es mejor para ti entrar con un
solo ojo en la vida eterna que perderte teniendo dos ojos» (Mateo 18,9). Y Dios también
se habra referido a ello cuando dijo: «Cualquiera que dejare padre y madre, hermana y
hermano, casa o campo o lo que sea, recibira cien veces tanto y la vida eterna (Cfr. Ma-
teo 19,29)». Me atrevo a decir con certeza por mi salvacion eterna y [basandome] en la
verdad divina que, aquel que, por amor de Dios y por bondad, dejare padre y madre,
hermano y hermana o lo que sea, recibira cien veces tanto [y ello] de dos modos: por
una parte, su padre, su madre, su hermano y hermana, le resultaran cien veces mas que-
ridos de lo que le son ahora. Por otra parte, no s6lo cien [personas] sino toda la gente, en
cuanto gente y seres humanos, le resultaran incomparablemente mas queridos de lo que
le son ahora por naturaleza su padre, [su] madre o [su] hermano. El que el hombre no se
percate de ello, proviene Unica y exclusivamente del hecho de que atin no ha dejado por
completo al padre y a la madre, a la hermana y al hermano y a todas las cosas, puramen-
te por amor de Dios y de la bondad. ;Como ha dejado por amor de Dios al padre y a la
madre, a la hermana y al hermano, aquel que los encuentra aun en esta tierra dentro de
su corazon, aquel que se aflige y piensa y se fija todavia en lo que no es Dios? ;Coémo
ha dejado todas las cosas por amor de Dios aquel que repara y se fija ain en este bien y
en aquél? San Agustin dice'*: Quita este bien y aquél, entonces queda la pura Bondad
flotando en si misma en su mera extension: éste es Dios. Pues, como he dicho arriba:
este bien y aquél no le agregan nada a la bondad, sino que esconden y encubren la bon-
dad dentro de nosotros. Este hecho lo conoce y descubre quien lo mira y contempla en
la verdad ya que es verdadero en la verdad, y por lo tanto hay que descubrirlo alli y en
ninguna otra parte.

Debe saberse, espero, que el poseer la virtud y el querer sufrir tienen una cierta gra-
duacion, como vemos también en la naturaleza que un hombre es mas alto y hermoso
que otro en cuanto a su apariencia, aspecto, saber y habilidades. Asi digo también que
un hombre bueno bien puede ser un hombre bueno, y sin embargo, puede afectarlo y
hacerlo titubear en menor o mayor grado el amor natural a su padre, [a su] madre, [a su]
hermana y [a su] hermano sin que reniegue ni de Dios ni de la bondad. El sera, empero,
bueno o mejor en la medida en que el amor natural y la inclinacion hacia el padre y la

14 Augustinus, De trinitate, 1. 8 c. 3 n. 4.
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madre, la hermana y el hermano y hacia si mismo, lo consuelen y afecten en menor o
mayor grado y €l se percate de esos [sentimientos].

Sin embargo, segun he escrito arriba: Si un hombre fuera capaz de aceptar este
hecho de acuerdo con la voluntad de Dios, en cuanto sea la voluntad divina de que la
naturaleza humana tenga este defecto justamente por divina justicia a causa del pecado
del primer hombre, y si él, por otra parte, si las cosas no fueran asi, quisiera prescindir
gustoso de este [defecto] segun la voluntad divina, entonces andaria del todo bien y se-
guramente recibiria consuelo en su sufrimiento. Se piensa en esto cuando San Juan dice
que la verdadera «luz resplandece en las tinieblas» (Juan 1,5) y cuando San Pablo afir-
ma que «la virtud se realiza en la flaqueza» (2 Cor.12,9). Si el ladron fuera capaz de
sufrir la muerte verdadera, completa, pura, gustosa, voluntaria y alegremente por amor
de la justicia divina en la cual y de acuerdo con la cual Dios y su justicia quieren que el
malhechor sea muerto, sin duda seria salvado y bienaventurado.

Hay otro consuelo mas: dificilmente se encontrard una persona a la cual no le guste
tanto que alguien siga viviendo que no querria prescindir de un ojo o quedar ciego du-
rante un afio, con tal de que luego recupere la vista, pudiendo de esta manera salvar de
la muerte a su amigo. Si, por consiguiente, un hombre durante un afio quisiera prescindir
de su ojo para salvar de la muerte a un hombre que de todos modos habra de morir de-
ntro de breves afos, entonces deberia prescindir [de alguna cosa] con razén y mas gus-
tosamente durante los diez o veinte o treinta afios de vida que acaso le quedaran para
lograr asi su eterna salvacion y contemplar por siempre jamas a Dios en su luz divina y
en Dios a si mismo y a todas las criaturas.

Existe otro consuelo mas: a un hombre bueno, en la medida en que es bueno y ha
nacido so6lo de la bondad y es imagen de la bondad, a éste le resulta insoportable y pena
amarga y perjuicio todo lo creado que es esto o aquello. Perderlo quiere decir entonces
deshacerse de la pena, la molestia y el dafio y perderlos. En verdad, perder penas consti-
tuye un consuelo verdadero. Por eso, el hombre no debe quejarse por ningiin dafo. An-
tes bien, debe lamentarse de que desconozca el consuelo y que el consuelo no pueda
consolarlo, asi como el vino dulce no tiene sabor para el enfermo. Debe lamentar —
segun he escrito arriba— que no se haya desnudado del todo de la imagen de las criatu-
ras y que la imagen de todo su ser no esté formada dentro de la bondad.

En medio de su sufrimiento el hombre habra de recordar, también, que Dios dice la
verdad y hace promesas por El mismo, que es la Verdad. Si Dios renegara de su palabra,
de su verdad, renegaria de su divinidad y no seria Dios porque El es su palabra, su ver-
dad. Su palabra, [empero], dice que nuestra pena habra de ser trocada en alegria (Cfr.
Jerem. 31,13). Ciertamente, si yo supiera con seguridad que todas mis piedras serian
convertidas en oro, estaria tanto mas a gusto cuantas mas piedras tuviera y cuanto mas
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grandes fueran: ah si, incluso pediria me diesen piedras y, si pudiera, adquiriria unas
piedras grandes y éstas en cantidades; me gustarian tanto mas cuanto mas numerosas y
mas grandes fuesen. De esta manera, el hombre sentiria seguramente en medio de todos
sus sufrimientos un consuelo grande.

Otra cosa mas [y] parecida a la anterior: Ningn recipiente puede llevar en si dos
clases de bebida. ‘Si ha de contener vino, hay que verter necesariamente el agua; el re-
cipiente debe estar vacio y limpio. Por eso: si has de recibir divina alegria y a Dios
mismo, debes necesariamente verter a las criaturas. Dice San Agustin®™: «Vierte para
que seas llenado. Aprende a no amar para que aprendas a amar. Apartate para que seas
acercado». En resumidas cuentas: Todo cuanto ha de tomar y ser capaz de recibir, debe
estar vacio y tiene que estarlo. Dicen los maestros'®: Si el ojo cuando ve contuviera al-
gun color, no percibiria ni el color que contenia ni otro que no contenia; pero como ca-
rece de todos los colores, conoce todos los colores. La pared tiene color y por eso no
conoce ni su propio color ni ningun otro, y el color no le da placer, y el oro o el esmalte
no la atraen mas que el color del carbon. El ojo no contiene [color] y, sin embargo, lo
tiene en el sentido mas verdadero, pues lo conoce con placer y deleite y alegria. Y cuan-
to mas perfectas y puras son las potencias del alma, tanto méas perfecta y completamente
recogen lo que aprehenden y tanto mas reciben y sienten mayor deleite, y se unen tanto
mas con lo que recogen [y] esto hasta tal punto que la potencia suprema del alma, que
esta desembarazada de todas las cosas y no tiene nada en comun con cosa alguna, no
recibe nada menos que a Dios mismo en la extension y plenitud de su ser. Y los maes-
tros demuestran'’ que, en cuanto a placer y deleite, nada se puede comparar a esta union
y este traspaso [de lo divino] y este deleite. Por eso dice Nuestro Sefor [y es] muy nota-
ble: «Bienaventurados son los pobres en espiritu» (Mateo 5,3). Es pobre quien no tiene
nada. «Pobre en espiritu» quiere decir: asi como el ojo es pobre y carece de color, sien-
do susceptible de [ver] todos los colores, asi el pobre en espiritu es susceptible de apre-
hender toda clase de espiritu, y el espiritu de todos los espiritus es Dios. El amor, la ale-
gria y la paz son fruto del espiritu. Estar desnudo, ser pobre, no tener nada, hallarse va-
cio, [todo esto] transforma a la naturaleza: [el] vacio hace que el agua suba por la mon-
tafa y [opera] otros muchos milagros de los cuales ahora no es momento de hablar.

Por eso: si quieres tener y encontrar en Dios plena alegria y consuelo, procura estar
desasido de todas las criaturas [y] de cualquier consuelo de parte de las criaturas: pues
ciertamente, mientras la criatura te consuela y es capaz de hacerlo, no hallaras nunca

'3 Augustinus, En. 2 in Ps. 30 Sermo 3 n. 11.
16 Aristoteles, De anima 1L, t. 71.
7 Cfr. Thomas, S. theol. Il q. 3 a. 2 ad4, q. 3a. 4y 5.
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verdadero consuelo. Pero si nada es capaz de consolarte fuera de Dios, El, por cierto, te
consolara y junto con El y en El [lo hara] todo cuanto es deleite. Si te consuela lo que no
es Dios, no tendras [consuelo] ni aca ni alla. Si, en cambio, la criatura no te consuela y
no tiene sabor para ti, hallards consuelo tanto aca como alla.

Si el hombre fuera capaz y estuviera en condiciones de vaciar una copa por completo
y de mantenerla vacia de todo cuanto puede llenarla, incluso el aire, la copa, sin duda
alguna, renegaria de su entera naturaleza, olvidandola, y [el] vacio la llevaria hacia arri-
ba al cielo. Del mismo modo, el estado de desnudez, pobreza y vacio con respecto a
todas las criaturas, eleva al alma hacia Dios. Resulta también que la igualdad y el calor
alzan hacia arriba. La igualdad se atribuye, en la divinidad, al Hijo, el calor y el amor al
Espiritu Santo. [La] igualdad en todas las cosas, mas en especial y en primer término, en
la naturaleza divina, constituye el nacimiento de lo Uno, y la igualdad de lo Uno, en lo
Uno y con lo Uno, es el comienzo y el origen del amor florido, ardiente. [Lo] Uno es
comienzo sin ningun comienzo. [La] igualdad es el comienzo de lo Uno solo y recibe de
lo Uno y en ello, el hecho de ser y de ser comienzo. [El] amor posee por naturaleza [la
cualidad] de emanar y surgir de dos como uno'® de lo uno, en cuanto es uno, no surge
ningan amor'’, de dos en cuanto dos, tampoco surge amor; dos como uno produce nece-
sariamente un amor concorde con la naturaleza, impetuoso [y] ardiente.

Ahora bien, dice Salomdn que todas las aguas, es decir, todas las criaturas vuelven a
fluir y correr hacia su origen (Ecl. 1,7). Por ello es necesariamente verdad lo que acabo
de decir: [La] igualdad y [el] amor ardiente elevan hacia arriba y guian y llevan al alma
hasta el primer origen de lo Uno que es «Padre» de «todos», «en el cielo y en la tierra»
(Cfr. Efesios 4,6). Asi digo, pues, que [la] igualdad nacida de lo Uno tira al alma hasta
Dios tal como El es lo Uno en su unidn escondida, pues esto es lo que significa Uno.
Para ello disponemos de un simbolo evidente (offenbar angesiht): cuando el fuego mate-
rial enciende la lefa, una chispa obtiene naturaleza ignea y se iguala al fuego puro que
esta pegado inmediatamente al lado inferior del cielo. En seguida se olvida y se deshace
del padre y la madre, del hermano y la hermana en esta tierra y sube corriendo hacia el
padre celestial. El padre de la chispa en esta tierra es el fuego, su madre es la lefia, su
hermano y su hermana son las otras chispas; a éstas no las espera la primera chispita.
Sube apurada hacia su padre legitimo que es el cielo; pues, quien conoce la verdad, sabe
muy bien que el fuego, en cuanto fuego, no es el padre verdadero, legitimo de la chispa.
El padre verdadero, legitimo de la chispa y de todo lo igneo es el cielo. Ademas hay que
notar muy bien que esta chispita no s6lo abandona y olvida a su padre y madre, hermano

'8 Quint explica (tomo V p. 82 nota 102): «De un dos-uno.
1 1bidem, «sino que da a luz la igualdad, [o sea] el Hijo».
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y hermana en esta tierra, sino que se abandona y se olvida y se deshace también de si
misma [movida] por el amor para llegar a su padre legitimo, el cielo, pues necesaria-
mente ha de apagarse en el aire frio; no obstante esto, quiere dar testimonio del amor
natural que le tiene a su legitimo padre celestial.

Anteriormente dije con referencia al vacio o la desnudez, que el alma, cuanto mas
transparente, desnuda y pobre esté y cuanto menor sea el numero de criaturas que tiene,
y cuanto mas vacia se conserve de todas las cosas que no son Dios, tanto mas puramente
aprehenderd a Dios y a tantas mas cosas dentro de Dios y tanto mds sera una con Dios, y
su mirada penetrard en Dios y Dios la mirara cara a cara como transformada en su ima-
gen, segun dice San Pablo (Cfr. 1 Cor.13,12 y 2 Cor.3,18). Exactamente lo mismo digo
ahora, también, de la igualdad y del ardor del amor; pues, en la medida en la cual una
cosa se asemeja mas a otra, en esta misma medida va corriendo hacia ella con mayor
rapidez, y su corrida le produce mas felicidad y deleite; y cuanto mas se aleje de si
misma y de todo cuanto no es aquella [cosa] hacia la cual va corriendo, y cuanto mas
disimil [se haga] con respecto a si misma y a todo cuanto no es aquella [cosa], tanto mas
se asemejara cada vez a aquella hacia la cual va corriendo. Y como [la] igualdad emana
de lo Uno y atrae y seduce a causa de la fuerza y en la fuerza de lo Uno, no hay descan-
so ni contento ni para lo que atrae, ni para lo que es atraido, hasta que ambos sean auna-
dos en uno. Por eso dijo Nuestro Sefior por’ boca del profeta Isaias —cito segln el sen-
tido—: No me satisface ninguna semejanza insigne y ninguna paz del amor hasta que
Yo mismo no me revele en mi Hijo y arda y sea encendido en el amor del Espiritu Santo
(Cfr. Isaias 62,1). Y Nuestro Sefior le pidio a su Padre que nosotros, antes que ser sola-
mente unidos [con El], fuéramos uno con El y en El. Para esta palabra y esta verdad
poseemos, también en la naturaleza, en lo externo, una imagen visible y un testimonio
[concreto]. Cuando el fuego surte su efecto y enciende la lefia haciéndola arder, el fuego
hace la lefia muy fina y disimil a si misma y le quita la robustez, el frio, el peso y la
acuosidad y va asemejando la lefia cada vez mas a él mismo, o sea el fuego; sin embar-
go, tanto el fuego como la lefia no se tranquilizan ni sosiegan ni conforman, sea cual
fuere el calor, el ardor y la similitud, hasta que el fuego nazca él mismo en la lefia,
transmitiéndole su naturaleza y su esencia propias de manera que todo sea un solo fuego
igual a ambos, sin distincion, ni mas ni menos. Y por ello, hasta que se llegue a ese pun-
to, hay siempre humo, combate, chisporroteos, esfuerzos y desavenencias entre [el] fue-
go y [la] lefia. Pero cuando se ha quitado y alejado cualquier desigualdad, el fuego se
sosiega y la lefia enmudece. Y yo digo ademas, conforme a la verdad, que la potencia
oculta de la naturaleza odia en secreto la similitud por cuanto lleva en si diferencia y
desdoblamiento, y busca en ella lo uno que es lo que ama en la similitud y sélo por amor
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de lo uno, asi como la boca busca y ama en el vino y con respecto a ¢€l, el sabor o la dul-
zura. Si el agua tuviera el sabor propio del vino, la boca no preferiria el vino al agua.

Y por esta razon he dicho que el alma odia la similitud en la similitud y no la ama en
si y a causa de ella, sino que la ama a causa de lo Uno que se halla escondido en ella y
es verdadero «Padre», un comienzo sin comienzo alguno, «de todos» «en el cielo y en la
tierra». Y por eso digo yo: Mientras se encuentra y aparece aun una similitud entre el
fuego y el lefio, no hay en absoluto verdadero placer ni silencio ni descanso ni satisfac-
cion. Y por ello dicen los maestros: El devenir del fuego se realiza en el combate, la
excitacion, el desasosiego y el tiempo; pero [el] nacimiento del fuego y [el] placer se
realizan sin tiempo y distancia. [El] placer y [la] alegria, a nadie le parecen ni largos ni
distantes. A todo cuanto acabo de decir se refiere nuestro Sefior cuando dice: «LLa mujer,
cuando da a luz al niflo, siente angustia y pena y tristeza; pero cuando ha nacido el nifio,
se olvida de la angustia y pena» (Juan 16,21). Por eso Dios, también nos dice y advierte
en el Evangelio, que roguemos al Padre para que nuestra alegria llegue a ser perfecta
(Cfr. Juan 15,11), y San Felipe dijo: «Sefior, haznos ver al Padre y ya nos basta» (Juan
14,8); porque Padre significa nacimiento y no similitud y se refiere a lo Uno en donde la
similitud enmudece y se calla todo cuanto tiene apetito de ser.

Siendo asi las cosas, el hombre puede conocer claramente por qué y a causa de qué
se halla desconsolado en medio de todo su sufrimiento, molestia y perjuicio. Esto pro-
viene Unica y exclusivamente del hecho de hallarse alejado de Dios sin haberse desasido
de las criaturas, [un hombre] desigual a Dios y frio en cuanto al amor divino.

Existe todavia otra cosa: quien la notara y conociera seria consolado con razon [al
sufrir] dafios y penas externas.

Un hombre marcha por un camino o ejecuta una obra u omite hacer otra [y] en eso
se hace dafio: se fractura una pierna [0] un brazo, o pierde un ojo o se enferma. Si se
empefa entonces en pensar continuamente: Si hubieras ido por otro camino, o hubieras
hecho otra obra, tal cosa no te habria sucedido, entonces quedara sin consuelo y se senti-
rd necesariamente agobiado por la pena. Por eso habra de pensar: Si hubieras ido por
otro camino o hubieses hecho, u omitido hacer, otra cosa, facilmente habrias sufrido un
dafio y una pena mucho mayores; y asi, l6gicamente, se sentiria consolado.

Supondré otra cosa mas: Has perdido mil marcos; en este caso no debes lamentarte
por los mil marcos perdidos. Tienes que dar las gracias a Dios quien te diera los mil
marcos que podias perder, y quien por ejercitarte en la virtud de la paciencia, permite
que te ganes la vida eterna, lo cual no se concede a muchos miles de hombres.

Hay todavia otra cosa capaz de consolar a una persona. Pongo el caso de que un
hombre durante varios afios haya gozado de fama y comodidades y ahora las pierde por
disposicion divina; entonces el hombre ha de razonar sabiamente y darle las gracias a
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Dios. Solo cuando se da cuenta del dafio y de las molestias que ahora sufre, sabe cuantas
ventajas y comodidades tenia anteriormente y debe agradecer a Dios la comodidad de
que goz6 durante muchos afos sin darse perfecta cuenta de lo bien que estaba, y que no
se le ocurra estar disgustado. Debe reparar en que el ser humano, de acuerdo con su es-
tado natural, no tiene en si mismo nada mas que malicia y flaquezas. Todo cuanto es
bueno y bondad, Dios se lo ha prestado mas no se lo ha dado [como posesion]. Pues,
quien llega a conocer la verdad, sabe que Dios, el Padre celestial, les da todo cuanto es
bueno al Hijo y al Espiritu Santo; pero a las criaturas no les da ningin bien sino que
solo se lo presta. El sol da calor al aire, mas la luz se la da en calidad de préstamo; y por
lo tanto, el aire pierde la luz tan pronto como se hunde el sol, pero conserva el calor
porque éste se le ha dado como propiedad. Y por ello dicen los maestros que Dios, el
Padre celestial, es Padre del Hijo y no [su] Sefior y tampoco es el Sefior del Espiritu
Santo. Pero Dios-Padre-Hijo-y Espiritu Santo, es un solo Sefior y, [en efecto], un Sefor
de las criaturas, y nosotros decimos que Dios desde la eternidad fue Padre; pero desde el
momento en que creo las criaturas, es Sefior.

Ahora digo yo: En vista de que al hombre le es dado en préstamo todo cuanto es
bueno o consolador o temporal, ;con qué derecho se queja cuando Aquel que se lo pres-
td lo quiere recuperar? Debe dar las gracias a Dios por habérselo prestado durante tanto
tiempo. Tiene que agradecerle también que no le haya quitado integramente cuanto le
habia prestado; y si el hombre se enoja porque le haya quitado una parte de lo que nunca
le pertenecio y cuyo amo no fue jamas, solo serd justo que Dios le quite todo cuanto le
habia prestado. Y por ello ¢l profeta Jeremias dijo con toda razéon en medio de grandes
sufrimientos y lamentaciones: «jSon multiples las misericordias de Dios para que no
perezcamos del todo!» (Lamentac.3,22). Si alguien me hubiera prestado su chaqueta, su
jubon de piel y su sobretodo, y me quitara otra vez su sobretodo dejaindome, para las
heladas, la chaqueta y el jubon de piel, yo deberia agradecérselo con mucha razéon y
sentir alegria. Y asi debo comprender en especial la gran equivocacion que cometo,
cuando me enojo y me quejo tan pronto como pierdo alguna cosa; pues, si pretendo que
lo bueno que tengo me sea dado como propio y no [solo] prestado, quiero ser Sefior e
Hijo de Dios por naturaleza y en sentido absoluto, mientras ni siquiera he llegado a ser
hijo de Dios por obra de la gracia; porque la cualidad del Hijo de Dios y del Espiritu
Santo consiste en observar igual conducta frente a todas las cosas.

Debe saberse también que, sin duda alguna, ya la virtud natural [y] humana es tan
noble y fuerte que ninguna obra externa le resulta demasiado pesada o grande para no
ponerse a prueba con ella y en ella y formarse dentro de esta [obra]. Y por eso existe
una obra interior que no pueden encerrar y abarcar ni [el] tiempo ni [el] espacio, y en
esta [obra interior] hay algo que es divino e igual a Dios a quien no encierran ni [el]
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tiempo ni [el] espacio. El esta en todas partes y se halla presente de igual manera en
todo momento, y [esta obra] se asemeja a Dios también en el sentido de que a El ningu-
na criatura lo puede recibir por completo, ni es capaz de configurar en si misma la bon-
dad divina. De ahi que debe haber algo mas intimo y mas elevado e increado, sin medi-
da y sin modo, en lo cual el Padre en los cielos puede acufiar su imagen y verterse y
demostrarse integramente: me refiero al Hijo y al Espiritu Santo. Ademas, nadie es ca-
paz de impedir la obra interior de la virtud, como tampoco se pueden poner estorbos a
Dios. La obra resplandece y brilla de dia y de noche. Exalta y canta la loa divina y un
himno nuevo segtn dice David: «Cantad un himno nuevo a Dios» (Salmo 95,1). Es te-
rrestre aquella loa y Dios no ama aquellas obras que son externas y encierran [el] tiempo
y [el] espacio, que son estrechas [y] pueden ser impedidas y vencidas, que se cansan y
envejecen con el tiempo y la ejecucion. Pero es obra [intima]: amar a Dios, querer el
bien y la bondad en cuyo caso el hombre ya ha hecho todas las buenas obras que quiere
y querria hacer con voluntad pura [y] cabal, asemejandose de esta manera también a
Dios de quien escribe David: «Todo cuanto quiso hacer lo ha hecho y obrado ahora»
(Salmo 134.,6).

Respecto a esta ensefianza la piedra nos ofrece un ejemplo patente: su obra externa
consiste en caer y yacer en el suelo. Esta obra puede ser impedida, y tampoco cae siem-
pre ni continuamente. [Pero] hay otra obra mas intima para la piedra: ésta es la inclina-
cion hacia abajo que le es congénita, y ni Dios ni las criaturas ni nadie pueden quitarse-
la. La piedra hace esta obra sin interrupcion, de dia y de noche. Si permaneciera alli
arriba durante mil afios, su inclinacion hacia abajo no seria menor ni mayor que en el
primer dia.

Exactamente lo mismo digo de la virtud: ella tiene la obra interior™ que es una ten-
dencia e inclinacion hacia todo bien y una huida y resistencia con respecto a todo cuanto
es malo y dafiino, desigual a la bondad y a Dios. Y cuanto peor y desemejante a Dios es
la obra, tanto mayor es la resistencia; y cuanto mas grande y semejante a Dios es la
obra, tanto mas facil, voluntaria y placentera le resulta su obra [a la virtud]. Y todo su
lamento y pena —en cuanto le sea posible sufrir pena— residen en que este sufrimiento
por amor de Dios y toda la obra exterior en este tiempo sean demasiado pequefios de
modo que ella no puede revelarse del todo ni demostrarse cabalmente ni plasmar su
imagen en ellos. En el ejercicio se fortalece y se enriquece gracias a [su] generosidad.
No querria haber sufrido y haber superado la pena y el sufrimiento; quiere y querria
sufrir en todo momento, sin interrupcion, por amor de Dios y por hacer el bien. Por

% Quint explica (tomo V p. 88 nota 131): «Aqui la obra interior de la virtud es caracterizada en con-
gruencia con la [obra] de la sindéresisy.
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amor de Dios toda su felicidad reside en el sufrimiento [y] no en el haber-sufrido. Y por
eso dice Nuestro Sefior y ello es muy digno de consideracion: «Bienaventurados son los
que sufren a causa de la justicia» (Mateo 5, 10). No dice: «los que han sufrido». Seme-
jante hombre odia el haber-sufrido pues el haber-sufrido no es el sufrimiento amado por
él; lo Ginico que ama es una superacion®' y una pérdida del sufrimiento por amor de
Dios. Y por eso digo que semejante hombre odia también el sufrir-en-el-futuro, porque
tampoco es sufrimiento. Sin embargo, odia menos el sufrir-en-el-futuro que el haber-
sufrido, porque este ultimo se halla mas lejos del sufrimiento y se le asemeja menos ya
que paso del todo. Pero si va a sufrir, este hecho no lo priva completamente del sufti-
miento amado por ¢l.

Dice San Pablo que quisiera ser apartado de Dios por amor de Dios (Romanos 9, 3)
para que sea aumentada la gloria divina. Dicen que San Pablo afirmaba esto en una
época en la que todavia no era perfecto. Yo, en cambio, opino que esta palabra procedia
de un corazon perfecto. Dicen también que ¢l habia pensado que so6lo por un tiempo
queria ser apartado de Dios. [Pero] yo digo que un hombre perfecto sentiria el mismo
disgusto si su separacion de Dios durara una hora o mil afios. Si fuera, empero, la volun-
tad de Dios y [fuese para] su gloria que €l lo extrafiara durante mil afios e incluso por la
eternidad, esto le resultaria tan llevadero como un dia, una hora.

La obra interior también es divina y deiforme y tiene sabor a peculiaridad divina por
el siguiente hecho: Asi como todas las criaturas, aun en el caso de que hubiera mil mun-
dos, no superarian ni por el ancho de un pelo el valor de Dios solo, —asi digo yo y ya lo
dije anteriormente— que esa obra exterior, su cantidad y su magnitud, su largor y su
anchura no aumentan absolutamente, en ningun caso, la bondad de la obra interior; pues
ésta contiene su propia bondad. Por lo tanto, nunca puede ser pequefia la obra exterior
cuando la interior es grande, y cuando ésta ultima es pequefia o no vale nada, aquélla
nunca puede ser grande ni buena. En todo momento, la obra interior abarca en si toda la
magnitud y todo el anchor y largor. La obra interior toma y saca su ser completo solo
del corazon de Dios y en ¢l [y] en ninguna otra parte; toma al Hijo y nace como hijo en
el seno del Padre celestial. No asi la obra exterior: ésta recibe mas bien su bondad divina
por intermedio de la obra interior, como nacida a término y derramada en el descenso de
la divinidad revestida de diferencia, cantidad [y] division; [pero] todo esto y otras cosas
por el estilo, asi como también [la] misma semejanza, permanecen apartados de Dios y

21 Segun sefiala Quint (tomo V p. 88 n. 133) la palabra «viirganc» (traducida por «superacion») signi-
fica en este contexto un ir mas alla del sufrimiento, dejarlo detras de si. Otras veces, en cambio, aparece
con la acepcion de «progresoy.
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ajenos a EL. [Pues] se apegan® y se detienen y se tranquilizan con aquello que es bueno
[por separado], que esta iluminado, que es criatura, y totalmente ciego con respecto a la
bondad y a la luz en si mismas y a lo Uno donde Dios engendra a su Hijo unigénito y en
El a todos cuantos son hijos de Dios, hijos natos. Ahi [quiere decir, en lo Uno] se hallan
la emanacién y el origen del Espiritu Santo y s6lo por E1 —en cuanto es el Espiritu de
Dios y Dios mismo es Espiritu— es concebido dentro de nosotros el Hijo y ahi se da
esta emanacion [del Espiritu Santo] de todos cuantos son hijos de Dios, segun han naci-
do con menor o mayor pureza solo de Dios, transformados segin la imagen y en la ima-
gen de Dios, y apartados de toda cantidad como todavia se encuentra en los angeles su-
periores en cuanto a su naturaleza y —si uno quiere llegar a conocerlo bien— ellos has-
ta estan apartados de la bondad, la verdad y todo aquello que est4 sujeto, aunque fuera
solo en un pensamiento o en una denominacion, a una vislumbre o sombra de una dife-
rencia cualquiera, y se han entregado [s6lo] a lo Uno que es libre de cualquier especie
de cantidad y diferencia, donde también Dios-Padre-Hijo-y-Espiritu-Santo es y son Uno
solo, habiendo perdido toda diferencia y cualidad y siendo desnudado de ellas. Y lo Uno
obra nuestra salvacion, y cuanto mas alejados estemos de lo Uno, tanto menos seremos
hijos e hijo y con tanta menor perfeccion surgira dentro de nosotros y fluird de nosotros
el Espiritu Santo; en cambio, cuanto mas cerca estemos de lo Uno, tanto mas verdade-
ramente seremos hijos e hijo de Dios y de nosotros fluira también Dios-el-Espiritu-
Santo. A esto se refiere Nuestro Sefior, [el] Hijo de Dios en la divinidad, cuando dice:
«En el que beba del agua que yo le dé, surgira un manantial que salta hasta la vida eter-
na» (Juan 4, 14), y San Juan afirma que esto lo decia del Espiritu Santo (Juan 7, 39).

En la divinidad el Hijo, de acuerdo con su indole, no ofrece sino la esencia-Hijo, la
esencia del nacido de Dios, [siendo] manantial, origen y emanacién del Espiritu Santo,
del amor de Dios, y el sabor pleno, verdadero e integro del Unico, el Padre celestial. Por
eso, la voz del Padre le habla al Hijo desde el cielo: «Tt eres mi Hijo amado en quien
me aman a mi y me tienen complacencia» (Mateo 3, 17), pues, sin duda, nadie que no
sea hijo de Dios lo ama lo suficiente y con pureza. Porque el amor, o sea el Espiritu
Santo, surge y emana del Hijo, y el Hijo ama al Padre por amor de El mismo [=el Pa-
dre], [ama] al Padre en El mismo y a si mismo en el Padre. Por eso Nuestro Sefior dice
con mucha razon:

«Bienaventurados son los pobres en espiritu» (Mateo 5, 3), lo cual quiere decir:
Aquellos que no tienen nada de espiritu propio y humano y llegan desnudos a [la pre-
sencia de] Dios. Y San Pablo dice: «Dios nos lo reveld en su Espiritu» (Col. 1, 8).

2 Cfr. Quint, tomo V p. 90 n. 139, donde dice que, quienes se apegan, etcétera, son: la diferencia, la
cantidad y la division de la bondad emanada.
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San Agustin dice” que quien mejor comprende la Escritura es aquel que, desprendi-
do de todo espiritu, busca el sentido y la verdad de la Escritura en ella misma, es decir,
en el espiritu en el cual estd escrita y pronunciada, o sea el Espiritu de Dios. Dice San
Pedro que todos los hombres santos hablaban movidos por ¢l Espiritu de Dios (2 Pedro
1,21). San Pablo dice: Nadie es capaz de conocer y saber qué es lo que hay en el hom-
bre sino el espiritu que esta dentro del hombre, y nadie es capaz de saber qué es el Espi-
ritu de Dios y en Dios, sino el Espiritu que es de Dios y es Dios (1 Cor. 2, 11). Por eso
un escrito, [o sea] una glosa*!, afirma con mucha razon que nadie puede comprender ni
ensefar lo escrito por San Pablo a no ser que tenga el mismo espiritu en el cual hablaba
y escribia San Pablo. Y todo mi lamento consiste siempre en que las personas de mente
grosera y que carecen totalmente del Espiritu de Dios y no tienen nada de El, pretenden
opinar —conforme a su burda inteligencia humana— sobre lo que oyen o leen en la
Escritura que fue pronunciada y escrita por el Espiritu Santo y en El, y no recuerdan que
esta escrito: «Lo que es imposible para los hombres, es posible para Dios» (Mateo 19,
26). Esto vale también en general y en el ambito natural: lo que es imposible para la
naturaleza inferior, es habitual y natural para la naturaleza superior.

A todo esto agregadle aun lo que dije hace rato: que un hombre bueno, nacido en
Dios [como] hito de Dios, ama a Dios por amor de El mismo, y en El mismo, y recordad
[a este respecto] otras muchas palabras que pronuncié arriba. Para mejor comprension
hay que saber que un hombre bueno —como también he dicho con frecuencia— que ha
nacido de la bondad y en Dios, se adentra en toda la peculiaridad divina —segun las
palabras de Salomon— el que Dios haga todas las cosas por amor de si mismo (Prov. 16,
4) es decir, que no mira ningin porqué fuera de si mismo sino Unicamente por amor-de-
si-mismo; ama y hace todas las obras por amor de si mismo. Por lo tanto, si el hombre
lo ama a El mismo y a todas las cosas y hace todas sus obras no a causa de la recompen-
sa, del honor o del bienestar, sino s6lo por Dios y por la gloria de Dios, esto es sefial de
que es hijo de Dios.

Mas atn: Dios ama por amor de si mismo y obra todas las cosas por amor de si
mismo, lo cual quiere decir que ama a causa del amor y obra a causa del obrar; pues, sin
duda alguna, Dios nunca habria engendrado en la eternidad a su Hijo unigénito si el
haber engendrado no fuera igual al engendrar. Por eso dicen los santos® que el Hijo ha
nacido tan eternamente que sigue naciendo sin cesar. Si el ser-creado no fuera [una y la
misma cosa que] el crear, Dios tampoco habria creado jamas el mundo. Resulta pues,

3 Cfr. Augustinus, De doctrina christiana 1. 3 ¢. 27 n. 38.
2 1bidem.
3 Cfr. Petrus Lombardus, Libri Sententiarum Sent. 1d.9 c.4 y alli los citados Testimonia sanctorum.
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que Dios ha creado el mundo de manera tal que todavia lo sigue creando sin cesar. Todo
lo pasado y todo lo venidero le resultan a Dios ajenos y distantes. Y por ende: quien
nacié de Dios [como] hijo de Dios, ama a Dios por amor de El mismo, es decir, ama a
Dios a causa del amar-a-Dios y obra todas sus obras a causa del obrar. Dios nunca se
cansa del amar y obrar, y todo cuanto El ama significa para El un solo amor. Y por con-
siguiente es verdad que Dios es el Amor (1 Juan 4, 8, 16). De ahi que yo dijera arriba
que el hombre bueno quiere y querria sufrir en todo momento por amor de Dios, y no
haber-sufrido; mientras suftre, tiene todo lo que ama. Ama al sufrir-por-amor-de-Dios y
sufre por Dios. Por ello y en ello es hijo de Dios, formado a semejanza de Dios y en
Dios quien ama por amor de si mismo, es decir, ama por el amor y obra por el obrar; y
por lo tanto, Dios ama y obra sin cesar. Y el obrar de Dios es su naturaleza, su esencia,
su vida, su bienaventuranza. Entonces en verdad: para el hijo de Dios, o sea un hombre
bueno, en cuanto es hijo de Dios, el sufrir por amor de Dios y el obrar por amor de Dios
constituyen su esencia, su vida, su obrar, su bienaventuranza, ya que dice Nuestro Se-
for: «Bienaventurados son los que sufren por la justicia» (Mateo 5, 10).

Ahora digo ademads, en tercer lugar, que un hombre bueno, en cuanto es bueno, tiene
cualidad divina no so6lo por el hecho de que ama y opera todo cuanto ama y opera, por
amor de Dios a quien ama y por quien opera, sino que el que ama, ama y opera también
por si mismo; porque aquel a quien ama es Dios-Padre-no-nacido, el que ama es Dios-
Hijo-nato. Ahora resulta que el Padre esta en el Hijo y el Hijo en el Padre. Padre e Hijo
son uno solo. En cuanto a la forma como lo mas intimo y lo més elevado del alma reco-
ge y aprehende al Hijo de Dios y [al] llegar-a-ser-hijo-de-Dios, ahi en el regazo y cora-
z6n del Padre celestial, buscalo luego de terminado este libro, alli donde escribo sobre
«el hombre noble que marché a una tierra lejana para conquistarse un reino y luego vol-
ver» (Lucas 19, 12).

Ademas, hay que saber también que en la naturaleza la impresion y la influencia de
la naturaleza suprema y mas elevada, le resultan a cualquier persona mas deliciosas y
placenteras que su propia naturaleza y ser. El agua corre, por su propia naturaleza, hacia
abajo, hacia el valle y en esto reside también su idiosincrasia. Mas, bajo la impresion e
influencia de la luna arriba en el cielo, reniega y se olvida de su propia naturaleza y flu-
ye cuesta arriba hacia lo alto y este flujo hacia arriba le resulta mas facil que el flujo
hacia abajo®®. El hombre ha de saber si esta bien encaminado por lo siguiente: si consti-
tuye para ¢l un motivo de deleite y alegria dejar su voluntad natural y renegar de ella y
desasirse por completo en cuanto a todo aquello que el hombre debe sufrir segin la vo-

*® Eckhart usa los términos «lzvluz» y «vluz niderwert» con el significado de «mareay» y «reflujo» o
«bajamary. Cfr. Quint (tomo V p. 95 n. 160).
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luntad de Dios. Y a esto se refiere, en acertado sentido, Nuestro Sefior cuando dijo:
«Quien quiere llegar hacia mi, debe desasirse de si y negarse a si mismo y ha de levan-
tar su cruzy» (Mateo 16, 24), esto es: se ha de despojar y desasir de todo cuanto es cruz y
sufrimiento. Pues seguramente, quien se hubiera negado a si mismo y hubiera abando-
nado del todo su propio yo, a éste nada le resultaria ni cruz ni pena ni sufrimiento; todo
constituiria para ¢l un deleite, una alegria, un placer entrafable, y este [hombre] acudiria
a Dios y lo seguiria de veras. Pues, asi como nada puede entristecer ni apenar a Dios,
tampoco existe cosa alguna que pueda preocupar o apenar a semejante hombre. Por con-
siguiente, cuando dice Nuestro Sefior: «Quien quiere llegar hacia mi, niéguese a si mis-
mo y levante su cruz y sigamey, no se trata tan s6lo de un mandamiento, como se dice y
cree comunmente; antes bien, es una promesa y una ensefianza divina relativa a como,
para el hombre, todo su sufrimiento, toda su actuacion, toda su vida, llegan a ser delicio-
sas y alegres, y antes que un mandamiento es una recompensa. Porque un hombre de tal
caracter posee todo cuanto quiere y no quiere nada malo y ésta es [la] bienaventuranza.
También por eso dice bien Nuestro Sefior: «Bienaventurados son los que sufren ‘por la
justicia» (Mateo 5, 10).

Ademas, cuando dice Nuestro Sefor, el Hijo: «que [el hombre] se niegue a si mismo
y levante su cruz y venga hacia mi», entonces se refiere a lo siguiente: Hazte hijo tal
como yo soy Hijo, Dios nato, y [llega a ser lo mismo Uno que yo soy [y] que tomo mo-
rando y permaneciendo en el seno y corazén del Padre. Padre —asi dice también el Hi-
jo— quiero que aquel que me sigue, el que viene hacia mi, esté alli donde estoy yo (Cft.
Juan 12, 26). En el fondo, nadie llega al Hijo, en cuanto éste es Hijo, sino aquel que se
convierte en hijo, y nadie estd alli donde esta el Hijo quien, en el seno y corazén del
Padre es uno dentro de lo Uno, sino aquel que es hijo.

«Yo» —dice el Padre—, «quiero conducirlos a un desierto y alli hablaré a sus cora-
zones» (Oseas 2, 14). De corazoén a corazéon, uno dentro de lo Uno, [he aqui lo que] ama
Dios. Todo cuanto resulta ajeno y distante a esto [=lo Uno] lo odia Dios. El atrae y
arrastra hacia lo Uno. Todas las criaturas buscan lo Uno, incluso las mas bajas lo bus-
can, y las mas elevadas perciben lo Uno; arrastradas mas alla de su naturaleza y trans-
formadas en la [divina] imagen, ellas buscan lo Uno en lo Uno, lo Uno en si mismo. Por
eso habra dicho el Hijo —en la divinidad Hijo [=Logos] en el Padre—: Alli donde estoy
yo, habra de estar quien me sirve, quien me sigue, quien viene hacia mi.

Existe, empero, otro consuelo mas. Debe saberse que a la naturaleza entera le es im-
posible romper una cosa, arruinarla o tan so6lo tocarla, sin que pretenda lograr algo me-
jor para lo que toca. No le basta crear algo igualmente bueno; siempre quiere hacer algo
mejor. ;Como? Un médico sabio nunca toca el dedo enfermo de una persona provocan-
dole dolores, si no es capaz de producir un estado mejor para el dedo o para el hombre
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en su totalidad y procurarle alivio. Si puede lograr una mejoria para el hombre y tam-
bién para el dedo, lo hace; si no es asi, le corta el dedo para que mejore el hombre. Y es
mucho mejor sacrificar el dedo solo y conservar al hombre, antes que permitir que se
arruinen tanto el dedo como el hombre. Un solo dafio es mejor que dos, sobre todo
cuando uno seria incomparablemente mayor que el otro. Debe saberse también que el
dedo y la mano y cualquier miembro por naturaleza, antes que a si mismo quiere mucho
mas al hombre cuyo miembro es y que, en beneficio de ese hombre, se expone de buen
grado y con alegria no premeditada a [sufrir] apremios y dafios. Digo con toda confianza
y de acuerdo con la verdad que semejante miembro en absoluto se ama a si mismo a no
ser por y en aquel cuyo miembro es. Por ello seria muy justo y nos corresponderia por
naturaleza que en absoluto nos amasemos, a no ser por amor de Dios y en El. Y si fuera
asi, nos resultaria facil y un deleite todo cuanto Dios quisiera de nosotros y en nosotros,
en especial si tuviéramos la certeza de que Dios en medida incomparablemente menor
seria capaz de permitir que [nos sucediera] ningiin defecto o dafio, a no ser que viera y
pretendiera con ello una ganancia mucho mayor [para nosotros]. Por cierto, si alguien en
este aspecto no confia en Dios, es solo justo que tenga sufrimientos y penas.

Existe otro consuelo mas. Dice San Pablo que Dios castiga a todos cuantos acepta y
acoge como hijos (Cfr. Hebreos 12, 6). Si uno ha de ser hijo corresponde que sufra.
Como el Hijo de Dios no podia sufrir en la divinidad y en la eternidad, el Padre celestial
lo envio al siglo para que se hiciera hombre y pudiera sufrir. Si quieres ser, pues, hijo de
Dios y, sin embargo, no quieres sufrir, estas muy equivocado. Esta escrito en el Libro de
la Sabiduria que Dios nos examina y somete a prueba [para ver] quién es justo, tal como
se examina y se somete a prueba y se afina el oro en un horno de fundicion (Cfr. Sabi-
duria 3, 5/6). Es sefial de que el rey o un principe confia del todo en un caballero cuando
lo envia a combatir. He visto a un sefior que a veces, cuando habia aceptado a alguien
entre su servidumbre, lo hacia salir de noche y luego lo alcanzaba montado a caballo y
luchaba con €é1. Y un buen dia sucedi6é que casi fue muerto por un hombre a quien de tal
manera deseaba poner a prueba; y a este siervo lo quiso luego mucho mas que antes.

Leemos®’ que San Antonio una vez en el desierto tenia tribulaciones especialmente
graves por culpa de los espiritus malignos; y cuando hubo superado su tribulacion se le
aparecio alegremente Nuestro Sefior, también exteriormente [visible]. A eso dijo el san-
to varon: Ay, querido Sefior ;jdonde estabas recién cuando mis apuros eran tan grandes?
Entonces dijo Nuestro Sefor: Yo estaba aqui como lo estoy ahora. Pero deseaba y se me
antojaba ver lo piadoso que eras. Un [trozo de] plata o de oro, seguramente es puro, pero
si se pretende hacer de ¢l una copa en la cual ha de beber el rey, se lo acrisola incompa-

21 Cfr. Vitae Patrum (ed. H. Rosweyd) 1 Vita beati Antonii abbatis c. 9.
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rablemente mas que otro [trozo]. Por ello est4 escrito con referencia a los apdstoles que
ellos se alegraban por haber sido dignos de padecer ultrajes por amor de Dios (Hechos
5,41).

El Hijo de Dios por naturaleza quiso hacerse hombre por gracia para que pudiera su-
frir a causa de ti, y ti quieres llegar a ser hijo de Dios y no hombre para que no sufras y
no necesites hacerlo ni por Dios ni por ti mismo.

Ademas, si el hombre se dispusiera a tomar conciencia y reflexionar sobre la gran
alegria que sienten seguramente Dios mismo a su manera y todos los angeles y cuantos
conocen y aman a Dios a causa de la paciencia del hombre cuando por amor de Dios
sufre penas y perjuicios, en realidad, esta [nocion] por si sola ya de derecho deberia pro-
curarle consuelo. Si una persona es capaz de entregar sus bienes y soportar molestias
para dar alegria a su amigo y hacerle un favor.

En otro orden de cosas se deberia pensar lo siguiente: Si un hombre tuviera un ami-
g0 que por causa suya sufriera y sintiera dolores y molestias, seria por cierto muy justo
que le hiciese compaiiia y lo consolase con su presencia y con todo el consuelo que fue-
se capaz de darle. Por eso dice Nuestro Senor en el Salterio con referencia a un hombre
bueno que esta con €l en el sufrimiento (Salmo 33, 19). De esta palabra se pueden des-
prender siete ensefianzas y siete clases de consuelo.

Primero, lo que dice San Agustl'nzg: que la paciencia en el sufrimiento por amor de
Dios es mejor, mas preciosa, mas elevada y mas noble que todo cuanto se le puede qui-
tar al hombre en contra de su voluntad; todas estas cosas son solo bienes exteriores.
Dios sabe que no encontramos ninguna persona amante de este mundo, por rica que
fuera, que no estuviera dispuesta a soportar grandes dolores de buen grado y aun durante
largo tiempo con tal de que luego pudiera ser poderoso sefior de este mundo.

En segundo término saco mis conclusiones no s6lo de esta palabra dicha por Dios,
de que esta junto al hombre en su sufrimiento, sino que deduzco de la palabra y encuen-
tro en ella lo que digo: Si Dios esta conmigo en el sufrimiento ;qué mas quiero, qué otra
cosa quiero? No quiero otra cosa, no quiero nada mas que Dios, siempre y cuando yo
esté bien encaminado. Dice San Agustin®: «Muy codicioso y poco inteligente es aquel
que no se contenta con Diosy, y en otra parte expresa: «;Coémo puede el hombre conten-
tarse con los dones exteriores o interiores de Dios, si no se contenta con Dios mismo?»
Por eso, vuelve a afirmar en otro lugar: Sefor, si nos rechazas de ti, danos otro ti por-
que no queremos nada fuera de ti. De ahi que se diga en El Libro de la Sabiduria: «Con
Dios, la eterna Sabiduria, he recibido de pronto todos los bienes juntos» (Sab. 7, 11). En

% Augustinus, Epist. 138 ¢. 3 n. 12.
¥ Augustinus, referencia a citas anteriores.
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un determinado sentido esto significa que nada es bueno ni puede ser bueno que venga
sin Dios y todo cuanto viene con Dios es bueno y solamente bueno porque viene con
Dios. Sobre Dios quiero guardar silencio. Si se quitara a todas las criaturas del mundo
entero el ser que otorga Dios, quedarian [hechas] una mera nada desagradable, carente
de valor y aborrecible. En la palabra segun la cual todo el bien viene junto con Dios, se
esconden ain muchos otros significados preciosos, mas ahora resultaria demasiado lar-
go exponerlos.

Dice Nuestro Sefor: «Estoy con el hombre en el sufrimiento» (Salmo 90, 15). Con
referencia a este [versiculo] dice San Bernardo®: Sefior, si estds con nosotros en el su-
frimiento, dame que sufra continuamente para que estés siempre conmigo, para que te
posea siempre.

En tercer lugar digo: El que Dios esté con nosotros en el sufrimiento, significa que
El mismo sufre con nosotros. De cierto, quien conoce la verdad, sabe que digo la ver-
dad. Dios sufre junto con el hombre, e incluso sufre a su manera antes e incomparable-
mente mas de lo que sufre quien lo hace por amor de El. Ahora digo yo: Si Dios mismo
quiere sufrir, también debo sufrir yo y con mucha razon, pues si estoy bien encaminado,
quiero lo que quiere Dios. Suplico todos los dias, y Dios me manda hacerlo: «jSefior,
hagase tu voluntad!» Sin embargo, cuando Dios quiere [que haya] sufrimiento, pretendo
quejarme de ello; eso esta muy mal hecho. Digo también con seguridad que a Dios le da
tanto gusto sufrir con nosotros y por nosotros cada vez que sufrimos so6lo por amor de
El, que sufre sin sufrimiento. [El] sufrimiento le resulta tan deleitoso que para El suftrir
no es sufrimiento, y en consecuencia, si estuviéramos bien como se debe, para nosotros
[el] sufrir tampoco seria sufrimiento; nos seria deleite y consuelo.

En cuarto lugar digo que la compasion del amigo naturalmente disminuye el sufri-
miento propio. Por lo tanto, si me puede consolar la compasion de una persona para
conmigo, la compasion de Dios me consolard muchisimo mas.

En quinto lugar: Si yo debiera y quisiera sufrir junto con un hombre a quien yo ama-
ba y quien me amaba a mi, entonces deberia sufrir de buen grado y con mucha razon
junto con Dios que sufre conmigo y por causa mia debido al amor que me tiene.

En sexto lugar digo: Si es asi que Dios sufre antes que lo haga yo, y si yo sufro por
amor de Dios, entonces, por cierto, todo mi sufrimiento, por grande y multiple que sea,
se me torna facilmente en consuelo y alegria. Es una verdad ya por naturaleza: si el
hombre realiza una obra a causa de otra [obra], entonces se halla mas cerca de su cora-
z6n el fin por el cual lo hace, y aquello que ejecuta estd mas lejos de su corazon y lo
afecta so6lo con miras a ese fin por el cual lo hace. Quien edifica y corta la madera y

30 Bernhard de Clairvaux, In Psalmum 90 Sermo 17 n. 4.

126



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

labra la piedra porque y a causa de que quiere edificar una casa [que lo proteja] contra el
calor estival y las heladas invernales, [ese hombre] tiene centrado su corazon, ante todo
y cabalmente, en la casa y no labraria jamas la piedra ni haria el trabajo, si no fuera por
la casa. Ahora bien, vemos que el enfermo, cuando toma el vino dulce, tiene la idea, y lo
dice, de que es amargo, y es cierto; porque el vino pierde toda su dulzura afuera, en el
sabor amargo de la lengua, antes de que penetre adentro donde el alma percibe y juzga
el gusto. Asi sucede y en medida incomparablemente mayor y mas verdadera, cuando el
hombre hace todas sus obras por amor de Dios, en este caso Dios es el mediador y lo
que permanece mas cerca del alma, y nada es capaz de tocar el alma y el corazon de este
hombre sin perder, necesariamente, su amargura gracias a Dios y a su dulzura, debiendo
convertirse en pura dulzura antes de poder tocar jamas el corazon de esa persona.

Existe también otro indicio y simil: Dicen los maestros que por debajo del cielo hay
un fuego, extendido en todo el derredor, y a causa de €l ninguna lluvia ni viento ni tem-
pestad ni tormenta pueden acercarse tanto al cielo desde abajo que algo lo pueda tocar;
antes de llegar al cielo, todo se quema y se arruina por el ardor del fuego. Exactamente
del mismo modo, digo yo, todo cuanto sufrimos y obramos por amor de Dios se hace
dulce en la dulzura de Dios antes de llegar al corazon de aquel hombre que obra y sufre
por Dios. Pues justamente esto significa la palabra que dicen: «por Diosy», ya que nada
llega jamas al corazén a no ser fluyendo a través de la dulzura divina en la cual pierde
su amargura. Ademas, lo quema el fuego ardiente del amor divino que encierra en si por
doquier al corazon del hombre bueno.

Pueden verse ahora la equidad y las multiples maneras por las cuales un hombre
bueno por doquier recibe consuelo en sus sufrimientos, sea padeciendo, sea actuando.
De una manera sucede cuando sufre y obra por amor de Dios; de otra manera, cuando se
halla dentro del amor divino. El hombre también puede conocer y saber si hace todas
sus obras por amor de Dios y si se mantiene en el amor de Dios, pues seguramente, en
cuanto el hombre se ve apenado y sin consuelo, en tanto no ha realizado su accion sola-
mente por Dios y jmira! tampoco se mantiene siempre en el amor de Dios. Un fuego —
dice el rey David—, viene con Dios y delante de Dios, que quema por doquier todo
cuanto Dios halla adverso a El mismo (Cfr. Salmo 96, 3) y que le es disimil, a saber, [la]
pena, [el] desconsuelo, [el] desasosiego y [la] amargura.

Todavia nos queda [por ver] el séptimo [consuelo contenido] en la palabra de que
Dios esta con nosotros en el sufrimiento y sufre con nosotros: [consiste en] que la pecu-
liaridad divina nos sabe consolar vigorosamente por cuanto es lo Uno puro sin cualquier
agregado de multiplicidad de distingos, aunque fuera sélo [un distingo] con [el] pensa-
miento; de modo que todo cuanto hay en El es Dios mismo. Y como esto es verdad di-
go: Todo cuanto el hombre bueno sufre por Dios, lo sufre en Dios y Dios esta padecien-

127



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

do con ¢l en su sufrimiento. Si mi sufrimiento se encuentra en Dios y Dios lo comparte
(,como me puede resultar penoso el sufrimiento, dado que el sufrimiento pierde la pena
y mi pena se halla en Dios y mi pena es Dios? Por cierto, asi como Dios es Verdad y
como yo, dondequiera que encuentre [la] verdad, hallo a mi Dios, o sea la Verdad, asi
también —[y esto no es] ni mas ni menos— cuando hallo el sufrimiento puro por Dios y
en Dios, encuentro que mi sufrimiento es Dios. Quien no reconoce este hecho, que eche
la culpa a su ceguera y no a mi ni a la verdad divina ni a la benevolencia digna de amor.

iSufrid, pues, de esta manera por amor de Dios ya que es sumamente saludable y es
la bienaventuranza! «Bienaventurados» —dijo Nuestro Sefior— «son los que sufren a
causa de la justicia» (Mateo 5, 10). ;Cémo puede permitir Dios, el amante de la bondad,
que sus amigos, o sea [los] hombres buenos, no tengan sufrimientos continua, ininte-
rrumpidamente? Si un hombre tuviera un amigo que aceptara sufrir durante unos pocos
dias para que debido a ello mereciera gran provecho, honra y comodidad para poseerlos
durante mucho tiempo, [y] si [este hombre] tratara de impedirlo o si fuera su deseo de
que otra persona lo impidiese, no se diria que era amigo del otro o que lo amaba. De ahi
que Dios en absoluto podria permitir que sus amigos, [esa] gente buena, estuvieran ja-
mas sin sufrimiento sino fueran capaces de sufrir no sufriendo’. Toda la bondad del
sufrimiento externo proviene y emana de la bondad de la voluntad, tal como he escrito
arriba. Y por ende: todo cuanto un hombre bueno quiere sufrir y esta dispuesto para ello
y desea hacerlo por amor de Dios, lo sufre [efectivamente] ante el rostro divino y por
Dios en Dios. El rey David dice en el Salterio: Estoy preparado para cualquier infortu-
nio, y a mi dolor lo tengo siempre presente en mi corazon y ante mi rostro (Salmo 37,
18). Dice San Jer6nimo®® que la cera pura, la cual es totalmente blanda y se presta para
formar de ella y con ella cualquier cosa que se deba y quiera hacer, contiene en si todo
cuanto se puede formar con ella, aun cuando nadie la use para configurar ninguna cosa
exteriormente visible. También he escrito arriba que la piedra no tiene menor peso
cuando no se apoya sobre el suelo en forma exteriormente visible; todo su peso reside
completamente en el hecho de que tiende hacia abajo y esta dispuesta en si misma a caer
hacia abajo. Asi he escrito también arriba que el hombre bueno ya en este momento ha
hecho en el cielo y en la tierra todo cuanto querria hacer, asemejandose a Dios también
en este aspecto.

Ahora se puede conocer y comprender la mentalidad burda de la gente que por regla
general se sorprende cuando ve que alguna persona buena esta padeciendo dolores e

3! Quint (tomo V p. 101 nota 198) expone: «unlidende liden» (trad. por «sufrir no sufriendo») se re-
fiere a «la disposicion a sufrir en el estado de la efectiva carencia de sufrimientoy.
32 Cfr. Hieronymus, Epistolae CXX c. 10.
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infortunios, ocurriéndoseles a menudo la idea y el error de que esto sucede a causa de un
pecado oculto, y a veces dicen también: Ay, yo me imaginaba que esa persona era muy
buena. ;Coémo puede ser que padezca tamanas penas e infortunios mientras yo creia que
no tenia defectos? Y yo estoy de acuerdo con ellos: Ciertamente, si fuera una pena real y
si lo que sufren significara para ellos pena y desdicha, entonces no serian ni buenos ni
libres de pecado. Pero si son buenos, el sufrimiento no implica para ellos ni pena ni des-
dicha, sino que lo tienen por gran dicha y felicidad. «Bienaventurados» —dijo Dios, o
sea la Verdad—, «son todos los que sufren a causa de la justicia» (Mat. 5, 10). Por eso
dice El Libro de la Sabiduria que «las almas de los justos estan en manos de Dios. La
gente necia se imagina y opina que mueren y perecen, pero estan en paz» (Cfr. Sab. 31
s.), [gozan] del deleite y de la bienaventuranza. En ¢l pasaje donde escribe San Pablo
que muchos santos padecian numerosas [y] grandes penas, dice [también] que el mundo
no era digno de ello (Hebreos 11, 36 ss.) Y, para quien la comprende bien, esta palabra
tiene un triple sentido. Uno consiste en [el hecho de] que este mundo es indigno de la
presencia de muchas personas buenas. El segundo significado es mejor, indica que la
bondad de este mundo parece digna de desprecio y carece de valor; s6lo Dios tiene valor
[y], por lo tanto, ellos tienen valor para Dios y son dignos de El. El tercer significado es
en el que pienso ahora, y quiere decir que este mundo, o sea la gente que ama a este
mundo, es indigna de suftrir penas e infortunios por amor de Dios. Por eso esta escrito
que los santos apostoles se alegraban por haber sido dignos de sufrir ultrajes por el
nombre de Dios (Hechos 5, 41).

Ahora, basta de palabras. Pues en la tercera parte de este libro quiero referirme a va-
rios consuelos con los que debe y puede consolarse un hombre bueno en medio de sus
sufrimientos, [consuelos] como se encuentran en las obras, [y] no solo en las palabras,
de personas sabias y buenas.

Leemos en el Libro de los Reyes que alguien maldecia al rey David y lo hacia objeto
de graves improperios. Entonces dijo uno de los amigos de David que querria matar a
ese perro malo. Mas el rey dijo: jNo! porque acaso Dios quiere hacer lo que es mejor
para mi y lo hara por medio de estos improperios (2 Samuel 16, 5 ss.)

Leemos en el Libro de los Padres®® que un hombre se quejaba de su sufrimiento a un
santo padre. A lo cual le dijo el padre: —Hijo ;quieres que yo ruegue a Dios que te lo

3 Vitae Patrum II1.
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quite? —EI otro contest6—: No, padre, porque es saludable para mi como bien lo sé.
Ruega mas bien a Dios me dé su gracia para que lo sufra de buen grado.

Alguna vez le preguntaron a un enfermo por qué no le suplicaba a Dios que lo cura-
ra. Entonces, ese hombre dijo que no le gustaba hacerlo por tres razones. Una consistia
en que ¢l creia estar seguro de que el carifioso Dios nunca permitiria que ¢l estuviera
enfermo si no fuera lo mejor para él. Otra razon era que el hombre, con tal de ser bueno,
quiere todo cuanto quiere Dios y no [pretende] que Dios quiera lo que quiere el hombre;
pues eso estaria muy mal. Y por ende: si El quiere que yo esté enfermo —porque, si no
lo quisiera, yo tampoco lo estaria— yo tampoco debo tener el deseo de estar sano. Pues,
sin duda alguna, si fuera posible que Dios me curara sin que fuese su voluntad, no ten-
dria valor para mi y no me gustaria que me curara. [El] querer proviene del amor y [el]
no querer proviene de la falta de amor. Prefiero con mucho y es mejor y mas util para
mi, que Dios me ame estando yo enfermo, en vez de que yo tuviera el cuerpo sano y
Dios no me amase. Lo que ama Dios, es algo; lo que Dios no ama, es nada, asi dice el
Libro de la Sabiduria (Cfr. Sab. 11, 25). En esto reside también la verdad de que todo lo
que quiere Dios es bueno justamente en cuanto y porque Dios lo, quiere. De cierto, ha-
blando al modo humano: Yo preferiria que un hombre rico [y] poderoso, por ejemplo,
un rey, me amara y, sin embargo, me dejase, por un rato, sin darme nada en vez de que
me hiciera dar algo en seguida sin amarme con sinceridad; es decir, si ¢l en este momen-
to por amor no me diera nada, mas no me diera nada por ahora porque luego quisiera
hacerme regalos mas grandes y generosos. Hasta pongo por caso que el hombre que me
ama y en este momento no me da nada, ni siquiera tenga la intencion de darme algo mas
tarde; pues, puede ser que mas tarde cambie de opinién y me haga un regalo. Yo espera-
ré pacientemente, sobre todo porque su don lo otorga por gracia e inmerecidamente.
También es cierto: Aquel cuyo amor no aprecio y a cuya voluntad se opone la mia y de
quien me interesaria inicamente su don, procede con justicia si no me da nada y si ade-
mas me odia y me deja en el infortunio.

La tercera razon por la cual me resultaria mezquino y repugnante pedirle a Dios que
me cure [es la siguiente]: No quiero ni debo solicitarle una insignificancia a este Dios
rico, carifioso y generoso. Pongamos que yo llegara a ver al Papa tras haber recorrido
cien o doscientas millas y al presentarme ante ¢l le diria: Sefior, Santo Padre, he llegado
tras haber recorrido con grandes gastos un camino fatigoso de unas doscientas millas y
os ruego —razon por la cual he venido a veros— que me deis un garbanzo. De cierto, ¢l
mismo y cualquiera que lo escuchara, diria, y con toda razon, que soy un gran necio.
Pues bien, es una verdad segura cuando digo que todos los bienes y aun todas las criatu-
ras en comparacion con Dios, son menos que un garbanzo en comparacion con todo este
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mundo material. Por lo tanto, si yo fuera un hombre bueno y sabio, tendria que negarme
con razon a solicitarle a Dios que estuviese sano.

En este contexto digo ademads: Es sefial de un corazén débil cuando un hombre se
alegra o se apena por las cosas perecederas de este mundo. Si uno, en algin momento,
lo observara en si, deberia avergonzarse de todo corazén ante Dios y sus angeles y los
hombres. Si nos avergonzamos tanto de un defecto en la cara que la gente ve exterior-
mente. ;Qué mas puedo decir? Los libros del Antiguo y del Nuevo Testamento asi como
los de los santos y también de los paganos abundan [en ejemplos] de como las personas
piadosas por amor de Dios y también por virtud natural, entregaban su vida y se nega-
ban de buena voluntad a si mismos.

Sécrates, un maestro pagano’, dice que las virtudes hacen posibles las cosas impo-
sibles y ademas [las convierten en] faciles y dulces. Tampoco quiero olvidar a esa mujer
piadosa de la cual nos habla El Libro de los Macabeos, que ¢lla un buen dia vio con sus
propios ojos el tormento extraordinario y también, sélo para escucharlo, inhumano y
horrible, que daban y aplicaban a sus siete hijos, y ella miraba serenamente y lo aguan-
taba amonestandolos a uno tras otro que no se asustaran y entregaran voluntariamente el
cuerpo y el alma a causa de la justicia divina (2 Mac. 7). Que el libro termine con este
[hecho]. Pero quiero agregar dos palabras mas.

Una es ésta: Un hombre bueno [y] de Dios, en verdad deberia avergonzarse fuerte y
profundamente de que en algin momento lo perturbara el sufrimiento, mientras vemos
que el mercader para obtener una pequeia ganancia, e incluso al azar, recorre a menudo
caminos fatigosos [pasando por] montafias y valles, desiertos y mares donde su vida y
sus bienes estdn amenazados por los bandidos [y] asesinos, y él soporta grandes priva-
ciones en cuanto a comida y bebida y suefio junto con otras molestias y, sin embargo, lo
olvida todo de buen grado y voluntariamente en aras de un provecho muy pequefo e
incierto. Un caballero arriesga en un combate sus bienes, su vida y su alma por la honra
perecedera y poco duradera y ja nosotros nos parece una enormidad que suframos un
poco por Dios [y por] la eterna bienaventuranza!

La otra palabra en que pienso, [se refiere al hecho de] que algunas personas brutas
digan que muchas cosas escritas por mi en este libro, y también en otras partes, no son
verdad. A ésos les contesto lo que dice San Agustin en el primer libro de sus «Confesio-
nes»>>. Alli afirma que Dios ya ahora ha hecho todo lo venidero aunque sucediera en
miles y miles de afios —con tal de que el mundo subsistiera durante tanto tiempo— y
que haré todavia hoy aquello que pas6 hace milenios. ;Qué culpa tengo yo si alguien no

** Cfr. Platon, Timaeus, interprete Chalcidio (ed. Wrobel, Lipsiae 1876).
3% Augustinus, Confess. 1. 1 ¢. 6 n. 10.
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lo entiende? Y ademas dice en otra parte®® que ama demasiado a si mismo aquel hom-
bre que quiere cegar a otras personas para que permanezca oculta su ceguera. A mi me
basta que lo que digo y escribo sea verdad en mi fuero intimo y en Dios. Quien ve una
vara sumergida en el agua, tiene la sensacion de que estd torcida a pesar de que es com-
pletamente recta y esto se debe al hecho de que el agua es més espesa que el aire; sin
embargo, la vara es recta y no esta torcida tanto en si misma como para la mirada de
quien la ve solo a través del aire puro.

Dice San Agustl'n36: Quien sin conceptos, sin objetos corpéreos multiples y sin imé-
genes reconoce interiormente aquello que no le ha proporcionado ninguna percepcion
exterior, éste sabe que es verdad. Pero quien no sabe nada de esto, se rie y se burla de
mi; mas yo le tengo compasion. Sin embargo, tales personas quieren ver y sentir cosas
eternas y obras divinas y hallarse a la luz de la eternidad mientras su corazén revolotea
aun en el ayer, alin en el mafiana.

Séneca, un maestro pagano, dice’’: De las cosas grandes y elevadas hay que hablar
con sentimientos grandes y elevados y con el alma sublime. Dirdn también que estas
ensefianzas no se deberian decir ni escribir para la gente iletrada. A eso digo: Si no se
debe ensenar a la gente iletrada, nunca nadie llegard a letrado y en consecuencia nadie
sabra ensefiar o escribir. Porque se ensefia a los iletrados para que de iletrados se con-
viertan en letrados. Si no hubiera cosas nuevas, nada llegaria a ser viejo. «LLos sanos —
dice Nuestro Sefior— no necesitan de medicamentos» (Lucas 5, 31). El médico esta
para curar a los enfermos. Pero si alguien interpreta mal esta palabra ;qué culpa tiene el
hombre que pronuncia con sinceridad esta palabra verdadera? San Juan les predica el
santo Evangelio a todos los creyentes y, sin embargo, comienza el Evangelio con lo mas
sublime que un ser humano puede afirmar de Dios en esta tierra; y resulta que también
sus palabras, al igual que las de Nuestro Sefior, han sido muy mal interpretadas.

Que el carinoso [y] misericordioso Dios, [0 sea] la Verdad, me otorgue a mi y a to-
dos cuantos lean este libro, [la merced de] que hallemos y percibamos dentro de noso-
tros la verdad. Amén.

% |bidem 1. Xc. 23 n. 34.
3% Augustinus, Confess. 1. XI c. 8 n. 10.
37 L. Annaeus Seneca, Epist. 71, 24.
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LIBER «BENEDICTUS»
Il DEL HOMBRE NOBLE

(Von dem edein menschen)

Del hombre noble!

Nuestro Sefior dice en el Evangelio: «Un hombre noble march6 a una tierra lejana
para conquistarse un reino y volvio» (Lucas 19, 12). Con estas palabras Nuestro Sefior
nos ensefia lo noblemente creado que es el hombre en su naturaleza, y lo divino que es
aquello adonde puede llegar por la gracia, y ademas, como el hombre ha de llegar a ese
punto. Estas palabras aluden también a gran parte de las Sagradas Escrituras.

En primer lugar hay que saber —y es bien evidente— que el hombre reune en si dos
naturalezas: cuerpo y espiritu. Por eso se dice en un escrito®: Quien se conoce a si mis-
mo, conoce a todas las criaturas, porque todas las criaturas son o cuerpo o espiritu. En
consecuencia se afirma en la Escritura con respecto al hombre que hay en nosotros un
hombre exterior y otro interior (Cfr. 2 Cor. 4, 16). Al hombre exterior pertenece todo
cuanto esta adherido al alma [pero] envuelto en la carne y mezclado con ella, y que tiene
una cooperacion fisica con cualquier miembro y dentro de €1, como por ejemplo, con el
0jo, el oido, la lengua, la mano y otros por el estilo. Y la Escritura llama a todo esto el
hombre viejo, el hombre terrestre, el hombre exterior, el hombre hostil, un hombre ser-
vil.

El otro hombre, dentro de nosotros, es el hombre interior; a éste lo 1lama la Escritura
un hombre nuevo, un hombre celestial, un hombre joven, un amigo y un hombre noble.
Y a éste se refiere Nuestro Sefior cuando dice que «un hombre noble marché a una tierra
lejana y se conquistd un reino y volvioy.

! Esta segunda parte del Liber «Benedictus» constituye la primera homilia escrita en aleman por Ec-
khart mismo.

El texto del Evangelio (Lucas 19, 12) corresponde al comienzo del texto del 2 de septiembre, Fiesta
de San Esteban de Hungria. Se supone que Eckhart habra predicado la homilia para y ante la reina Agnes
de Hungria, acaso el 2 de septiembre. Eckhart predico sobre el mismo texto biblico en el sermoén XV sin
que hubiera mayores semejanzas.

? Isaac Israeli, Liber de diffinitionibus.
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Debe saberse ademas, que San Jerénimo dice’, y también los maestros en general lo
hacen, que todo hombre, desde el comienzo de su existencia humana, tiene un espiritu
bueno, [0 sea] un angel y un espiritu malo, [0 sea] un diablo. El 4angel bueno da consejos
empujando continuamente hacia aquello que es bueno, que es divino, que es virtud y
celestial y eterno. El espiritu malo aconseja al hombre empujadndolo siempre hacia aque-
llo que es temporal y perecedero, y que es vicioso, malo y diabolico. Este mismo espiri-
tu maligno charla continuamente con el hombre exterior y por intermedio de ¢l persigue
en secreto [y] en todo momento al hombre interior, de la misma manera que la serpiente
charlaba con la sefiora Eva y por intermedio de ella con Adan, su marido. (Cfr. Génesis
3, 1 ss.). El hombre interior, éste es Adan. El varon en el alma® es el arbol bueno que da
sin cesar frutos buenos y del cual habla también nuestro Sefior (Cfr. Mateo 7, 17). Es
también el campo en donde Dios ha sembrado su imagen y semejanza, y donde siembra
la buena semilla, la raiz de toda sabiduria, de todas las artes, de todas las virtudes, de
toda bondad, [o sea la] semilla de la divina naturaleza (2 Pedro 1, 4). Semilla de divina
naturaleza, esto es el Hijo de Dios, la Palabra de Dios (Lucas 8, 11).

El hombre exterior, éste es el hombre hostil y malo que sembraba y arrojaba encima
la cizafia (Cfr. Mateo 13, 24 ss.). De él dice San Pablo: Encuentro en mi una cosa que
me estorba y que esta en contra de lo que manda Dios y de lo que aconseja Dios y de lo
que ha hablado Dios y todavia sigue hablando en lo més elevado, o sea, en el fondo de
mi alma (Cfr. Romanos 7, 23). Y en otra parte dice lamentandose: «;Oh, desdichado de
mi! ;Quién me librara de esta carne y de este cuerpo de muerte?» (Romanos 7, 24). Y
en otra parte vuelve a decir que el espiritu del hombre y su carne siempre se hacen la
guerra. La carne aconseja [entregarse a] vicios y malicias; el espiritu aconseja [que se
tenga] amor de Dios, alegria, paz y toda virtud (Cfr. Gal. 5, 17 ss.). Quien le obedece al
espiritu y vive de acuerdo con su consejo, a €ste le pertenece la vida eterna (Cfr. Galat.
6, 8). El hombre interior es aquel de quien dice Nuestro Sefior que «un hombre noble
marché a un pais lejano para conquistarse un reino». Este es el arbol bueno del cual dice
Nuestro Sefior que siempre da frutos buenos y nunca malos, porque quiere [la] bondad y
se inclina hacia [la] bondad tal como flota [concentrada] en si misma’ sin hallarse afec-
tada por esto o aquello. El hombre exterior es el arbol malo que nunca es capaz de dar
frutos buenos (Mateo 7, 18).

’ Hieronymus, In Evangelium secundum Matthaeum 1. III c. 18, 10 a 11. Quint cita ademés a Petrus
Lombardus y Gregorius Magnus.

* Eckhart habla con cierta frecuencia del «varén» en el alma que equivale al entendimiento supremo.

> «En si mismay equivaldria a «en su ser mas puro».
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Con respecto a la nobleza del hombre interior, [0 sea] el espiritu, y a la futilidad del
hombre exterior, [0 sea] la carne, dicen también los maestros paganos Tulio y Séneca®
que, a ninguna alma racional le falta Dios; [la] semilla de Dios esta dentro de nosotros.
Si el labrador fuera bueno, sabio e industrioso, la semilla se desarrollaria en proporcion
y creceria hacia Dios a quien pertenece, y el fruto se asemejaria a la naturaleza divina.
La semilla de un peral crece para [ser] peral, la del nogal para [ser] nogal, y la semilla
de Dios para [ser] Dios (Cfr. 1 Juan 3, 9). Pero si la semilla buena tiene un labrador ton-
to y malo, entonces crece la cizafia y encubre y desplaza la semilla buena de modo que
no puede ni salir a luz ni crecer. Origenes’, un gran maestro, dice sin embargo: Como
Dios mismo sembrod y coloco y engendrd esta semilla, si bien es posible que sea cubierta
y escondida, nunca podra ser exterminada ni ahogada en si misma; echa llamas y brilla,
alumbra y arde y se inclina sin cesar hacia Dios.

El primer grado del hombre interior y nuevo —como dice San Agustl'ng— tiene la ca-
racteristica de que el hombre vive segun el ejemplo dado por personas buenas y santas,
pero al hacerlo marcha todavia apoyandose en las sillas y se mantiene cerca de las pare-
des [y] se refresca atin con leche.

El segundo grado se caracteriza por el hecho de que ya no mira solamente los ejem-
plos exteriores, entre ellos también los hombres buenos, sino que marcha y corre hacia
la ensefianza y el consejo de Dios y de la sabiduria divina, da la espalda a los hombres y
[dirige] la cara hacia Dios, [y] sale a gatas del regazo materno mientras le sonrie al Pa-
dre celestial.

El tercer grado tiene como caracteristica que el hombre elude cada vez mas a la ma-
dre y permanece mas y mas alejado de su seno; huye de la preocupacion, se saca de en-
cima el miedo de modo que no tendria ganas de proceder mal y pecar por mas que pu-
diera hacerlo sin escandalizar a todo el mundo; porque, lleno de recio celo, esta relacio-
nado con Dios mediante el amor, hasta que El lo traslade y guie al regocijo y la dulzura
y la bienaventuranza donde le repugna todo cuanto no se asemeja y es ajeno a El.

La caracteristica del cuarto grado se da en el hecho de que ¢l crezca cada vez mas,
enraizandose en el amor y en Dios de manera que esta dispuesto a cargar con cualquier
tribulacion, tentacion y contrariedad y a soportar el sufrimiento de buen grado y gustosa,
avida y alegremente.

® En sus escritos latinos Eckhart cita: [Cicero] Tullius, 1. IIT (c. 1 n. 2) De Tusculanis quaestionibus y
Seneca, Epistula 74 (en realidad ep. 73).

7 Origenes, Hom. 13 n. 4 in Genesim.

¥ Cfr. Augustinus, De vera religione c. 26, n. 49.
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El quinto grado se caracteriza por el hecho de que viva por doquiera en paz consigo
mismo, descansando tranquilamente en la riqueza y superabundancia® a de la sabiduria
suma e inefable.

La caracteristica del sexto grado consiste en que el hombre, luego de haber sido des-
nudado de su propia imagen, ha sido transformado en la imagen de la eternidad divina y
ha logrado un olvido totalmente perfecto de la vida perecedera y temporal, y ha sido
atraido por una imagen divina transformandose en ella, y [asi] ha llegado a ser hijo de
Dios. Mas alla de esto no existe grado mas sublime y alli hay tranquilidad y bienaventu-
ranza eternas, porque la meta final del hombre interior y del hombre nuevo es: la vida
eterna.

En cuanto a este noble hombre interior en el cual estan impresas y sembradas la se-
milla y la imagen de Dios —[es decir], como esta semilla y esta imagen de la naturaleza
y esencia divinas, [o sea] el Hijo de Dios, salen a luz y uno las percibe, pero como de
vez en cuando se hallan también escondidas— a esto se refiere el gran maestro Orige-
nes® con un simil, diciendo que la imagen de Dios, [0 sea] el Hijo de Dios, existe en el
fondo del alma cual fuente vivida. Pero cuando alguien le echa encima tierra, es decir,
apetitos terrestres, la estorba y encubre de modo que nada se conoce o percibe de ella;
sin embargo, permanece viva en si misma y cuando se le quita la tierra, que desde fuera
le fue arrojada encima, [la fuente] resurge y se la percibe. Y [Origenes] dice que se alu-
de a esta verdad en el primer libro de Moisés donde esta escrito que Abraham habia ex-
cavado en su campo varios pozos de agua viva y que unos malhechores los llenaron de
tierra; pero luego, una vez sacada la tierra, las fuentes resurgieron vivas (Génesis 26, 14
ss.).

Para esto se presta, acaso, otro simil mas: El sol brilla sin cesar; sin embargo, cuando
hay una nube o niebla por entre nosotros y el sol, no percibimos el brillo. Igualmente,
cuando la vista estd enferma en si misma y achacosa o nublada, el brillo no le resulta
perceptible. Ademads, he expuesto en una que otra ocasion un simil bien evidente: Cuan-
do un maestro hace una imagen de madera o de piedra, no hace que la imagen entre en
la madera, sino que va sacando las astillas que tenian escondida y encubierta a la ima-
gen; no le da nada a la madera, sino que le quita y expurga la cobertura y le saca el mo-
ho y entonces resplandece lo que yacia escondido por debajo. Este es el tesoro que yacia
escondido en el campo, segiin dice nuestro Sefior en el Evangelio (Mateo 13, 44).

% El giro original «in iibernutze» podria significar, fuera de «en superabundancia», también «en gozo
superabundantey», segiin comprueba Quint (tomo V p. 125 n. 25).
% Cfr. nota anterior relativa a Origenes.
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Dice San Agustl'nlo: Cuando el alma humana se eleva por completo hacia la eterni-
dad, hacia Dios solo, resplandece y brilla la imagen de Dios; pero cuando el alma se
torna hacia fuera, aunque sea para el ejercicio exterior de una virtud, esta imagen se
encubre del todo. Y esto seria el significado del hecho de que las mujeres tienen la ca-
beza velada, mientras los hombres la tienen descubierta segin la ensefianza de San Pa-
blo (Cfr. 1 Cor. 11, 4 ss.). Por lo tanto: toda parte del alma que se dirige hacia abajo,
recibe de aquello a que se torna un velo, una toca; pero la parte del alma que es elevada
hacia arriba, es desnuda imagen de Dios, el nacimiento de Dios, descubierto [y] desnudo
en el alma desnuda. Con referencia al hombre noble y de como la imagen de Dios, el
Hijo de Dios, la semilla de naturaleza divina dentro de nosotros, nunca es extirpada aun
cuando se la encubre, [de todo esto] habla el rey David en el Salterio, diciendo: El hom-
bre si bien es atacado por diversas nonadas, sufrimientos y penas dolorosas, permanece,
sin embargo, dentro de la imagen de Dios y la imagen dentro de ¢l (Cfr. Salmo 4,2 a 7).
La luz verdadera brilla en las tinieblas aun cuando no la notamos (Cft. Juan 1, 5).

«No os fijéis —opina EI Libro de Amor— en que soy morena, no obstante soy bella
y de hermosa figura, pero el sol me ha destefiido» (Cantar de los Cant. 1, 5). «EI sol» es
la luz de este mundo y significa que aun lo mas excelso y lo mejor que ha sido creado y
hecho, encubre y destifie la imagen de Dios dentro de nosotros. «Quitad la herrumbre de
la plata», dice Salomdn, «y relucira y brillara el recipiente purisimo» (Proverbios 25, 4),
eso es, la imagen, el Hijo de Dios, dentro del alma. Y esto es lo que quiere decir Nuestro
Sefior con estas palabras donde dice que «un hombre noble se marcho», pues el hombre
debe dejar atras todas las imagenes y a si mismo y llegar a estar muy apartado y ser di-
ferente de todas estas cosas, si realmente quiere y debe recibir al Hijo y hacerse hijo en
el seno y corazon del Padre.

Cualquier clase de mediacion es extrafia a Dios. «Yo soy —dice Dios— el primero y
el ultimo» (Apocalipsis 22, 13). [La] distincidon no existe ni en la naturaleza de Dios, ni
en las personas de acuerdo con la unidad de la naturaleza. La naturaleza divina es una
sola y cada persona es también una sola y es lo mismo Uno que es la naturaleza. [La]
diferencia entre el ser y la esencia se entiende como lo Uno y es Uno; [solamente] alli
donde ello [es decir, lo Uno] no permanece dentro de si, alli recibe, posee y produce
diferencia'®. Por lo tanto: en lo Uno se encuentra a Dios, y quien ha de hallar a Dios,
debe llegar a ser uno. «Un solo hombre —dice Nuestro Sefior— se marchoé». En [la]

1% Augustinus, De trinitate XII c. 7 n. 10.

1% Cfr. lo dicho sobre ser y esencia en la p. XLIII de la Introduccion. Cabe sefialar, empero, que Ec-
khart en este caso habla de «wesen» y «wesunge». En su version en alto aleman moderno Quint (t. V p.
501) traduce «Sein» = «ser» y « Wesenheit» = «esenciay.
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diferencia no se halla ni [lo] Uno ni [el] ser ni a Dios ni descanso ni bienaventuranza ni
contento. jS¢é uno para que puedas encontrar a Dios! Y, de veras, si fueras bien uno,
permanecerias también uno en lo diferente, y lo diferente se te tornaria uno y asi no po-
dria estorbarte en absoluto. [Lo] Uno sigue siendo exactamente uno en mil veces mil
piedras como en cuatro piedras, y mil veces mil es tan seguramente un simple nimero
como cuatro es un nimero.

Un maestro pagano dice'' que lo Uno ha nacido del Dios supremo. Es su peculiari-
dad ser uno con lo Uno. Quien lo busca por debajo de Dios, se engafia a si mismo. Y en
cuarto término dice el mismo maestro que esto Uno en el fondo no tiene amistad con
nada fuera de las virgenes o nifias, segin dice San Pablo: «A vosotras, virgenes castas,
os he desposado y prometido a uno solo» (2 Cor. 11, 2). Y el hombre deberia ser exac-
tamente asi porque Nuestro Sefior dice: «Un solo hombre se marchoy.

En latin, «khombre» en el sentido propio de la palabra, significa en una acepcion
aquel que con todo cuanto es y cuanto le pertenece, se humilla y se somete completa-
mente ante Dios, y con la vista levantada hacia arriba, mira a Dios [y] no a lo suyo de lo
cual sabe que esta detras y por debajo de €l y a su lado. Esta es la humildad completa y
verdadera; este [su] nombre le proviene de la tierra. De ello ya no quiero hablar mas.
Cuando se dice «hombrey, esta palabra significa también algo que esta por encima de la
naturaleza, del tiempo y de todo cuanto se halla dirigido hacia el tiempo o tiene sabor a
¢l; y lo mismo digo también con referencia al espacio y a la corporeidad. Ademas, este
«hombre» en cierto modo no tiene ninguna cosa en comun con nada, quiere decir, que
no esta moldeado ni igualado segin este ejemplo o aquél, y que no sabe nada de nada,
de modo que en ninguna parte de ¢l no se pueda hallar ni percibir nada de nada y que la
nada se le haya quitado tan completamente que se encuentran [en él] inicamente la vida,
la esencia, la verdad y la bondad puras. Quien tiene tal caracter, es un «hombre nobley,
por cierto, no es ni mas ni menos.

Existen todavia otra explicacion y ensefianza relativas a lo que Nuestro Sefior llama
un «hombre nobley». Hay que saber también que aquellos que llegan a conocer al Dios
desnudo, conocen a la vez junto con El a todas las criaturas; porque el conocimiento es
una luz del alma, y todos los hombres por naturaleza anhelan tenerlo, pues el conoci-
miento hasta de las cosas malas es bueno'?. Ahora bien, dicen los maestros: Cuando se
conoce a la criatura en su ser propio, esto se llama un «conocimiento vespertino» y en ¢l

"' Cfr. Ambrosius Theodosius Macrobius, Commentarii in Somnium Scipionis 1 c. 6 n. 7 a 10.

2 Quint trae a colacion para esta exposicion y las siguientes: Aristoteles, Met. I ¢. 1; Thomas, Summa
c. gentiles I c. 71; Boethius, De differentiis topicis 1. 2: Augustinus, De Genesi ad litteram, 1. IV c. 23 n.
40; c. 24 n. 41.
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se ven las criaturas mediante imagenes de multiples diferencias; pero, cuando se conoce
a las criaturas en Dios, esto se llama y es un «conocimiento matutinal», y de esta mane-
ra se ve a las criaturas sin diferencia alguna y desnudadas de todas las imagenes y des-
vestidas de toda igualdad dentro de lo Uno que es Dios mismo. También éste es el
«hombre noble» del que dice Nuestro Sefior: «Un hombre noble se marché», y es noble
porque es uno solo y conoce a Dios y a la criatura en lo Uno.

Quiero referirme aun en detalle a otro significado de lo que es el «hombre noble.
Digo: Cuando el hombre, o sea el alma, el espiritu, contempla a Dios, entonces se con-
cibe y se conoce también como cognoscitivo, es decir, €l conoce que contempla y cono-
ce a Dios. Ahora bien, algunas personas se han imaginado —y parece muy plausible—
que la flor y el nucleo de la bienaventuranza residen en [ese] conocimiento donde el
espiritu conoce el hecho de conocer a Dios; pues, si yo tuviera todo el gozo imaginable
sin saber que lo tenia ;jpara qué me serviria y qué gozo seria para mi? Pero yo digo con
toda certeza que no es asi. Unicamente es verdad que el alma sin esto probablemente no
seria bienaventurada, pero la bienaventuranza no reside en ello; pues lo primero en que
reside la bienaventuranza es el hecho de que el alma contemple a Dios desnudo. Ahi
recibe todo su ser y vida y saca todo cuanto es, del fondo divino y no sabe nada ni del
saber ni del amor ni de cualquier otra cosa. Ella se sosiega entera y exclusivamente en el
ser de Dios, no sabe de nada que no sea el ser y Dios. Mas, cuando sabe y conoce que
contempla, conoce y ama a Dios, este hecho constituye segun el orden natural un éxodo
y un retorno'® con respecto a lo primero, porque nadie se conoce como blanco fuera de
quien es realmente blanco. Por lo tanto, quien se reconoce Como blanco, se basa en el
ser-blanco y construye sobre ¢l y no saca su conocimiento inmediatamente y antes de
saber el color del mismo, sino que saca el conocimiento y el saber del color de aquello
que en este momento es blanco, y no toma el conocimiento exclusivamente del color en
si, antes bien, toma el conocimiento y el saber de lo tefiido o de lo blanco y se conoce a
si mismo como blanco. Lo blanco es algo muy inferior y mucho mas externo que el ser-
blanco [o sea, la blancura]. Una cosa es la pared y muy otra el fundamento sobre la cual
se halla construida la pared.

Los maestros dicen'* que una potencia es aquella mediante la cual ve el ojo, y otra
aquella mediante la cual conoce el hecho de ver. La primera [funcidn], o sea el hecho de

B «hizslacy (trd. por «éxodow) y «widerslacy (trd. por «retornoy) en el texto original, corresponderia a
«exitusy y «reditus» (=reflexién) en Santo Tomas (De verit. q. 2 a. 2 ad 2). Quint (tomo V p. 133 nota 48)
explica que «lzslacy es, seglin el orden natural, el dirigirse-hacia-fuera del espiritu en direccion al objeto
del conocimiento; «widerslac» es el acto de tomar conciencia del primer acto en la reflexion.

' Eckhart cita en In Exod n. 6 (Obras latinas tomo II) a Aristoteles De anima II y a Thomas, S. Theol.
Iq.78a.4ad?2.
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que ve, la toma exclusivamente del color [y] no de aquello que esté tefiido. Por ende no
interesa si lo tefiido es una piedra o un madero, un hombre o un angel: lo esencial reside
unicamente el hecho de que tenga color.

De la misma manera, digo yo, que el hombre noble toma y saca su ser, su vida y su
felicidad enteras exclusivamente de Dios, junto a Dios y en Dios, [y] no las recibe del
conocimiento, de la contemplacién o del amor de Dios o de otras cosas por el estilo. Por
eso dice Nuestro Sefor con entrafiable acierto que ésta es la vida eterna: conocer sola-
mente a Dios como el tnico Dios verdadero (Juan 17, 3), mas no: conocer que se cono-
ce a Dios. {Como podria ser también que el hombre que no se conoce a si mismo, se
conozca como el que conoce a Dios? Pues, por cierto, el hombre en absoluto se conoce
a si mismo y a otras cosas, [mas] eso si, cuando llega a bienaventurado y es bienaventu-
rado en la raiz y en el fondo de la bienaventuranza, conoce s6lo a Dios. Pero cuando el
alma conoce el hecho de conocer a Dios, adquiere [al mismo tiempo] el conocimiento
de Dios y de si misma'’.

Pero resulta que es otra la potencia —segun he expuesto— en virtud de la cual ve el
hombre, y otra la potencia gracias a la cual sabe y conoce el hecho de ver. Es verdad
que en este mundo esta potencia dentro de nosotros, por la cual sabemos y conocemos el
hecho de ver, es més noble y elevada que la potencia gracias a la cual vemos; porque la
naturaleza comienza su actuacion con lo mas humilde, pero Dios comienza sus obras
con lo mas perfecto. [La] naturaleza hace al hombre a partir del nifio y la gallina a partir
del huevo; mas Dios hace al hombre antes que al nifio y la gallina antes que el huevo.
[La] naturaleza primero calienta y acalora la lefia y s6lo luego hace surgir el ser del fue-
go; pero Dios primero otorga el ser a toda criatura y luego en el tiempo y, sin embargo,
sin tiempo, y cada vez por separado [le da] todo cuanto es accesorio. Dios da también el
Espiritu Santo antes que los dones del Espiritu Santo.

Asi digo, pues, que no hay bienaventuranza sin que el hombre tenga conciencia y
sepa bien que contempla y conoce a Dios, pero jno lo quiera Dios que mi bienaventu-
ranza dependa de esto! Quien, en cambio, se contenta con ello, que guarde su secreto,
pero me da lastima. En la naturaleza el calor del fuego y el ser del fuego son muy despa-
rejos y se hallan sorprendentemente alejados el uno del otro, mas en lo relativo a tiempo
y espacio estan muy cerca el uno del otro. La contemplacioén divina y nuestra contem-
placion distan completamente y son del todo desparejos entre si.

!5 Quint (tomo V p. 135 nota 54) explica el pasaje, diciendo: «Ella [=el alma] no s6lo conoce a Dios
“desnudo y puro”, sino que conoce los contenidos y definiciones de la esencia de la divinidad vestida; y
en este acto de contemplacion reflejada en Dios se conoce también a si misma como conociendo a Diosy.
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Por eso Nuestro Sefior dice muy acertadamente que «un hombre noble marchoé para
conquistarse un reino y volvidé». Porque el hombre tiene que ser uno solo en si mismo,
buscando tal [estado] en su fuero intimo y en lo Uno y recibiéndolo dentro de lo Uno,
esto quiere decir: contemplar unicamente a Dios, y «volver» quiere decir: saber y cono-
cer el hecho de que uno conoce a Dios y sabe [de El1]'®. Y todo cuanto acabo de exponer
lo dijo ya el profeta Ezequiel cuando expresd que «una recia aguila de grandes alas y de
largos miembros llenos de diversas clases de plumas, llegd a la montaia pura y saco la
médula o el corazon del arbol mas alto y arranco la copa de su follaje y la llevé hacia
abajo» (Ec. 17, 3 s). Lo que Nuestro Sefior llama un hombre noble, el profeta lo enuncia
como un aguila grande. ;Quién seria pues, mas noble que aquel que nacid, por una par-
te, de lo mas elevado y de lo dptimo que poseen las criaturas, y por otra parte, del fondo
mas entrafiable de la naturaleza divina y del desierto de ese [fondo]? «Yo —dice Nues-
tro Sefior en [el libro] del profeta Oseas— quiero conducir al alma noble a un desierto y
alli hablaré a su corazon» (Oseas 2, 14), uno con Uno, uno de Uno, uno en Uno y eter-
namente uno en Uno. Amén.

1% «Resulta evidente, pues, que Eckhart interpreta el “et reverti” del texto de la Escritura como la
conscientizacion de la contemplacioén divina, a la que considera como ingrediente necesario de la biena-
venturanza, pero no como el factor que fundamenta la bienaventuranzay (Quint, tomo V p. 136 nota 60).
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DEL DESASIMIENTO

(Von abegescheidenheit)

Del desasimiento!

He leido muchos escritos tanto de los maestros paganos como de los profetas y del
Viejo y del Nuevo Testamento, y he investigado con seriedad y perfecto empefio cuél es
la virtud suprema y 6ptima por la cual el hombre es capaz de vincularse y acercarse lo
mas posible a Dios, y debido a la cual el hombre puede llegar a ser por gracia lo que es
Dios por naturaleza, y mediante la cual el hombre se halla totalmente de acuerdo con la
imagen que él era en Dios y en la que no habia diferencia entre él y Dios?, antes de que
Dios creara las criaturas. Y cuando penetro asi a fondo en todos los escritos —segun mi
entendimiento puede hacerlo y es capaz de conocer— no encuentro sino que el puro
desasimiento supera a todas las cosas, pues todas las virtudes implican alguna atencion a

! La autenticidad del tratado como obra de Eckhart ha sido discutida, pero Quint la afirma (Cfr. tomo
V pp. 392 a 399), basandose también en el extenso estudio de su discipulo, Eduard Schaefer (Meister
Eckeharts Traktat «Von Abegescheidenheit», 1956). Segun Schaefer se trataria de una «colaciony, seglin
Quint de un «tratado» destinado, no a religiosas (Schaefer) sino a religiosos de la Orden de Eckhart, o sea
monjes dominicos. «En este tratado el objetivo de Eckhart es [...] de naturaleza ética, no metafisica. Se
trata de las condiciones previas al nacimiento de Dios, no de este mismo» (Quint, p. 395). El titulo ale-
man reza: «Von abegescheidenheit», y Quint (tomo V p. 438 nota 1) afirma que el término no aparece en
los tiempos pre-misticos. Pareceria que fue acufiado por Eckhart en su significado especificamente misti-
co. Luego de traer una serie de citas relativas al concepto, Quint continta diciendo (ibidem): «... se evi-
dencia que la abegescheidenheit posee no sélo un aspecto negativo de desprendimiento, apartamiento,
desnudamiento de la criatura y del propio yo y el si mismo, sino también un matiz positivo, dado implici-
tamente por la direccion y orientacion hacia Dios, constituyendo asi la condicion fundamental para la unio
mystica. Resulta igualmente obvio que la «abegescheidenheit» abarca en Eckhart, el mistico especulativo,
en primer lugar y en especial gnoseologicamente, el desprendimiento del entendimiento supremo y del
conocimiento de éste respecto a tiempo y espacio, «acad» y «ahoray, y de todos los accidentes, asi como su
direccion hacia lo tnico Uno de la divinidad, pero que ademas incluye también el comportamiento ético-
mistico del desprendimiento y de la inmovilidad frente a todas las criaturasy.

Basandonos en estos argumentos, creemos que a «abegescheidenheity corresponde en castellano
«desasimiento», usado con frecuencia por Santa Teresa. Véase también el capitulo X del Camino de per-
feccion.

* Cfr. Quint (tomo V p.440 nota 3) donde dice que la «imagen» se referiria a «la pre-existencia del
hombre como idea en Dios».
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las criaturas, en tanto que el desasimiento se halla libre de todas las criaturas. Por ello
Nuestro Sefior le dijo a Marta: «unum est necessariumy» (Lucas 10,42), eso significa lo
mismo que: Marta, quien quiere ser libre de desconsuelo y puro, debe poseer una sola
cosa o sea el desasimiento.

Los profesores’ elogian grandemente el amor, como hace San Pablo quien dice:
«Cualquier obra que yo haga, si no tengo amor, no soy nada» (Cfr. 1 Cor. 13, 1 s.). Yo,
en cambio, elogio al desasimiento antes que a todo el amor. En primer término, porque
lo mejor que hay en el amor es el hecho de que me obligue a amar a Dios, el desasi-
miento, empero, obliga a Dios a amarme a mi. Ahora bien, es mucho mas noble que yo
lo obligue a Dios [a venir] hacia mi en lugar de que me obligue a mi [a ir] hacia Dios. Y
ello se debe a que Dios se puede relacionar mas intensamente y unir mejor conmigo de
lo que yo podria relacionarme con Dios. El que el desasimiento pueda obligar a Dios [a
venir] hacia mi, lo demuestro como sigue: cualquier cosa gusta de estar en su lugar pro-
pio y natural. Ahora bien, el lugar propio y natural de Dios lo constituyen [la] unidad y
[la] pureza que provienen del desasimiento. Por lo tanto, Dios debe entregarse, El mis-
mo, necesariamente a un corazén desasido. Por otra parte, elogio al desasimiento antes
que al amor, porque el amor me obliga a sufrir todas las cosas por Dios, en tanto que el
desasimiento hace que yo no sea susceptible de nada que no sea Dios. Ahora resulta que
es mucho mas noble no ser susceptible de nada que no sea Dios, antes que sufrir todas
las cosas por Dios, porque en el sufrimiento el hombre presta una cierta atencion a las
criaturas de las cuales proviene el sufrimiento del ser humano, el desasimiento, en cam-
bio, se halla completamente libre de todas las criaturas®. Mas, el que el desasimiento no
sea susceptible de nada que no sea Dios, lo demuestro asi: Cuando alguna cosa ha de ser
acogida, debe ser acogida dentro de algo. Resulta empero, que el desasimiento se halla
tan cerca de la nada que fuera de Dios no hay ninguna cosa tan sutil que pueda subsistir
en el desasimiento. El es tan simple y tan sutil que bien puede caber en el corazon des-
asido. Por lo tanto, el desasimiento no es susceptible de nada que no sea Dios.

Los maestros® ensalzan también la humildad ante muchas otras virtudes. Mas yo en-
salzo el desasimiento ante toda humildad, y lo hago porque la humildad puede subsistir
sin desasimiento, pero el desasimiento perfecto no puede subsistir sin la humildad per-

* Traducimos «léraere» por «profesores» a diferencia de la palabra «meister» «maestro(s)», mucho
mas usada por Eckhart.

* Quint sefiala (tomo V p. 442 nota 16) que, si bien el sufrimiento por su direccién hacia las criaturas,
es, con miras a la uniéon con Dios, menos perfecto que el desasimiento, esto no impide que sea «el animal
mas rapido» que lleva al desasimiento.

> En sus escritos latinos Eckhart cita a Bernard de Clairvaux, De consideratione 1. III, y varios pasa-
jes de Augustinus.
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fecta, porque la humildad perfecta persigue el aniquilamiento perfecto de uno mismo.
[Pero] el desasimiento toca tan de cerca a la nada que no puede haber cosa alguna entre
el desasimiento perfecto y la nada. Por ende, [el] desasimiento perfecto no puede existir
sin [la] humildad. Ahora. bien, dos virtudes siempre son mejores que una sola. La se-
gunda razdn por la cual elogio al desasimiento mas que a la humildad, consiste en que la
humildad perfecta se rebaja ante todas las criaturas y en esta humillacion el hombre sale
de si mismo en direccion a las criaturas; el desasimiento, en cambio, permanece en si
mismo. Ahora resulta que ninguna salida puede llegar a ser tan noble que la permanen-
cia dentro de uno mismo no sea mucho mas noble. De esto habld el profeta David [di-
ciendo]: «Omnis gloria eius filiae regis ab intus» (Salmo 44, 14), esto quiere decir: «La
hija del rey debe todo su honor a su ensimismamiento». El desasimiento perfecto no
persigue ningin movimiento, ya sea por debajo de una criatura, ya sea por encima de
una criatura; no quiere estar ni por debajo ni por encima, quiere subsistir por si mismo
sin consideracion de nadie, y tampoco quiere tener semejanza o desemejanza con nin-
guna criatura, [no quiere] ni esto ni aquello: no quiere otra cosa que ser’. Pero la preten-
sion de ser esto o aquello, no la desea [tener]. Pues, quien quiere ser esto o aquello,
quiere ser algo; el desasimiento, en cambio, no quiere ser nada. Por ello, todas las cosas
permanecen libres de €l. A este respecto alguien podria decir: Pero si todas las virtudes
se hallaban perfectas en Nuestra Sefiora, entonces debia de haber en ella también el des-
asimiento perfecto. Luego, si el desasimiento es mas elevado que la humildad ;por qué
se precidé Nuestra Sefiora de su humildad y no de su desasimiento, cuando dijo: «Quia
respexit dominus humilitatem ancillae suae, lo cual quiere decir: «El ha puesto sus ojos
en la humildad de su sierva»? (Lucas 1,48)... ;Por qué no dijo ella: Ha puesto sus ojos
en el desasimiento de su sierva? A ello contesto, diciendo: En Dios hay desasimiento y
humildad, en cuanto podamos hablar de virtudes en Dios. Ahora has de saber que su
humildad llena de amor, lo movié a Dios a que se inclinara a la naturaleza humana,
mientras su desasimiento se mantenia inmovil en Si mismo, tanto cuando se hizo hom-
bre como cuando cred el cielo y la tierra, segun te diré mas adelante. Y como Nuestro
Sefior, cuando quiso hacerse hombre, permanecié inmévil en su desasimiento, Nuestra
Sefiora entendi6 bien que le pedia lo mismo también a ella y que El, en este caso, tenia
puestos sus ojos en la humildad de ella y no en su desasimiento. Por eso, ella se mante-
nia inmovil en su desasimiento y se precioé de su humildad y no de su desasimiento. Y si
ella hubiera recordado, aunque hubiese sido con una sola palabra, su desasimiento de
modo que hubiera dicho: El ha puesto sus ojos en mi desasimiento, esto habria empafia-

® Para Eckhart el verdadero desasimiento no existe como ser dirigido hacia algo sino como puro que-
rer-ser. (Cfr. Quint, tomo V p. 443, nota 26).
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do su desasimiento que ya no habria sido ni entero ni perfecto porque se habria produci-
do un efluvio [del desasimiento]. Mas no puede haber ningun efluvio por insignificante
que sea, sin que el desasimiento sea manchado. Y ahi tienes la razon por la cual Nuestra
Sefiora se preciaba de su humildad y no de su desasimiento. Por eso dijo el profeta:
«audiam, quid loquatur in me dominus deus» (Salmo 84, 9), esto quiere decir: «Yo quie-
ro callar y quiero escuchar lo que mi Dios y mi Sefior le diga a mi fuero intimo», como
si dijera: Si Dios me quiere hablar que se adentre en mi porque yo no quiero salir.

Ensalzo también el desasimiento ante toda misericordia, porque la misericordia no es
sino el hecho de que el hombre salga de si mismo en direccion a las aflicciones de sus
semejantes, con lo cual se entristece su corazon. El desasimiento se mantiene libre de
€so y permanece en si mismo y no se deja entristecer por nada porque, mientras algo
puede entristecer al hombre, éste no anda bien encaminado. En resumen, cuando miro
todas las virtudes, no encuentro ninguna tan completamente inmaculada y tan capaz de
relacionar con Dios como lo es el desasimiento.

Hay un maestro llamado Avicena que dice’: La nobleza del espiritu que se mantiene
desasido es tan grande que cualquier cosa que vea, es verdadera y cualquier cosa que
pida, le estd concedida y en cualquier cosa que mande, se le debe obedecer. Y has de
saber con certeza: Cuando el espiritu libre se mantiene en verdadero desasimiento, lo
obliga a Dios a [acercarse] a su ser; y si fuera capaz de estar sin ninguna forma ni acci-
dente, adoptaria el propio ser de Dios. Pero este [ser] no lo puede dar Dios a nadie fuera
de El mismo; por lo tanto, Dios no le puede hacer al espiritu desasido otra cosa que dar-
sele El mismo. Y el hombre que se halle asi en perfecto desasimiento, sera elevado a la
eternidad®, en forma tal que ninguna cosa perecedera lo pueda conmover, que no sienta
nada que sea corporeo, y se dice que estd muerto para el mundo porque no le gusta nada
que sea terrestre. A esto se refirio San Pablo cuando dijo: «Vivo y, sin embargo, no vi-
vo; Cristo vive en mi» (Gal. 2, 20).

Ahora preguntaras acaso: ;Qué es el desasimiento ya que es tan noble en si mismo?
A este respecto debes saber que el verdadero desasimiento no consiste sino en el hecho
de que el espiritu se halle tan inmoévil frente a todo cuanto le suceda, ya sean cosas
agradables o penosas, honores, oprobios y difamaciones, como es inmovil una montafia
de plomo ante [el soplo de] un viento leve. Este desasimiento inmévil lo lleva al hombre

7 Avicenna, cfr. Liber sextus naturalium, Pars 4 c. 4.

¥ «geziicket in die ewigkeit» = «elevado a la eternidad» en castellano. A diferencia de otros autores,
Quint (tomo V p. 445 s. nota 41) opina que no se trata de un «arrobamientoy», un «éxtasis», sino de una
«elevacion del hombre completamente desasido» [...] a la region de lo eterno e imperecederoy.
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a la mayor semejanza con Dios. Porque el que Dios sea Dios, se debe a su desasimiento
inmovil y gracias a éste El tiene su pureza y su simpleza y su inmutabilidad. Y por eso,
si el hombre ha de asemejarse a Dios —en cuanto una criatura pueda tener semejanza
con Dios— esto debe suceder mediante el desasimiento. Luego, este [Gltimo] arrastra al
hombre a la pureza y desde la pureza a la simpleza y de la simpleza a la inmutabilidad;
y estas cosas producen semejanza entre Dios y el hombre; y la semejanza debe darse en
la gracia, ya que la gracia arrebata al hombre separandolo de todas las cosas seculares, y
lo purifica de todas las cosas perecederas. Y has de saber: estar vacio de todas las criatu-
ras significa estar lleno de Dios, y estar lleno de todas las criaturas, significa estar vacio
de Dios.

Ahora has de saber que Dios, antes de existir el mundo, se ha mantenido —y sigue
haciéndolo— en este desasimiento inmévil, y debes saber [también]: cuando Dios cred
el cielo y la tierra y todas las criaturas, [esto] afectd su desasimiento inmdévil tan poco
como si nunca criatura alguna hubiera sido creada. Digo mas todavia: Cualquier oracion
y obra buena que el hombre pueda realizar en el siglo, afecta el desasimiento divino tan
poco como si no hubiera ninguna oracidén ni obra buena en lo temporal, y a causa de
ellas Dios nunca se vuelve mas benigno ni mejor dispuesto para con el hombre que en el
caso de que no hiciera nunca ni una oracion ni las obras buenas. Digo mas atn: Cuando
el Hijo en la divinidad quiso hacerse hombre y lo hizo y padecio el martirio, esto afecto
el desasimiento inmévil de Dios tan poco como si nunca se hubiera hecho hombre. Aho-
ra podrias decir: Entonces oigo bien que todas las oraciones y todas las buenas obras se
pierden [=son inutiles] porque Dios no se ocupa de ellas [en el sentido de] que alguien
lo pueda conmover con ellas y, sin embargo, se dice que Dios quiere que se le pidan
todas las cosas. En este punto deberias escucharme bien y comprender perfectamente —
siempre que seas capaz de hacerlo— que Dios en su primera mirada eterna— con tal de
que podamos suponer una primera mirada— mir6 todas las cosas tal como sucederian, y
en esta misma mirada vio cuando y como iba a crear a las criaturas y cuando el Hijo
queria hacerse hombre y debia padecer; vio también la oracioén y la buena obra mas in-
significante que alguien iba a hacer, y contempl6 cuéles de las oraciones y devociones
queria o debia escuchar; vio que mafiana tu lo invocaras y le pediras con seriedad, y esta
invocacion y oracion Dios no las quiere escuchar manana, porque [ya] las ha escuchado
en su eternidad antes de que ti te hicieras hombre. Mas, si tu oracion no es ferviente y
carece de seriedad, Dios no te quiere rechazar ahora, porque [ya] te ha rechazado en su
eternidad. Y de esta manera Dios ha contemplado con su primera mirada eterna todas
las cosas, y Dios no obra nada de nuevo porque todas son cosas pre-operadas. Y de este
modo Dios se mantiene, en todo momento, en su desasimiento inmoévil y, sin embargo,
por eso no son inutiles la oracion y las buenas obras de la gente, pues quien procede
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bien, recibe también buena recompensa, quien procede mal, recibe también la recom-
pensa que corresponde. Esta idea la expresa San Agustl'n9 en «De la Trinidad», en el
ultimo capitulo del libro quinto, donde dice lo siguiente: «Deus autemy», etcétera, esto
quiere decir: «No quiera Dios que alguien diga que Dios ama a alguna persona de mane-
ra temporal, porque para El nada ha pasado y tampoco es venidero, y El ha amado a
todos los santos antes de que fuera creado el mundo, tal como los habia previsto. Y
cuando llega el momento de que El hace visible en el tiempo lo contemplado por El en
la eternidad, la gente se imagina que Dios les ha dispensado un nuevo amor; [mas] es
asi: cuando El se enoja o hace algtn bien, nosotros cambiamos y El permanece inmuta-
ble, tal como la luz del sol permanece inmutable en si misma». A idéntica idea alude
Agustin en el cuarto capitulo del libro doce de «De la Trinidad»'® donde dice asi: «Nam
deus non ad tempus videt, nec aliquid fit novi in eius visione», «Dios no ve a la manera
temporal y tampoco surge en El ninguna visiéon nueva». A este pensamiento se refiere
también Isidoro en el libro «Del bien supremo»'', donde dice lo siguiente: «Mucha gen-
te pregunta: ;Qué es lo que hizo Dios antes de crear el cielo y la tierra, o cudndo surgio
en Dios la nueva voluntad de crear a las criaturas?» Y contesta asi: «Nunca surgio una
nueva voluntad en Dios, pues si bien es asi que la criatura en ella misma no existiay,
como lo hace ahora, «existia, sin embargo, en Dios y en su razon desde la eternidad».
Dios no cred el cielo y la tierra tal como nosotros decimos en el transcurso del tiempo:
«jHagase esto!» porque todas las criaturas estan enunciadas en la palabra eterna. A este
respecto podemos alegar también lo dicho por Nuestro Sefior a Moisés, cuando Moisés
le dijera a Nuestro Sefior: «Sefior, si Faradn me pregunta quién eres ;qué debo contes-
tarle?», entonces respondié Nuestro Senor: «Dile pues que, El que es, me ha enviado»
(Cfr. Exodo 3, 13 s.) Esto significa lo mismo que: El que es inmutable en si mismo, me
ha enviado.

Alguien podria decir entonces: ;Cristo tuvo también un desasimiento inmovil cuan-
do dijo: «Mi alma esta entristecida hasta la muerte» (Mateo 26, 38 y Marcos 14, 34) y
Maria, cuando estaba al pie de la cruz y se habla mucho de sus lamentaciones?... ;co6mo
concuerda todo esto con el desasimiento inmovil? A este respecto debes saber que —
segun dicen los maestros*>— hay en cualquier hombre dos clases de hombre: uno se
llama el hombre exterior, eso es la sensualidad; a este hombre le sirven los cinco senti-
dos y, sin embargo, el hombre exterior obra en virtud del alma. El otro hombre se llama

? Augustinus, De trinitate V c. 16 n. 17.

' Augustinus, De trin. XII c. 7 n. 10. Se ha comprobado pues, que Eckhart hace una indicacion errd-
nea con respecto al capitulo.

' Isidorus Hispalensis, Libri Sententiarum 1 c. 8 n. 4.

12 Schaefer remite a Augustinus, De trin. XIc. 1 n. 1.
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el hombre interior, eso es la intimidad del hombre. Ahora has de saber que un hombre
espiritual que ama a Dios, no emplea las potencias del alma'® en el hombre exterior sino
en la medida en que lo necesitan forzosamente los cinco sentidos; y lo interior se vuelve
hacia los cinco sentidos s6lo en cuanto es conductor y guia de los cinco sentidos y los
protege para que no se entreguen a su objeto en forma bestial, segiin hacen algunas per-
sonas que viven de acuerdo con su voluptuosidad carnal al modo de las bestias irracio-
nales; y semejantes gentes antes que gente se llaman con més razén animales. Y las po-
tencias que posee el alma mas alla de lo que dedica a los cinco sentidos, las da todas al
hombre interior, y cuando este hombre tiene un objeto elevado [y] noble, el [alma] atrae
hacia si todas las potencias que ha prestado a los sentidos, y de este hombre dicen que
esta fuera de si'* y arrobado porque su objeto es una imagen racional o algo racional sin
imagen. Pero debes saber que Dios espera de cualquier hombre espiritual que lo ame
con todas las potencias del alma. Por esto dijo: «Amaras a tu Dios de todo corazény
(Cfr. Marcos 12, 30; Lucas 10, 27). Ahora bien, hay algunas personas que gastan las
potencias del alma completamente en [provecho] del hombre exterior. Esta es la gente
que dirige todos sus sentidos y entendimiento hacia los bienes perecederos; no saben
nada del hombre interior. Debes saber pues, que el hombre exterior puede actuar y, sin
embargo, el hombre interior se mantiene completamente libre de ello e inmovil. Resulta
que en Cristo hubo también un hombre exterior y un hombre interior, y lo mismo [vale]
para Nuestra Sefora; y todo cuanto Cristo y Nuestra Sefiora dijeron alguna vez sobre
cosas externas, lo hicieron segun el hombre exterior, y el hombre interior se mantenia en
un desasimiento inmoévil. Y asi hablo [también] Cristo cuando dijo: «Mi alma esta en-
tristecida hasta la muerte» (Mateo 26, 38 y Marcos 14, 34), y pese a todos los lamentos
de Nuestra Sefiora y a otras cosas que hacia, su intimidad siempre se mantuvo en inmo-
vil desasimiento. Escucha para ello una comparacion: Una puerta se abre y cierra en un
gozne. Ahora comparo la hoja externa de la puerta al hombre exterior y el gozne al
hombre interior. Entonces, cuando la puerta se abre y cierra, la hoja exterior se mueve
de acd para alla y el gozne permanece, no obstante, inmovil en el mismo lugar y esto es
la causa de que no cambie nunca. Lo mismo sucede en nuestro caso, supuesto que lo
sepas entender bien.

1 Quint sefiala (p. 451 nota 66) que en este contexto «las potencias del alma» se refiere a las poten-
cias superiores: «intellectus, voluntas, memoria» (entendimiento, voluntad, memoria).
14 . A . , , . . .

«sinneldsy» traducido por «fuera de si» seria literalmente «libre de los sentidos, carente de ellos».
Segun Quint (tomo V p. 452 nota 68) «el alma ha sacado todas sus potencias del dominio de los sentidos»
y «tiene como objeto de su [...] conocimiento racional puro, o una cognoscitiva representacion de imagen
[contemplacion] o un algo cognoscitivo sin imagen [quiere decir, un conocimiento carente de imagen]».
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Con referencia a ello pregunto ahora ;, cual es el objeto del desasimiento puro? Con-
testo como sigue, diciendo que ni esto ni aquello constituye el objeto del desasimiento
puro. [Porque] éste se yergue sobre la nada desnuda y te diré¢ por qué es asi: El desasi-
miento puro estd situado sobre lo mas elevado. Se yergue pues, sobre lo mas elevado
aquel en que Dios puede obrar de acuerdo con toda su voluntad. Resulta, empero, que
Dios no puede obrar en todos los corazones segun su entera voluntad porque Dios, si
bien es todopoderoso, no puede obrar sino en la medida en que encuentra o crea una
predisposicion. Y digo «o crea» a causa de San Pablo porque en ¢l no encontr6 la pre-
disposicion, pero lo prepard mediante la infusion de la gracia. Por eso digo: Dios obra
en la medida en que halla predisposicion. Su operacion es distinta en el hombre y en la
piedra. Para ello encontramos un simil en la naturaleza: Cuando se hace fuego en un
horno y se coloca adentro una masa de avena y una de cebada y una de centeno y una de
trigo, no hay mas que un solo calor en el horno y, sin embargo, aquél no opera del mis-
mo modo en las masas, porque una llega a ser pan blanco, la otra se vuelve mas morena
y la tercera mas negra aun. Y la culpa de ello no la tiene el calor sino la masa porque es
distinta. Igualmente, Dios no opera del mismo modo en todos los corazones, sino que
obra segun la disposicion y susceptibilidad que halla. Pues bien, en el corazén en el que
hay «esto» y «aquello», puede haber algo en «esto» o «aquello» a causa de lo cual Dios
no puede obrar de la manera més elevada. Por ello, si el corazdn ha de tener una dispo-
sicion para lo mas elevado, tiene que estar situado sobre la nada desnuda, y en esto resi-
de también la mayor posibilidad que pueda haber. Dado que el corazon desasido se halla
sobre lo mas elevado, ha de ser sobre la nada porque en ésta se contiene la mayor sus-
ceptibilidad. Toma para ello un simil de la naturaleza. Si quiero escribir sobre una tabla
de cera, no puede haber nada escrito en la tabla, no importa lo noble que sea, sin que
ello me impida que yo escriba sobre dicha [tabla]; y si quiero escribir, no obstante, ten-
go que tachar y anular todo cuanto esté escrito en la tabla, y ésta nunca se me presta
tanto para escribir como cuando no hay en ella nada escrito. Del mismo modo: si Dios
ha de escribir en mi corazon de la manera mas elevada, tiene que salir del corazén todo
cuanto se llama «esto» y «aquello», asi son las cosas con el corazén desasido. Por eso,
Dios puede obrar en ¢l del modo més elevado y segun su voluntad altisima: De ahi que
el objeto del corazon desasido no es ni «esto» ni «aquelloy.

Mas, ahora pregunto yo: ¢, cudl es la oracion del corazén desasido? Contesto dicien-
do que la pureza desasida no puede rezar, pues quien reza desea que Dios le conceda
algo o solicita que le quite algo. Ahora bien, el corazon desasido no desea nada en abso-
luto, tampoco tiene nada en absoluto de lo cual quisiera ser librado. Por ello se abstiene
de toda oracion, y su oracion solo implica ser uniforme con Dios. En esto se basa toda
su oracion. En este sentido podemos traer a colacion lo dicho por San Dionisio con res-
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pecto a la palabra de San Pablo donde éste dice: «Son muchos quienes corren detras de
la corona y, sin embargo, uno solo la consigue» (Cfr. 1 Cor. 9, 24) —todas las potencias
del alma corren para obtener la corona y, sin embargo, la consigue so6lo la esencia—
Dionisio dice pues'®: La carrera no es otra cosa que el apartamiento de todas las criatu-
ras y el unirse dentro de lo increado. Y el alma, cuando llega a esto, pierde su nombre y
Dios la atrae hacia su interior de modo que se anonada en si misma, tal como el sol atrae
hacia si el arrebol matutino de manera que éste se anonada. A tal punto nada lo lleva al
hombre a excepcion del puro desasimiento. A este respecto podemos referirnos también
a la palabra pronunciada por Agustl'n16: El alma tiene una entrada secreta a la naturaleza
divina donde se le anonadan todas las cosas. En esta tierra la tal entrada no es sino el
desasimiento puro. Y cuando el desasimiento llega a lo mas elevado, se vuelve carente
de conocimiento a causa del conocimiento, y carente de amor a causa del amor y oscura
a causa de la luz. En este sentido podemos citar también lo dicho por un maestro’: Los
pobres en espiritu son aquellos que le han dejado a Dios todas las cosas, tal como las
tenia cuando nosotros todavia no existiamos. Semejante cosa no la puede hacer nadie
sino un corazon acendradamente desasido. El que Dios prefiera morar en un corazon
desasido antes que en todos los corazones, lo conocemos por lo siguiente: Si ti me pre-
guntas: ;/Qué es lo que Dios busca en todas las cosas? te contesto [con una cita] del Li-
bro de la Sabiduria; alli dice: «jBusco descanso en todas las cosas!» (Eclesiastico 24,
11). Mas no hay descanso absoluto en ninguna parte con la tnica excepcion del corazon
desasido. Por eso Dios prefiere morar alli antes que en otras virtudes o en cualquier co-
sa. Has de saber también: Cuanto mas se empefie el hombre en ser susceptible del influ-
jo divino, tanto mas bienaventurado serd; y quien es capaz de ubicarse dentro de la dis-
posicion mas elevada, se mantiene también en la bienaventuranza suprema. Ahora bien,
ningin ser humano se puede hacer susceptible del influjo divino si no tiene uniformi-
dad'® con Dios, porque en la medida en que cada cual es uniforme con Dios, en la mis-
ma medida es susceptible del influjo divino. Ahora bien, la uniformidad proviene del
hecho de que el hombre se somete a Dios; y en la medida en la cual el hombre se somete
a las criaturas, en la misma medida es menos uniforme con Dios. Pues bien, el corazon
acendradamente desasido se abstiene de todas las criaturas. Por lo tanto se halla comple-

' Dionysius Areopagita, De divinis nominibus c. 45.9 y c. 13 5. 3.

' Quint (tomo V p. 455 nota 92) pregunta «;Dénde?» y agrega que Schaefer remite, a modo de com-
paracion, a Seudo-Agustin (Alcher de Clairvaux) De spiritu et anima c. 14.

' Cita no comprobada.

'8 «Uniformidad» («einférmicheit» en aleman medio) corresponderia a «uniformitas» en latin; pero
en este contexto tiene —segin Quint (tomo V p. 457 nota 99) y de acuerdo con la acepcion del Dicciona-
rio de la Real Academia— el significado de «conformidady.
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tamente sometido a Dios y por eso se mantiene en suprema uniformidad con Dios y es
también lo mas susceptible del influjo divino. En esto pens6é San Pablo cuando dijo:
«jRevestios de Jesucristo!» (Rom. 13, 14), y lo que quiere decir es: en uniformidad con
Cristo, y esto de revestirse no puede suceder sino mediante la uniformidad con Cristo. Y
sabe: Cuando Cristo se hizo hombre no tomo para si [el ser de] determinado hombre
sino la naturaleza humana. Deshazte, pues, de todas las cosas, entonces queda solo
aquello que tomo Cristo, y de esta manera te has revestido de Cristo.

Quien quiere reconocer, pues, la nobleza y la utilidad del perfecto desasimiento, que
se fije en las palabras de Cristo relativas a su humanidad cuando dijo a sus discipulos:
«Os conviene que yo me vaya, porque si no me voy, el Espiritu Santo no vendra a voso-
tros» (Juan 16, 7). Es justamente como si dijera: Habéis proyectado demasiado placer en
mi apariencia”® presente, por ello no podéis tener el placer perfecto del Espiritu Santo.
Por eso, despojaos de las imagenes y unios con la esencia carente de forma, ya que el
consuelo espiritual de Dios es sutil; de ahi que no sea ofrecido a nadie que no haya re-
nunciado al consuelo terrestre.

jPrestad atencidn, pues, todas las personas sensatas! Nadie estd mas animado que
aquel que se mantiene en el mayor desasimiento. Nunca puede haber consuelo corpdreo
y terrestre sin perjuicio espiritual, «porque la carne tiene deseos contrarios contra el
espiritu y el espiritu contra la carne» (Gal. 5, 17). Por ende, quien siembra un amor des-
ordenado en la carne (Cfr. Gal. 6, 8) cosecha la muerte eterna; y quien siembra en el
espiritu un amor como corresponde, cosecha del espiritu la vida eterna. Por lo tanto,
cuanto mas rapido el hombre huya de lo creado, tanto méas rapido correra a su encuentro
el Creador. jEn este punto, prestad atencion, todas las personas sensatas! Como el placer
que podriamos sentir ante la apariencia corpdrea de Cristo le pone trabas a nuestra sus-
ceptibilidad frente al Espiritu Santo, jcudnto mayores seran las trabas que nos pone fren-
te a Dios el placer desordenado con el que anhelamos perecederos consuelos! por eso, el
desasimiento es lo mejor de todo, ya que purifica el alma y acendra la conciencia e in-
flama el corazén y despierta el espiritu y agiliza el ansia y conoce a Dios y aparta a la
criatura y se une con Dios.

jAhora, prestad atencion, todas las personas sensatas! El animal mas rapido que os
lleva a esta perfeccion, es el sufrimiento, porque nadie goza mas de la eterna dulzura
que aquellos que se hallan con Cristo en medio de la mayor de las amarguras. No hay
nada mas bilioso que el sufrir y no hay nada mas melifluo que el haber-sufrido; ante la
gente, nada desfigura mas al cuerpo que el sufrimiento, mas ante Dios, nada adorna mas

' Guiandonos por lo expuesto por Quint (tomo V p. 459 nota 105) traducimos la palabra alemana
«bilde» por «aparienciay.
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al alma que el haber-sufrido. El fundamento més firme sobre el cual puede erguirse esta
perfeccion, es la humildad porque el espiritu de aquel cuya naturaleza se arrastra aqui en
el rebajamiento maximo, levanta vuelo hacia lo mas elevado de la divinidad, pues el
amor trae sufrimiento y el sufrimiento trae amor®’. Y por lo tanto, quien desea alcanzar
el perfecto desasimiento, que corra tras la perfecta humildad, asi se acercara a la divini-
dad.

Que nos ayude el Desasimiento supremo el cual es Dios mismo, para que esto nos
suceda a todos. Amén.

2% También la anterior poesia trovadoresca habia insistido en la inevitable vinculacién entre amor y
sufrimiento o dolor. Es famoso el verso de Gottfried von Strassburg en Triston e Isolda: «Quien nunca
sufrio de sus amores, tampoco de ellos recibié placeres». El Minnesanger (trovador) Dietmar von Eist
canta: «Amor sin pena no puede haber». Estos poetas recibieron, a su vez, estimulos de la anterior poesia
religiosa.
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SERMON I'
Intravit lesus in templum et coepit ejicere vendentes et ementes. Matthei.

Leemos en el santo Evangelio (Mateo 21, 12) que Nuestro Sefior entr6 en el templo
y echo fuera a quienes compraban y vendian, y a los otros que ofrecian en venta palo-
mas y otras cosas por el estilo, les dijo: «jQuitad esto de aqui, sacadlo!» (Juan 2, 16).
(Por qué echo Jesus a los que compraban y vendian, y a los que ofrecian palomas, les
mando que las sacaran? Quiso significar tan so6lo que queria tener vacio el templo, exac-
tamente como si hubiera dicho: Tengo derecho a este templo y quiero estar solo en ¢l y
tener poder sobre €l. Esto ;qué quiere decir? Este templo donde Dios quiere reinar pode-
rosamente segun su voluntad, es el alma del hombre que El ha formado y creado exac-
tamente a su semejanza, segun leemos que dijo Nuestro Sefior: «jHagamos al hombre a
Nuestra imagen y semejanza!» (Génesis 1, 26). Y asi lo hizo también. Ha hecho el alma
del hombre tan semejante a si mismo que ni en el cielo ni en la tierra, por entre todas las
criaturas espléndidas, creadas tan maravillosamente por Dios, no hay ninguna que se le
asemeje tanto como el alma humana sola. Por ello, Dios quiere tener vacio este templo
de modo que no haya nada adentro fuera de El mismo. Es asi porque este templo le gus-
ta tanto ya que se le asemeja de veras, y El mismo estd muy a gusto en este templo
siempre y cuando se encuentre ahi a solas.

iAh, prestad atencion! ;Quiénes eran las personas que compraban y vendian, y quié-
nes son hoy en dia? jEscuchadme bien! Ahora hablaré en mi sermén tan solo de gente
buena. Sin embargo, indicaré esta vez quiénes eran los mercaderes y quiénes siguen
siéndolo, esos que compraban y vendian y [los que] contintian haciéndolo de la misma
manera, [y] a quienes Nuestro Sefior ech6 a golpes expulsandolos y lo sigue haciendo
aun hoy en dia con todos cuantos compran y venden en este templo: no quiere que ni

! Logicamente, las notas reflejan sobre todo los resultados ofrecidos por Quint (véase lo dicho en la
«Introducciony). Hemos tratado de reducirlas a lo imprescindible. Con respecto a las citas de los llamados
maestros hay varias que no han sido comprobadas o encontradas, y en estos casos hemos prescindido de
las notas. Para cada uno de los sermones se indica, dentro de lo posible, la atribucion, si es que existe, y
alglin subtitulo relativo, por ejemplo, a la fiesta en que fue predicado, pero hemos omitido mencionar el
manuscrito o el codice en el cual figura tal o cual encabezamiento, ya que en absoluto contribuiria a la
informacion del lector de esta edicion en castellano que excluye pormenores que el estudioso puede en-
contrar en la edicion critica de Quint, tomo I (Stuttgart, 1958).

Atribucion de I: «Sermones del Maestro Eckehartz sobre el nacimiento interior de Christo». (El plural
se refiere al presente sermoén y a otro que le sigue en el codice). En los distintos manuscritos se mencio-
nan diferentes dias en los cuales el sermon habria sido predicado.
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uno solo [de ellos] permanezca adentro. Mirad, mercaderes son todos aquellos que se
cuidan de no cometer pecados graves y les gustaria ser buenos y, para la gloria de Dios,
ellos hacen sus obras buenas, como ser, ayunar, estar de vigilia, rezar y lo que hay por el
estilo, cualquier clase de obras buenas, mas las hacen para que Nuestro Sefior les dé
algo en recompensa o para que Dios les haga algo que les gusta: todos ésos son merca-
deres. Esto se debe entender en un sentido burdo, porque quieren dar una cosa por otra y
de esta manera pretenden regatear con Nuestro Sefior. Con miras a tal negocio se enga-
fan. Pues, todo cuanto poseen y todo cuanto son capaces de obrar, si lo dieran todo por
amor de Dios y obrasen por completo por El, Dios en absoluto estaria obligado a darles
ni a hacerles nada en recompensa, a no ser que quiera hacerlo gratuita [y] voluntaria-
mente. Porque lo que son, lo son gracias a Dios, y lo que tienen, lo tienen de Dios y no
de si mismos. Por lo tanto, Dios no les debe nada, ni por sus obras ni por sus dadivas, a
no ser que quisiera hacerlo voluntariamente como merced y no a causa de sus obras ni
de sus dadivas, porque no dan nada de lo suyo [y] tampoco obran por si mismos, segun
dice Cristo mismo: «Sin mi no podéis hacer nada» (Juan 15, 5). Esos que quieren rega-
tear asi con Nuestro Sefior, son individuos muy tontos; conocen poco o nada de la ver-
dad. Por eso, Nuestro Sefior los eché a golpes fuera del templo y los expulso. La luz y
las tinieblas no pueden hallarse juntas. Dios es la Verdad y una luz en si misma. Por
ello, cuando Dios entra en este templo, expulsa la ignorancia, o sea, las tinieblas, y se
revela El mismo mediante la luz y la verdad. Cuando se llega a conocer la Verdad, los
mercaderes han desaparecido, y la verdad no apetece hacer negocio alguno. Dios no
busca lo suyo, El es libre y desasido en todas sus obras y las hace por verdadero amor.
Lo mismo hace también aquel hombre que esta unido con Dios; €l se mantiene también
libre y desasido en todas sus obras, y las hace unicamente por la gloria de Dios, sin bus-
car lo suyo, y Dios opera en el.

Digo més atin: Mientras el hombre en todas sus obras busca atin alguna cosa relativa
a lo que Dios puede o quiere dar, se asemeja a esos mercaderes. Si quieres librarte del
todo del mercantilismo para que Dios te permita permanecer en ese templo, debes hacer
con pureza [y] para gloria de Dios todo cuanto eres capaz de hacer en todas tus obras, y
debes mantenerte tan libre de todo ello como es libre la nada que no se halla ni aca ni
alla. No debes apetecer absolutamente nada en recompensa. Si operas asi, tus obras se-
ran espirituales y divinas y entonces los mercaderes, sin excepcion, han sido expulsados
del templo, y s6lo Dios mora en ¢€l; ya que semejante hombre piensa Unicamente en
Dios. Mirad, de tal manera este templo ha sido desocupado por todos los mercaderes.
Mirad, el hombre que no piensa en si mismo ni en ninguna otra cosa sino solo en Dios y
en su honra, este hombre es libre y desasido del mercantilismo en todas sus obras y no
busca lo suyo, asi como Dios es libre y desasido en todas sus obras y no busca lo suyo.
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He mencionado, ademas, que Nuestro Sefior dijo a la gente que vendia palomas:
«jQuitad esto de aqui, sacadlo!» A esas personas no las expulso ni las increpé mucho,
sino que dijo muy amigablemente: «jQuitad esto de aqui!», como si hubiera querido
decir: Esto, si bien no es malo, trac obstaculos para la verdad pura. Esas personas son
todas personas buenas que hacen sus obras exclusivamente por amor de Dios y no bus-
can en ellas nada de lo suyo, pero las hacen con apego al propio yo, al tiempo y al nu-
mero, al antes y al después. [Entonces] esas obras les impiden [alcanzar] la verdad 6p-
tima es decir, que deberian ser libres y desasidos tal como Nuestro Sefior Jesucristo es
libre y desasido y, en todo momento, se recibe como nuevo de su Padre celestial, sin
cesar y en forma atemporal, y al mismo instante y sin cesar renace otra vez [y] del todo,
con loa agradecida, en la majestad paterna, con dignidad igual [a la del Padre]. De la
misma manera deberia comportarse el hombre que querria hacerse susceptible de la ver-
dad suma y vivir en ella sin «antes» ni «despuésy, y sin que se lo impidieran todas las
obras y todas aquellas imagenes de las que en algin momento ha tenido conciencia, de
modo que volveria a recibir en este instante y con absoluta libertad el don divino y lo
haria renacer en Nuestro Sefor Jesucristo sin trabas [y] a esa misma luz, con loa agrade-
cida. De este modo, las palomas habrian desaparecido, es decir, los obstaculos y el ape-
go al yo en todas esas obras, buenas por lo demas, con las cuales el hombre no busca lo
suyo. Por eso dijo Nuestro Sefior muy amigablemente: «;Quitad esto de aqui, sacadlo!»,
como si hubiera querido decir: Esta bien, pero trae obstaculos.

Cuando este templo se libera asi de todos los obstaculos, es decir, del apego al yo y
de la ignorancia, entonces resplandece con tanta hermosura y brilla tan pura y claramen-
te por sobre todo y a través de todo lo creado por Dios, que nadie puede igualarsele con
idéntico brillo a excepcion del solo Dios increado. Y es plena verdad: nadie se iguala a
este templo fuera del solo Dios increado. Todo cuanto se halla por debajo de los ange-
les, en absoluto se asemeja a este templo. Aun los angeles mas elevados se asemejan
hasta cierto grado, pero no del todo, a este templo del alma noble. El que se asemejen al
alma en cierta medida, es [verdad] con respecto al conocimiento y al amor. Sin embar-
g0, se les ha puesto un limite; no pueden ir mas alla. Pero el alma bien puede ir més alla.
Si un alma —y en efecto la de un hombre que viviera aun en la temporalidad— estuvie-
se a la misma altura que el angel supremo, entonces este hombre a causa de su libre fa-
cultad podria elevarse ain inconmensurablemente mas por encima del angel, [siendo]

2 «Apego al propio yo» como traduccion de «eigenschaft». En su Meister Eckehart, Deutsche Predig-
ten und Traktate (Munich, p. 470), Quint sefiala que no es facil traducir «eigenschaft» = «propiedad, po-
sesiony. Eckhart usaria la palabra para reproducir la «proprietas» de los escolasticos, pero casi nunca en el
sentido exacto de «cualitas» latina. Se trataria de una relacion personal para con algo que se tiene o no se
tiene, pero no de las cualidades objetivas de la propiedad.
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nuevo en cada instante y carente de nimero, es decir, sin modo, [y hallandose] mas alla
del modo de los angeles y de toda razon creada. Solo Dios es libre e increado y por ello,
El solo se iguala a ella [el alma] en cuanto a la libertad, mas no a su condicién de in-
creado, porque ella es creada. Cuando el alma llega a la luz sin mezcla, entonces cae en
su nada [y] en esa nada [se halla] a tanta distancia de su algo creado, que ella es absolu-
tamente incapaz de volver por fuerza propia a su algo creado. Y Dios, con su ser increa-
do, se ubica por debajo de esa su nada y sostiene al alma en el «algo» de EI’. El alma se
ha arriesgado a ser aniquilada y no puede retornar a si misma por fuerza propia, tanto se
ha alejado de si misma antes de que Dios se colocara por debajo de ella. Tiene que ser
asi, necesariamente. Pues, como dije antes: «Jests habia entrado al templo y ech6 afuera
a los que compraban y vendian, y se puso a decir a los otros: “jQuitad esto!”». Pues
bien, mirad, ahora me refiero a la palabrita: Jesus entrd y se puso a decir: «jQuitad es-
to!» y ellos lo sacaron. Mirad, entonces ya no hubo mas nadie que sélo Jesus, y El co-
menz6 a hablar en el templo. Mirad, debéis tenerlo por cierto: si alguna otra persona,
fuera de Jesus solo, quiere hablar en el templo, o sea, en el alma, Jesus se calla como si
no estuviera en casa y tampoco esta en su casa en el alma porque ella tiene visitas extra-
flas con las que conversa. Pero si Jests ha de hablar en el alma, ella tiene que estar a
solas y se debe callar ella misma si es que ha de escuchar a Jestis. Ah si, entonces entra
El y comienza a hablar. ;Qué dice el Sefior Jesus? Dice lo que es. {Qué es, pues? Es un
Verbo del Padre. En este mismo Verbo se enuncia el Padre a si mismo y a toda la natu-
raleza divina y a todo cuanto es Dios, tal como El lo conoce; y lo conoce tal como es. Y
como El es perfecto en su cono cimiento y facultad, por eso es perfecto también en su
habla. En tanto dice el Verbo, se enuncia a si mismo y a todas las cosas por medio de
otra persona, y le da [al Verbo] la misma naturaleza que tiene El mismo y enuncia a
todos los seres dotados de razon, mediante el mismo Verbo, como idénticos al mismo
Verbo, segiin la «imagen» [0 sea la idea] en cuanto ella permanece adentro, pero no
como idénticos en todo sentido como el mismo Verbo, en cuanto [la imagen] irradia su
luz hacia fuera de acuerdo con el hecho de que cada una existe por separado; antes bien,
ellas [las imagenes que existen cada una por separado] han sido dotadas de la posibili-
dad de obtener la semejanza con el mismo Verbo por obra de la gracia. Y a este mismo

* Quint (tomo I p. 15 nota 1 de p. 14): «Es decir, que Dios recoge la nada del alma». En cuanto al
contraste de algo y nada «se piensa en la contradiccion entre el ser-alma individual (=iht) y el no-ser-alma
(=niht)». No se trata pues, de la nada absoluta sino de la «privacion del ser propio del alma». «Se ubica
por debajo» = «understan» corresponde, segiin Quint (ibidem) exactamente a «substare» en latin = ser
substancia, cuya traduccion es dificil. Acaso se podria decir: «se hace substancia por debajo de su naday.
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Verbo, tal como es en si, lo ha pronunciado integramente el Padre, tanto al Verbo como
a todo cuanto hay en el Verbo®.

Ya que el Padre ha dicho esto ;qué esta diciendo Jesus en el alma? Tal como lo he
sefialado: El Padre enuncia al Verbo y habla por medio del Verbo y no de otro modo; y
Jests habla en el alma. Su manera de hablar consiste en que El se revela a si mismo y a
todo cuanto el Padre ha hablado en su interior, segin la manera en la cual el espiritu esta
predispuesto. El revela el poder soberano del Padre en el espiritu con el mismo poder
inconmensurable. Cuando el espiritu recibe este poder en el Hijo y por el Hijo, ¢l mismo
se vuelve poderoso en cualquier acontecimiento de modo que llega a ser igual y podero-
so en todas las virtudes y en toda pureza perfecta, de manera tal que ni lo agradable ni lo
penoso ni todo cuanto Dios ha creado en el tiempo, puede perturbar al hombre y ¢él, an-
tes bien, se mantiene poderosamente [en ese estado] como dentro de una fuerza divina,
en comparacién con la cual todas las cosas son pequenas e impotentes.

Por otra parte, se revela Jesus en el alma con una sabiduria inconmensurable que es
El mismo, [y] el propio Padre, con toda su soberania paterna, se reconoce a si mismo en
esa sabiduria y ademas [reconoce] a ese mismo Verbo, que es también la Sabiduria
misma, y a todo cuanto se contiene en El [el Verbo] en su caracter de ser uno’. Cuando
esa Sabiduria se une con el alma, se le quita completamente [a esta Gltima] cualquier
duda y equivocacion y niebla, y se la ubica dentro de una luz pura [y] clara que es Dios
mismo, segun dice el profeta «Sefior, a tu luz se conocera la luz» (Salmo 35, 10). Ahi,
Dios se conoce en el alma por intermedio de Dios; luego [el alma] se conoce con esa
Sabiduria a si misma y a todas las cosas y conoce a esa misma Sabiduria por intermedio
de El mismo y a través de esa Sabiduria conoce el poderio del Padre en [su] fecunda
facultad procreativa, y [conoce] su esencia primigenia en su simple unidad sin diferen-
ciacion alguna.

* Quint (tomo I p. 16 n. 1) ofrece una version libre explicatoria que reza asi: «El Padre se enuncia en
la persona del Hijo. El mismo como persona, y al mismo tiempo establece en el Hijo como prototipo de
ella a todas las cosas, es decir, el mundo de las “ideas”, y esto de manera tal que la naturaleza del Hijo
permanece idéntica a la del Padre. Las “ideas”, y en especial las de todos los espiritus dotados de razén —
en cuanto permanecen en el Hijo como prototipo de los contenidos de la conciencia divina, es decir, en
cuanto no salen del trinitario circulo interno—, esas “ideas” son, pues, uno con el Verbo y de igual esen-
cia. Pero, en cuanto “irradian su luz”, quiere decir, en cuanto salen del Verbo objetivandose cada una por
separado, debido a la creacion, en el mundo de las criaturas, ya no son iguales al Verbo eterno. Mas tienen
la posibilidad de igualarse al Verbo por medio de la gracia».

> Explicacion de Quint (tomo I p. 18 n. 1): «En el Hijo el Padre se concibe a si mismo como Padre y
al mismo tiempo comprende al Hijo, o sea, al “Verbo”, como su imagen de reflejo, y en El, como prototi-
po de los contenidos de su conciencia, o sea, las “ideas”, todo cuanto ahi se contiene y todo ello como
uno, existente sin distincion en el acto puro».
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Jesus se revela, ademds, con una dulzura y plenitud inconmensurables que emanan
del poder del Espiritu Santo y rebosan y se derraman y fluyen con desbordante super-
abundancia y dulzura en todos los corazones susceptibles. Cuando Jesus se revela y se
une con el alma con esa plenitud y dulzura, el alma vuelve, por obra de la gracia, a su
primer origen [y lo hace] fluyendo con esa plenitud y dulzura poderosa e inmediatamen-
te, dentro de si misma y mas alla de si misma y de todas las cosas. Cuando esto sucede,
el hombre exterior obedece a su hombre interior hasta la muerte y se mantiene al servi-
cio de Dios en paz continua por siempre jamas. Que Dios nos ayude para que Jesus en-
tre también en nuestro interior, y que eche afuera y saque todos los impedimentos y nos
haga uno, asi como El es un solo Dios, siendo uno con el Padre y el Espiritu Santo, de
modo que lleguemos asi a ser uno con El y sigamos siéndolo por toda la eternidad.
Amén.
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SERMON I1'

Intravit lesus in quoddam castellum et mulier quaedam, Martha nomine, excepit
illum in domum suam. Lucae II.

He dicho una palabrita, primero en latin, la que esta escrita en el Evangelio y reza asi
en lengua vulgar: «Nuestro Sefior Jesucristo subi6 a una villeta® y fue recibido por una
virgen que era mujer» (Lucas 10, 38).

Pues bien, ahora prestad mucha atencion a esta palabra: necesariamente debia ser
que era virgen esa persona que recibid a Jesus. Virgen equivale a decir una persona libre
de todas las imagenes ajenas, tan libre como era cuando aun no existia. Mirad, ahora
podria preguntarse como un ser humano nacid y se crio hasta llegar a la vida racional,
como ese hombre, [digo], puede ser tan libre de todas las imagenes como era cuando
aun no existia, y, sin embargo, sabe muchas cosas que todas son imagenes; entonces,
(como puede ser libre? Ahora bien, fijaos en la diferencia que os ensefiaré. Si yo tuviera
la razoén tan abarcadora que todas las imagenes absorbidas desde siempre por toda la
gente, y [ademas] las contenidas en Dios mismo, se hallaran dentro de mi razonamiento,
pero si yo fuera tan libre de todo apego al yo® que no hubiera aprehendido como propie-
dad mia ninguna de ellas, ni en el hacer ni en el dejar de hacer, ni con el «antes» ni con
el «despuésy», y que yo, antes bien, en ese instante presente me hallara libre y desasido
segun la queridisima voluntad divina, y [dispuesto] a cumplirla sin cesar, entonces, en
verdad, yo seria virgen sin que me estorbase ninguna imagen, y esto tan seguramente
como lo era cuando alin no existia.

" En uno de los codices se dice: «Otro sermén del Maestro Ekhart de Paris». En otra copia se anota:
«El sermon corresponde a la Asuncion de Nuestra Sefioray.

2 «Villeta» = «biirgelin» en el original. En latin se habla de «quoddam castellum» que significa «lugar
fortificado, ciudadelay. Esta palabra, a su vez, corresponde a VTpO en griego, cuyo sentido es «pueblo,
aldea, barrio de una villa». «Burc» en alto aleman medio corresponde a «Burg, Schloss, Stadt» en aleman
moderno. Tomando en cuenta todas estas expresiones creemos que «villetay puede corresponder al dimi-
nutivo «biirgeliny, palabra usada por Eckhart. Pero también hay que tener presente la acepcion de «casti-
llo» con referencia al reducto inexpugnable del alma al cual se alude en este sermon.

? Volviendo sobre el concepto de «eigenschaft», Quint (t. 1 p. 26 nota 1) afirma que «todavia no se ha
alejado de su acepcion fundamental de propiedad» de modo que esta iltima conserva aun su peso a pesar
de los muchos matices que muestra la palabra en la obra eckhartiana, lo cual dificulta enormemente su
traduccion. En nuestra version «apego al yo» implica, pues, el hecho de que uno se considere propiedad
de si mismo.
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Digo ademas: El que el hombre sea virgen no le quita nada en absoluto con respecto
a todas las obras que hiciera jamas; pero todo esto no le impide ser virginal y libre, sin
ningun impedimento en lo que a la verdad suprema se refiere, asi como Jesus es desasi-
do vy libre y virginal en si mismo. Segun dicen los maestros*: Sélo una cosa igual y otra
cosa igual constituyen la base para la union, por eso el hombre debe ser virginal, virgen
que habra de recibir a Jests virginal.

jAhora prestad atencién y mirad bien! Si el hombre fuera siempre virgen, no daria
fruto alguno. Si ha de hacerse fecundo, es necesario que sea mujer. «Mujer» es el nom-
bre mas noble que se puede atribuir al alma, y es mucho més noble que el de «virgen».
Esta bien que el hombre reciba en su interior a Dios, y en cuanto a esa receptividad, es
virgen. Pero es mejor que Dios llegue a ser fecundo en ¢l, porque solamente cuando el
don se hace fecundo, se lo agradece, y en este caso el espiritu es mujer en cuanto a la
gratitud nuevamente parturienta con la cual vuelve a dar nacimiento a Jesus dentro del
corazén paterno de Dios.

En la virginidad se reciben muchos dones buenos, pero no se los da a luz nuevamen-
te en Dios por medio de la fecundidad femenina, [y] con loa agradecida. Estos dones
perecen y se anonadan todos, de modo que el hombre nunca llega a tener mayor biena-
venturanza ni mejoria a causa de ellos. En tal caso su virginidad no le sirve para nada
porque €1, mas alla de su virginidad, no es mujer con plena fecundidad. En esto reside el
mal. Por ello he dicho: «Jesus subio a una villeta y fue recibido por una virgen que era
mujer». Necesariamente tiene que ser asi, como acabo de explicaros.

Los esposos apenas si producen mas de un fruto por afo. Pero esta vez estoy pen-
sando en otra clase de «esposos»: son todos aquellos que con su apego al yo, estan ata-
dos a la oracioén, los ayunos, las vigilias y a diversos ejercicios y penitencias externas.
Todo apego del yo a una obra cualquiera que [te] quita la libertad de estar a la orden de
Dios en este instante presente y a seguirlo a El solo bajo la luz con la cual te indica qué
es lo que debes hacer o dejar de hacer, [siendo] libre y nuevo en cualquier instante, co-
mo si no tuvieras otra cosa ni quisieras ni pudieras [hacerla]: todo apego al yo, pues, o
cualquier obra intencionada que te quita esa libertad siempre nueva, a ésos los llamo
ahora «un afio». Porque [en este caso] tu alma no produce ningun fruto a no ser que ha-
ya ejecutado la obra que tu has emprendido atado a tu yo, tampoco tienes confianza ni
en Dios ni en ti mismo si no has terminado tu obra emprendida con apego al yo; de otra
manera no tienes paz. Por ello tampoco produces fruto alguno si no has hecho tu obra.
[Esta actitud] la considero «un afio», y, sin embargo, el fruto es pequefio por haber sur-
gido de la obra [hecha] con apego al yo y no con libertad. A semejantes [personas] las

* En su escrito latino In loh. n. 556 Eckhart se refiere a «Boethius in fine Arismetricae».
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llamo «esposos», porque estan atados a su apego al yo. Ellos dan pocos frutos que ade-
mas son pequefios, segin acabo de decir’.

Una virgen que es mujer, €sta es libre y desasida, sin apego al yo, [y] se halla en to-
do momento tan cerca de Dios como de si misma. Da muchos frutos y éstos son gran-
des, ni mas ni menos de lo que es Dios mismo. Este fruto y este nacimiento los produce
una virgen que es mujer, y ella da frutos todos los dias, cien veces o mil veces, y aun
innumerables veces, pues da a luz y se hace fecunda partiendo del mas noble de los fon-
dos. Para expresarlo mejor: ella [parte], por cierto, del mismo fondo donde el Padre en-
gendra a su Verbo eterno [y] por ello se vuelve fecunda como co-parturienta. Pues Je-
sus, la luz e irradiacion del corazén paterno —segtin dice San Pablo que El es una gloria
e irradiacion del corazon paterno y con sus rayos atraviesa poderosamente el corazon
paterno (Cfr. Hebr. 1, 3)—, este Jesus estd unido con ella y ella con El, y ella brilla y
reluce junto con El como un uno tinico y como una luz acendrada [y] clara en el corazén
paterno.

Yo he dicho también varias veces que hay en el alma una potencia que no es tocada
ni por el tiempo ni por la carne; emana del espiritu y permanece en ¢l y es completa-
mente espiritual®. Dentro de esta potencia se halla Dios exactamente tan reverdecido y
floreciente, con toda la alegria y gloria, como es en si mismo. Alli hay tanta alegria del
corazén y una felicidad tan incomprensiblemente grande que nadie sabe narrarla ex-
haustivamente. Pues el Padre eterno engendra sin cesar a su Hijo eterno dentro de esta
potencia, de modo que esta potencia co-engendra al Hijo del Padre y a si misma como el
mismo hijo en la potencia unica del Padre. Si un hombre poseyera un reino entero o
todos los bienes de la tierra y renunciara a ellos con pureza, por amor de Dios, y se con-
virtiera en uno de los hombres mas pobres que viven en cualquier parte de este mundo,
y si Dios luego le diera tantos sufrimientos como los ha dado jamas a un hombre, y si él
lo sufriera todo hasta su muerte, y si entonces Dios le concediera ver una sola vez con
un solo vistazo como El se halla dentro de esta potencia su alegria se haria tan grande
que todo ese sufrimiento y esa pobreza todavia hubieran sido demasiado pequefios. Ah
si, aun en el caso de que Dios posteriormente nunca le diera el reino de los cielos, €l
habria recibido, sin embargo, una recompensa demasiado grande por todo cuanto habia
sufrido jamas, pues Dios se halla en esta potencia como en el «ahora» eterno. Si el espi-
ritu estuviera unido todo el tiempo a Dios en esta potencia, el hombre no podria enveje-

> Cfr. la explicacion de Quint (t. I p. 29 s. n. 2) seglin la cual la produccion del fruto esta condicionada
por la sucesion temporal de las obras; por eso, no pueden ser infinitas ya que dependen del tiempo debido
a la disposicion de quien las ejecuta atado al yo, al fin y al tiempo.

% La potencia es el entendimiento supremo.
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cer; pues el instante en el cual Dios cre6 al primer hombre y el instante en el que habra
de perecer el ultimo hombre y el instante en que estoy hablando, son [todos] iguales en
Dios y no son sino un solo instante’. Ahora mirad, este hombre habita dentro de una
sola luz junto con Dios; por lo tanto no hay en €l ni sufrimiento ni transcurso del tiempo
sino una eternidad siempre igual. A este hombre se le ha quitado en verdad todo asom-
bro, y todas las cosas se yerguen esenciales dentro de €l. Por ello no recibe nada nuevo
de las cosas futuras ni de ninguna casualidad, ya que habita en un solo «ahoray, siempre
nuevo, ininterrumpidamente. Tal majestad divina hay en esta potencia.

Existe otra potencia mas, que es también incorpdrea; emana del Espiritu y permane-
ce en El y es enteramente espiritual®. En esta potencia se halla Dios de continuo, fosfo-
reciendo y ardiendo con toda su riqueza, con toda su dulzura y todo su deleite. De veras,
en esta potencia hay una alegria tan grande y un deleite tan grande [e] inconmensurable
que nadie sabe narrarlo ni revelarlo exhaustivamente. Digo otra vez: Si hubiera una sola
persona que con la razén y de acuerdo con la verdad, contemplara ahi, por un instante,
el deleite y la alegria contenidos en [esta potencia]: todo el sufrimiento que padeciera y
que Dios quisiera que lo soportase, le resultaria de poca monta y hasta como nada; digo
mas aun: Seria para ¢l inicamente alegria y sosiego.

Si quieres saber bien si tu sufrimiento es tuyo o de Dios, lo habras de notar por este
hecho: si sufres a causa de ti mismo, cualquiera que sea la forma [en que lo hagas], este
sufrimiento te duele y te resulta dificil soportarlo. Pero si sufres por Dios y solo por
Dios, este sufrimiento no te duele y tampoco te resulta pesado porque Dios sobrelleva la
carga. Dicho con toda verdad: Si hubiera un hombre dispuesto a sufrir por Dios y pura-
mente por amor de Dios, y si recayera sobre €l el sufrimiento integro padecido por todos
los hombres a través de los tiempos y con el que carga toda la humanidad junta, a €l no
le causaria dolor y tampoco le resultaria pesado porque Dios sobrellevaria la carga. Si
alguien me colocara un quintal sobre la nuca y si luego otra persona lo sostuviera por
encima de mi nuca, entonces seria lo mismo para mi cargar con cien [quintales] que con
uno, porque no me resultaria pesado y tampoco me doleria. En resumen: cualquier cosa
que el hombre sufre por Dios y sélo por El, Dios se la convierte en liviana y dulce, se-
gun dije al comienzo cuando iniciamos nuestro sermon: «Jesus subid a una villeta y fue
recibido por una virgen que era mujer». ;Por qué? Necesariamente tuvo que ser asi, que

7 En este contexto hemos preferido el término «instante» por «ni» que generalmente (cfr. la «Intro-
ducciény) traducimos por «ahora» (entre comillas) ya que Eckhart usa aqui «nii» tanto para el instante
temporal como para el atemporal. Véase también la diferenciaciéon hecha por Quint (t. I, p. 169 n. 4): «El

[T 1}

nl” como parte infima del tiempo es y sigue siendo temporal, un algo delimitado y distinto a la eternidad

sin tiempo, o sea, el “nd” eterno».
¥ Esta potencia es la voluntad.
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ella era virgen y ademas mujer. Ahora bien, os he dicho que Jesus fue recibido; pero
todavia no os he dicho qué es la «villeta» y entonces lo diré ahora.

He senalado a veces que hay en el espiritu una potencia, la tnica que es libre. A ve-
ces he dicho que es una custodia del espiritu; otras veces, que es una luz del espiritu; [y]
otras veces, que es una chispita. Mas ahora digo: No es ni esto ni aquello; sin embargo,
es un algo que se halla mas elevado sobre esto y aquello, que el cielo sobre la tierra. Por
eso, lo llamo ahora de una manera mas noble que lo haya hecho jamas y, sin embargo,
ello reniega, tanto de la nobleza como del modo, y se halla por encima de éstos. Esta
libre de todos los nombres y desnudo de todas las formas, completamente desasido y
libre tal como Dios es desasido y libre en si mismo. Es tan enteramente uno y simple,
como Dios es uno y simple, asi que uno mediante ningun modo [de ser] logra mirar
adentro. Esta misma potencia de la cual he hablado, y en la que Dios esta floreciendo y
reverdece con toda su divinidad y el Espiritu [se halla] en Dios, en esta misma potencia
el Padre estd engendrando a su Hijo unigénito tan verdaderamente como en si mismo,
pues El vive realmente en esta potencia y el Espiritu engendra junto con el Padre al
mismo Hijo unigénito, y a si mismo como el mismo Hijo y es el mismo Hijo dentro de
esa luz, y es la Verdad. Si pudierais entender [las cosas] con mi corazon, comprenderiais
bien lo que digo; porque es verdad y la misma Verdad lo dice.

jMirad, ahora prestad atencidén! Esta «villetay en el alma, de la cual hablo y en la
que pienso, es tan una y simple [y] por encima de todo modo [de ser] que esta noble
potencia de la que he hablado, no es digna de mirar jamas en el interior de esa «villetay,
aunque fuera una sola vez, por un instante, y la otra potencia, de la cual he hablado,
donde Dios fosforece y arde con toda su riqueza y todo su deleite, tampoco se atreve
nunca a mirar alli adentro; tan completamente una y simple es esa villeta, y ese Uno
unico se halla tan por encima de todos los modos y potencias, que nunca jamas pueden
echarle un vistazo una potencia y un modo y ni siquiera el mismo Dios. jDigo con plena
verdad y juro por la vida de Dios!: Dios mismo nunca mirara ahi adentro ni por un solo
momento y nunca lo ha hecho en cuanto existe al modo y en la cualidad de sus perso-
nas. Esto es facil de comprender, pues ese Uno Unico carece de modo y cualidad. Y por
eso: si Dios alguna vez ha de mirar adentro, debe ser a costa de todos sus nombres divi-
nos y de su cualidad personal; todo esto lo tiene que dejar afuera si alguna vez ha de
mirar adentro. Antes bien, en cuanto El es un Uno simple, sin ningiin modo ni cualidad,
en tanto no es, en este sentido, ni Padre ni Hijo ni Espiritu Santo y, sin embargo, es un
algo que no es ni esto ni aquello.

Mirad, asi como El es uno y simple, asi entra en lo uno que acabo de llamar «villeta»
en el alma, y de otro modo no entra ahi de manera alguna, sino que entra sélo asi y esta
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alli. Es ésta la parte en la cual el alma se asemeja a Dios y en ninguna otra. Lo que os he
dicho es verdad; os pongo por testigo a la verdad y por prenda a mi alma.

Que Dios nos ayude a ser semejante «villetay a la cual suba Jests y sea recibido,
permaneciendo por siempre jamas dentro de nosotros del modo que he dicho. Amén.
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SERMON 111!

Nunc scio vere, quia misit dominus angelum suum.

Cuando Pedro, gracias al poder de Dios sumo, Altisimo, habia sido liberado de los
vinculos de su cautiverio, dijo: «Ahora s¢ verdaderamente que Dios me ha enviado su
angel y me ha salvado del poder de Herodes y de las manos de los enemigos» (Hechos
12, 11; cfr. también Salmo 17, 1).

Ahora invertimos esta palabra y decimos: Porque Dios me ha enviado su angel, co-
nozco verdaderamente. «Pedro» quiere decir lo mismo que «conocimiento». Ya lo he
dicho en otras oportunidades: [EI] conocimiento y [el] entendimiento unen al alma con
Dios. [El] entendimiento penetra en el ser puro, [el] conocimiento corre a la cabeza,
corre adelante y se abre camino para que nazca alli el Hijo unigénito de Dios. Nuestro
Senor dice en [el evangelio de] Mateo que nadie conoce al Padre sino el Hijo (Mateo 11,
27). Los maestros afirman” que [el] conocimiento pende de [la] igualdad. Algunos
maestros dicen’ que el alma esta hecha de todas las cosas porque tiene la facultad de
conocer todas las cosas. Suena como una tonteria y, sin embargo, es verdad. Los maes-
tros dicen®: Lo que he de conocer, debe estar completamente presente para mi y ser
igual a mi conocimiento. Los santos afirman’ que en el Padre se halla [la] potencia, en
el Hijo [la] igualdad y en el Espiritu Santo [la] unidad. Dado que el Padre estd comple-
tamente presente para el Hijo y el Hijo le es completamente igual, nadie conoce al Padre
sino el Hijo.

Pues bien, Pedro dice: «Ahora conozco verdaderamente». ;Por qué se conoce verda-
deramente en este caso? Porque se trata de una luz divina que no engafia a nadie. En
segundo lugar, porque ahi se conoce desnuda y puramente sin que haya ninguna cosa
encubridora. Por eso dice Pablo: «Dios mora en una luz a la cual no hay acceso» (1
Timoteo 6, 16). Dicen los maestros®: La sabiduria que aprendemos acd, nos habra de

" En uno de los codices se atribuye el sermon a «Fray Eghart». En otro lleva el encabezamiento: «En
la Fiesta de las cadenas de San Pedro».

* Quint (t. I p. 49 n. 2) trae a colacion la sentencia aristotélica: «simile simili cognoscitur», Aristote-
les, De anima 1 t. 27, en Thomas, In libro 1 de anima, lectio 4.

3 Cfr. Aristoteles, De anima Il c. 8, 431 b 21.

4 Cfr. Liber XXIV philosophorum, prop. XXIII in commento (ed. Bacumker).

> Thomas, Summa theologiae I q. 39 a. 8.

% Thomas, ibidem I q. 89 a. 5.
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subsistir all4. Mas Pablo dice que desaparecera (1 Cor. 13, 8). Afirma un maestro’ que
el conocimiento puro, aun aqui, en esta vida, encierra en si un placer tan grande, que el
placer de todas las cosas creadas seria de veras como nada en comparacién con el placer
que abarca el conocimiento puro. Sin embargo, por noble que sea, no es sino una «ca-
sualidad»; y tan pequefia como es una palabrita comparada con todo el mundo, asi de
pequetia es toda la sabiduria que podemos aprender en esta tierra frente a la verdad des-
nuda [y] pura. Por eso dice Pablo que perecera. Aun perdurando, se convierte de veras
en una tonta y [es] como si no fuera nada frente a la verdad desnuda que alla se conoce.
La tercera [razon] de por qué alla se conoce de verdad, reside en el siguiente hecho: las
cosas que aca se ven sometidas al cambio, alla se las conoce como inmutables y se las
aprehende alld como son totalmente indivisas y cercanas unas a otras; porque aquello
que aca esta lejos, alla esta cerca, pues alla todas las cosas se hallan presentes. Lo que
ha de suceder al primer dia y al Dia del Juicio, alld esta presente.

«Ahora s¢ verdaderamente que Dios me ha enviado su angel». Cuando Dios envia su
angel al alma, ella se vuelve realmente cognoscitiva. No fue en vano que Dios le enco-
mendara la llave a San Pedro, porque «Pedro» quiere decir «conocimiento» (Cfr. Mateo
16, 19); pues el conocimiento tiene la llave y abre y penetra y atraviesa y encuentra a
Dios en su desnudez, y luego le dice a su compafiera de juegos, la voluntad, qué es lo de
que se ha posesionado por mas que ya anteriormente haya tenido la voluntad [de hacer-
lo]; porque busco lo que quiero. [El] conocimiento va a la cabeza. Es un principe y bus-
ca su reinado en lo mas elevado y acendrado, y luego se lo pasa al alma y el alma se lo
pasa a la naturaleza y la naturaleza a todos los sentidos corporales. El alma, en su parte
més elevada y acendrada, es tan noble que los maestros® no saben encontrarle ningtin
nombre. La llaman «alma» en cuanto le otorga el ser al cuerpo. Ahora bien, dicen los
maestros® que luego del primer efluvio violento de la divinidad, alli donde el Hijo ema-
na del Padre, el angel estd formado lo mas inmediatamente a la imagen de Dios. Esto,
bien es cierto: el alma estd formada a la imagen de Dios en cuanto a su parte mas eleva-
da; pero el angel es una imagen mas aproximada a Dios. Todo cuanto hay en el angel
esta formado a la imagen de Dios. Por eso, el angel es enviado al alma para que la traiga
de vuelta a la misma imagen segun la cual ¢l esta formado; porque [el] conocimiento
proviene de [la] igualdad. Pues bien, como el alma tiene la facultad de conocer todas las
cosas, no descansa jamas hasta que se adentra en la imagen primigenia donde todas las

7 Aristoteles, Ethica Nicom. Hc. 12. 1152 b 24 Ss.
¥ Cfr. Alcher de Clairvaux, De spiritu et anima, c. 9.
? Cfr. Thomas, In | Sent. d. 3 q. 3 a. 1. Albertus Magnus, In Il Sent. d. 2 a. 1.
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cosas son uno, y alli descansa, es decir: en Dios. En Dios ninguna criatura es mas noble
que otra.

Los maestros dicen'’ que [el] ser y [el] conocer son completamente una sola cosa,
porque lo que no es, tampoco se conoce; lo que tiene el maximo de ser, se conoce tam-
bién al maximo. Siendo pues, que Dios tiene un ser superabundante, El excede también
todo conocimiento, segun dije anteayer en mi ultimo sermén: que el alma es hecha ima-
gen dentro de la pureza primaria, dentro de la impresion de la esencia acendrada donde
saborea a Dios antes de que El aprehenda para si [la] verdad o [la] cognoscibilidad, alli
donde esta descartada toda posibilidad de nombrar; alli ella conoce del modo mas puro,
alli toma el ser con perfecta adecuacion. Por eso dice Pablo: «Dios mora en una luz a la
cual no hay acceso». El es una in-habitacion (inhangen) en su propia esencia pura en la
cual no hay nada adherido. Lo que posee «accidente» (zuoval) debe desaparecer. El es
un puro estar-en-si-mismo donde no hay ni esto ni aquello; pues lo que hay en Dios, es
Dios. Dice un maestro pagano: Las potencias que flotan por debajo de Dios'' tienen una
inhabitacién en Dios y si bien el suyo es un puro estar-en-si-mismas, habitan, sin em-
bargo, en Aquel que no tiene ni principio ni fin; porque nada ajeno puede caer en Dios.
Que el cielo os sirva de testigo: no puede recibir una impresion extraina de modo extra-
fio'%.

Sucede lo siguiente: cualquier cosa que llega a Dios es transformada, por insignifi-
cante que ella sea, cuando la llevamos a Dios, se aleja de si misma. Para eso os diré¢ un
simil: Cuando tengo sabiduria, no la soy yo mismo. Puedo obtener sabiduria, [y] tam-
bién puedo perderla. Pero cualquier cosa que se halla en Dios, es Dios; [y] no se le pue-
de escapar. Es trasladada a la naturaleza divina, porque la naturaleza divina es tan fuerte
que cualquier cosa que sea presentada a ella, serd trasladada totalmente a ella o quedara
afuera por completo. jAhora escuchad con asombro! Como Dios transforma en si cosas
tan insignificantes ; qué os parece que hard con el alma distinguida por El como su
imagen?"’

Que Dios nos ayude a obtener este [fin]. Amén.

' Thomas, S. theol. I q. 16 a 3; idem, in met. 1. 2.

' Las potencias son las inteligencias. Cfr. Liber de causis, prop. 16.

2 Se trata de la doctrina aristotélica segun la cual el cielo es incorruptible.

> En opinién de Quint (t. I p. 57 n. 2) el final del sermén parece fragmentario en la tradicion, aun
cuando no se habrian perdido aspectos esenciales.
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SERMON 1V!

Omne datum optimum et omne donum perfectum desursum est. Jacobi 1°.

Santiago dice en la Epistola: «El don y la perfeccion 6ptimos descienden desde arri-
ba, del Padre de las luces» (Santiago 1, 17).

Ahora, jprestad atencion! Tenéis que saber lo siguiente: los hombres que se entregan
a Dios y que buscan con todo ahinco sélo [hacer] su voluntad, cualquier cosa que Dios
da a semejante hombre es la mejor; con la misma certeza que tienes con respecto a la
existencia de Dios, has de saber que necesariamente debe ser lo mejor de todo y que no
podria haber otro modo mejor. Por mas que alguna otra cosa parezca mejor, para ti no
seria tan buena, porque Dios quiere justamente este modo y no otro, y este modo ha de
ser, necesariamente, el mejor para ti. Sea pues, enfermedad o pobreza o hambre o sed o
lo que sea, aquello que Dios te imponga o no te imponga o lo que Dios te dé o no te dé¢,
para ti todo esto es lo mejor; aun cuando no tengas ni recogimiento ni fervor, ninguno
de los dos, y lo que tengas o no tengas: disponte sin embargo a tener bien presente en
todas las cosas la gloria de Dios y luego, cualquier cosa que te haga, sera la mejor.

Ahora podrias decir acaso: ;Como sé que es o no la voluntad de Dios? Sabed pues:
si no fuera la voluntad de Dios, tampoco seria. No tienes ninguna enfermedad ni otra
cosa alguna sin que lo quiera Dios. Y ya que sabes que es la voluntad de Dios, deberia
darte tanto placer y contento, que no consideraras ninguna pena como pena; cierto, si la
pena llegase al extremo maximo y t0 sintieras alguna pena o sufrimiento, aun en este
caso seria un error completo; pues debes aceptarlo de Dios como lo mejor de todo ya
que necesariamente ha de ser lo mejor de todo para ti. Pues el ser de Dios depende de
que quiere lo mejor. Por ello yo también debo quererlo y ninguna otra cosa ha de con-
tentarme mas. Si existiera una persona a la cual yo quisiera complacer con todo ahinco y
si supiera con seguridad que yo a ese hombre le gustaba mas con un vestido gris que con
otro cualquiera por bueno que fuese, no cabe duda de que este vestido me gustaria mas y
lo preferiria a cualquier otro por bueno que fuera. Puesto el caso de que quisiera com-
placer a todos: yo haria la cosa y ninguna otra de la cual sabria que a alguien le gustaba,
ya sea en palabras u obras. Pues bien jahora examinaos vosotros mismos sobre cual es

" Lleva la anotacién: «Maestro egkart Orden de los Predicadores». Segun algunos encabezamientos el
sermoén corresponde al IV.° domingo después de Pascua de Resurreccion. En todos estos casos, se remite
al misal romano.
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el cardcter de vuestro amor! Si amarais a Dios, nada podria resultaros mas placentero
que aquello que a El le gustara ante todo y que su voluntad se hiciera en nosotros mas
que nada. Por pesados que parezcan la pena o el infortunio, si ti al sufrirlos no sientes
un gran bienestar, entonces estd mal.

A menudo acostumbro a decir una palabrita y ésta es verdad: Todos los dias excla-
mamos y gritamos en el Padrenuestro: «jSefor, hagase tu voluntad!» (Mateo 6, 10).
Mas luego, cuando se hace su voluntad, tenemos ganas de enojarnos y su voluntad no
nos satisface. Sin embargo, cualquier cosa que El hiciera, deberia gustarnos mas que
nada. Quienes lo aceptan asi como lo mejor, permanecen en perfecta paz con respecto a
todas las cosas. Ahora bien, a veces pensais y decis: «Ay, si las cosas hubieran sucedido
de otro modo, seria mejor», o: «Si esto no hubiera sucedido asi, acaso habria resultado
mejor». Mientras tengas esas ideas, nunca obtendras la paz. Tu debes aceptarlo como lo
mejor de todo. He aqui el primer significado de este pasaje [de la Epistola].

Existe ademés otro significado jpensadlo celosamente! El [Santiago] dice: «Todo
dony. Soélo lo 6ptimo y lo mas excelso son dones por excelencia y en sentido propio. No
hay cosa alguna que Dios dé con tanto gusto como dones grandes. Una vez dije en este
lugar que Dios incluso prefiere perdonar pecados grandes antes que pequefios. Y cuanto
mayores son, con tanto mas agrado y rapidez los perdona. Y exactamente lo mismo su-
cede con la gracia y el don y la virtud: cuanto més grandes sean, con tanto mayor placer
los daré; pues su naturaleza pende del hecho de que otorgue cosas grandes. Y por ello,
cuanto mas valiosas son las cosas, tanto mas hay de ellas. Las criaturas mas nobles son
los angeles y ellos son puramente espirituales y no tienen corporeidad, y ellos son ma-
yoria y hay mas de ellos que la multitud de las cosas corpéreas. Las cosas grandes se
llaman muy propiamente «dones» y le pertenecen a El de la manera mas propia y entra-
nable.

Dije alguna vez*: Aquello que en sentido propio puede expresarse mediante pala-
bras, debe salir de adentro y moverse por la forma interior y no ha de entrar desde fuera:
al contrario, debe salir desde dentro. Ello vive por excelencia en lo mas intimo del alma.
Alli tienes presentes a todas las cosas y ellas viven y buscan en el fuero intimo, hallan-
dose alli en lo 6ptimo y lo mas elevado. ;Por qué no notas nada de ello? Porque ahi no
estas en tu casa. Cuanto mas noble es una cosa, tanto mas universal es. Los sentidos los
tengo en comun con los animales, y la vida con los arboles. El ser me resulta todavia
mas intimo, lo tengo en comiin con todas las criaturas. El cielo es mas abarcador que
todo cuanto estad por debajo de €él; por eso es también mas noble. Cuanto mas nobles son
las cosas, tanto mas abarcadoras y universales son. El amor es noble por ser universal.

% No se ha podido establecer a qué se refiere.
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Parece dificil aquello que mandé el Sefior: que uno debe amar al hermano en Cristo’
como a si mismo (Cfr. Marcos 12, 31; Mateo 22, 39). Las personas de mentalidad grose-
ra suelen decir que la idea es ésta: uno los deberia amar a ellos [los hermanos en Cristo]
con miras al mismo bien por el cual uno se ama a si propio. No, no es asi. Uno debe
amarlos tanto como a si mismo y esto no es dificil. Si queréis pensarlo bien, el amor
antes que mandamiento es recompensa. El mandamiento parece dificil, [pero] la recom-
pensa es apetecible. Quien ama a Dios como ha de amarlo y también debe amarlo, quié-
ralo o no, y como lo aman todas las criaturas, tiene que amar a su semejante como a si
mismo, y regocijarse de sus alegrias como de sus propias alegrias, y [debe] ansiar la
honra del otro tanto como la suya propia y [amar] al forastero tanto como al pariente. Y
procediendo de esta manera, el hombre se halla siempre en [un estado de] alegria, honra
y ventaja, y asi esta verdaderamente como en el reino de los cielos y siente alegria mas a
menudo que si se regocijara unicamente de su propio bien. Y sabed por cierto: si tu pro-
pia honra te hace més feliz que la de otro, eso esta mal.

Has de saber que cuando quiera que busques de algiin modo lo tuyo, no encontraras
jamas a Dios, porque no buscas a Dios con pureza. Buscas alguna cosa por medio de
Dios y procedes exactamente como si convirtieras a Dios en una vela para buscar algo
con ella; y cuando uno encuentra las cosas buscadas, tira la vela. Esto es exactamente lo
que haces: cualquier cosa que busques por medio de Dios, no es nada, sea lo que fuere,
provecho o recompensa o recogimiento o lo que sea; buscas [la] nada y por lo tanto en-
cuentras [la] nada. El que halles [la] nada, no se debe sino a que buscas [la] nada. Todas
las criaturas son pura nada. No digo que sean insignificantes o que sean algo: son pura
nada. Lo que no tiene ser no es nada. Todas las criaturas no tienen ser, porque su ser
pende de la presencia de Dios. Si Dios se apartara por un solo momento de todas las
criaturas, se anonadarian. He dicho a veces, y es verdad: Quien tomara junto con Dios
todo el mundo, no tendria mas que si tuviera a Dios solo. Sin Dios, todas las criaturas no
tienen mas [ser]| del que tendria una mosca sin Dios, exactamente lo mismo, ni mas ni
menos.

Pues bien, jescuchad ahora una palabra verdadera! Si un hombre donara mil marcos
de oro para que se construyeran con esta [suma] iglesias y conventos, esto seria una
gran cosa. Sin embargo, hubiera dado mucho mas quien fuese capaz de considerar como
nada los mil marcos; éste hubiera hecho considerablemente mas que aquél. Cuando Dios
cred todas las criaturas, eran tan insignificantes y estrechas que El no pudo moverse en
ellas. Pero al alma se la igualo tanto a El y la hizo tan a su semejanza como para poder
entregarse al alma; pues lo demas que El podria darle, ella lo considera como nada. Dios

3 Eckhart habla del «ebenkristen» o sea el «co-cristiano».
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tiene que darseme a mi El mismo tal como se pertenece a si mismo, de otro modo no
recibo nada y nada me satisface. Quien ha de recibirlo asi, integramente, debe haber
renunciado del todo a si mismo y haber salido de si mismo; semejante persona recibe de
Dios todo cuanto Dios tiene, con la misma propiedad con que la tienen El mismo y
Nuestra Sefiora y todos cuantos estdn en el reino de los cielos: todo esto pertenece a
dicha gente del mismo modo y con igual propiedad. Quienes se han desasido de tal ma-
nera, renunciando a si mismos, recibiran también en la misma proporcidon y nada menos.

La tercera parte [de nuestro texto] habla «del Padre de las luces». Por la palabra
«Padre» se entiende la filiacion, y la palabra «Padre» indica una generacién pura y
equivale a [decir]: una vida de todas las cosas. El Padre engendra a su Hijo en el cono-
cimiento eterno, y exactamente de la misma manera el Padre engendra a su Hijo en el
alma como en su propia naturaleza y lo engendra para que pertenezca al alma, y su ser
depende de que —gustele o no— engendre a su Hijo en el alma. Alguna vez me pregun-
taron ;/qué era lo que hacia el Padre en el cielo? Entonces dije: Engendra a su Hijo y
esta actividad le resulta tan placentera y le gusta tanto que no hace nunca otra cosa que
engendrar a su Hijo, y los dos hacen florecer de si al Espiritu Santo. Donde el Padre
engendra dentro de mi a su Hijo, alli soy el mismo Hijo y no otro; es cierto que somos
diferentes en el ser-hombre, mas alli soy el mismo Hijo y no otro. «Donde somos hijos,
somos todos legitimos» (Roman. 8, 17). Quien conoce la verdad sabe bien que la pala-
bra «Padre» contiene la generacion pura y el tener hijos. Por ello somos hijo en este
aspecto y somos el mismo Hijo.

Ahora prestad [todavia] atencion a la palabra «Descienden de arriba». Resulta que os
dije, hace poco: Quien quiere recibir desde arriba, necesariamente debe estar abajo con
verdadera humildad. Y sabedlo con toda verdad: a quien no se halla completamente
abajo, nada le cae en suerte y tampoco recibe nada por insignificante que sea. Si de al-
gin modo has puesto tus miras en ti mismo o en alguna cosa o en alguien, no te hallas
abajo y tampoco recibes nada, mas, si te encuentras completamente abajo, recibes tam-
bién completa y perfectamente. El dar es propio de la naturaleza de Dios y su ser depen-
de de que nos dé cuando nos hallemos abajo. Si no es asi y no recibimos nada, le hace-
mos fuerza y lo matamos. Aun cuando no podemos hacérselo a El mismo, lo hacemos a
nosotros y en cuanto a nosotros se refiere. Para darselo todo a El como cosa suya, cuida
de someterte a Dios con verdadera humildad y de enaltecer a Dios en tu corazén y tu
conocimiento. «Dios, nuestro Sefior, envié a su Hijo al mundo» (Gal. 4, 4). Alguna vez
dije aqui mismo: En la plenitud del tiempo Dios envio6 a su Hijo: [lo envia] al alma una
vez que ella haya ido mas alla del tiempo. Cuando el alma se ha liberado del tiempo y
del espacio, el Padre envia a su Hijo al alma. Pues bien, esto significa la palabra «El don
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y la perfeccion optimos descienden desde arriba del Padre de las luces». Que el Padre de
las luces nos ayude para que seamos propensos a recibir el don éptimo. Amén.
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SERMON V a'

In hoc apparuit charitas dei in nobis, quoniam filium suum unigenitum misit deus in
mundum ut vivamos per eum.

Dice San Juan: «En esto se nos ha manifestado el amor de Dios: en que ha enviado
al mundo a su Hijo para que vivamos por El» (1 Juan 4, 9) y con El, y de esta manera
nuestra naturaleza humana se halla inconmensurablemente enaltecida por el hecho de
que el Altisimo haya llegado, adoptando la naturaleza humana.

Dice un maestro: Cuando pienso en el hecho de que nuestra naturaleza esta enalteci-
da por sobre las criaturas y sentada en el cielo por encima de los angeles, siendo adorada
por ellos, he de regocijarme en lo mas intimo de mi corazdn, pues Jesucristo, mi querido
Sefior, me ha dado por propiedad todo cuanto El posee en si mismo. El [=el maestro]
dice también que el Padre con todo cuanto alguna vez le ha dado a su Hijo Jesucristo en
su naturaleza humana, antes bien me miré a mi, amandome mas a mi que a El y dando-
melo a mi antes que a El. ;Como es esto? Se lo dio por amor de mi porque me hacia
falta. Por eso, con cuanto le dio, pensé también en mi y me lo dio al igual que a El; no
hago ninguna excepcioén de nada, ni de union ni de santidad de la divinidad ni de cosa
alguna. Todo cuanto, en algiin momento, le dio a El en [su] naturaleza humana, no me
resulta ni mas extrafio ni mas distante que a El. Pues Dios no puede dar poca cosa; tiene
que dar todo o nada. Su don es completamente simple y perfecto sin division, y no en el
tiempo sino todo en la eternidad; y tenedlo por tan seguro como el hecho de que vivo: si
hemos de recibir de El en la manera sefialada, debemos estar en la eternidad, elevados
por encima del tiempo. En la eternidad todas las cosas estan presentes. Lo que esta por
encima de mi, se me halla tan cerca y tan presente como aquello que tengo conmigo
aqui; y alli recibiremos de Dios lo que El nos ha destinado. Dios tampoco conoce nada
fuera de si, sino que su mirada s6lo esta dirigida hacia El mismo. Lo que ve, lo ve todo
en El. Por eso, Dios no nos ve cuando estamos en pecado. De ahi: Dios nos conoce en la
medida en que estemos dentro de El es decir, en cuanto estemos sin pecado. Y todas las
obras hechas por Nuestro Sefior en cualquier momento, me las ha dado a mi como pro-

! Quint sefala (en t. I p. 75) que se trata de un texto reconstruido sobre la base de tres textos manus-
critos fragmentarios, por lo cual no ha sido posible ofrecer un texto critico.

? Parece —seglin Quint— que se han combinado en el texto la cita del maestro con la afirmacion de
Eckhart. Quint remite a Thomas, S. theol. III q. 57 a. 5.
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pias en forma tal que son para mi no menos dignas de recompensa que mis propias
obras que hago yo. Entonces, como toda su nobleza nos pertenece y se nos acerca en
igual medida a mi como a El ;por qué no recibimos lo mismo? jAh, comprendedlo! Si
uno pretende recibir esa donacion de modo que reciba ese bien en la misma medida, asi
como la naturaleza humana y universal que esta igualmente cerca de todos los hombres,
entonces —asi como en la naturaleza humana no hay nada extrafio ni cosa mas lejana o
mas cercana—, asi es necesario que tu te encuentres en union con los hombres de mane-
ra equidistante, no mas cerca de ti mismo que de otra persona. Has de amar y estimar y
considerar a todos los hombres como iguales a ti mismo; lo que sucede a otro, sea malo
o bueno, debe ser para ti como si te sucediera a ti mismo.

Ahora bien, el segundo significado es éste: «Lo ha enviado al mundo». Entendamos
pues, que se trata del gran mundo en cuyo interior miran los angeles. ;Como hemos de
ser? Debemos estar alli con nuestro amor integro y con todo nuestro anhelo, segin dice
San Agustl'n3: En aquello que el hombre ama, se transforma con el amor. ;Hemos de
decir, pues: Cuando el hombre ama a Dios se transforma en dios? Esto suena a incredu-
lidad. En el amor que brinda un hombre no hay dos sino so6lo uno y union, y en el amor,
antes que hallarme en mi mismo, soy mas bien dios. Dice el profeta: «He dicho que sois
dioses e hijos del Altisimo» (Salmo 81, 6). Suena extrafio [cuando se dice] que el hom-
bre de tal manera puede llegar a ser dios en el amor; sin embargo, es verdad dentro de la
verdad eterna. Nuestro Sefior Jesucristo poseia esta [union]”.

«Lo ha enviado al mundo.» En una de sus acepciones «mundumy significa «puro.
iPrestad atencion! Dios no tiene ningin lugar mas propio que un corazon puro y un al-
ma pura; alli el Padre engendra a su Hijo, tal como lo engendra en la eternidad, ni mas
ni menos. ;Qué es un corazon puro? Es puro aquel que se halla apartado y separado de
todas las criaturas, porque todas las criaturas ensucian ya que son [una] nada; pues [la]
nada es una carencia y ensucia al alma. Todas las criaturas son pura nada; ni los angeles
ni las criaturas son algo. Agarran todo en todo y [lo] ensucian porque estan hechos de la
nada; son y fueron nada. Lo que les repugna a todas las criaturas y les produce disgusto,
es [la] nada. Si yo colocara un carbén ardiente en mi mano, me doleria. Esto se debe
solamente al «no», y si estuviéramos libres del «no», no seriamos impuros.

Luego, «vivimos en El» con El. No hay nada que se apetezca tanto como la vida.
(Qué es mi vida? Lo que, desde dentro es movido por si mismo. Aquello que es movido
desde fuera, no vive. Si vivimos, pues, con El, debemos cooperar también con El desde
dentro, de modo que no obremos desde fuera, sino que hemos de ser movidos por aque-

* In epist. loh. tr. Il n.° 14.
* La unidn de divinidad y humanidad. Quint duda de que el giro sea auténtico.
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1lo que nos hace vivir, es decir: por El. [Mas] podemos y debemos obrar desde dentro
con lo nuestro propio. Si hemos de vivir, pues, en El y por El, El debe pertenecernos y
nosotros tenemos que obrar con lo nuestro propio. Asi como Dios obra todas las cosas
con lo suyo y por si mismo, asi debemos obrar también con lo nuestro que es El dentro
de nosotros. El nos pertenece completamente y en El todas las cosas nos pertenecen.
Todo cuanto poseen todos los angeles y todos los santos y Nuestra Sefiora, lo poseo yo
en El y no me resulta mas extrafio ni més alejado que lo que tengo yo mismo. En El
poseo todas las cosas de igual manera; y si hemos de llegar a esta posesion [de modo]
que todas las cosas nos pertenezcan, debemos aprehenderlo de igual manera en todas las
cosas, en una no mas que en otra, porque El es igual en todas las cosas.

Uno se encuentra con gente a la que gusta Dios de una manera, pero de otra no, y se
empefian en poseer a Dios so6lo en una forma de devocion y en otra no. Lo dejo pasar,
pero es todo un error. Quien ha de tomar a Dios de manera correcta, debe tomarlo de
igual modo en todas las cosas, en [la] afliccion como en [el] bienestar, en [el] llanto
como en [la] alegria; en todo debe ser el mismo para ti. Si ti no tienes devocion ni fer-
vor, sin haberlo provocado por un pecado mortal, y deseas tener devocion y fervor, y, si
entonces crees que justamente por no tener devocidon ni fervor, tampoco tienes a Dios
[v] ello te da pena, precisamente esto es, en ese momento, [tu] devocion y fervor. Por lo
tanto no debéis insistir en ningiin modo, porque Dios no es en absoluto ni esto ni aque-
llo. De ahi que aquellos que tomen a Dios de la manera descrita, proceden mal con El.
Toman el modo, pero no a Dios. Por ende recordad esta palabra: Debéis pensar pura-
mente en Dios y buscarlo a El. Cualquiera que sea luego el modo resultante, jcontentaos
con ¢él! Pues vuestra intencion ha de estar dirigida puramente hacia Dios y a ninguna
otra cosa. [Luego] estard bien lo que os guste o no os guste, y sabed que otra cosa esta-
ria completamente mal. Quienes pretenden tener muchos modos, empujan a Dios por
debajo de un banco. Ya sean llantos o suspiros o muchas otras cosas por el estilo: todo
esto no es Dios. Si os sucede, aceptadlo y contentaos; si no sucede, contentaos lo mismo
y tomad lo que Dios os quiere dar en ese momento y conservad siempre un humilde
aniquilamiento y el rebajamiento [de vosotros mismos]. Y en todo momento ha de pare-
ceros que sois indignos de [recibir] cualquier bien que Dios podria haceros si quisiera.
Asi hemos interpretado pues, la palabra escrita por San Juan: «En esto se nos ha mani-
festado a nosotros el amor de Dios». Si fuéramos asi, este bien se manifestaria dentro de
nosotros. La culpa de que esté escondido para nosotros no la tiene nadie mas que noso-
tros. Somos la causa de todos nuestros impedimentos. Cuidate de ti mismo y te has cui-
dado bien. Y si resulta que no queremos tomarlo, El nos ha escogido para ello, [sin em-
bargo]. Si no lo tomamos, habremos de arrepentimos y sufriremos gran reprimenda. La
culpa de que no lleguemos adonde, se recibe este bien, no la tiene El, sino nosotros.
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SERMON V b!

In hoc apparuit caritas dei in nobis.

«En esto se nos ha manifestado y hecho visible el amor de Dios hacia nosotros, en
que Dios ha enviado al mundo a su Hijo unigénito para que vivamos con el Hijo y en el
Hijo y por el Hijo» (1 Juan 4, 9); porque andan mal, por cierto, todos cuantos no viven
por medio del Hijo.

Si en alguna parte existiera un rey rico que tuviese una hija hermosa y la desposara
con el hijo de un hombre pobre, entonces serian elevados y ennoblecidos por este hecho
todos los integrantes de su estirpe. Dice, pues, un maestro?: Dios se hizo hombre [v]
gracias a ello todo el género humano ha sido elevado y ennoblecido. Con razén debe-
mos regocijarnos de que Cristo, nuestro hermano, por fuerza propia haya ascendido al
cielo por encima de todos los coros angelicales, y esté sentado a la diestra del Padre.
Este maestro ha dicho palabras acertadas, pero yo por cierto, no daria gran cosa por ello.
(De qué me serviria si yo tuviera un hermano que fuese un hombre rico mientras yo
fuera pobre? ;De qué me serviria si tuviera un hermano que fuera un hombre sabio
mientras yo fuera un necio?

Digo otra cosa que va mas al grano: Dios no so6lo se hizo hombre, sino que adopto la
naturaleza humana.

Los maestros dicen® por lo general que todos los hombres son igualmente nobles en
su naturaleza. Pero yo digo conforme a la verdad: Todo el bien que han poseido todos
los santos y Maria, la Madre de Dios, y Cristo, en cuanto a su humanidad, me pertenece
[también] a mi en esta naturaleza. Ahora podriais preguntarme lo siguiente: Como yo en
esta naturaleza poseo todo cuanto Cristo puede realizar segun su humanidad ;a qué se
debe entonces que enaltezcamos a Cristo venerandolo como Nuestro Sefior y Nuestro
Dios? Esto se debe al hecho de que haya sido un mensajero de Dios [enviado] a noso-
tros, y nos ha traido nuestra salvacion. La salvacién que nos trajo era nuestra®. Alli don-
de el Padre engendra a su Hijo en el fondo més entrafiable, alli entra también volando

! Atribuido en un codice a «Eberharty, en otro «sermo Eghart». En los encabezamientos se hace refe-
rencia al 1° domingo después de Pascua de Resurreccion, al primer domingo después de la Santa Trinidad
y a Navidad, respectivamente. La autenticidad es dudosa.

2 Cfr. Thomas, S. theol. III q. 57 a. 5.

? Quint remite a Thomas, 11 Sent. d. 32 q. 2 a. 3.

* Quint supone que el texto anterior a «alli» es incompleto, por falta de ilacién.
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esta naturaleza [humana]. Ella es una y simple. Puede ser que alguna cosa se deje entre-
ver o se apegue, pero no es lo Uno.

Digo otra cosa que es mas complicada aun: Quien ha de subsistir inmediatamente en
la desnudez de esta naturaleza, debe haberse apartado de todo lo personal de modo que
le desee tantas cosas buenas a un hombre allende el mar, a quien nunca vieron sus 0jos,
como al hombre que se halla junto a ¢l y es su amigo intimo. Mientras deseas mas bie-
nes para tu propia persona que para el hombre que nunca viste, andas mal por cierto, y
nunca atisbaste ni por un solo instante este fondo simple. Es bien posible que hayas vis-
to la verdad en una imagen deducida al modo de un simil: pero no ha sido lo 6ptimo.

Por otra parte, debes tener el corazon puro, pues sélo es puro aquel corazén que ha
aniquilado toda criaturidad’. En tercer lugar debes mantenerte libre del «no». Se suele
preguntar ;qué es lo que quema en el infierno? Los maestros dicen® por regla general:
Esto lo hace la propia voluntad. Pero yo digo conforme a la verdad, que lo que quema
en el infierno es el «no». jEscucha pues, un simil! Que tomen un carbon ardiente y me
lo pongan en la mano. Si yo dijera entonces que el carbon me quemaba la mano, le haria
una gran injusticia. Mas si he de decir con acierto qué es lo que me quema, [afirmaré]
que lo hace el «noy», porque el carbon contiene algo que no contiene mi mano. Mirad,
justamente este «no» es lo que me quema. Mas, si mi mano contuviera todo cuanto es el
carbon y lo que éste puede hacer, entonces ella poseeria toda una naturaleza de fuego.
Luego, si alguien tomara todo el fuego que hubiese ardido jamas y lo arrojara sobre mi
mano, no me podria doler. De igual modo digo: Como Dios y todos cuantos se mantie-
nen en la contemplacion de Dios, poseen en la verdadera bienaventuranza algo que no
tienen aquellos que estan apartados de Dios, este «no» solo atormenta a las almas en el
infierno, mas que la propia voluntad o cualquier fuego. De cierto digo: Eres imperfecto
en la medida en que te queda apegado el «no». Por eso, si queréis ser perfectos, debéis
ser libres del «noy.

Por ello dice la palabrita que os he citado: «Dios ha enviado a su Hijo unigénito al
mundoy; esto no lo debéis interpretar con miras al mundo exterior, como comia y bebia
con nosotros; tenéis que comprenderlo con respecto al mundo interior. Asi como es ver-
dad que el Padre en su naturaleza simple engendra a su Hijo en forma natural, también
es verdad que lo engendra en lo mas entranable del espiritu y esto es el mundo interior.
Ahi el fondo de Dios es mi fondo, y mi fondo el de Dios. Ahi vivo de lo mio, asi como
Dios vive de lo suyo. Para quien mirara alguna vez en este fondo, aunque fuera por un
solo instante, para ese hombre mil marcos de oro amarillo amonedado valdrian lo mis-

> Quint supone que este texto tampoco es auténtico y completo.
8 Cfr. Thomas, S. theol. Suppl. q. 70 a. 3.
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mo que un maravedi falso. Desde este fondo mas entrafiable has de obrar todas tus obras
sin porqué alguno. De cierto digo: Mientras hagas tus obras por el reino de los cielos o
por Dios o por tu eterna bienaventuranza, [es decir], desde fuera, realmente andaras mal.
Pueden aceptarte tal cual, pero no es lo mejor. Pues de veras, quien se imagina que reci-
be mas de Dios en el ensimismamiento, la devocion, el dulce arrobamiento y en merce-
des especiales, que [cuando se halla] cerca de la lumbre o en el establo, hace como si
tomara a Dios, le envolviera la cabeza con una capa y lo empujara por debajo de un
banco. Pues, quien busca a Dios mediante determinado modo, toma el modo y pierde a
Dios que esta escondido en el modo. Pero quien busca a Dios sin modo lo aprehende tal
como es en si mismo; y semejante persona vive con el Hijo y El es la vida misma. Si
alguien durante mil afios preguntara a la vida: «;Por qué vives?»... ésta, si fuera capaz
de contestar, no diria sino: «Vivo porque vivo». Esto se debe a que la vida vive de su
propio fondo y brota de lo suyo; por ello vive sin porqué justamente porque vive para si
misma. Si alguien preguntara entonces a un hombre veraz, uno que obra desde su propio
fondo: «;Por qué obras tus obras?»... él, si contestara bien, no diria sino: «Obro porque
obro».

Donde termina la criatura, ahi Dios comienza a ser. Pues bien, lo tnico que Dios te
exige, es que salgas de ti mismo, en cuanto a tu indole de criatura, y que permitas a Dios
ser Dios dentro de ti. La menor imagen de lo creado, que en algin instante se forma
dentro de ti, es tan grande como lo es Dios. ;Por qué? Porque te impide [tener] un Dios
entero. Justamente alli donde entra la imagen, Dios debe retirarse asi como toda su divi-
nidad. Mas, donde sale la imagen, alli entra Dios. El desea tanto que tu salgas de ti
mismo, en cuanto a tu indole de criatura, como si de ello dependiera toda su bienaventu-
ranza. Pues bien, mi querido hombre, ;qué dafio te hace si le permites a Dios que sea
Dios dentro de ti? Sal completamente de ti mismo por amor de Dios, luego Dios saldra
por completo de si mismo por amor de ti. Cuando estos dos salen, entonces lo que queda
es un Uno simple. En este Uno el Padre engendra a su Hito dentro del manantial mas
intimo. Alli sale floreciendo el Espiritu Santo y alli surge dentro de Dios una voluntad
que pertenece al alma. La voluntad es libre mientras no se halla afectada por ninguna
criatura y por nada que sea criaturidad. Cristo dice: «Nadie asciende al cielo sino Aquel
que ha bajado del cielo» (Juan 3, 13). Todas las cosas fueron creadas de [la] nada; por
eso su verdadero origen es [la] nada, y en cuanto esta noble voluntad se inclina hacia las
criaturas, en tanto se derrama con ellas en su nada.

Ahora cabe preguntar: Esta noble voluntad ;se derrama hasta un punto tal que nunca
puede volver? Los maestros dicen’ por regla general que nunca volverd, en cuanto se

" Cfr. Thomas, S. theol. I1I q. 89 a. 6.
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haya derramado junto con el tiempo. Mas yo digo: Toda vez que esta voluntad se aparte
de si misma y de toda criaturidad, volviendo por un solo instante hacia su primer origen,
la voluntad se presentara [otra vez] en su recta indole libre y es libre; y en ese instante
se recupera todo el tiempo perdido.

A menudo la gente me dice: jRogad por mi! Entonces pienso: ;Por qué salis? ;Por
qué no permanecéis dentro de vosotros mismos y echdis mano de vuestro propio bien?
Si llevais dentro de vosotros toda la verdad en su esencia.

iQue Dios nos ayude a permanecer verdaderamente adentro del modo sefialado, [y] a
poseer toda la verdad inmediatamente y sin distincion en la verdadera bienaventuranza!
Amén.
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lusti vivent in aeternum.

«Los justos viviran eternamente y su recompensa esta con Dios» (Sabid. 5, 16).
Ahora fijaos muy bien en el sentido de esta [palabra]; puede ser que suene simple y
comprensible para todos, sin embargo, es muy digna de consideracion y del todo buena.

«Los justos viviran.» ;Quiénes son los justos? Un escrito dice’: «Es justo aquel que
da a cada cual lo que es de él»: aquellos pues, que dan a Dios lo que es de El, y a los
santos y a los angeles lo que es de ellos, y al semejante lo que es de ¢él.

La honra pertenece a Dios. ;Quiénes son los que honran a Dios? Son aquellos que se
han desasido totalmente de si mismos y no buscan en absoluto lo suyo en ninguna cosa,
sea la que fuere, grande o pequena; aquellos que no miran nada por debajo ni por enci-
ma de ellos, ni [lo que se halla] a su lado o en ellos; aquellos que no piensan ni en bie-
nes, ni en honores, ni en comodidades, ni en placeres, ni en provecho, ni en recogimien-
to, ni en santidad, ni en recompensa, ni en el reino de los cielos, habiéndose desasido de
todo ello, de todo lo suyo... de tales hombres Dios recibe honor y ellos honran a Dios
en el sentido propiamente dicho y le dan lo que le pertenece.

A los angeles y a los santos hay que darles alegria. jOh, maravilla superior a todas
las maravillas! ;Es posible que un ser humano en esta vida les dé alegria a quienes se
hallan en la vida eterna? {Si, es cierto! Todo santo siente mucha e inefable alegria por
cualquier obra buena; por una voluntad o una aspiracion buenas sienten tamana alegria
que no hay boca capaz de pronunciar ni corazén capaz de pensar lo grande que es la
alegria que esto les da. jPor qué sera asi? Porque aman a Dios sobremanera, y su amor
es tan verdadero que prefieren la honra [de Dios] a la bienaventuranza de ellos. Y esto
les da tanto placer no so6lo a los santos y a los dngeles, sino también a Dios mismo, tal
como si fuera la bienaventuranza de El, y su ser y su contento y su deleite dependen de
ello. jPues bien, ahora prestad atencion! Si quisiéramos servir a Dios por ninguna otra
causa que por la gran alegria que sienten quienes estan en la vida eterna, y Dios mismo,
podriamos hacerlo con gusto y con todo empeio posible.

! Se atribuye al «maestro eberhart». Seglin un encabezamiento corresponde a la Fiesta de todos los
Santos.
? Instituciones (Tustiniani) 1, 1 pr.
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También debemos prestar ayuda a quienes estan en el purgatorio y [procurar] la co-
rreccion y...° de los que todavia viven.

Semejante hombre es justo en determinada manera, pero en otro sentido son justos
aquellos que aceptan de Dios todas las cosas con ecuanimidad, sea lo que fuere, grande
o chico, querido o desagradable [considerandolo] todo como igual, sin mas ni menos,
una cosa como la otra. Si de algin modo valoras una cosa mas que otra, esta mal. Debes
desasirte por completo de tu propia voluntad.

El otro dia se me ocurri6 la siguiente idea: si Dios no quisiera como yo, yo querria,
sin embargo, como El. Algunas personas quieren tener su propia voluntad en todas las
cosas; eso esta mal, ahi hay un defecto. Hay otros un poco mejores: quieren por cierto lo
que quiere Dios [y] no quieren nada en contra de su voluntad; [pero] si estuvieran en-
fermos, querrian mas bien que fuera la voluntad divina que estuviesen sanos. Esa gente
preferiria pues, que Dios quisiera segun la voluntad de ellos antes que ellos quisieran
[las cosas] de acuerdo con su voluntad [de Dios]. Hay que aceptarlo, pero es incorrecto.
Los justos no tienen absolutamente ninguna voluntad; todo lo que quiere Dios, les da lo
mismo, por grande que sea la afliccion.

Los hombres justos toman tan en serio la justicia que, si Dios no fuera justo, El no
les importaria un comino’; y se mantienen tan firmes en la justicia habiéndose desasido
tan completamente de si mismos, que no prestan atencion ni al tormento del infierno ni
al regocijo del reino de los cielos ni a cosa alguna. Es mas: si toda la pena que sufren
aquellos que estan en el infierno, tanto hombres como diablos, o si todas las penas que
en algin momento han sido o seran sufridas en esta tierra, estuvieran relacionadas con la
justicia, no les daria un bledo; tan firmemente toman el partido de Dios y de la justicia.
Al hombre justo nada le resulta mas penoso y pesado que lo que esta en contra de la
justicia: [es decir, el hecho] de que no se muestre ecuanime en todas las cosas. ;Coémo
[es] eso? Si una cosa puede alegrar [a los hombres] y otra afligirlos, no son justos; mas
aun, si son alegres en un momento, lo son en todos; si en un momento estan mas alegres
y en otro menos, eso esta mal. Quien ama la justicia, se halla colocado tan firmemente
sobre ella, que aquello que ama es su ser; no hay cosa capaz de apartarlo ni se fija en
nada mas. Dice San Agustin®; «Donde el alma ama, ahi esta con més propiedad que alli
donde da vida». Nuestra palabra [de la Sagrada Escritura] suena modesta y comprensi-

? Quint supone que falta un sustantivo tras «correccion» que tendria el significado de «aedification =
«buen ejemploy.

3 «Un comino» o «un bledox». El original dice «eine bone» = «un habay. El espafiol antiguo también
conocia esta expresion. Cfr. Berceo: «toda su maestria non vali¢ una hava». Tomamos la cita de Rafael
Lapesa, Historia de la lengua espafiola, Madrid 1980, p. 230.

* Se trataria de Bernardo de Clairvaux, Liber de praecepto et dispensatione, c. 20 n. 60.
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ble para todos; y, sin embargo, dificilmente hay alguien que comprenda su significado;
y no obstante, es verdad. Quien comprenda la doctrina de la justicia y del justo, com-
prendera todo cuanto digo.

«Los justos viviran.» Por entre todas las cosas no hay nada tan querido y tan apete-
cible como la vida. Y, por otra parte, no hay ninguna vida tan mala ni onerosa que el
hombre, pese a todo, no quiera vivir. Dice un escrito: Cuanto mas cerca se halla una
cosa de la muerte, tanto mas apenada estd. No importa lo mala que sea la vida, quiere
vivir, no obstante. {Por qué comes? ;Por qué duermes? Para que vivas. ;Por qué apete-
ces bienes u honores? Lo sabes muy bien. Pero ;por qué vives? Por la vida y, sin em-
bargo, no sabes por qué vives. La vida en si es tan apetecible que uno la apetece a causa
de ella misma. Quienes estan en el infierno, [sufriendo] la pena eterna, no quisieran per-
der su vida, ni los diablos ni las almas, porque su vida es tan noble que fluye de Dios al
alma sin mediador alguno. Como fluye tan inmediatamente de Dios, por eso quieren
vivir. ;Qué es la vida? El ser de Dios es mi vida. Entonces, si mi vida es el ser de Dios,
el ser de Dios ha de ser mio y la esencia primigenia’ de Dios mi esencia primigenia, ni
mas ni menos.

Ellos viven eternamente «con Dios», de modo exactamente igual con Dios, ni por
debajo ni por encima. Hacen todas sus obras con Dios y Dios [las hace] con ellos. Dice
San Juan: «El Verbo estaba con Dios» (Juan 1, 1). Era completamente igual y estaba a
su lado, ni por debajo ni por encima, sino que [era] igual. Cuando Dios cred al hombre,
cred a la mujer del costado del hombre para que le fuera igual. No la cred ni de la cabe-
za ni de los pies, para que no fuera para ¢l ni mujer ni hombre, sino que fuese igual. Asi
también el alma justa ha de ser igual, junto con Dios y al lado de Dios, exactamente
igual, ni por debajo ni por encima.

(Quiénes son los que de tal manera son iguales? Quienes no se igualan a nada, s6lo
ésos son iguales a Dios. El ser divino no se iguala a nada; en El no hay ni imagen ni
forma. A las almas que se [le] igualan de tal modo, el Padre les da en forma igual y no
les escatima nada. Cuanto el Padre es capaz de hacer, lo da a esta alma de modo igual,
por cierto, siempre y cuando ella no se asemeje mas a si misma que a otra persona, y no
ha de hallarse mas cerca de si misma que de otro. Su propio honor, su provecho y cual-
quier cosa suya, no los debe apetecer mas ni prestarles mayor atencion que a los de un
forastero. Cualquier cosa —ya sea buena, ya sea mala— que pertenezca a alguien no le
ha de resultar ni ajena ni alejada. Todo el amor de este mundo esta erigido sobre el amor
propio. Si hubieras renunciado a este ultimo, habrias renunciado al mundo entero.

> «Esencia primigenia». Eckhart usa la palabra «isticheit» traducida por Quint por «Wesenheit». Cft.
nuestra «Introducciony I, p. XLIII.

183



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

El Padre engendra a su Hijo en la eternidad como igual a si mismo. «El Verbo estaba
con Dios y Dios era el Verbox»: era lo mismo en la misma naturaleza. Digo ademas: Lo
ha engendrado en mi alma. Ella no sélo esta con El y El con ella como iguales, sino que
se halla dentro de ella, y el Padre engendra a su Hijo dentro del alma de la misma mane-
ra que lo engendra en la eternidad, y no de otro modo. Tiene que hacerlo, le agrade o le
disguste. El Padre engendra a su Hijo sin cesar, y yo digo més aun: Me engendra a mi
como su hijo y como el mismo Hijo. Digo mas todavia: Me engendra no s6lo como su
hijo; me engendra a mi como [si yo fuera] El, y a si como [si fuera] yo, y a mi como su
ser y su naturaleza. En el manantial mas intimo broto yo del Espiritu Santo; alli hay una
sola vida y un solo ser y una sola obra. Todo cuanto obra Dios es uno; por eso me en-
gendra como hijo suyo sin ninguna diferencia. Mi padre carnal no es mi padre propia-
mente dicho, sino [que lo es] solamente con un pequefio pedacito de su naturaleza y yo
estoy separado de ¢l; €l puede estar muerto y yo [puedo] vivir. Por eso, el Padre celestial
es de veras mi Padre, porque soy su hijo y tengo de El todo cuanto poseo, y soy el mis-
mo hijo y no otro. Como el Padre no hace sino una sola obra, por eso hace de mi su hijo
unigénito, sin ninguna diferencia.

«Seremos transformados y transfigurados totalmente en Dios» (Cfr. 2 Cor. 3, 18).
iEscucha un simil! [Sucede] exactamente del mismo modo que cuando en el Sacramen-
to el pan se transforma en el Cuerpo de Nuestro Sefior; cualquiera sea el numero de pa-
nes, se transforman en un solo cuerpo. Igualmente, si todos los panes fueran transfor-
mados en mi dedo, no habria mas que un solo dedo. Luego, si mi dedo fuera transfor-
mado [otra vez] en pan, éste seria tanto como aquél. La cosa que se transforma en otra,
llega a ser una sola con ella. Exactamente de la misma manera soy transformado en EI,
de modo que El me convierte en ser suyo [y esto] como uno [y] no igual; por Dios vivo,
es verdad que no existe distincion alguna.

El Padre engendra a su Hijo sin cesar. Cuando el Hijo ha nacido, [ya] no toma nada
del Padre porque lo tiene todo; pero cuando nace, toma del Padre. Con miras a ello,
tampoco debemos desear nada de Dios como si fuera un extrafio. Nuestro Sefior dijo a
sus discipulos: «No os he llamado siervos sino amigos» (Cfr. Juan 15, 14 ss.). Quien
pide algo de otro es «siervo» y quien paga es «sefior». El otro dia reflexioné sobre si
queria tomar o pedir alguna cosa de Dios. Lo pensaré dos veces, pues si aceptara algo de
Dios, me hallaria por debajo de El como un «siervo» y El, al dar, [seria] un «sefior».
[Pero] asi no ha de ser con nosotros en la vida eterna.

Dije una vez en este mismo lugar y sigue siendo verdad: Cuando el hombre atrae o
toma algo [que se halla] fuera de €1, procede mal. Uno no debe tomar ni mirar a Dios
como [si estuviera] fuera de uno mismo, sino [que lo debe tomar y ver] como propiedad
y como algo que se halla dentro de mi; ademas, no se ha de servir ni obrar a causa de
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ningun porqué, ni por la gloria de Dios ni por el propio [honor], ni por cosa alguna que
se halle fuera de uno, sino unicamente a causa de lo que son el propio ser y la propia
vida dentro de uno. Algunas personas bobas opinan que deberian ver a Dios como si
estuviera alla y ellas aca. No es asi, Dios y yo somos uno. Mediante el conocimiento
acojo a Dios dentro de mi; [y] mediante el amor me adentro en Dios. Hay quienes dicen
que la bienaventuranza no depende del conocimiento sino solamente de la voluntad. Se
equivocan; pues, si dependiera inicamente de la voluntad no seria una sola cosa. [Mas]
el obrar y el devenir son una sola cosa. Cuando el carpintero no opera, tampoco se hace
la casa. Donde descansa el hacha, descansa también el devenir. Dios y yo somos uno en
semejante obrar; El obra y yo llego a ser. El fuego transforma en si cuanto se le agrega,
y [esto] se convierte en su naturaleza [del fuego]. No es la lefia la que transforma en si el
fuego, sino que el fuego transforma en si la lefia. Asi también seremos transformados en
Dios para que lo conozcamos tal como es (Cfr. 1 Juan 3, 2). Dice San Pablo: Asi cono-
ceremos: yo [lo conoceré] exactamente lo mismo que de El soy conocido, ni mas ni me-
nos, simplemente igual (Cfr. 1 Cor. 13, 12). «Los justos viviran eternamente y su re-
compensa esta con Dios» exactamente igual.

Que Dios nos ayude para que amemos a la justicia por ella misma y a Dios sin por-
que. Amen.
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SERMON VII'

Populi eius qui in te est, misereberis.

Dice el profeta: «Sefor, apiadate del pueblo que esta en ti» (Oseas 14, 4). Nuestro
Senior contestd: «Todo cuanto estd achacoso lo sanaré y lo amaré espontdneamente»
(Oseas 14, 5).

Traigo a colacion [el relato de la Sagrada Escritura] que dice: «El fariseo pidio que
Nuestro Sefior comiera con él», y [agrego]: «Nuestro Sefor dijo a la mujer: vade in pa-
ce; jvete en paz!» (Cfr. Lucas 7, 36 a 50). Cuando alguien [parte] de la paz [y] llega a la
paz, estd bien, es elogiable; sin embargo, es defectuoso. Hay que entrar corriendo en la
paz y no se debe comenzar en paz. Dios quiere decir: Uno debe ser ubicado y empujado
en la paz y terminar en la paz. Dijo Nuestro Sefior: «Sélo estando dentro de mi, tenéis
paz» (Cfr. Juan 16, 33). Exactamente en la medida en que [uno estd] dentro de Dios,
uno se halla en paz. Aquella parte de nosotros que se halla en Dios, tiene paz; la otra
parte que esta fuera de Dios, tiene desasosiego. Dice San Juan: «Todo cuanto ha nacido
de Dios, vence al mundo» (1 Juan 5, 4). Cuanto ha nacido de Dios, busca [la] paz y co-
rre hasta estar en ella. Por eso dijo: «jVade in pace! jCorre hacia la paz!». El hombre
que esta corriendo y corriendo sin cesar y lo hace [para llegar] a la paz, es un hombre
celestial. El cielo gira perpetuamente y, dando vueltas, busca [la] paz.

jAhora, escuchad! «El fariseo pidié que Nuestro Sefior comiera con €l». La comida
que como, es tan unida a mi cuerpo, como mi cuerpo a mi alma. Mi cuerpo y mi alma se
hallan unidos en un ser [y] no como si se tratara de una obra”. [No es, pues] como cuan-
do mi alma se une con la vista en una obra, es decir, [en el hecho de] que ve. Asi tam-
bién la comida que como es unida a mi naturaleza en el ser, [mas] no unida en el obrar,
y este hecho apunta hacia la gran unién que debemos tener con Dios en el ser, pero no
en una obra. Por eso, el fariseo pidié a Nuestro Sefior que comiera con él.

" En uno de los codices se halla anotado: «Aqui muestra el maestro Eckart a las almas que se hallan
en Dios y como Dios procede misericordiosamente con ellas y como su misericordia esta por encima de
todas sus obrasy.

Encabezamiento: «Sermo de tempore XIX».

* Llama la atencion que Quint da dos traducciones distintas de este pasaje en alto aleman medio. Se-
gan p. 119 nota 2 seria: «Mi cuerpo y mi alma se hallan unidos en el ser (texto medieval “en un ser”) [y]
no sélo en una obra». Pero nos convence mas la otra version que, junto con el texto medieval, constituye
la base de nuestra traduccion.
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«Fariseo» (Pharis€us) significa lo mismo que: uno que se halla apartado y no conoce
ningun fin. Todos los accesorios del alma han de ser desprendidos por completo. Cuanto
mas nobles sean las potencias con tanta mayor fuerza se quitaran [los accesorios]. Cier-
tas potencias se hallan tan por encima del cuerpo y tan apartadas que actuan con total
caracter de separadoras y divisorias. Un maestro dice una hermosa palabra: Nunca lle-
gard a entrar alli’ aquello que, aunque fuera por una sola vez, toque una cosa corpérea.
En segundo lugar [significa «fariseo»], que debemos estar desasidos y separados y reco-
gidos. De ello se desprende que un hombre iletrado puede obtener y ensenar el saber
[s6lo] mediante el amor y el anhelo. En tercer lugar significa que uno no debe tener nin-
gun fin ni estar encerrado en ninguna parte ni apegado a nada, hallandose en paz de tal
manera que ya no sepa nada del desasosiego, cada vez que semejante hombre sea trans-
puesto en Dios mediante las potencias completamente desprendidas. Por eso dijo el pro-
feta: «Sefor, apiadate del pueblo que esta en tix».

Dice un maestro®: La obra suprema que Dios ha obrado siempre en todas las criatu-
ras es la misericordia. Lo mas secreto y escondido [y] aun aquello que haya obrado al-
guna vez en los angeles, es elevado a la misericordia, a la obra [de la] misericordia co-
mo es en si misma y como es en Dios. Cualquiera [sea] la cosa que obre Dios, el primer
efluvio violento lo constituye [siempre] la misericordia, [y] no [se trata de] esa con la
que le perdona al hombre su pecado o por la cual un hombre se compadece de otro; [el
maestro] quiere decir mas bien: La obra suprema que hace Dios, es misericordia. Dice
un maestro: La obra de la misericordia tiene tal parentesco con Dios que [la] verdad y
[la] riqueza y [la] bondad, si bien designan a Dios —aun cuando una de éstas lo designe
mas que otra— la misericordia es, no obstante, la obra suprema de Dios y significa que
Dios coloca al alma en lo mas elevado y acendrado que ella es capaz de recibir: [a sa-
ber] en la extension, en el mar, en un mar insondable: alli opera Dios la misericordia.
Por eso dijo el profeta: «Dios, apiadate del pueblo que esta en ti».

(Qué pueblo estd en Dios? Dice San Juan: «Dios es amor y quien permanece en el
amor, permanece en Dios y Dios en él» (1 Juan 4, 16). Aun cuando dice San Juan que el
amor une, el amor, sin embargo, no [nos] transpone nunca en Dios; en el mejor de los
casos aglutina [lo que ya esta unido]. EI amor no une de ninguna manera; [s6lo] aquello
que ya se halla unido, lo cose y lo ata. El amor une en una obra, mas no en el ser. Dicen
los maestros mas insignes que el entendimiento lo monda todo por completo, y apre-
hende a Dios desnudo, como ser puro que es en si mismo. El conocimiento irrumpe a

? Segun referencia en las obras latinas de Eckhart: San Agustin. «Alli» se refiere a las potencias men-
cionadas en la frase anterior.
4 Cfr. Thomas, S. theol I q. 21 a. 4.
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través de la verdad y bondad y se arroja sobre el ser puro y aprehende a Dios, desnudo,
tal como es sin nombre. [Mas] yo digo: No unen ni el conocimiento ni el amor. EI amor
aprehende a Dios mismo en cuanto es bueno, y si Dios cayera fuera del nombre «bon-
dad», el amor nunca lograria avanzar. El amor toma a Dios [escondido] bajo una piel,
bajo una vestimenta. El entendimiento no hace tal cosa; el entendimiento toma a Dios
tal como lo conoce dentro de ¢él; mas, no lo puede comprender jamas en el mar de su ser
insondable. Digo yo: Por encima de estos dos, es decir, [el] conocimiento y [el] amor se
halla la misericordia; en lo supremo y en lo mas puro que Dios puede obrar, alli opera
Dios la misericordia.

Un maestro dice una hermosa palabra: [afirma] que en el alma hay algo muy secreto
y escondido y [que se halla] muy por encima de donde emanan las potencias del enten-
dimiento y de la voluntad®. Dice San Agustin: Asi como es inefable aquello donde el
Hijo en el primer efluvio violento emana del Padre, asi existe también algo muy secreto
por encima del primer efluvio violento, alli donde emanan [el] entendimiento y [la] vo-
luntad. Un maestro que ha hablado del alma mejor que nadie, dice® que todo el saber
humano nunca penetra en aquello que es el alma en su fondo. [Para comprender] lo que
es el alma, hace falta un saber sobrenatural. Donde emanan las potencias del alma [para
entrar] en las obras, de esto no sabemos nada: sabemos, es cierto, algo de ello, pero es
poco. De lo que es el alma en su fondo, de esto nadie sabe nada. El saber que de ello se
pueda tener, ha de ser sobrenatural, tiene que ser merced a la gracia: alli obra Dios [la]
misericordia. Amén.

> Se refiere al «fondo del almay, a la «chispa».
8 Cfr. Augustinus, De Genesi ad litteram VI c. 29 n. 40.
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SERMON VIII!

In occisione gladii mortui sunt.

Leemos de los martires que «murieron al filo de la espada» (Hebreos 11, 37). Nues-
tro Sefior dijo a sus discipulos: «Bienaventurados sois vosotros si suftris algo por mi
nombre» (Cfr. Mateo 5, 11 y 10, 22)*.

Ahora bien, se dice que «murieron». Esto de que «murieron» significa en primer
término que se acaba cualquier cosa sufrida en este mundo y en esta vida. Dice San
Agustin: Toda pena y cualquier obra trabajosa se acaban, pero es eterna la recompensa
que Dios da por ellas. En segundo lugar, [significa] que debemos tener presente que esta
vida entera es mortal de modo que no hemos de temer todas las penas y trabajos que nos
puedan sobrevenir, pues se acabaran. En tercer lugar, que debemos comportarnos como
si estuviéramos muertos de modo que no nos afecte ni lo agradable ni lo penoso. Dice
un maestro: Nada es capaz de tocar al cielo’, y esto quiere decir que es un hombre ce-
lestial aquel para quien todas las cosas no valen tanto que puedan afectarlo. Dice un
maestro: Como todas las criaturas son tan ruines, ;a qué se debe que pueden apartar al
hombre tan facilmente de Dios; y eso que el alma en su parte menos valiosa es mas pre-
ciosa que el cielo y todas las criaturas? El dice: Se debe a que aprecia poco a Dios. Si el
hombre apreciara a Dios como deberia hacerlo, seria casi imposible que cayera alguna
vez. Y es una ensefanza buena [segun la cual] el hombre debe comportarse en este
mundo como si estuviera muerto. Dice San Gregorio® que nadie puede poseer a Dios en
grado considerable si no estd muerto hasta el fondo para este mundo.

La cuarta ensefnanza es la mejor de todas. Dice que «murieron». La muerte, [sin em-
bargo], les otorga un ser. Afirma un maestro®: La naturaleza nunca destruye nada a no
ser que dé algo mejor. Cuando el aire se convierte en fuego, entonces es algo mejor;
mas, cuando el aire se convierte en agua, es una destruccion y un error. Si [incluso] la
naturaleza actda asi, cuanto mas lo hace Dios: nunca destruye sin dar algo mejor. Los

! Hay encabezamientos que dicen: «Otra vez un sermén de los santos martires»; «En la Fiesta de los
santos martires Juan y Pabloy.

% Segn Quint (t. I p. 127 n. 1) «resulta sorprendente que en el sermén la cita .de Mateo nunca se con-
vierta en asunto directo de la exposiciony.

? Doctrina aristotélica.

% En sus obras latinas Eckhart dice: «Gregorius ait in glossa».

> Cfr. Albertus Magnus, De generatione et corruptione I tr. 1 c. 25 ad 3.



Maestro Eckhart, Obras Alemanas, Tratados y Sermones

martires estan muertos y perdieron una vida [pero, en cambio] recibieron un ser. Dice
un maestro® que lo mas noble son [el] ser y [la] vida y [el] conocimiento. [El] conoci-
miento es mas sublime que [la] vida o [el] ser, pues en el hecho de conocer posee a la
vez [la] vida y [el] ser. Mas luego, [la] vida es mas noble que [el] ser o [el] conocer,
como en el caso del arbol que vive, mientras la piedra [solo] tiene el ser. Pero, si por
otra parte, concebimos al ser como puro y acendrado, tal como es en si mismo, entonces
el ser es mas sublime que [el] conocimiento o [la] vida. Han perdido una vida y encon-
trado un ser. Dice un maestro’ que nada se asemeja tanto a Dios como [el] ser; [una
cosa], en cuanto tiene ser, en tanto se asemeja a Dios. Dice un maestro: [El] ser es tan
puro y tan elevado que todo cuanto es Dios, es ser. Dios no reconoce nada fuera del ser,
no sabe nada fuera de su ser, [el] ser es su anillo. Dios no ama nada fuera de su ser, no
piensa en nada fuera de su ser. Yo digo: Todas las criaturas son un solo ser. Dice un
maestro® que ciertas criaturas se hallan tan cerca de Dios y poseen tanta luz divina im-
presa en ellas, que dan [el] ser a otras criaturas. Esto no es verdad, porque [el] ser es tan
elevado y tan puro y tan afin a Dios, que nadie puede dar [el] ser sino s6lo Dios en si
mismo. La esencia mas propia de Dios es [el] ser. Dice un maestro: Una criatura bien
puede darle vida a otra. Justamente por eso, todo cuanto es de alguna manera, esta fun-
damentado tan s6lo en [el] ser. Ser es un nombre primigenio. Todo cuanto es defectuo-
so, es un abandono del ser. Nuestra vida entera deberia ser un ser. Nuestra vida, en
cuanto es un ser, en tanto esta en Dios. Nuestra vida es afin a Dios en la medida en que
esta recogida en [el] ser. Por mezquina que sea nuestra vida, si se la aprehende en cuan-
to es ser, es mas noble que cualquier cosa que alguna vez haya logrado vivir. Estoy se-
guro de que si un alma conociera lo mas insignificante que tiene ser, nunca mas le daria
la espalda por un solo momento. Lo mas pobre que se conociera dentro de Dios —
aunque se conociera s6lo una flor tal como tiene su ser en Dios— seria mas noble que
todo el mundo. Lo maés insignificante que se halla en Dios, en cuanto es un ser, es mejor
que un angel si alguien lo llegara a conocer.

Si el angel se dirigiera hacia las criaturas para conocerlas, se haria de noche. Dice
San Agustin®:Cuando los angeles llegan a conocer a las criaturas sin Dios, hay un cre-
pusculo vespertino, pero cuando llegan a conocer a las criaturas en Dios, hay un crepus-
culo matutinal. Si conocen a Dios como El es ser, puramente en si mismo, esto es el
mediodia reluciente. Yo digo: El hombre deberia comprender y conocer lo noble que es

® Cfr. Thomas, S. theol I q. 4 a. 2; Augustinus, De libero arbitrio II ¢.3n.7.

7 Thomas, De causis, lect. 18.

¥ Liber de causis prop. 3 (ed. Bardenhewer) y, con respecto a ello: Thomas, De causis, lect. 3; Avi-
cenna, Met. IX c. 4; Thomas, S. theol. 1 q. 65 a. 3; q. 45 a. 5.

? Cfr. Augustinus, De Genesi ad litteram 1. TV c. 23 n. 40.
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el ser. No hay criatura tan insignificante que no apetezca el ser. Las orugas, cuando caen
de los arboles, suben penosamente por una pared para conservar su ser. jTan noble es el
ser! Alabamos la muerte sufrida junto a Dios para que El nos traslade a un ser mejor que
la vida: un ser en el cual vive nuestra vida, ahi donde nuestra vida se convierte en ser. El
hombre debe entregarse a la muerte de buen grado y morir para obtener un ser mejor.

A veces digo que un lefo es superior al oro; esto es muy sorprendente. Una piedra
en cuanto tiene ser, es mas noble que Dios y su divinidad sin ser, puesto el caso de que
se le pueda quitar [el] ser. Ha de ser una vida muy vigorosa aquella en que las cosas
muertas cobran vida [y] en la cual aun la muerte llega a ser vida. Para Dios no muere
nada: todas las cosas viven en El. «Estan muertos» dice la Escritura con respecto a los
martires y se hallan trasladados a una vida eterna, aquella vida donde la vida es ser. De-
bemos estar muertos a fondo, de modo que no nos afecten ni lo agradable ni lo penoso.
Cuanto hay que conocer debe conocerse en su causa. Nunca podemos conocer una cosa
como es verdaderamente en si misma, si no la conocemos en su causa. Jamas puede ser
[un] conocimiento [verdadero] aquel que no conozca una cosa en su causa evidente. Asi
también, la vida nunca puede ser acabada, a no ser que se la refiera a su causa evidente,
ahi donde la vida es un ser que el alma recibird cuando muera hasta el fondo para que
vivamos en la vida donde [la] vida es ser. Aquello que nos impide perseverar en esta
[disposicion], lo sefiala un maestro diciendo: Se debe al hecho de que toquemos [el]
tiempo. Todo cuanto toca [el] tiempo, es mortal. Dice un maestro™®: El curso del cielo
es eterno; es bien cierto que el tiempo proviene de €l, [pero] esto sucede por una desvia-
cion. [Mas], en su curso es eterno; no sabe nada del tiempo y esto implica que el alma
ha de ser puesta en un ser puro. El segundo [impedimento] se da cuando algo contiene
en si su contrario. ;Qué es [un] contrario? Lo agradable y lo penoso, lo blanco y lo ne-
gro, constituyen contrarios y éstos no permanecen en [el] ser.

Dice un maestro™: El alma ha sido dada al cuerpo para su purificacion. El alma,
cuando se halla separada del cuerpo, no tiene ni entendimiento ni voluntad: es una sola
cosa, no seria capaz de reunir suficiente fuerza para volverse hacia Dios; los posee [el
entendimiento y la voluntad], es cierto,” en su fondo, por cuanto éste es su raiz, pero no
en su actuacion. El alma es purificada en el cuerpo para que reuna lo que esta disperso y
llevado afuera. Si aquello que los cinco sentidos llevan afuera, entra de nuevo en el al-
ma, ésta tiene una fuerza en la cual todo se vuelve uno. Por otra parte, ella [el alma] es
purificada en el ejercicio de las virtudes; esto sucede cuando el alma trepa a una vida
que esta unificada. La pureza del alma consiste en que fue purificada de una vida divi-

' En uno de sus textos latinos Eckhart remite a «Augustinus XII confessionumy.
" Segtin Eckhart: «Avicenna, De anima p. I altimo capitulo».
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dida y entra en una vida unificada. Todo cuanto esta dividido en las cosas inferiores, es
unido cuando el alma trepa a una vida en la cual no existe contrario. Cuando el alma
llega a la luz del entendimiento, no sabe nada del contrario. Aquello que se desprende
de esta luz, cae en la mortalidad y muere. En tercer lugar, la pureza del alma reside en
que no esta inclinada hacia ninguna cosa. Aquello que se inclina hacia otra cosa, cual-
quiera que sea, muere y no puede perdurar.

Rogamos a Dios, Nuestro querido Sefior, que nos ayude [a pasar]| de una vida dividi-
da a una vida unificada. Que Dios nos ayude a lograrlo. Amén.

192



SERMON IX!

Quasi stella matutina in medio nebulae et quasi luna plena in diebus suis lucet et
quasi sol refulgens, sic iste refulsit in templo dei.

«Este ha resplandecido en el templo de Dios como una estrella matutina en medio de
la niebla, y como una luna llena en sus dias, y como un sol radiante» (Eclesiastico 50, 6
y 7).

Ahora me refiero a la ultima palabra: «templo de Dios». ;Qué es «Dios» y qué es
«templo de Dios»?

Veinticuatro maestros se reunieron con el propésito de hablar sobre lo que era Dios’.
Se congregaron en determinado momento y cada uno de ellos expresd su opinion; de
¢éstas escojo ahora dos o tres. Uno dijo: Dios es algo en comparacion con lo cual todas
las cosas mutables y temporales no son nada; y todo cuanto tiene [el] ser, es insignifi-
cante ante El. El segundo dijo: Dios es algo que se halla necesariamente por encima del
ser, [algo] que en si mismo no necesita de nadie y del que necesitan todas las cosas. El
tercero dijo: «Dios es un entendimiento que vive Unicamente en el conocimiento de si
mismo»”.

Dejo de lado la primera y la ultima [opinién] y me refiero a la segunda, de acuerdo
con la cual Dios es algo que necesariamente se halla por encima del ser. Lo que tiene
ser, tiempo o lugar, no toca a Dios; El esta por encima de ello. [Es cierto que] Dios se
halla en todas las criaturas en cuanto tienen el [ser] y, sin embargo, estd por encima [de
ellas]. Justamente con todo cuanto El es en todas las criaturas, se halla por encima [de
ellas]; aquello que es uno en muchas cosas, debe estar necesariamente por encima de las
cosas. Algunos maestros opinaban que el alma se hallaba s6lo en el corazon. No es asiy
hubo grandes maestros que se equivocaban a este respecto. El alma se halla completa-
mente entera e indivisa en el pie, y entera en el ojo y en cualquier miembro. Si tomo un
lapso de tiempo, no es el dia de hoy ni el de ayer. Pero si tomo el «ahora» [de la eterni-
dad] éste comprende en si todo el tiempo. El «ahora» en el cual Dios cre6 el mundo, se

! Atribucion: Maestro Ekkart.

Segtin los encabezamientos: «En el dia de Santo Domingo».

? Eckhart piensa en el Liber XXIV philosophorum del Seudo-Hermes Trimegisto.

? Se refiere a la tercera sentencia del Liber que reza: «Deus ets, qui solus suo intellectu vivity.
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halla tan cerca del tiempo actual como el instante en que hablo ahora, y el Dia del Juicio
se halla tan cerca de ese «ahora» como el dia que fue ayer.

Dice un maestro: Dios es algo que obra eternamente, indiviso en si mismo, [y] que
no necesita de la ayuda de nadie ni de herramienta alguna y perdura en si mismo, no
necesita nada, pero todas las cosas necesitan de [este algo] y hacia ello tienden todas las
cosas como hacia su ultima meta. Esta meta no tiene ningun modo definido, se emanci-
pa del modo y se va extendiendo. Dice San Bernardo*: Amar a Dios es modo sin modo.
Un médico que quiere curar a un enfermo, no tiene ningiin modo [determinado] de salud
en el sentido de lo sano que quiere hacer al enfermo; pero si tiene [un] modo con el que
lo quiere curar; mas lo sano que lo quiere hacer, no tiene modo determinado: tan sano
como ¢l es capaz [de hacerlo]. Para la medida del amor que le debemos tener a Dios, no
existe modo [determinado]; debemos amarlo tanto cuanto seamos capaces de hacerlo;
esto no tiene modo.

Cada cosa obra dentro de [su] ser; ninguna cosa puede obrar mas alla de su ser. El
fuego no puede obrar sino en el lefio. Dios obra por encima del ser en la dimensién don-
de El puede desempefiarse; obra en [el] no-ser. Antes de que hubiera [el] ser, obraba
Dios; obraba [el] ser cuando [el] ser aun no existia. Algunos maestros brutos dicen que
Dios es un ser puro; El se halla tan por encima del ser, como el angel supremo esta por
encima del mosquito. Si yo dijera de Dios que es un ser, cometeria un error tan grande,
como si llamara al sol palido o negro. Dios no es ni esto ni aquello. Y un maestro dice:
Quien cree haber llegado a conocer a Dios y quien [al hacerlo], conozca alguna cosa, no
conoce a Dios. Pero si he dicho que Dios no es un ser y se halla por encima del ser, esto
no significa que le haya negado [el] ser, antes bien lo he enaltecido en El. Si tomo [el]
cobre envuelto en oro, entonces existe ahi y subsiste de una manera mas elevada de la
que tiene en si mismo. Dice San Agustin®: Dios es sabio sin sabiduria, bueno sin bon-
dad, poderoso sin poder.

Algunos maestros de modesta preparacion’ ensefian en el colegio que todos los seres
se hallan divididos en diez categorias’, y afirman que ninguna de ellas corresponde a
Dios. Ninguna de estas categorias afecta a Dios, pero tampoco le falta ninguna. La pri-
mera, o sea la que posee la mayor cantidad de ser y en la cual todas las cosas reciben su
ser, es la substancia; y la ultima, que contiene la menor cantidad de ser, se llama rela-
cion, y en Dios ésta se iguala a lo mas grande que posee la mayor cantidad de ser; es

* Se remite a Bernardo de Clairvaux, De diligendo Deoc. 1 n. 1y 6 n. 16.

> Cfr. Augustinus, De trinitate 1. V c. 1 n. 2.

® Quint opina (tomo I p. 147 nota 3) que se trataria de los «baccalaurii theologiae».
7 Las diez categorias del ser, de Aristoteles.
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que ellas en Dios tienen la misma imagen primigenia. En Dios, las imagenes primige-
nias de todas las cosas son iguales; pero son las imagenes primigenias de cosas desigua-
les. El angel supremo y el alma y el mosquito tienen una y la misma imagen primigenia
en Dios. Dios no es ni ser ni bondad. [La] bondad estd apegada al ser y no va mas alla
del ser; pues, si no hubiera ser, no habria bondad, y [el] ser es todavia mas acendrado
que [la] bondad. Dios no es bueno ni mejor ni 6ptimo. Quien dijera que Dios era bueno,
lo agraviaria tanto como si llamara negro al sol.

Pero Dios mismo dice: «Nadie es bueno sino sélo Dios» (Marcos 10, 18). ;Qué es
bueno? Es bueno aquello que se comunica. Llamamos bueno a un hombre que se comu-
nica y es util. Por eso dice un maestro pagano: En este sentido un ermitafio no es ni
bueno ni malo porque no se comunica ni es util. [Mas] Dios es lo que mas se comunica.
Ninguna cosa se comunica a partir de lo propio, porque todas las criaturas no existen
por si mismas. Todo cuanto comunican lo han recibido de otro. Tampoco se dan ellas
mismas. El sol da su brillo y, sin embargo, permanece en su lugar; el fuego da su calor
y, sin embargo, sigue siendo fuego; pero Dios comunica lo suyo porque El es por si
mismo lo que es, y en todos los dones que otorga, en primer término se da a si mismo.
Se da como Dios, tal como es en todos sus dones, segin sea posible en aquel que desea
recibirlo. Dice Santiago: «Todos los dones buenos fluyen desde arriba, provienen del
Padre de las luces» (Santiago 1, 17).

Si aprehendemos a Dios en el ser, lo aprehendemos en su antepatio, pues [el] ser es
el antepatio en donde mora. Pero ;donde se halla en su templo en el cual resplandece
[como] santo? El templo de Dios es [el] entendimiento. En ninguna parte mora Dios
més propiamente que en su templo, o sea el entendimiento, segin dijo otro maestro® que
Dios es un entendimiento que vive en el conocimiento Unica y exclusivamente de si
mismo, permaneciendo solo en si alli donde nada lo ha tocado jamas [a Dios], porque
alli se halla solo en su quietud. En el conocimiento de si mismo Dios se conoce a si
mismo en si mismo.

Consideremos ahora [el conocimiento] tal como es en el alma que posee una «goti-
ta» de entendimiento, una «chispita», una «ramay. Ella [el alma] tiene potencias que
obran en el cuerpo. Hay una potencia con cuya ayuda digiere el hombre; ésta obra mas
de noche que de dia; [y] gracias a ella el hombre aumenta de peso y crece. El alma po-
see ademas una potencia en el ojo: mediante ella el ojo resulta tan sutil y fino que no
acepta las cosas en su rudeza como son en si mismas; antes tienen que ser cernidas y
refinadas al aire y a la luz; esto sucede porque el [0jo] tiene consigo al alma. Otra po-
tencia mas se encuentra en el alma, con ella piensa. Esta potencia se imagina dentro de

8 En uno de sus escritos latinos dice Eckhart: «ut ait Themistius».
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si las cosas que no se hallan presentes, de modo que conozco las cosas tan bien —y aun
mejor— como si las viera con mis 0jos —en pleno invierno puedo imaginarme muy
bien una rosa—, y con esta potencia opera el alma en [el] no-ser y en este aspecto lo
imita a Dios que obra en [el] no-ser.

Dice un maestro pagano: El alma que ama a Dios, lo toma bajo la envoltura de la
bondad —Ilas palabras citadas hasta ahora pertenecen a maestros paganos que no cono-
cieron sino a la luz natural, atin no he llegado a las palabras de los santos maestros que
conocieron a una luz mucho mas sublime— [pues bien], ¢l dice: El alma que ama a
Dios, lo toma bajo la envoltura de la bondad. [El] entendimiento, empero, le quita a
Dios la envoltura de la bondad y lo toma desnudo donde estd despojado de [la] bondad y
del ser y de todos los nombres.

Dije en el colegio que el entendimiento es mas noble que la voluntad y ambos, sin
embargo, tienen su lugar en esa luz’. Entonces, un maestro dijo'® en otro colegio que la
voluntad era mas noble que el entendimiento, porque la voluntad toma las cosas tales
como son en si mismas; el entendimiento, [en cambio], toma las cosas tales como son en
¢l mismo. Esto es verdad. Un ojo es mas noble en si mismo que un ojo pintado en una
pared. Pero yo digo que [el] entendimiento es mas noble que [la] voluntad. [La] volun-
tad toma a Dios bajo la vestimenta de la bondad. [El] entendimiento toma a Dios desnu-
do, tal como se halla despojado de la bondad y del ser. La bondad es una vestimenta por
debajo de la cual Dios se halla escondido, y la voluntad toma a Dios bajo esa vestimenta
de la bondad. Si no hubiera bondad en Dios, mi voluntad no lo querria. Si alguien qui-
siera vestir a un rey, en el dia en que iban a hacerlo rey, y lo vistiera con indumentaria
gris, no lo habria vestido bien. Yo no soy bienaventurado porque Dios es bueno. Tam-
poco quiero pedir nunca que Dios en su bondad me haga bienaventurado, porque El no
seria capaz de hacerlo. Soy bienaventurado inicamente porque Dios es racional y por-
que yo conozco este hecho. Dice un maestro: Es [el] entendimiento de Dios del que
depende enteramente el ser del angel. Se pregunta ;donde se halla muy propiamente
dicho la esencia de la imagen: en el espejo o en aquel de quien proviene? Hablando con
mayor propiedad: en aquel de quien proviene. La imagen se halla en mi, [sale] de mi y
[va] hacia mi. El espejo, mientras se encuentra exactamente enfrente de mi rostro, con-
tiene mi imagen; si el espejo se cayera, la imagen se desvaneceria. El ser del angel de-
pende de que tenga presente el entendimiento divino en el cual se conoce.

? La luz mas sublime de los santos maestros a la cual Eckhart se ha referido arriba.
1% Seglin Quint (tomo I p. 152 nota 3) Eckhart se refiere posiblemente al general de los franciscanos
Gonsalvus Hispanus que polemizé en una Quaestio contra la concepcion de Eckhart.
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«Como una estrella matutina en medio de la niebla.» Ahora me referiré a la palabrita
«quasi» que quiere decir «comoy; los nifios en la escuela la clasifican como «nombre
adverbio» (biwort). He aqui aquello en que pienso en todos mis sermones''. Lo mas
esencial que se puede enunciar de Dios es «Verboy» y «Verdad». Dios se ha llamado El
mismo un «Verbo». San Juan dijo: «Al comienzo era el Verbo» (Juan 1, 1) y al decirlo
alude [también] al hecho de que uno deberia ser un adverbio junto al Verbo. Tal como la
«estrella librew lleva el nombre de «Venus» del dia viernes''™: ella tiene diversos nom-
bres. Cuando antecede al sol y sale antes que éste se la llama: «estrella matutina»; cuan-
do va a la zaga del sol de modo que éste se pone primero, se la llama «estrella vesperti-
na». A veces corre por encima del sol, a veces por debajo. Ante todos los astros ella se
mantiene siempre a la misma distancia del sol; nunca se aleja mas de ¢l ni se le acerca
mas, y esto significa que el hombre deseoso de llegar a tal punto, siempre debe estar
cerca de Dios y en su presencia, de modo que nada pueda alejarlo de Dios, ni la dicha ni
la desdicha, ni criatura alguna.

El [texto de la Escritura] dice ademas: «Como una luna llena en sus dias». La luna
reina sobre toda la naturaleza humeda. Ella nunca se halla tan cerca del sol como en el
plenilunio cuando recibe su luz inmediatamente del sol. Pero por el hecho de estar mas
cerca de la tierra que cualquier otro astro, tiene dos desventajas: estd palida y manchada
y pierde su luz. Nunca es tan fuerte como cuando esta mas alejada de la tierra, entonces
hace que el mar crezca mas; pero cuanto mas mengua, es menos capaz de hacerlo. El
alma es mas fuerte cuanto mas elevada se halla sobre las cosas terrestres. Quien no lle-
gara a conocer nada mas que las criaturas, no necesitaria reflexionar nunca sobre ser-
moén alguno, pues toda criatura esta llena de Dios y es un libro. El hombre que quiere
llegar a aquello de lo que acabamos de hablar —y en esto se resume todo el sermén—
[este hombre] debe ser como una estrella matutina: [debe estar] siempre presente ante
Dios y siempre con [El], e igualmente cercano y elevado por encima de todas las cosas
terrestres, siendo un «adverbio» junto al «Verbo»'.

" Cfr. Quint (tomo I p. 154 nota 3); «Eckhart dice aqui que en todos sus sermones tiene en vista el
“biwort” y que en todas sus prédicas se entreteje el motivo fundamental segun el cual el alma tiene su
“emanacion” alli donde emana también el Hijo, y segun el cual el Padre al enunciar al Hijo, el “Verbo”,
enuncia al mismo tiempo también al alma como “biwort” (adverbio) y que en ello reside toda la nobleza
del alma humana, gracias a la cual es capaz de ser una con el Hijo y por ende también con la divinidad».

"2 Fuego de palabras en alemén: «der vrie sterne» y «vritac» = «dia libre». Etimologia errénea.

'2 Eckhart distingue tres clases de «palabrasy»: 1) La palabra enunciada, objetivada fuera de Dios en
las criaturas; 2) La palabra humana pensada y representada; 3) El «Verbo» como segunda persona de la
divinidad, el que siempre permanece dentro del «Padre, que no es enunciado ni sale del circulo trinitario»
(Quint tomo I, p. 157 n. 2).
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Existe una palabra enunciada: ésta es el angel, el hombre y todas las criaturas. Ade-
mas hay otra palabra, pensada y enunciada, mediante la cual se hace posible que yo me
imagine algo. Mas hay todavia otra palabra no enunciada ni pensada y que nunca sale
afuera, sino que se halla eternamente en Aquel que la dice; mora en el Padre que la dice
en continuo acto de ser concebida y de permanecer adentro. El entendimiento siempre
esta actuando hacia dentro. Cuanto mas sutil y cuanto mas espiritual es una cosa, tanto
mas poderosamente obra hacia dentro; y cuanto mas vigoroso y sutil es el entendimien-
to, tanto mas le es unido y se une con €l aquello que [el entendimiento] conoce. Mas no
sucede lo mismo con las cosas corporales; cuanto mas vigorosas son, tanto mas obran
hacia fuera. [Pero] la bienaventuranza de Dios reside en el obrar-hacia-dentro del enten-
dimiento, donde el «Verbo» permanece adentro. Ahi, el alma debe ser un «adverbio» y
obrar una sola obra con Dios para recibir su bienaventuranza dentro del conocimiento
flotante en si mismo, ese mismo [conocimiento] donde Dios es bienaventuranza.

Que el Padre y el mismo Verbo y el Espiritu Santo nos ayuden para que siempre
seamos un «adverbio» de este «Verbo». Amén.
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SERMON X!

In diebus suis placuit deo et inventus est iustus.

Esta palabra que acabo de pronunciar en latin, esta escrita en la Epistola y se la pue-
de referir a un santo confesor, y esta palabra reza en lengua vulgar: «En sus dias se
comprobo que era justo en su interior, en sus dias fue agradable a Dios» (Eclesiastico
44,16 y 17). Encontro6 la justicia en su interior. Mi cuerpo se halla mas en mi alma de lo
que mi alma se halla en mi cuerpo. Mi cuerpo y mi alma se encuentran mas en Dios de
lo que estan en si mismos; y esto es justicia: la causa de todas las cosas en la verdad.
Segun dice San Agustinz: Dios se halla mas cerca del alma de lo que ella se encuentra
con respecto a si misma. La proximidad de Dios y el alma no conoce, por cierto, dife-
rencia [entre ambos]. El mismo conocimiento en el cual Dios se conoce a si mismo, es
el conocimiento de cualquier espiritu desasido y no [es] otro. El alma toma su ser inme-
diatamente de Dios; por ello Dios esta mas cerca del alma que se halla ella con respecto
a si misma; por ende, Dios se encuentra en el fondo del alma con su entera divinidad.

Resulta que un maestro pregunta si la luz divina entra fluyendo en las potencias del
alma con la misma pureza que tiene en el ser [del alma], ya que ésta tiene su ser inme-
diatamente de Dios y las potencias fluyen inmediatamente del ser del alma. [La] luz
divina es demasiado noble como para poder tener cualquier relacion con las potencias;
porque a todo cuanto toca y es tocado, Dios le resulta alejado y extrafio. Y de ahi que las
potencias, porque son tocadas y tocan, pierden su virginidad. [La] luz divina no puede
alumbrar en ellas; pero es posible que se hagan susceptibles mediante el ejercicio y la
purificacion. A este respecto dice otro maestro que se les da a las potencias una luz que
se asemeja a la [luz] interior. Se asemeja, es cierto, a la luz interior, pero no es la luz
interior. Resulta pues, que esta luz les produce a ellas [las potencias] una impresion de
modo que llegan a ser susceptibles de la luz interior. Otro maestro dice® que todas las

! Existen los siguientes encabezamientos: «De los santos confesores» y «Para el dia de San Germéan.
La epistola que contiene el texto correcto se halla en el misal romano «Commune Conf. et Pont.» y se
encuentra también en el antiguo misal de los dominicos para la Fiesta de San German (31 de julio).

El serm6n fue predicado probablemente en Colonia ocho dias después del serméon XV. Para las indi-
caciones de lugar y la cronologia de los sermones X, XI, XII, XIII, XIV, XV y XXII ,cfr. lo dicho y las
rectificaciones hechas por Quint (tomo I, pp. 372 ss).

* Se remite a En. in Psalmos LXXIV n. 19.

3 Cfr. Thomas, S. theol. I q. 77 a. 8; e ibidem I, IT q. 67 a. 1 a 3.
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potencias del alma que actiian en el cuerpo, mueren con el cuerpo a excepcion del cono-
cimiento y de la voluntad: solo éstos le quedan al alma. [Aun] cuando mueren las poten-
cias que actian en el cuerpo, ellas permanecen intactas en su raiz.

Dijo San Felipe: «Sefior, muéstranos al Padre y ya nos basta» (Juan 14, 8). Resulta
que nadie llega al Padre sino por el Hijo (Cfr. Juan 14, 6). Quien ve al Padre, ve al Hijo
(Cfr. Juan 14, 9), y el Espiritu Santo es el amor de ambos. El alma es tan simple en si
misma que ella, en todo momento, no puede percibir sino una sola imagen. Cuando per-
cibe la imagen de la piedra, no percibe la imagen del 4ngel, y cuando percibe la imagen
del angel, no percibe ninguna otra; y la misma imagen que percibe, la tiene que amar
también en su estar-presente. Si percibiera a mil dngeles seria lo mismo que a dos ange-
les y, sin embargo, no percibiria nada mas que a uno solo®. Pues bien, el hombre debe
unirse en si mismo para ser «unoy». Dice San Pablo: «Si estais librados de vuestros pe-
cados, os habéis convertido en siervos de Dios» (Romanos 6, 22). El Hijo unigénito nos
ha librado de nuestros pecados. Pero Nuestro Sefior dice con mucho mas acierto que San
Pablo: «No os he llamado siervos, sino que os he llamado amigos mios». «El siervo no
conoce la voluntad de su sefior», pero el amigo sabe todo cuanto sabe el amigo. «Todo
cuanto he escuchado de mi Padre, os lo he dado a conocer» (Juan 15, 15), y todo cuanto
sabe mi Padre, lo sé yo y todo cuanto yo sé, lo sabéis vosotros; porque yo y mi Padre
tenemos un solo Espiritu. El hombre, pues, que sabe todo cuanto sabe Dios, es un hom-
bre sabedor de Dios. Este hombre aprehende a Dios en su propio ser y en su propia uni-
dad y en su propia presencia y en su propia verdad; con semejante hombre las cosas
andan muy bien. Pero el hombre que no est4 acostumbrado para nada a las cosas interio-
res, no sabe lo que es Dios. Es como una persona que tiene vino en su bodega, pero no
lo ha bebido ni catado, y luego no sabe que es rico. Lo mismo sucede con la gente que
vive en [la] ignorancia: ignoran lo que es Dios y, sin embargo, creen y se imaginan que
viven. Semejante saber no proviene de Dios. El hombre debe tener un saber puro [y]
claro de la verdad divina. En aquel hombre que emprende todas sus obras con recta in-
tencion, Dios es el principio de su intencidn, y su intencién [convertida] en obra es El
mismo y es de naturaleza puramente divina y se acaba en la naturaleza divina en El
mismo.

Ahora bien, un maestro dice’ que no existe ningin hombre tan bobo que no aspire a
[la] sabiduria. Pero entonces ;por qué no llegamos a ser sabios? Para eso se necesita
mucho. Lo mas importante es que el hombre deba atravesar todas las cosas e ir mas alla

* Quint explica (tomo I p. 163 n. 4) que Eckhart toma como ejemplo a los angeles porque cada uno de
ellos constituye una especie distinta, por lo cual no son cantidades que se pueden sumar y contar.
3 Cfr. Aristoteles, Met, I, 1.
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de ellas y de su causa, y luego, esto comienza a molestar al hombre. En consecuencia, el
hombre persevera en su insignificancia. Si soy un hombre rico, no soy sabio gracias a
ello; pero si estad configurada dentro de mi la esencia de la sabiduria y la naturaleza de
¢ésta y si soy la sabiduria misma, entonces soy un hombre sabio.

Cierto dia, en un convento, dije [lo siguiente]: La imagen verdadera del alma es
aquella en la cual no se presenta ninguna copia de nada ni se configura cosa alguna fue-
ra de Dios mismo. El alma tiene dos ojos, uno interior y otro exterior. El ojo interior del
alma es aquel que mira adentro del ser y recibe su ser de Dios en forma completamente
inmediata: ésta es la obra propia de €l. El ojo exterior del alma es aquel que esta dirigido
hacia todas las criaturas percibiéndolas en forma de imagen y de acuerdo con su [pro-
pia] potencia. Pero aquel hombre que se ha vuelto hacia su propio interior de modo que
conoce a Dios con el propio sabor y en el propio fondo de El, semejante hombre ha sido
liberado de todas las cosas creadas y esta encerrado en si mismo con el verdadero cerra-
dor de la verdad. Segun dije una vez, que Nuestro Sefior en el dia de Pascua de Resu-
rreccion vino a ver a sus discipulos con las puertas cerradas, asi [sucede] también con
ese hombre librado de toda extrafieza y de toda criaturidad: en tal hombre no entra Dios:
ya se halla adentro en su esencia.

«En sus dias fue agradable a Dios.»

Cuando se dice «en sus dias» se trata de mas de un solo dia: [a saber] el dia del alma
y el dia de Dios. Los dias que transcurrieron hace seis o siete dias, y los dias que fueron
hace seis mil afios, se hallan tan cerca del dia de hoy como el dia que fue ayer. ;Por
qué? Porque el tiempo existe en un «ahora» presente. Debido a que el cielo gira, se hace
de dia a causa de la primera revolucion del cielo. Ahi se da en un «ahoray el dia del al-
ma, y a la luz natural® de ésta, dentro de la cual se hallan todas las cosas, hay un dia en-
tero; ahi el dia y la noche son una sola cosa. El dia de Dios, [en cambio], es alli donde el
alma se mantiene en el dia de la eternidad, en un «ahora» esencial, y alli el Padre en-
gendra a su Hijo unigénito en un «ahora» presente y el alma renace en Dios. Cuantas
veces se realiza este nacimiento, tantas veces da a luz al Hijo unigénito. Por eso hay una
cantidad mucho mayor de hijos nacidos de una virgen que de hijos dados a luz por una
mujer, porque aquéllas dan a luz mas alla del tiempo en la eternidad. (Cfr. Is. 54, 1).
Pero por numerosos que sean los hijos que el alma dé a luz en la eternidad, no hay mas
que un solo Hijo, ya que esto sucede mas alla del tiempo en el dia de la eternidad.

Ahora bien, va por muy buen camino el hombre que lleva una vida virtuosa, pues —
segun dije hace ocho dias— las virtudes se hallan en el corazén de Dios. Quien vive y
obra virtuosamente, [este hombre] va por buen camino. Quien no busca nada de lo suyo

® La luz natural del alma = el entendimiento.
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en ninguna cosa, ni en Dios ni en las criaturas, éste permanece en Dios y Dios permane-
ce en ¢l. A semejante hombre le resulta placentero dejar y despreciar todas las cosas y le
da placer realizar todas las cosas con miras a la maxima perfeccion de ellas. Dice San
Juan: «Deus caritas est», «Dios es amor» y el amor es Dios;«y quien vive en el amor,
permanece en Dios y Dios en €l» (1 Juan 4, 16). Quien permanece en Dios, se ha insta-
lado en buena vivienda y es heredero de Dios, y en quien permanece Dios, tiene consigo
dignos convecinos. Ahora bien, dice un maestro que Dios le da al alma un don por el
cual el alma es movida hacia las cosas interiores. Dice un maestro que el alma es toca-
da, inmediatamente, por el Espiritu Santo, pues con el amor con el que Dios se ama a si
mismo, con este amor me ama a mi y el alma ama a Dios con el mismo amor con que El
se ama a si mismo; y si no existiera este amor con el cual Dios ama al alma, tampoco
existiria el Espiritu Santo. Se trata de un ardor y un florecimiento hacia fuera del Espiri-
tu Santo mediante los cuales el alma ama a Dios.

Ahora bien, escribe uno de los evangelistas «Este es mi Hijo amado en el que tengo
mi complacencia» (Cfr. Marcos 1, 11). Mas, el otro evangelista escribe: «Este es mi
Hijo amado en el que me complacen todas las cosas» (Cfr. Lucas 3, 22; variante «com-
placuit»). Y ahora resulta que el tercer evangelista escribe: «Este es mi Hijo amado en
el que me complazco yo mismo» (Mateo 3, 17). Todo cuanto agrada a Dios, le agrada
en su Hijo unigénito; todo cuanto ama Dios, lo ama en su Hijo unigénito. Resulta que el
hombre debe vivir de tal modo que sea uno con el Hijo unigénito y que sea el Hijo uni-
génito. Entre el Hijo unigénito y el alma no hay diferencia. Entre el siervo y el amo
nunca surge un amor igual. Mientras soy siervo, estoy muy alejado del Hijo unigénito y
le soy muy desigual. Si quisiera mirar a Dios con mis 0jos, estos 0jos con los que miro
el color, procederia muy mal porque [esta vision] es temporal porque todo cuanto es
temporal, se halla alejado de Dios y le es ajeno. Si uno toma el tiempo y si solo lo toma
en el minimo, [0 sea el] «ahoray», sigue siendo tiempo y se mantiene en si mismo. El
hombre, en tanto tiene tiempo y espacio y numero y multiplicidad y cantidad, anda muy
equivocado y Dios le resulta alejado y ajeno. Por eso dice Nuestro Sefior: «Si alguien
quiere llegar a ser mi discipulo, debe renunciar a si mismo» (Cfr. Lucas 9, 23); nadie
puede escuchar mi palabra ni mi doctrina a no ser que haya renunciado a si mismo. To-
das las criaturas en si mismas son [la] nada. Por eso he dicho: Abandonad [la] nada y
aprehended un ser perfecto donde la voluntad es recta. Quien ha renunciado a su entera
voluntad, éste saborea mi doctrina y escucha mi palabra. Ahora bien, dice un maestro
que todas las criaturas toman su ser inmediatamente de Dios; por eso les sucede a las
criaturas que ellas, de acuerdo con su naturaleza verdadera, amen mas a Dios que a si
mismas. Si el espiritu llegara a conocer su puro desasimiento, ya no seria capaz de incli-
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narse hacia ninguna cosa, tendria que permanecer en su puro desasimiento. Por eso se
dice: «Le fue agradable en sus diasy.

El dia del alma y el dia de Dios se distinguen [uno de otro]. Donde el alma se halla
en su dia natural, alli conoce todas las cosas por encima del tiempo y del espacio; nin-
guna cosa le resulta ni alejada ni cercana. Por eso he afirmado que en dicho dia todas las
cosas son igualmente nobles. Alguna vez dije que Dios crea el mundo [en el eterno]
«ahora» y todas las cosas son igualmente nobles en ese dia. Si dijéramos que Dios cred
el mundo ayer o [lo haria] mafiana, procederiamos tontamente. Dios crea el mundo y
todas las cosas en un «ahora» presente; y el tiempo que pasé hace mil afios, se halla tan
presente y tan cerca de Dios como el tiempo que pasa actualmente. En el alma que se
mantiene en un «ahora» presente, el Padre engendra a su Hijo unigénito, y en este mis-
mo nacimiento el alma renace en Dios. Este es un solo nacimiento: tantas veces como
ella [=el alma] renace en Dios, tantas veces el Padre engendra en ella a su Hijo unigéni-
to.

He hablado de una potencia [=el entendimiento]’ en el alma; en su primer efluvio
violento esa potencia no aprehende a Dios en cuanto es bueno, tampoco lo aprehende en
cuanto es verdad: ella penetra hasta el fondo y sigue buscando y aprehende a Dios en su
unidad y en su desierto; aprehende a Dios en su yermo y en su propio fondo. De ahi que
nada la puede satisfacer; ella sigue buscando qué es lo que es Dios en su divinidad y en
la propiedad de su propia naturaleza. Ahora bien, dicen que no hay unién mayor que el
hecho de que las tres personas sean un solo Dios. Luego —asi dicen— no hay ninguna
unién mayor que la [existente] entre Dios y el alma. Cuando sucede que el alma recibe
un beso de la divinidad, se yergue llena de perfeccion y bienaventuranza; entonces es
abrazada por la unidad. En el primer toque con el cual Dios ha tocado y toca al alma en
su caracter de no-creada y no creable, alli el alma es —en cuanto al toque de Dios— tan
noble como Dios mismo. Dios la toca segtin [es] El mismo. Alguna vez prediqué en
latin® —y esto fue en el dia de la Trinidad—, entonces dije: La diferenciacion proviene
de la unidad, [me refiero a] la diferenciacion en la Trinidad. La unidad es la diferencia-
cion, y la diferenciacion es la unidad. Cuanto mayor es la diferenciacion, tanto mayor es
la unidad, pues es diferenciacion sin diferencia. Si hubiera mil personas, sin embargo,
no habria nada mas que unidad. Cuando Dios mira a la criatura, le da su ser [de criatu-
ra]; cuando la criatura mira a Dios, recibe su ser [de criatura]. El alma tiene un ser ra-

7 Esta potencia del entendimiento no es otra cosa —segun sefiala Quint— que la «luz natural» y el
«dia naturaly.

8 Se referiria a uno de sus sermones en latin, el N.° Il o el IV, destinados a la Fiesta de la Santisima
Trinidad.
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cional, cognoscitivo; por eso: alli donde se halla Dios, se halla el alma, y donde se halla
el alma, alli se halla Dios.

Ahora bien, se dice: «Fue hallado en su interior». «Interior» es aquello que vive en
el fondo del alma, en lo mas intimo del alma, en [el] entendimiento, y que no sale ni
mira a ninguna cosa. Alli todas las potencias del alma son igualmente nobles; alli «fue
hallado justo en su interior». Justo es aquello que es igual en el amor y en el sufrimiento
y en la amargura y en la dulzura, [justo es] aquel a quien no lo estorba ninguna cosa
para hallarse [como] uno en la justicia. El hombre justo es uno con Dios. [La] igualdad
es amada. [El] amor siempre ama a lo igual; por eso, Dios ama al hombre justo como
igual a El mismo.

Que nos ayuden el Padre y el Hijo y el Espiritu Santo para que nos hallemos en el in-
terior, en el dia y en el tiempo del entendimiento, y en el dia de la sabiduria y en el dia
de la justicia y en el dia de la bienaventuranza. Amén.
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SERMON XI!

Impletum est tempus Elizabeth.

«Para Isabel llego el tiempo [de su alumbramiento] y dio a luz a un hijo. Su nombre
es Juan. Entonces dijo la gente: ;Qué maravilla llegard a ser este nifio? Pues la mano de
Dios esta con él» (Lucas 1, 57; 63; 66). En un escrito se dice: Este es el don maximo,
que somos hijos de Dios y que El engendra en nosotros a su Hijo (véase 1 Juan 3, 1). El
alma que pretende ser hijo de Dios no debe alumbrar nada en si, y en aquella en la que
habra de nacer el Hijo de Dios, no debe engendrarse nada mas. La intencion maxima de
Dios consiste en engendrar. Nunca se contenta, a no ser que engendre en nosotros a su
Hijo. El alma tampoco se da por satisfecha en manera alguna, si no nace en ella el Hijo
de Dios. Y de ahi surge la gracia. Ahi se infunde [la] gracia. [La] gracia no obra; su de-
venir es su obra. Fluye desde el ser divino y fluye en el ser del alma, mas no en las po-
tencias’.

Cuando lleg6 el tiempo, naci6 [la] «gracia». ;Cuando es [la] plenitud del tiempo?’
Cuando ya no existe el tiempo. Cuando uno, en medio del tiempo, ha puesto su corazéon
en la eternidad y todas las cosas temporales han muerto en su fuero intimo, entonces es
la «plenitud del tiempoy». Alguna vez dije: Quien se alegra en el tiempo, no se alegra
todo el tiempo. Dice San Pablo: «jTodo el tiempo alegraos en el Senor!» (Filip. 4, 4).
Quien se alegra por encima del tiempo y fuera del tiempo, €ste se alegra todo el tiempo.
Dice un escrito: Tres cosas le impiden al hombre que pueda reconocer a Dios de algun
modo. La primera es [el] tiempo, la segunda [la] corporalidad, [la] tercera la multiplici-
dad. Mientras estas tres permanecen dentro de mi, Dios no se encuentra en mi interior ni
opera verdaderamente en mi fuero intimo. Dice San Agustl'n4:Débese a la concupiscen-
cia del alma el que quiera agarrar y poseer muchas cosas y por ello extiende la mano

! Un encabezamiento dice: «Para el dia de San Juan», en otro manuscrito se lee: «Para la Fiesta del
nacimiento de San Juan Bautista». El sermon fue predicado posiblemente en Colonia ocho dias después
del sermoén XV.

? Fuera de las referencias en los sermones alemanes cfr. Sermo IX n. 98: «(...) quomodo gratia est su-
pra omnem naturam, supra opus, supra potentias intellectivas in abdito animae, ubi solo deus illabitur».

? En el texto latino se dice: «impletum est tempus» lo cual Eckhart traduce en aleman por «D diu zit
vol was» para luego poder hablar de la «viillede der zit» de modo que se corresponden «vol» = «lleno» y
«viillede» = «plenitudy.

* Augustinus, Confess. 1. X c. 41 n. 66.
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hacia el tiempo y la corporalidad y la multiplicidad y al hacerlo pierde justamente lo que
posee. Pues, mientras hay en tu interior mas y mas [cosas], Dios no puede nunca morar
ni obrar dentro de ti. Si Dios ha de entrar, esas cosas siempre deben ser expulsadas, a no
ser que tu las poseas de forma mejor y mas elevada [en el sentido de] que dentro de ti la
multiplicidad se haya convertido en uno. Entonces, cuanto mayor sea la multiplicidad en
tu fuero intimo, tanta mas unidad habra, pues una cosa sera trocada en la otra.

Alguna vez dije: [La] unidad une toda la multiplicidad, pero [la] multiplicidad no
une [la] unidad. Si somos levantados por encima de todas las cosas, y si todo cuanto hay
en nuestro interior se halla [igualmente] elevado, nada nos oprime. Lo que estd por de-
bajo de mi, no me oprime. Si yo tendiera con pureza hacia Dios, de modo que no hubie-
se nada por encima de mi a excepcion de Dios, nada me resultaria pesado y yo no me
afligiria tan rapidamente. Dice San Agustin: Sefior, si me dirijo hacia ti, se me quitan
cualquier molestia, pena y trabajo. Si hemos ido mas alla del tiempo y de las cosas tem-
porales, somos libres y siempre alegres, y entonces se da [la] plenitud del tiempo; en-
tonces el Hijo de Dios nace en ti. Alguna vez dije: «Cuando llegd la plenitud de los
tiempos, Dios envid a su Hijo» (Gal. 4, 4). Si nace en tu interior alguna cosa que no es
el Hijo, no tienes el Espiritu Santo, y [la] gracia no opera dentro de ti. [El] origen del
Espiritu Santo no puede emanar ni salir floreciendo de ningin lugar que no sea el Hijo.
Alli donde el Padre engendra a su Hijo, le da todo cuanto posee en su esencia y natura-
leza. De este acto de dar emana el Espiritu Santo. Asi también es la intencién de Dios
darsenos completamente. Sucede de la misma manera que cuando el fuego quiere asimi-
lar el lefio y asimilarse a su vez al lefio, entonces descubre que el lefio le es desigual. Por
esta razon le hace falta tener tiempo. Primero calienta y caldea [al lefio] y luego, éste
humea y crepita porque es desigual [al fuego]; y después, cuanto mas se caliente el lefio,
tanto mas calmo y tranquilo se pondra y cuanto mas se iguale al fuego, tanto mas pacifi-
co sera hasta convertirse totalmente en fuego. Si el fuego ha de asimilar al lefio, toda la
desigualdad debe ser expulsada.

Por la verdad que es Dios: si has puesto tus miras en una cosa cualquiera y no s6lo
en Dios o si buscas algo distinto a Dios, la obra que realizas no es tuya ni es, por cierto,
de Dios. La obra la constituye aquello hacia lo cual apunta tu propdsito final. Aquello
que obra dentro de mi, es mi padre y yo estoy sometido a ¢l. Es imposible que en la na-
turaleza existan dos padres; siempre debe haber un solo padre en la naturaleza. Cuando
las otras cosas estan expulsadas y «plenas» [en su tiempo] entonces tiene lugar este na-
cimiento. Lo que llena por completo, toca todos los extremos y no falta en ninguna par-
te; tiene anchura y longitud, altura y profundidad. Si tuviera altura mas no anchura ni
longitud ni profundidad, no llenaria por completo. Dice San Pablo: «Rogad que podais
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comprender con todos los santos cudl es la anchura, la altura, la longitud y la profundi-
dad». (Efesios 3, 18).

Estos tres aspectos significan tres clases de conocimiento. El primero es sensitivo: el
ojo ve hasta muy lejos las cosas que estan fuera de ¢l. El segundo es racional y mucho
mas elevado. El tercero significa una potencia noble del alma, tan elevada y noble que
aprehende a Dios en su propia esencia desnuda. Esta potencia no tiene ninguna cosa en
comun con nada, de nada hace algo y todo. No sabe nada de ayer ni de anteayer ni de
mafana ni de pasado manana, porque en la eternidad, no existe ni [el] ayer ni [el] maiia-
na, alli hay un «ahora» presente; lo que fue hace mil afios y lo que sobrevendra luego de
mil afios, alli se halla presente, e [igualmente] aquello que se encuentra allende el mar.
Esta potencia aprehende a Dios en su vestuario. Un escrito dice: «En El, por intermedio
de El y por El» (Cfr. Romanos 11, 36). «En El», esto es en el Padre, «por intermedio de
El», esto es en el Hijo, y «por El», esto es en el Espiritu Santo. San Agustin pronuncia
una palabra’ que suena muy desigual con respecto a la anterior y, sin embargo, le resulta
del todo igual: Nada es verdad a no ser que encierre en si toda la verdad. Esta potencia
aprehende todas las cosas en la verdad. Para esta potencia no hay cosa encubierta. Dice
un escrito: «La cabeza de los varones ha de estar desnuda y la de las mujeres cubierta»
(Cfr. 1 Cor. 11, 7 y 6). Las «mujeres» son las potencias inferiores que deben estar cu-
biertas. El «varon» [en cambio], es dicha potencia que ha de estar desnuda y descubier-
ta.

«;Qué maravilla llegara a ser este nio?» Vez pasada pronunci¢ una palabrita ante
algunas personas que acaso estén presentes también aqui, y dije lo siguiente: No hay
nada tan encubierto que no se haya de descubrir (Mateo 10, 26; Lucas 12, 2; Marcos 4,
22). Todo cuanto es [la] nada, ha de ser depuesto y encubierto de modo tal que ni siquie-
ra se lo deba pensar jamas. No debemos saber nada de [la] nada y no hemos de tener
nada en comun con [la] nada. Todas las criaturas son pura nada. Lo que no esta ni acé ni
alla, y donde existe el olvido de todas las criaturas, alli hay plenitud de todo ser. Dije en
aquella ocasion: En nuestro fuero intimo no debe estar encubierto nada que no descu-
bramos integramente ante Dios, entregandoselo por completo. Cualquiera que sea el
estado en que nos encontremos, sea en la capacidad o en la incapacidad, sea en el amor
o en la pena, cualquier cosa hacia la cual nos veamos inclinados, de [todo] esto debemos
despojarnos. En verdad, si le descubrimos [a Dios] todo, El, a su vez, nos descubre todo
cuanto tiene y en la verdad no nos encubre absolutamente nada de todo cuanto es capaz
de ofrecer, ni sabiduria ni verdad ni misterio ni divinidad ni ninguna otra cosa. Cierta-
mente, esto es tan verdad como el hecho de que Dios vive, siempre y cuando se lo des-

> En las Obras latinas se remite a Augustinus, De trin. XII c¢. 7n. 9 a 10.
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cubramos [todo]. Si no se lo descubrimos, no es nada sorprendente que El tampoco nos
descubra nada; pues ha de ser totalmente equitativo: cuanto [le hacemos] nosotros a El,
tanto [nos hace] El a nosotros.

Dan motivo para lamentarse ciertas personas que se imaginan haber llegado a un
punto muy alto y estar muy unidos con Dios y, sin embargo, todavia no se han desasido
en absoluto y aun se aferran a nonadas en [el] amor y en [la] pena. Estan muy alejados
de lo que se imaginan [ser]. Ambicionan muchas cosas y pretenden otro tanto. Alguna
vez dije yo: Quien busca [la] nada ;a quién puede quejarse por haber encontrado [la]
nada? Si encontr6 lo que buscaba. Quien busca o ambiciona una cosa cualquiera, busca
y ambiciona [la] nada, y quien pide una cosa cualquiera recibe [la] nada. Pero quien no
busca ni ambiciona nada fuera de Dios solo, a éste Dios le descubre y da todo cuanto
tiene escondido en su corazdn divino para que le sea tan propio como es propiedad de
Dios, ni mas ni menos, con tal de que tienda inmediatamente hacia Dios solo. El que el
enfermo no saboree la comida y el vino ;es de sorprender? Pues, ¢l no percibe el sabor
peculiar del vino y de la comida. La lengua tiene una saburra y una capa con las cuales
percibe, y éstas son amargas segun el caracter enfermizo de la dolencia. [La comida y la
bebida] todavia no han llegado hacia donde se las debia saborear; al enfermo le parecen
amargas y ¢l tiene razén, porque han de ser amargas debido a la saburra y la capa. Si no
se quita esta capa, nada tiene su sabor propio. Mientras no se nos haya quitado la «ca-
pa», nunca saborearemos a Dios en su peculiaridad, y nuestra vida a menudo nos resul-
tara penosa y amarga.

Dije cierta vez: «Las virgenes le siguen al cordero dondequiera que vaya, inmedia-
tamente» (Apocal. 14, 4). En nuestro caso hay algunas virgenes, mas otras no son virge-
nes y, sin embargo, se imaginan serlo. Aquellas que son virgenes de verdad, le siguen al
cordero dondequiera que vaya, en lo penoso como en lo agradable. Algunas le siguen al
cordero cuando avanza en medio de la dulzura y comodidad; pero, cuando marcha hacia
el sufrimiento y el infortunio y el trabajo, se dan vuelta y no lo siguen. A fe mia, éstas
no son virgenes, parezcan lo que parecieran. Algunos dicen: Y bien, sefior, yo podré
llegar alli en medio del honor, de las riquezas y de la comodidad. jPor cierto! si el cor-
dero llevaba semejante vida y os precedia asi, yo os permito de buen grado que [lo] si-
gais de la misma manera, [mas] las virgenes corren detras del cordero por los estrechos
y las tierras lejanas y por dondequiera que vaya.

Cuando lleg6 la plenitud del tiempo, nacid [la] «gracia». Que Dios nos ayude para
que todas las cosas sean acabadas en nosotros a fin de que [la] gracia divina nazca en
nuestro interior. Amén.
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SERMON XII'

Qui audit me.

La palabra que acabo de pronunciar en latin, la dice la eterna Sabiduria del Padre, y
ella reza [asi]: «Quien me escucha a mi, no se avergiienza» —si se avergilienza de algu-
na cosa, entonces se avergilienza de avergonzarse—. «Quien obra en mi no peca. Quien
me revela e irradia, obtendra la vida eterna» (Eclesidstico 24, 30 y 31). De estas tres
palabritas que acabo de decir, cada una daria margen para un sermon.

En primer lugar, me referiré al hecho de que la Sabiduria eterna dice: «Quien me es-
cucha a mi, no se avergiienza». Quien ha de escuchar la eterna Sabiduria del Padre, tie-
ne que hallarse adentro y estar en su casa y ser una sola cosa, luego podra escuchar la
eterna Sabiduria del Padre.

Son tres las cosas que nos impiden escuchar la palabra eterna. La primera es [la]
corporalidad, la segunda [la] multiplicidad, la tercera [la] temporalidad. Si el hombre
hubiera avanzado mas all4 de estas tres cosas, viviria en la eternidad y viviria en el espi-
ritu y viviria en la unidad y en el desierto, y alli escucharia la palabra eterna. Ahora dice
Nuestro Sefor: «Nadie escuchard mi palabra ni mi doctrina a no ser que haya renuncia-
do a si mismo» (Cfr. Lucas 14, 26). Pues, quien ha de escuchar la palabra de Dios, debe
estar completamente desasido. Lo mismo que escucha, es lo mismo que es escuchado en
la Palabra eterna. Todo cuanto ensefa el Padre eterno, es su esencia y su naturaleza y su
entera divinidad; esto nos lo revela todo a la vez en su Hijo unigénito y nos ensefia que
somos el mismo hijo. El hombre que se hubiera desasido tanto de si mismo que fuese el
hijo unigénito, poseeria lo que posee el Hijo unigénito. Cuanto obra Dios y cuanto ense-
fa, lo obra y ensefia todo en su Hijo unigénito. Dios hace todas sus obras a fin de que
seamos el hijo unigénito. Cuando Dios ve que somos el hijo unigénito, Dios se inclina
tan afanosamente hacia nosotros y se apresura tanto y hace como si su ser divino se qui-
siera quebrar y deshacer en si mismo, para revelarnos todo el abismo de su divinidad y
la plenitud de su ser y de su naturaleza; Dios estd apurado para que eso sea propiedad
nuestra tal como lo posee El. Ahi Dios siente [el] placer y [el] deleite en su plenitud. Ese

! En un encabezamiento se dice: «En la Fiesta de la Concepcion o del Nacimiento de Nuestra Sefio-
ray.

Atribucion: «(M) aister eghart dice».

Probablemente, el sermoén fue predicado en Colonia en el convento de los Santos Macabeos, con ante-
rioridad al sermén XV.
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hombre se halla inmerso en el conocimiento y el amor de Dios y no sera sino lo que es
Dios mismo.

Si te amas a ti mismo, amas a todos los hombres como a ti mismo. Mientras le tienes
menos amor a un solo hombre que a ti mismo, nunca has llegado a amarte de veras, con
tal de que no ames a todos los hombres como a ti mismo, a todos los hombres en un solo
hombre: y este hombre es Dios y hombre. De modo que va por buen camino el hombre
que se ama a si mismo y ama a todos los hombres como a si mismo; y éste si va por
buen camino. Algunas personas dicen empero: Prefiero a mi amigo que me hace el bien,
a otro hombre. Eso esta mal, es una imperfeccion. Sin embargo, hay que dejarlo pasar,
asi como alguna gente cruza el mar a medio viento y llega también [a destino]. Asi su-
cede con las personas que prefieren un hombre a otro; es natural. Si yo lo amara en ver-
dad como a mi mismo, cualquier cosa que le pasara, ya sea alegria, ya sea pena, ya sea
muerte, ya sea vida, todo esto me gustaria tanto si me acaeciera a mi como a ¢l, y ésta
seria verdadera amistad.

Por eso dice San Pablo: «Quisiera estar apartado eternamente de Dios por amor de
mi amigo y de Dios» (Cfr. Romanos 9, 3). Apartarse de Dios por un instante significa
estar apartado de Dios eternamente; [y] apartarse de Dios implica una pena infernal.
(Qué insinua, pues, San Pablo con esta palabra, diciendo que queria estar apartado de
Dios? Resulta que los maestros preguntan si San Pablo en ese momento s6lo estaba en
camino hacia la perfeccion o si ya era del todo perfecto. Digo que su perfeccion ya era
completa; de otro modo no habria podido decirlo. Voy a interpretar esa palabra dicha
por San Pablo segun la cual queria estar apartado de Dios.

Lo mas elevado y lo extremo a que puede renunciar el hombre, consiste en que re-
nuncie a Dios por amor de Dios. Pues bien, San Pablo renunci6é 4 Dios por amor de
Dios, renuncié a todo cuanto podia tomar de Dios y renunci6 a todo cuanto Dios podia
darle y a todo cuanto podia recibir de Dios. Cuando renunci6 a ello, renunci6 a Dios por
amor de Dios, y entonces Dios quedo para ¢l tal como es esencialmente en si mismo [y]
no segin su modo de ser recibido o conquistado, sino en su esencia primigenia que es
Dios en si mismo. El nunca le dio nada a Dios, ni recibio jamas nada de Dios; se trata de
una sola cosa y una union pura. Alli, el hombre es hombre verdadero y en tal hombre no
entra ninguna pena como tampoco puede entrar, en el ser divino; segun ya he dicho va-
rias veces que hay en el alma un algo tan afin a Dios que es uno sin estar unido. Es uno,
no tiene nada en comun con nada, ni le resulta comin ninguna cosa de todo cuanto ha
sido creado. Todo lo creado es [una] nada. Esto [de que hablo] esté alejado de toda cria-
turidad y le resulta ajeno. Si el hombre fuera exclusivamente asi, seria completamente
increado e increable; si todo aquello que es corpdreo y achacoso, se hallara asi com-
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prendido en la unidad, no se distinguiria de la unidad misma. Si me hallara por un solo
instante en este ser, cuidaria tan poco de mi mismo como de un gusanito de estiércol®.

Es igual la medida en la que Dios provee a todas las cosas, y asi como emanan de
Dios son iguales; ah si, en su primera emanacion [los] dngeles y [los] hombres y todas
las criaturas fluyen de Dios como iguales. Quien tomara, pues, las cosas en su primera
emanacion, tomaria todas las cosas [como] iguales. Si resultan asi iguales en el tiempo,
son todavia mucho mas iguales en Dios, en la eternidad. Cuando se toma una mosca en
Dios, ella [en cuanto tomada] en Dios es mas noble que el angel supremo en si mismo.
Ahora resulta que en Dios todas las cosas son iguales y son Dios mismo. Alli, en esa
igualdad, Dios se complace tanto que su naturaleza y su ser se desahogan completamen-
te en la igualdad consigo mismo. Le resulta tan placentero como si alguien dejara correr
un corcel por una campiia verde que seria totalmente lisa y llana: corresponderia a la
naturaleza del corcel que se desahogara por completo [y] con toda su fuerza mientras
corriera por la campifia; le seria placentero y estaria de acuerdo con su naturaleza. De la
misma manera es placentero para Dios y le da satisfaccion encontrar la igualdad. Le
resulta placentero verter su naturaleza y su ser por completo en la igualdad, ya que El es
la igualdad misma.

Abhora se suele preguntar con respecto a los angeles, si los angeles que viven aca con
nosotros y nos sirven y nos guardan, si ellos [digo] tienen de algin modo menos igual-
dad en cuanto a sus alegrias que aquellos que se hallan en la eternidad, o si ellos debido
a su actividad de guardarnos y servirnos, experimentan alguna pérdida. Yo digo: jNo, en
absoluto! Su alegria y su igualdad por ello no son menores; porque la obra del dngel es
la voluntad de Dios, y la voluntad de Dios es la obra del angel; por eso no sufre ningiin
menoscabo en cuanto a su alegria, a su igualdad y a sus obras. Si Dios le mandara al
angel que se fuera a un arbol y le quitara las orugas, el dngel estaria dispuesto a quitar
las orugas y eso constituiria su felicidad y seria la voluntad divina.

El hombre que de tal modo se conserva apegado a la voluntad de Dios, no quiere na-
da fuera del ser divino y de la voluntad de Dios. Si estuviera enfermo, no querria estar
sano. Toda pena es una alegria para €1, toda multiplicidad es para él una sencillez y uni-
dad, siempre y cuando se conserve apegado a la voluntad de Dios como es debido. Ah
si, aunque se vinculara a ello el suplicio infernal, para ¢l seria una alegria y una felici-
dad. Es libre y se ha desasido de si mismo y debe ser libre de todo cuanto ha de recibir.
Si mi ojo ha de ver el color, debe ser libre de todo color. Si veo el color azul o el blanco,

2 Quint (tomo I p. 198 s. nota 3) explica que Eckhart no quiere decir que yo sea de tan escaso valor
como el gusanito —segun se ha afirmado— sino que en este pasaje se expresa «la unidad e igualdad indi-
visas que me unen a mi y al gusanito de estiércol sin distincion en ese ser».
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entonces la Vista que ve el color, o sea justamente aquello que ve, es lo mismo que es
visto por el ojo. El ojo con el cual veo a Dios, es el mismo ojo con el cual me ve Dios;
mi ojo y el de Dios son un solo 0jo y una sola visién y un solo conocer y un solo amar.

El hombre que se conserva asi apegado al amor de Dios, debe haber muerto para si
mismo y para todas las cosas creadas, de modo tal que se fija tan poco en si mismo co-
mo en alguien [que se encuentra] a mas de mil millas de distancia. Semejante hombre
permanece en la igualdad y permanece en la unidad y permanece completamente igual:
dentro de ¢l no cabe ninguna desigualdad. Este hombre debe haberse desasido de si
mismo y de todo este mundo. Si hubiera un ser humano a quien perteneciera todo este
mundo y ¢l lo dejara por amor de Dios tan desnudo como lo habia recibido, a semejante
[hombre] Nuestro Sefior le devolveria todo este mundo y le daria también la vida eterna.
Y si hubiera otra persona que no poseyera nada mas que una buena voluntad y €l pensa-
ra: Sefor, si este mundo fuera mio y si tuviera otro mas y otro tercero —serian tres en
total— y si ¢l expresara el deseo: Sefior, voy a desasirme de éstos y de mi mismo con la
misma desnudez con que los he recibido de ti, a tal hombre Dios le daria exactamente lo
mismo que si lo hubiera ofrecido todo con sus manos. Otro hombre [empero] que no
poseyera nada, ni corpéreo ni espiritual, para renunciar ,a ello u ofrecerlo, éste habria
renunciado a mas que ningun otro. Quien renunciara a si mismo del todo por un instan-
te, a éste se le daria todo. Si, en cambio, un hombre se hubiera desasido durante veinte
afos y volviera a agarrarse a si mismo por un solo instante, entonces resultaria que nun-
ca se habia desasido. El hombre que ha renunciado y esta desasido y que nunca jamas
por un solo instante mira aquello a que ha renunciado, y que persevera, inmoévil, en si
mismo e inmutable, s6lo este hombre se halla desasido.

Que Dios y la eterna Sabiduria nos ayuden para que seamos tan perseverantes ¢ in-
mutables como el Padre eterno. Amén.
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SERMON X111

Vidi supra montem Syon agnum stantem etc.

San Juan vio a un cordero de pie sobre la montafia de Sidn, que tenia escrito en su
frente su nombre y el nombre de su Padre y con El estaban ciento cuarenta y cuatro mil.
Dice que eran todos virgenes y cantaban una cancion nueva que no podia cantar nadie
sino ellos y le seguian al cordero dondequiera que iba (Apoc. 14, 1 a 4)%.

Los maestros paganos dicen que Dios ha ordenado a las criaturas de modo tal que
una se halla siempre por encima de la otra, y que las de mas arriba tocan a las de mas
abajo, y las de mas abajo a las de mas arriba. Lo que dijeron esos maestros con palabras
ocultas, otro lo dice muy claramente, sefialando que la cadena aurea es la naturaleza
pura, acendrada, que esta elevada hacia Dios y para la cual nada tiene sabor fuera de El,
y ella aprehende a Dios. Toda [criatura] toca a otra y la de méas arriba tiene puesto el pie
sobre el vértice de la de mas abajo’. Todas las criaturas no tocan a Dios en cuanto a su
criaturidad, y lo creado ha de ser roto para que salga lo bueno. La cascara debe quebrar-
se para que salga la carne [de la nuez]. Todo esto significa que uno debe emanciparse
[de lo creado] porque el angel, cuando se halla fuera de esa naturaleza desnuda, no sabe
mas que esta madera®®; ah si, sin esa naturaleza, el 4ngel no tiene mas [ser] del que tiene
una mosca sin Dios.

El [=San Juan] dice: «sobre la montafia». ;Cémo debe hacerse para llegar a tal pure-
za? Eran virgenes y se hallaban arriba, sobre la montaia, y estaban desposadas con el
cordero y se habian enajenado de todas las criaturas y seguian al cordero dondequiera
que iba. Algunas personas lo siguen al cordero mientras les va bien; pero regresan cuan-
do las cosas no suceden segun su voluntad. Mas, ésta no es la idea, porque ¢l dice: «Le
seguian al cordero dondequiera que ibax. Si eres una virgen y desposada con el cordero
y te has enajenado de todas las criaturas, entonces le sigues al cordero dondequiera que
vaya, y no [puede ser] que pierdas la serenidad cuando te sobrevenga un sufrimiento por
tus amigos o por ti mismo como consecuencia de alguna tentacion.

! Segun uno de los encabezamientos, el sermén corresponde a la Fiesta de los Nifios Inocentes; habria
sido dictado en Colonia.

% Quint supone que Eckhart dificilmente habria citado el texto de la Escritura en forma tan erronea.

* Cfr. Macrobius, Comm. in Somnium Scipionis I c. 14 n. 15.

3 Se trataria de la madera del pilpito sefialada por el predicador.
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El dice: Estaban arriba. Lo que esté arriba, no sufre a causa de lo que esta debajo de
ello, sino Unicamente cuando por encima de ello hay alguna cosa mas elevada. Un
maestro gentil dice*: Mientras el hombre est4 con Dios, es imposible que sufra. El hom-
bre que se halla en lo alto y se ha enajenado de todas las criaturas, estando, empero,
desposado con Dios, este [hombre] no sufre; y si suftriera, ello afectaria el corazén de
Dios.

Estaban sobre la montafia Sion. «Sion» significa lo mismo que «contemplar»
[schouwen]. «Jerusalén» significa «paz». Segun dije el otro dia en San Mergarden (La
huerta de Santa Maria)’: Estas dos [cosas] le imponen a Dios una obligacién; si las po-
sees, El habra de nacer en tu fuero intimo. Os contaré la mitad de una historia: Nuestro
Sefor iba alguna vez rodeado de una muchedumbre. En eso llegd una mujer y dijo: «Si
pudiera tocar el ruedo de su vestimenta, sanaria». Entonces dijo Nuestro Sefior: «Me
tocarony. «jValgame Dios! —dijo San Pedro— ;como puedes decir, Sefior, que te toca-
ron? Te rodea y se apifia alrededor de ti una muchedumbrey. (Cfr. Lucas 8, 43 a 45).

Dice un maestro® que vivimos de la muerte. Si he de comer un pollo o un novillo,
debe haber muerto antes. Hay que cargar con el sufrimiento y seguir al cordero en lo
penoso como en lo agradable. Los apostoles cargaron tanto con lo penoso como con lo
agradable, por eso todo cuanto sufrian, les resultaba dulce; la muerte les gustaba tanto
como la vida (Cfr. Fil. 1, 20).

Un maestro pagano equipara las criaturas a Dios. La Escritura dice que debemos lle-
gar a ser semejantes a Dios (1 Juan 3, 2). «Semejantey, esto es malo y engafioso. Si me
asemejo a un hombre y si encuentro a un hombre que se asemeja a mi, este hombre se
comporta como si ¢l fuera yo y no lo es y es un engafio. Algunas cosas se asemejan al
oro, mienten y no son oro. Asi también, todas las cosas pretenden ser semejantes a Dios
y mienten y todas ellas no lo son. La Escritura dice que debemos ser semejantes a Dios.
Pues bien, dice un maestro pagano’ que llegd [a tener este conocimiento] mediante el
mero pensamiento natural: Dios no puede tolerar lo semejante tan poco como no puede
tolerar no ser Dios. [La] semejanza es algo que no existe en Dios; hay mas bien el ser-
uno en la divinidad y en la eternidad, mas [la] semejanza no es uno. Si yo fuera uno, no

“ En In Genesim I n. 228 Eckhart remite a A. Gellius.

> El texto medieval dice «sent merueren» que se habia interpretado como «Santa Margaretha», con la
suposicion de que correspondia al convento homoénimo en Estrasburgo. Pero Quint (cfr. sus fundamenta-
ciones pp. 372 ss.) llegd a la conclusion de que se podia tratar del convento de los Santos Macabeos en
Colonia.

%En In Genesim I n. 126 Eckhart remite a Séneca: 1. X Declamationum.

" Eckhart habria pensado en Avicenna, IX Metaphysicae c. 1.
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seria semejante. No hay nada extrafio en la unidad; s6lo se me da [el] ser uno en la eter-
nidad, [mas] no [el] ser-semejante.

Dice: «Tenian escritos en su frente su nombre y el nombre de su Padre». ;Cudl es
nuestro nombre y cual es el nombre de nuestro Padre? Nuestro nombre es: que debemos
nacer, y el nombre del Padre es: engendrar alli donde la divinidad sale resplandeciendo
de su primera pureza que es una plenitud de toda pureza, segin dije en [San] Mergar-
den. Felipe dijo: «Sefior, haznos ver al Padre y ya nos basta» (Juan 14, 8). En primer
lugar esto significa que debemos ser [padre]; en segundo lugar, hemos de ser «gracia»
porque el nombre del Padre es «engendrar». El engendra en mi su imagen. Si veo una
comida y ésta me resulta adecuada, nace de ello un apetito; o si veo una persona que se
me asemeja, surge una simpatia. Exactamente asi es: el Padre celestial engendra en mi
su imagen y de la semejanza surge un amor que es el Espiritu Santo. Quien es el padre,
¢éste engendra al hijo por naturaleza: quien saca al nifio de la pila bautismal, no es su
padre. Dice Boecio®: Dios es un bien inmovil que mueve todas las cosas. El hecho de
que Dios sea constante, pone en marcha todas las cosas. Existe algo muy placentero que
mueve y empuja y pone en marcha a todas las cosas para que retornen hacia alli de don-
de emanaron, en tanto que [este algo] permanece inmodvil en si mismo. Y cuanto mas
noble sea una cosa, tanto mas constante sera su correr. El fondo primigenio las empuja a
todas. [La] sabiduria y [la] bondad y [la] verdad afnaden algo; [lo] Uno no afade sino el
fondo del ser.

Pues bien, ¢l dice: «Ninguna mentira se ha hallado en la boca de ellos» (Apocal. 14,
5). Mientras yo poseo a la criatura y la criatura me posee a mi, hay una mentira, y en la
boca de ellos no se encuentra ninguna. Es sefial de que un hombre es bueno, cuando
elogia a la gente buena. Si, por otra parte, una persona buena me elogia a mi, me ha elo-
giado de veras; si, en cambio, me elogia un malvado, me ha insultado de veras. Pero si
me insulta una persona mala, en verdad me ha elogiado. «La boca habla de lo que rebo-
sa el corazon» (Cfr. Mateo 12, 34). Siempre es caracteristico de un hombre bueno que le
guste hablar de Dios, pues a la gente le gusta hablar de aquello en que se ocupa. A quie-
nes se ocupan de trabajos manuales, les gusta hablar de los trabajos manuales; a quienes
se ocupan de los sermones, les agrada hablar de sus sermones. A un hombre bueno no le
agrada hablar de nada que no sea Dios.

En el alma hay una potencia de la cual ya he hablado varias veces... si el alma ente-
ra fuera como ella, seria increada e increable. Mas las cosas no son asi. Con la parte
restante ella [el alma] ha puesto sus miras en el tiempo y le adhiere y al hacerlo toca la
criaturidad y es creada... [Estoy hablando del] entendimiento: para esta potencia nada

¥ De consolat. philosophiae IIT m. IX.
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se halla ni lejos ni afuera. Aquello que se encuentra allende el mar o a una distancia de
mil millas, lo conoce y lo tiene presente tan esencialmente como este lugar donde me
hallo yo. Esta potencia es una virgen y le sigue al cordero adonde vaya. Esta potencia
aprehende a Dios todo desnudo en su ser esencial; es una sola en la unidad, [mas] no
semejante en la semejanza.

Que Dios nos ayude para que nos suceda tal cosa. Amén.
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SERMON XIII a'

En una visién San Juan vio un corderito de pie.

En una vision San Juan vio un corderito de pie sobre la montafia Sidon y con €l esta-
ban cuarenta y cuatro’, que no eran terrestres ni tenian nombre de mujer. Eran todos
virgenes y se hallaban lo mas cerca del cordero, y adonde se dirigia el cordero, lo segui-
an y cantaban todos una cancion especial junto con el cordero y llevaban escritos en la
frente de su cabeza su nombre y el de su Padre (Cfr. Apocal. 14,1 a4).

Pues bien, dice Juan que vio un corderito de pie sobre la montafia. Yo digo: Juan
era, ¢] mismo, la montafia sobre la cual vio al corderito, y quien quiere ver al cordero
divino tiene que ser, ¢l mismo, la montafia y llegar a lo mas elevado y acendrado de su
ser. En segundo lugar, si ¢l dice que vio al corderito sobre la montafia [resulta que]:
cualquier cosa que esta parada sobre otra, toca con su parte mas baja la mas alta de la de
abajo. Dios toca todas las cosas, mas El permanece intacto. Por encima de todas las co-
sas Dios es una permanencia [instan] en El mismo y su permanencia en si mismo sostie-
ne a todas las criaturas. Todas las criaturas tienen una parte superior y otra inferior. Esto
no lo tiene Dios. El se halla por encima de todas las cosas y nada lo toca en ninguna
parte. Cualquier criatura esta buscando siempre fuera de si, en las otras, aquello que ella
no tiene: Dios no procede asi. Dios no busca nada fuera de El. Todo aquello que tienen
todas las criaturas, lo tiene El dentro de si. El es el suelo [y] el anillo [=vinculo] de todas
las criaturas. Bien es cierto que una es anterior a otra o por lo menos que una nace de
otra. Sin embargo, ésta no le entrega su [propio] ser: retiene algo de lo suyo. [Mas] Dios
es una simple «permanencia», un «asentamiento» en si mismo. De acuerdo con la no-
bleza de su natura, toda criatura se brinda tanto mas hacia fuera, cuanto mas se asienta
en si misma. Una piedra sencilla, por ejemplo, una toba, no da testimonio de nada fuera
de que es una piedra. Mas una piedra preciosa que tiene gran fuerza a causa de su «per-
manenciay, de su «asentamiento» en si misma, levanta al mismo tiempo la cabeza y
mira en su derredor. Dicen los maestros que ninguna criatura tiene tanto «asentamiento»

! Este sermén se conoce por un solo manuscrito. Quint considera como posible, si bien no seguro, que
se trate del fragmento de un sermén que Eckhart habria pronunciado basandose en el mismo texto del
Apocalipsis que en el sermon XIII. En el manuscrito se atribuye a «Fray eghart».

El titulo abreviado no figura en los textos de la edicion critica. Véase nota 1 del Sermén XLVIII.

* El nimero equivocado se habria originado quizés por la dificultad que significaba para el escriba re-
producir el nimero exacto de los 144.000 elegidos.
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en si misma como lo tienen el cuerpo y el alma, y eso que nada sale tanto de si mismo
como el alma en su parte superior.

Ahora dice: «Vi el cordero de pie». De ello podemos sacar cuatro ensefanzas bue-
nas. Una: el cordero da comida y vestimenta y lo hace de muy buen grado, esto debe
estimular nuestra comprension de que hemos recibido mucho de Dios y que El lo da con
tanta bondad; nos ha de incitar a que no busquemos en todas nuestras obras nada mas
que su loa y su gloria. Segundo: el corderito estaba de pie. Nos hace muy bien cuando
un amigo se halla de pie junto a su amigo. Dios nos socorre y El permanece de pie junto
a nosotros’, siempre y sin moverse.

Ahora bien, ¢l dice: Con ¢l estaban muchisimos, cada uno de los cuales tenia escrito
en la frente de su cabeza su nombre y el nombre de su Padre. Por lo menos el nombre de
Dios debe estar inscrito en nosotros. Hemos de llevar en nuestro interior la imagen de
Dios y su luz ha de alumbrar dentro de nosotros si queremos ser «Juany.

? Juego de palabras, que no se puede reproducir en castellano, entre «stan» = «estar de pie, encontrar-
se» y «bistan» = «socorrer».
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SERMON XIV!

Surge illuminare iherusalem etc.

Esta palabra que acabo de pronunciar en latin, estd escrita en la Epistola que fue lei-
da en la misa. El profeta Isaias dice: «Levantate Jerusalén y elévate y llega a ser ilumi-
nada» (Is. 60, 1). En este [texto] deben captarse tres significados. jRogad a Dios por
[que os d¢é su] gracia!

«Levantate Jerusalén y elévate y llega a ser iluminada». Los maestros y los santos
dicen por lo general que el alma tiene tres potencias en las cuales se asemeja a la Trini-
dad. La primera potencia es la memoria, que significa un saber secreto y escondido; ésta
designa al Padre. La otra potencia se llama inteligencia, ésta es una representacion, un
conocimiento, una sabiduria. La tercera potencia se llama voluntad, [o sea] un flujo del
Espiritu Santo”. En esto no queremos detenernos porque no es un asunto nuevo.

«Levantate Jerusalén y llega a ser iluminada.» Otros maestros que también dividen
el alma en tres partes, dicen [lo siguiente]: A la potencia mas elevada la llaman potencia
iracunda; la comparan con el Padre. Ella siempre hace la guerra y [siente] ira hacia el
mal. La ira enceguece al alma y el amor subyuga a los sentidos (...). La primera poten-
cia repercute en el higado, la segunda en el corazon, la tercera en el cerebro”. Dios lleva
una guerra contra la naturaleza de modo que (...) la primera [potencia] no descansa
nunca hasta llegar a lo méas elevado; si hubiera algo mas elevado que Dios, ella no que-
rria a Dios. La otra no se contenta sino con lo mejor de todo; si hubiera algo mejor que
Dios, no querria a Dios. La tercera no se contenta con nada que no sea bueno; si hubiera
algo mejor que Dios, no querria a Dios. Ella no descansa sino en un bien duradero en el
cual se contienen todos los bienes de modo que en él constituyen uno solo’. Dios mismo

! Quint sefiala (tomo I p. 227 ss.) que este sermén es indudablemente auténtico, pero que el texto con-
servado resulta bastante cuestionable. Parece desordenado, y una parte se habria perdido. Supone (tomo I
p- 372) que el sermén fue pronunciado en el convento de las monjas benedictinas de Los Santos Maca-
beos en, Colonia. Encabezamiento: «Para el dia de los Tres Reyes Magos».

? Se trata de la formula agustiniana de la Trinidad.

? Texto corrupto. Cfr. Quint t. I p. 231 n. 5. El editor opina que detras de «syne» = «sentidos» se debe
suponer una laguna.

* Esta ubicacion de los sentidos interiores en los diferentes 6rganos condice con la doctrina de Gale-
nio.

> A partir de «Dios lleva una guerra» se trataria, probablemente, de un texto corrupto.
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no descansa alli donde El es el comienzo de todo ser; descansa alli donde El es fin y
comienzo de todo ser.

«Jerusalén» significa lo mismo que una altura®, segtin dije en [el convento de] Mer-
garden’. A aquello que esta en lo alto se le dice: {Desciende! A aquello que estd abajo,
se le dice: jAsciende! Si tu estuvieras abajo y yo estuviese por encima de ti, tendria que
bajar hacia ti. Lo mismo hace Dios; cuando ti te humillas, Dios baja desde arriba y en-
tra en ti. La tierra es la cosa mas alejada del cielo y se ha acurrucado en un rincon y esta
avergonzada y le gustaria huir del hermoso cielo, de un rincén a otro. ;Cudl seria enton-
ces su morada? Si huye hacia abajo, llega al cielo, si huye hacia arriba, tampoco lo pue-
de eludir, ¢l la empuja hacia un rincon y le imprime su fuerza y la hace fecunda. ;Por
qué? Lo mas elevado desemboca en lo mas bajo. Una estrella que se halla por encima
del sol, es el astro mas elevado; éste es mas noble que el sol: derrama [su luz] en el sol y
lo alumbra, y toda la luz que tiene el sol, la ha recibido de ese astro. ;Qué significa,
pues, el que el sol no brille tanto de noche como de dia? Significa que el sol por si solo
no es fuerte; el que haya una cierta deficiencia en el sol, lo percibis por el hecho de que
esta oscuro en un extremo, y de noche la luna y las estrellas le quitan su luz, y lo empu-
jan hacia otra parte; entonces brilla en otra parte, en otro pais. Aquel astro [mas elevado]
derrama [su luz] no sélo en el sol sino que [ésta] atraviesa el sol y todos los astros y se
derrama en la tierra fecundizandola”. Exactamente lo mismo sucede con el hombre ver-
daderamente humilde que ha echado por debajo de si todas las criaturas y se acurruca
por debajo de Dios. Dios en su bondad no deja de derramarse por completo en semejan-
te hombre; es obligado a hacerlo necesariamente. Si quieres, pues, ser elevado y levan-
tado, tienes que ser rebajado, [lejos] de la corriente de la sangre y de la carne, porque la
soberbia escondida [y] disimulada es la raiz de todos los pecados y maculas y la siguen
solo pena y dolor. La humildad, en cambio, es raiz de todo lo bueno [...] y lo sigue®.

Dije en Paris, en el colegio [=la universidad], que todas las cosas seran concluidas en
el hombre verdaderamente humilde. El sol [en la comparacion anterior] corresponde a
Dios: lo mas elevado en su divinidad sin fondo, corresponde a lo mas bajo en la profun-
didad de la humildad. El hombre verdaderamente humilde no tiene necesidad de rogar a
Dios, puede mandar a Dios, porque la altura de la divinidad no pone sus miras sino en la

% En otras oportunidades Eckhart dice que «Jerusalén» significa «paz».

7 Posiblemente, forma alterada que deberia decir: de Los Santos Macabeos (en Colonia). Cfr. Quint
tomo I p. 372.

7 Quint anota (t. I p. 234) que no se sabe de donde saca Eckhart la teoria del astro por encima del sol.
Acaso seria posible remitir a Empédocles «quien ensefia que el sol, en cuanto a su substancia, no es un
fuego sino solo el reflejo de un fuego».

¥ El texto parece incompleto.
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hondura de la humildad, segtin dije en [el convento de] los Macabeos’. El hombre hu-
milde y Dios son uno; el hombre humilde tiene tanto poder sobre Dios como sobre si
mismo, y todo cuanto hay en todos los angeles, le pertenece a este hombre humilde; lo
que obra Dios, lo obra el hombre humilde, y €1 es lo que es Dios: una sola vida y un solo
ser; y por ello dijo Nuestro querido Sefior: «Aprended de mi, porque yo soy manso y
humilde de corazon» (Mateo 11, 29).

Si un hombre fuera verdaderamente humilde, Dios, o tendria que perder toda su di-
vinidad y despojarse del todo de ella, o tendria que verterse y esparcirse totalmente en el
hombre. Anoche pensé€ que la majestad de Dios depende de mi humildad; en donde yo
me rebajara Dios seria enaltecido. Jerusalén sera iluminada, dicen la Escritura y el pro-
feta (Isaias 60, 1). Mas yo pensé anoche que Dios deberia ser des-enaltecido, no en for-
ma absoluta sino interiormente, y esto [=este des-enaltecimiento mediante la interioriza-
cion] significa un «Dios des-enaltecido», lo cual me gustaba tanto que lo anoté en mi
libreta. Significa pues, un «Dios des-enaltecido», no en forma absoluta sino
interiormente para que nosotros fuéramos enaltecidos. Lo que estaba arriba, se convirtio
en interno. TG has de interiorizarte [y eso] por ti mismo en ti mismo para que El more
dentro de ti. No [ha de ser] que tomemos algo de aquello que esta por encima de
nosotros, debemos tomarlo en nuestro fuero intimo y debemos tomarlo de nosotros en
nosBios 8an Juan: «A quienes lo recibieron, les dio poder de llegar a ser hijos de Dios.
Quienes son hijos de Dios traen su origen ni de la carne ni de la sangre: han nacido de
Dios» (Juan 1, 12 ss.), no hacia fuera, sino hacia dentro. Dijo Nuestra querida Sefiora:
«Como podra ser que llegue a ser madre de Dios?» Entonces dijo el angel: «El Espiritu
Santo descendera sobre ti» (Cfr. Lucas 1, 34 ss.). Dijo David: «Hoy te he engendrado»
(Salmo 2, 7). ;Qué es hoy? [La] eternidad. Yo he engendrado eternamente, a mi [como]
tu, y a ti [como] yo. Sin embargo, el hombre humilde [y] noble no se contenta con ser el
hijo unigénito, engendrado eternamente por el Padre: quiere ser también Padre y aden-
trarse en la misma igualdad de la paternidad eterna y engendrar a Aquel de quien fui
engendrado desde la eternidad. Segin dije en [el convento de] Mergarden: Ahi Dios
entra en lo suyo. Entrégate a Dios, entonces Dios llega a ser tuyo, tanto como se perte-
nece a si mismo. Aquello que me es engendrado, permanece. Dios nunca se separa del

? En el original «sent merueren» que posiblemente corresponde al convento de Los Macabeos (San
Maviren y grafias parecidas).

' Para la interpretacion de esta idea véase lo dicho por Quint (t. I p. 237 s. nota 3), quien llega a la
conclusion de que «este desenaltecimiento de Dios no se debe interpretar como un absoluto tirar hacia
abajo y rebajar o disminuir a Dios, sino como superacion de la distancia y trascendencia de El mediante
su «interiorizacion, su inmanencia en el alma, por lo cual ella misma es enaltecida y llega a la unién con
Dios inmanente».
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hombre dondequiera que éste se dirija. El hombre puede separarse de Dios; por mas que
el hombre se aleje de Dios, El se mantiene firme y lo espera y se le cruza en el camino
antes de que €l lo sepa. Si quieres que Dios sea tuyo debes ser suyo como [lo son para
mi] mi lengua o mi mano, de modo que yo pueda hacer con [lo mio] lo que quiera. Asi
como yo no puedo hacer nada sin El, El tampoco puede obrar nada sin mi. Si quieres,
pues, que Dios te pertenezca de tal manera, hazte propiedad de El y no retengas en tu
intencion nada fuera de El; entonces El sera el comienzo y el fin de todas tus obras asi
como su divinidad consiste en que es Dios. El hombre que de tal modo no pretende ni
ama en sus obras nada que no sea Dios, a aquél Dios le da su divinidad. Todo cuanto
obra el hombre (...) [lo obra Dios] pues mi humildad le otorga a Dios su divinidad. «La
luz brilla en las tinieblas, pero las tinieblas no la han comprendido» (Juan 1, 5); esto
quiere decir que Dios es no solo el comienzo de nuestras obras y de nuestro ser, sino
que es también el fin y el descanso para todo ser.

Que aprendamos de Jesucristo la leccion de humildad, a esto nos ayude a todos Dios
Padre, Hijo y Espiritu Santo. Amén. Deo gracias (sic).
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SERMON XV!

Homo quidam nobilis abijt in regionem longinquam accipere regnum et reuerti luc.

Esta palabra esta escrita en el Evangelio y dice en lengua vulgar: «Un hombre noble
marchd a una region lejana, apartandose de si mismo, y regreso enriquecido» (Lucas 19,
12). Ahora bien, leemos en uno de los Evangelios que Cristo dijo: «Nadie podra ser mi
discipulo que no venga en pos de mi» y haya renunciado a si mismo sin retener nada
para si mismo (Cfr. Lucas 14, 27); y semejante [hombre] posee todas las cosas ya que
no poseer nada equivale a tenerlo todo. Mas, someterse a Dios con ansias y de todo co-
razon y poner su voluntad enteramente en la voluntad de Dios sin echar ninguna mirada
a la criaturidad: quien haya «salido» asi de si mismo, de veras sera devuelto a si mismo.

El ser bueno en si, [0 sea la] bondad, no tranquiliza al alma; ella atrae al alma y se
mantiene ahi y mira hacia fuera, [es la] buena disposicion hacia todo cuanto es bueno en
conjunto, y [la] gracia permanece junto al anhelo®. Y si Dios me diera alguna cosa ajena
a su voluntad, yo no la apreciaria; porque la menor cosa que Dios me da dentro de su
voluntad me hace bienaventurado.

Todas las criaturas han emanado de la voluntad de Dios. Si yo fuera capaz de aspirar
solamente a la bondad de Dios, esta voluntad seria tan noble que el Espiritu Santo ema-
naria inmediatamente de ella. Todo bien emana de la superabundancia de la bondad
divina. Ah si, y la voluntad de Dios me gusta solamente en la unidad, alla donde se halla
la quietud de Dios para la bondad de todas las criaturas, [y] donde descansa ella [la bon-
dad] como su ultimo fin, y todo cuanto alguna vez obtuvo ser y vida; alla debes amar al
Espiritu Santo tal como es all en la unidad; no en El mismo sino alla donde se lo sabo-
rea Unicamente junto con la bondad de Dios, en la unidad, alld donde toda bondad ema-
na de la superabundancia de la bondad divina. Tal hombre retorna mas rico que cuando
sali6. Quien hubiera «salido» asi de si mismo, seria restituido a si mismo en el sentido
mas propio. Y todas las cosas que ha abandonado en la multiplicidad, le seran devueltas
en la simplicidad, porque se encuentra a si mismo y a todas las cosas en el «ahoray» pre-
sente de la unidad. Y quien hubiera «salido» asi, volveria mucho mas ennoblecido que

! Este sermon es auténtico, pero en varios pasajes su texto parece corrupto. Existe en un solo manus-
crito. Habria sido pronunciado en Colonia en el convento de la Huerta de Santa Maria de las monjas cis-
tercienses. (Cfr. lo dicho anteriormente y Quint tomo I p. 372 s.). Koch (en Ruh, o. c. p. 300) sefiala que
Eckhart, en este sermdn, «esboza su imagen del hombre».

% Texto estropeado.
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cuando «salié». Semejante hombre vive entonces con una libertad mas independiente y
en una desnudez acendrada, porque no debe preocuparse por nada ni emprender cosa
alguna, ni mucho ni poco, porque todo cuanto posee Dios, lo posee €l.

El sol es analogo a Dios: la parte més alta de su profundidad insondable responde a
lo bajisimo en la hondura de la humildad®. Ah si, al hombre humilde no le hace falta
pedir [nada a Dios] sino que bien puede mandarle, porque la altura de la divinidad no
puede tender sino hacia la hondura de la humildad; pues el hombre humilde y Dios son
uno y no dos. Este hombre humilde tiene tanto poder sobre Dios como tiene poder sobre
si mismo; y todo el bien que hay en todos los angeles y en todos los santos, le pertenece
enteramente tal como pertenece a Dios. Dios y este hombre humilde son completamente
uno y no dos; porque lo que obra Dios, €l lo obra también, y lo que quiere Dios, ¢l lo
quiere también, y lo que es Dios, €l lo es también: una sola vida y un solo ser. Ah si, por
Dios: si este hombre estuviera en el infierno, Dios tendria que reunirse con ¢l en el in-
fierno, y el infierno tendria que ser para ¢l un paraiso. El [=Dios] necesariamente debe
proceder asi, seria obligado a hacerlo de modo que deberia hacerlo; porque en este caso
el hombre es la esencia divina y la esencia divina es el hombre. Pues ahi se besan la
unidad de Dios y del hombre humilde, porque la virtud llamada humildad es una raiz en
el fondo de la divinidad en la cual esta plantada para que tenga su esencia s6lo en el
eterno Uno y en ninguna otra parte. Dije en el colegio [=universidad] de Paris que todas
las cosas son acabadas en el hombre verdaderamente humilde. Y por eso digo que al
hombre verdaderamente humilde no lo puede dafar ni perturbar ninguna cosa, porque
no existe nada que no huya de aquello que lo pueda destruir: de esto huyen todas las
cosas creadas porque no son nada en si mismas. Y por ello, el hombre humilde huye de
todo cuanto le pueda hacer dudar de Dios. Por ello huyo del carbon [ardiente] ya que
quiere aniquilarme, pues esta dispuesto a robarme mi ser.

Y dijo: «Un hombre se marchoy. Aristdteles plane6 [escribir] un libro* con el propo-
sito de hablar de todas las cosas. Ahora prestad atencion a lo dicho por Aristoteles con
respecto a este hombre. «Homo» significa un hombre al que esta afiadida una forma y
ella le da un ser y una vida comunes con todas las criaturas, las racionales y las irracio-
nales: [vida y ser] irracionales con todas las criaturas corpodreas, y racionales con los
angeles. Y ¢l [Aristoteles] dice: Asi como todas las criaturas con [sus] imagenes primi-
genias (ideas) y formas son aprehendidas racionalmente por los angeles y los angeles
conocen racionalmente cada cosa en su diferenciacion —lo cual le da tanto gozo al an-
gel que seria un milagro para quienes no lo hubieran sentido y saboreado— exactamente

? Texto poco seguro cuyo sentido original no se puede reconstruir.
* La Metafisica.
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asi conoce el hombre racionalmente la imagen y forma de cada criatura en [su] diferen-
ciacion. Esto lo atribuy6 Aristoteles al hombre: que el hombre es «hombre» por el hecho
de conocer todas las imagenes [primigenias] y formas; a causa de ello el hombre seria
«hombre». Y esto era la suprema interpretacion mediante la cual AristOteles sabia de-
terminar al hombre.

Ahora expondré yo también lo que es «un hombre». «Homoy significa lo mismo que
un hombre a quien se le ha concedido una «sustancia» que le otorga ser y vida y un ser
dotado de inteligencia. Un hombre racional es aquel que se entiende a si mismo con la
razon y se halla desasido en si mismo de todas las materias y formas. Cuanto mas des-
asido esté de todas las cosas y cuanto mas recogido en si mismo, tanto mas clara y ra-
cionalmente conocera en su interior todas las cosas sin dirigirse hacia fuera: tanto mas
«hombre» es.

Ahora digo yo: ;Como puede ser que el desasimiento del conocimiento conoce en si
mismo todas las cosas sin forma e imagen, sin que se dirija hacia fuera y se transforme
¢l mismo? Digo que proviene de su simplicidad, porque el hombre, cuanto més pura-
mente simplificado se halla en si mismo, con tanta mas simplicidad conoce toda la mul-
tiplicidad en él mismo y se mantiene inmutable en si mismo. Dice Boecio’: Dios es un
bien inmovible que se mantiene tranquilo en si mismo, intacto e inmoévil, y que mueve
todas las cosas. Un conocimiento simple es tan acendrado en si mismo que comprende
de inmediato al ser divino, puramente desnudo. Y gracias a esta influencia [del ser divi-
no] recibe naturaleza divina al igual que los angeles, hecho éste que a ellos les da gran
alegria. A cambio de poder ver a un solo angel, uno querria pasar mil afios en el infier-
no. Este conocimiento es tan acendrado y tan claro en si mismo, que todo cuanto se ve-
ria a esta luz, se convertiria en angel.

Ahora fijaos con atencion en que Aristételes se refiere a los espiritus apartados en el
libro llamado Metafisica®. El mas insigne de los maestros que hablara jamas de las cien-
cias naturales, habla de esos espiritus apartados y dice que no son la forma de ninguna
cosa y que reciben su ser como fluyendo inmediatamente de Dios; y de la misma mane-
ra vuelven a fluir hacia dentro y reciben la emanacion inmediatamente de Dios, por en-
cima de los angeles, y miran el puro ser de Dios, sin diferenciacion. Este ser puro [y]
desnudo, lo llama Arist6teles un «qué»’. Esto es lo mas elevado que dijo Arist6teles
jamas sobre las ciencias naturales, y ningiin maestro es capaz de enunciar nada mas ele-

> Boethius, De consol. phil. IIT m. IX.

% Quint (tomo I p. 251 n. 3) explica que «espiritus apartados» se refiere a las substanciae separatae
aceptadas por el neo-platonismo y la Escolastica. A menudo fueron identificadas con los angeles.

7 Se trataria del «quod quid erat esse» de los escolasticos. Cfr. Thomas, S. theol. I q. 57 a. 1. (Cft.
Quint, ibidem nota 4).
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vado a no ser que hable [inspirado] por el Espiritu Santo. Ahora digo yo que este «hom-
bre noble» no se contenta con el ser que los angeles aprehenden carente de forma y del
que dependen inmediatamente; €l se contenta tan sélo con lo Uno tnico.

Otras veces ya he hablado del principio primigenio y del ultimo fin. El Padre es el
principio de la divinidad porque se comprende a si mismo en si mismo. De El sale el
Verbo eterno permaneciendo adentro, y el Espiritu Santo emana de los dos permane-
ciendo adentro; y [el Padre] no lo engendra porque es un fin de la divinidad y de todas
las criaturas, que permanece adentro y en el que hay un descanso puro y un reposo de
todo aquello que alguna vez obtuviera ser. El principio es a causa del fin, porque en el
ultimo fin descansa todo cuanto alguna vez obtuviera ser racional. [El ultimo fin] del ser
es la oscuridad o el desconocimiento de la divinidad oculta para el cual brilla esta luz,
[pero] «esas tinieblas no la han comprendido»® (Cfr. Juan 1, 5). Por eso dijo Moisés: «El
que es, me ha enviado» (Exodo 3, 14); El, que carece de nombre, que es una negacion
de todos los nombres, y que nunca obtuvo nombre alguno. Y por ello dijo el profeta:
«En verdad, ta eres el Dios escondido» (Isaias 45, 15) en el fondo del alma, alli donde el
fondo de Dios y el fondo del alma son un solo fondo. Cuanto mas uno te busque, tanto
menos te encontrard. Debes buscarlo de manera tal que no lo halles en ninguna parte. Si
no lo buscas, lo encontraras. Que Dios nos ayude a buscarlo de modo tal que permanez-
camos eternamente junto a El, amén.

¥ «para el cual» se referiria a «la oscuridad o el desconocimiento.» (Cfr. Quint, tomo I p. 253 n. 1).
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SERMON XVI a'

Dice un maestro...

Dice un maestro: si faltara cualquier medio [separador] entre yo y el muro, entonces
estaria yo junto al muro, mas no me hallaria dentro del muro. En las cosas espirituales
no es asi, porque una [cosa] siempre se encuentra dentro de otra; lo que recibe es lo que
es recibido, porque no recibe nada fuera de si mismo. Este es [un asunto] sutil. A quien
lo comprende ya no le hacen falta los sermones. Mas [diré] un poco mas de la imagen
del alma.

Son muchos los maestros que opinan que esta imagen ha nacido de la voluntad y del
conocimiento, [mas] no es asi; antes bien, digo que esta imagen es expresion de si mis-
ma sin [la] voluntad y sin [el] conocimiento. Os traeré a colacion un simil: que pongan
un espejo delante de mi: me reflejo en el espejo, quiéralo o no, sin voluntad ni conoci-
miento de mi mismo. Esta imagen no proviene del espejo y tampoco proviene de si
misma, esta imagen se fundamenta mas que nada en aquel de quien tiene su esencia y su
naturaleza. Cuando el espejo ya no se halla delante de mi, no me reflejo més en €I, por-
que yo mismo soy la imagen.

Otro simil mas: Cuando una rama brota de un arbol, lleva tanto el nombre como la
esencia del arbol. Aquello que brota es lo [mismo] que permanece adentro, y aquello
que permanece adentro es lo [mismo] que brota. Asi pues, la rama es la expresion de si
misma.

Lo mismo digo también de la imagen del alma: Aquello que sale es lo [mismo] que
lo que permanece adentro, y aquello que permanece adentro es lo [mismo] que lo que
sale. Esta imagen es el Hijo del Padre y esta imagen la soy yo mismo y esta imagen es la
sabiduria. Dios sea loado por ello ahora y por siempre jamas. Amén. Quien no lo com-
prende jque no se preocupe!

! Texto incompleto de un sermon de Eckhart.
El titulo abreviado no figura en los textos de la edicion critica. véase nota 1 del Sermon XLVIII.



SERMON XVI b!

Quasi vas auri solidum ornatum omni lapide pretioso.

Acabo de pronunciar en latin una palabrita que hoy se lee en la Epistola’ la podemos
aplicar a San Agustin y a cualquier alma buena [y] santa: [muestra] como se asemejan a
un recipiente de oro que es firme y durable y encierra en si la nobleza de todas las pie-
dras preciosas (Eclesiastico 50, 10). Se debe a la nobleza de los santos el que no sea
posible caracterizarlos con una sola comparacion; por eso se los compara con los arbo-
les y el sol y la luna. Y asi se parangona aqui a San Agustin con un recipiente de oro que
es firme y durable y encierra en si la nobleza de todas las piedras preciosas. Y lo mismo
puede decirse, conforme a la verdad, de cualquier alma buena [y] santa que ha renun-
ciado a todas las cosas y las toma alli donde son eternas. Quien deja las cosas en cuanto
son accidentes, las posee alli donde son eternas y substancia pura.

Cualquier recipiente tiene dos caracteristicas: recibe y contiene. [Los] recipientes
espirituales y [los] recipientes materiales son distintos. El vino se halla en el barril,
[mas] el barril no se encuentra en el vino, y éste tampoco esta en el barril, es decir, en
las duelas; pues si estuviera en el barril, o sea, en las duelas, no se lo podria beber. jMuy
distintas son las cosas con respecto al recipiente espiritual! Todo cuanto se recibe ahi,
esta dentro del recipiente, y el recipiente se halla en ello, y ello es el recipiente mismo.
Todo cuanto recoge el recipiente espiritual es de su naturaleza. La naturaleza de Dios
consiste en entregarse a toda alma buena, y la naturaleza del alma consiste en recibir a
Dios; y esto se puede afirmar con miras a lo mas noble que el alma es capaz de realizar.
Ahi, el alma lleva la imagen de Dios y es igual a Dios. No puede haber imagen sin
igualdad, pero si puede haber igualdad sin imagen. Dos huevos son igualmente blancos
y, sin embargo, uno no es la imagen del otro; pues aquello que ha de ser la imagen de
otro, debe haber surgido de su naturaleza [la del otro] y haber nacido de ¢l y ser igual a
él.

Toda imagen tiene dos cualidades: una consiste en que recibe su ser en forma inme-
diata, espontanea, de aquello cuya imagen es, pues tiene natural salida y brota de la na-
turaleza como la rama del arbol. Cuando el rostro se ubica delante del espejo, tiene que

""En los encabezamientos se dice: «Para el dia de San Agustin o en el dia de un confesor». O también:
«De S. Augustino et de quolibet sancto».
? En el misal de la Orden de los Predicadores.
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ser reflejado por ¢l, quiéralo o no. Mas, la naturaleza no se configura en la imagen del
espejo; pero si la boca y la nariz y los ojos y toda la formacién del rostro, €stos si se
reflejan en el espejo. Mas Dios se ha reservado para si solo —cualquiera que sea la cosa
en la cual refleja su imagen— que alli refleje de una sola vez y espontaneamente la
imagen de su naturaleza y de todo cuanto El es y que puede realizar, porque la imagen
le fija una meta a la voluntad®, y la voluntad sigue a la imagen, y la imagen es la primera
en emanar de la naturaleza y atrae hacia su interior todo cuanto pueden realizar la natu-
raleza y el ser; y la naturaleza se derrama por completo en la imagen y, sin embargo,
permanece totalmente en si misma. Porque los maestros no ubican la imagen en el Espi-
ritu Santo sino en la persona del medio, ya que el Hijo constituye el primer efluvio vio-
lento desde la naturaleza; por eso se llama propiamente una imagen del Padre, pero no
es asi con el Espiritu Santo. Este es solamente un florecimiento que parte del Padre y del
Hijo y posee, sin embargo, una sola naturaleza con ambos. Y, pese a ello, la voluntad no
es mediadora entre la imagen y la naturaleza; ah si, en este aspecto ni el conocimiento ni
el saber ni la sabiduria pueden ser mediadores, porque la imagen divina prorrumpe’ in-
mediatamente de la fecundidad de la naturaleza. Pero si existe en este caso un mediador
de la sabiduria, lo es la imagen misma. Por eso, el Hijo se llama en la divinidad la Sabi-
duria del Padre.

Debéis saber que la simple imagen divina, que esta impresa en el alma en lo mas in-
timo de la naturaleza, se recibe inmediatamente; y lo mas intimo y lo més noble que
existe en la naturaleza [divina], se configura por excelencia en la imagen del alma, y alli
no es mediadora ni la voluntad ni la sabiduria, como dije antes: si alli la sabiduria es
mediadora, entonces es la imagen misma. Alli, Dios se halla sin mediacion en la ima-
gen, y la imagen se encuentra sin mediacion en Dios. Mas, Dios se halla en la imagen
mucho mas noblemente de lo que la imagen se encuentra en Dios. Alli, la imagen no
toma a Dios en su caracter de Creador sino en cuanto ser racional, y lo mas noble de la
naturaleza [divina] se configura por excelencia en la imagen. Es ésta una imagen natural
de Dios que El imprimi6 de modo natural en todas las almas. Ahora bien, mas que esto
no le puedo conceder a la imagen; si le concediera algo mas tendria que ser Dios mismo,
y esto no es asi porque entonces Dios no seria Dios.

La segunda propiedad de la imagen la debéis percibir en la igualdad de la imagen. Y
a este respecto fijaos especialmente en dos puntos. Uno consiste en que la imagen no
existe por si misma ni estd para si misma. Asi como la imagen percibida por la vista, no
proviene de la vista y no tiene [su] ser en el 0jo, sino que depende tinicamente de aque-

? Significado: la imagen se propone como objetivo a la voluntad.
* En aleman «brichet iz»
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llo cuya imagen es y a lo que estd apegado. Por eso no existe ni por si misma ni esta
para si misma, sino que proviene por antonomasia de aquello cuya imagen es, y le per-
tenece totalmente, y toma de ello su ser y es el mismo ser.

jAhora escuchadme con mucha atencion! Lo que es en verdad una imagen, lo debéis
notar por cuatro puntos; puede ser también que haya mas. [La] imagen no existe por si
misma, no estd para si misma; proviene solo de aquello cuya imagen es, y le pertenece
con todo cuanto es. No pertenece a lo que es ajeno a aquello cuya imagen es, ni provie-
ne de ello. [La] imagen toma su ser inmediatamente de aquello cuya imagen es, y
constituye con ello un solo ser, y es el mismo ser. Al decirlo no he hablado de las cosas
que han de exponerse [exclusivamente] en el colegio [la universidad]; uno puede
explicarlas muy bien también desde el pulpito [catedra sagrada] con fines de ensefianza.

Preguntais a menudo como debéis vivir. Habéis de conocerlo aqui con [todo] empe-
fo. Mira: debes vivir exactamente asi como acabo de decir de la imagen. Debes existir
por El y para El y no debes hacerlo por ti ni para ti ni para nadie. Ayer, cuando llegué a
este convento vi una tumba donde crecian salvia y otras hierbas, y entonces 