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BA Jestis con sus apdstoles atravesando Samaria camino de

Qalilea, v al llegar a las proximidades de Sicar, -fatigado

y sediento, se sentd en. el brocal del pozo de Jacob, mientras

sus discipulos se dirigian a la proxima ciudad en busca. de

alimentos. Era ya pasado el mediodia. Y en esto, llega una

mujer samaritana a sacar agua del pozo .Y Jesus le dijo:
«Dame de beber».

Extrafiése la mujer al oir esto y replicd: ¢ gCOmo tq, siendo
judio, me pides de beber a mi, que soy samaritana? Samari-
tanos y judios no nos tratamos». Y respondié Jests: «Si cono-
cieses el don de Dios y quién es el que te dice dame de beber,
ta serfas la que a mi me lo pidieses, y yo te daria a ti a beber
agua viva... Quien bebe del agua de este pozo, vuelve a tener
sed; mas quien bebe del agua que yo le diere, no. volvera a
tener sed  jamds, porque se hard en su interior como una
fuente que salta hasta la vida eterna», Dijole entonces la mu-
jer: «Sefior, dame de ese. agua’para que yo no vuelva a tener
sed ni tenga que venir mas al pozo a buscarla»..

iDichoso encuentro! Dos personas sedientas que por pri-
mera vez se ven, que pertenecen a dos categorias de gentes,
que viven distanciadas y rehuyendo el tratarse, y que, sin
embargo, mutuamente se necesitan y se completan. Los dos
tienen sed... Y la sed del uno la puede satisfacer el otro y la
sed de ese otro tan solo la puede satisfacer el primero. El uno
es Jesds; el que al morir en la cruz se quejaba de su ardenti-
sima sed, olvidéndose de todos sus demds horribles tormentos.
El otro es... la Samaritana, sin otro nombre; la mujer del
pueblo cismético y hereje que se separé del pueblo de Dios;
la mujer ardientemente apasionada y- con una sed inextingui-
ble en las entrafias que nada puede saciar; la que cambia de
postura siete veces, y cambiara setenta, sin encontrar ]amas
lo que ansfa. jDichoso encuentro, por el cual el Dios huma-.
nado suspira y un alma sedienta y vacia ve delante de si su
tesoro, su felicidad!

Acercébase Jests a ]enco, rodeado por la turba inmensa
que a todas partes le segufa. Y habfa en esta ciudad un hombre
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llamado Zaqueo, que deseaba ver a Jesis; pero no alcanzaba
a verle por la turba, que le envolvia, siendo como él era pe-
quefio de estatura. Subidse entonces a un arbol que habia en
el camino por donde Jests habia de pasar. Zaqueo se conten-
taba con verle, aunque fuera un poco de lejos.

Zaqueo era rico y vivia trenquilo disfrutando de sus rique-
zas. Era el tipo de hombre satisfecho. Y acaso su curiosidad
por ver a Jesds era un poco frenada por un instintivo temor
de que aquel taumaturgo, que tanto recomendaba la limosna
¥y el desprecio a la riqueza, condenando la injusticia de los
ricos fariseos, pudiese dirigirle a ¢l alguna palabra perturba-
dora de la tranquilidad de su dormida conciencia. Por eso, lo
mejor era verle desde un rbol, un poco de lejos.

° Mas Jesus al verle, envolviéndole en una mirada de infinito
amor; le dijo: «Baja del 4rbol, Zagueo, que hoy quiero hospe-
darme en tu casar. Y bajé Zaqueo corriendo. Y, acercindose
a Jests y sintiéndose por dentro transformado y lfeno de gozo,
exclamé: «La mitad de mis bienes, Sefior, estoy dispuesto a
dar a los pobres; y si a alguno he podido defraudar, le devol-
veré el cuddruploy.

Con sélo ponerse en la presencia del Sefior v oir sus pala-
bras, se sintié Zaqueo inundado por un torrente'de luz y es--
tremecido en oleadas de esa inefable felicidad que-sélo trae
consigo el verdadero amor. .Y cambié subitamente la escala
de ‘valores que en su alma tenfa establecida y que informaba
toda su conducta: Y comenzé a amar lo que no amaba—a Jests
y a cuanto Jesus representa...—y a despreciar lo que amaba
~—las fiquezas, a las que dedicaba todos sus cuidados.

Zaqueo es sencillamente uno més de los que el Evangelio
nos presenta que, al conocer a Jests y al contacto de Jests,
se transforman... para su bien, para su felicidad, para su glo-
ria. Y para bien y felicidad y gloria de la hu{namdad entera.
Y. el Evangelio es eterno. Lo que importa hoy como ayer es
que los hombres conozcan a Jests, que se pongan en relacién
con El, que es Fuente de salvacién y de vida.

Por el camino de Damasco marcha Saulo presutoso en
busca de cristianos que encarcelar y condenar. Un amor
ardentisimo a su pueblo, a sus tradiciones y a sus ideales ju-
daicos le empuja hasta el sacrificio. Conoce a Cristo de oidas,
y le conoce mal. Y porque le conoce mal, y asi, mal conocido,
le encuentra en oposicién con sus ideales, le odia y le persigue.

De pronto, una luz intensisima que del cielo bajaba le
deslumbré, haciéndole perder el equilibrio y- caer en tierra.
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Y oyé una voz que decia: «Saulo, Saulo, /por qué me persi-
gues?» Voz que a su vez oyeron, aunque sin ver la luz, los
que le acompanaban Y Saulo pregunté: «Sefior, gqumn eres?»
Y otra vez la voz: «Yo soy Jesuds, a quien ta persigues. Levén:
tate y entra en la ciudad, y alli se te dird lo que has-de hacem.

Levantése Saulo sin ver nada; y, levado por los suyos, se
dirigié a la ciudad, donde estuvo tres dias ciego y sin comer
ni beber, porque la luz interior le habia cortado toda comu-
nicacién con el mundo de fuera. Y alli le vino a ver Ananias,
el*discipulo de Cristo, para darle a conocer debidamente el
Evangelio y en nombre de Jesus decirle lo que tenia que hacer
respondiendo a su pregunta «;Qué quieres que yo haga?»

Y Saulo vio la Luz. Conociéa Cristo y le amé con. arden-
tisimo amor y se le entvegd por entero hasta llegar a decir:
«Ya no soy yo quien vive, sino gue-es Cristo quien vive en
mi». Para afirmar en seguida que rebosaba de gozo en cuantas
tribulaciones padecia por el amor de Jesis. Y de perseguidor se
convirtié en vaso de eleccidn y apdstol de las gentes para llevar
el nombre de Jestis hasta los confines de la tierra y dar por
El todos los instantes de su vida, todos los latidos de su cora-
zén y hasta la dltima gota de su’sangre.

Saulos, Zaqueos y Samaritanas se encuentran a todas horas
por los caminos de la vida. Esa sociedad nuestra de mitad del
siglo XX en su mayor parte y en su parte mds caracteristica;
eso que en lenguaje evangélico podriamos llama.r mundo; esa
sociedad que muere de sed, y que para saciar esa sed sale de
si y emprende cada dia nuevos caminos; esa sociedad muerta
de miedo a la guerra, y que en plena guerra vive dentro y fuera
de si, porque ha perdido la clave para establecer un orden sobre
el cual se asienta la paz; esa sociedad que adora idolos y persigue
vacios ideales y se vuelve de espaldas a la luz, esclava y prisio-
nera de sus mas bajos instintos; esa sociedad que hace mads
de dos siglos viene -huyendo de Jests, con el cual no quiere
trato ninguno, y al que, siendo todo amor y todo dulzura,
toma por un fantasma.aterrador, siendo asi.que sélo en El
puede encontrar lo que busca; esa sociedad de nuestros dias
estd. casi por completo compuesta de Saulos, Zagueos y Sama-
ritanas. Que esperan sin saberlo al Redentor. Que buscan,
sin decirselo ni a si mismos por cobardta, lo que El solo les
puede dar,.el agua viva que satisfaga plenamente su sed y
salte hasta la vida eterna; la Luz bajada del cielo que les haga
perder de vista los fantasmas que ahora les ilusionan y ver las
cosas todas en su realidad verdadera, temporal o trascendente.
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Esa sociedad no se trata con Jesus o le persigue por falta de
costumbre, por una educacién al revés, porque apenas ha ofdo
hablar de El y le conoce mal, porque se han interpuesto pre-
juicios y fantasmas ¢ue la atemorizan, porque no les dejan
tiempo sus negocios; sus diversiones, sus placeres; porque...,
porque es. mas facil- dejarse ir, arrastrados por la corriente
formada por instintos y pasiones y temor al qué dirdn, que
luchar como hombres y marchar como personas libres hacia
un fin previamente establecido.

Algunos, sin embargo, por espec1a1 providencia de Dios
llegan a encontrarse con El. Y encontrindole y tratindole
comienzan a conocerle. Y, en la medida en que le van cono-
ciendo, le van amando; que el corazén se les va espontinea-
mente hacia tanto Bien, hacia tanto Amor... Por eso abundan
hoy tanto las conversiones, conversiones de primero, de se-
gundo y de tercer grado: conversiones a la fe, conversiones a la
gra.cxa y conversiones a la vida de perfeccién y al estado reli-
gl0s0.

El libro que con estas lineas comienza podra dar ocasién
a muchos para ese dichoso encuentro con Jests, jHacia tanta
falta! Porque si esta sociedad moderna llegase a conocer y pre-
guntar siquiera un poco el don de Dios...

II

El Evangelio comienza por ser una doctrina: «Id y ense-
fiadr, Era natural que asi fuese, porque Cristo es la Verdad
ante todo, Cristo es la- Luz. Y es la verdad lo que predica:
«Si. os digo la verdad, jpor qué.no me creéis?™ Y para dar
testimonio de la verdad ha venido al mundo.

Mas como esa verdad es a la vez humana y divina y a la
vez que ilumina los caminos de la vida temporal es ante todo
sobrenatural, y, por lo mismo, trascendente al espiritu del
hombre, por eso, tras su predicacién, viene la fe. La fe, que
nos abre las puertas del infinito; la fe, que con su luz miste-
riosa ilumina todos los grandes misterios de nuestra vida y de
nuestra muerte; la fe, que sobre nosotros mismos nos levanta,
poniéndonos en paz por dentro y por fuera y abnendo horizon-
tes infinitos a nuestras esperanz.a.s )

Por eso, .cuanto es mas conocida esa verdad de la cual
nacié la historia. universal y el verdadero progreso humano,
tanto mis el hombre se eleva y se perfecciona. La verdad
evangélica, la verdad de Dios, la verdad de la teologia. (ciencia
de Dios); la verdad substancial, que es Cristo. «Veritas liberabit
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vos: La verdad os hara libres», con la verdadera libertad de
hijos de Dios que han roto los hierros de las pasiones, en las
que toda esclavitud se apoya.

Una mirada a la historia universal para ir sefialando en ella
como con el dedo los periodos de mayor santidad, de mayor
perfeccién, de mas acelerado y sélido progreso humano, nos
convenceréd de que ésos son.precisamente. aquellos en que es
mas intensamente sentida y propagada la fe, mis venerada la
verdad evangélica, més cultivada y metida en la vida la teologia.

En los tres primeros siglos de.luchas y de triunfos ince-
santes brillaba la verdad con deslumbrante resplandor en
hogueras y cruces de martirio. La:verdad vivida mias que la
verdad predicada o estudiada.

Después, esos cuatro siglos magnificos en que la Iglesia de
Cristo realiza sus médximas empresas: salvar lo que del Imperio
romano podia salvarse, sobre todo con la ingente construccion
de su devecho, y civilizar a los pueblos bdrbaros, convirtiéndolos
en factores nuevos de progreso y de cultura. Y era todo en-
tonces evangélica escuela y predicacién. Era todo entonces
teologia, como se ve con sdlo echar una mirada a esas inmen-
sas bibliotecas de Santos Padres y escritores de todo género
hasta pasado el periodo carolingio y apagarse los Gltimos res-
coldos de nuestra cultura isidoriana.

Después, la decadencia. Parece como si el hombre-huma-
nidad, como si el individuo humano se cansara de estar mucho
tiempo de pie. Que estar de pie y en puntillas, mirando al
cielo y pugnando por elevarse, significa mantenerse a la altura
de la verdad y de la virtud, que de la altura vienen: «El reino
de los cielos padece violencia...» La invasién musulmana,
por otra parte, habia contribuido a obscurecer las tranquilas
luces de la verdad con el incesante relampagueo de los pufiales
y las cimitarras.

Pero estas épocas de forzosa austeridad y de inevitable
esfuerzo preparan de nuevo al hombre para ponerse de pie
y.levantar la frente hasta que las luces de la verdad vuelvan
a inundarla y sostenerla en los caminos del espiritu. Y vuelve
en el siglo x11 la teologia, que en el siglo x1ir llega a su méximo
esplendor, extendiendo sus fulgores por todos los horizontes
del saber humano. Una mirada otra vez a las bibliotecas y una
mirada al santoral. Y una mirada a las instituciones sociales y
politicas que alli germinan. Y una mirada a sus programas y
a sus mds caros ideales, no de una Sociedad de Naciones sin
ley ni autoridad que las cootdine y unifique, sino de una ver-
dadera Sociedad Humana que- a todos los ‘hombres alcance,
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porque todos son hijos de Dios y hermanos en Jesucristo, y todos
tienen el devecho y el deber de mutuamente ayudarse. Una mi-
rada a nuestros templos de aquella época, y a nuestros poemas
y a nuestra historia, y a todo el conjunto de la cultura europea,
que a aquel siglo glorioso de la teologia tanto debe. Teologia
por todas partes, todo es teologia: teologia en piedra (catedra-
les y estatuas), teologia en colores (pinturas y cédices minia-
dos), teologia en versos (Berceo y Cantigas y Divina comedia),
teclogia en representaciones escénicas (liturgia y danzas de la
muerte...), teologia en ensayos de historias particulares y de
historia general o universal... Todo y por todas partes teolo-
gia;. porque todo giraba en torno de Dios y toda construccién
tenfa a Cristo por cimiento.

'Y otra vez el cansancio y la decadencia al correr del si-
glo x1v y todo el xv. La teologia cae y se extravia; la verdad
se esconde; la moral deja el campo a la corrupcién, que lo
invade todo; y hasta las artes y la cultura pierden originalidad
y brio, y todo es confusién y desorden. Guerras, intranquilidad
por doquier, crimenes siempre impunes, si no es que imponga
su castigo la personal venganza; total ausencia de autoridad
y de justicia... Sieropre lo mismo. «Porque te has vuelto de
espaldas a la ciencia (a la ciencia divina, a la verdad trascen-
dente), te rechazaré...», dijo Dios por un profeta.

Y otra vez el exceso del mal volvié a los hombres cuerdos.
Y otra vez volvié la teologfa a iluminar con los més vivos res-
plandores el mundo. Y otra vez el mundo, como despertando,
volvié a elevar el tono de su historia para dejar paso a ese
glorioso siglo xv1 y parte del xvi1, que es uno de sus mejores
periodos. Siglo de la teologia, siglo de la luz (no de las luces).
Siglo de caballeros: y santos, en que la tierra conocida casi se
duplica en extensién y la-humanidad ve ante sus-ojos atdnitos
abrirsele por delante horizontes infinitos nunca sospechados.

Y es el alma mater de todo esto la sagrada teologia. Es la
que crea el derecho internacional. Y vuelve a sentir a la hu-
manidad como una sola familia. Y precisa las leyes por las
que esa familia ha de regirse. Y .empuja de nuevo la literatura
vy las bellas artes hacia alturas atin hoy no superadas. Y afianza
la personalidad del hombre, que nunca se siente tan grande
y tan fuerte como :cuando se apoya en Dios y pone a Cristo
por ayudador y por modelo. .

En el siglo xv1, la teologia lo llena todo. Se llena Espafia
de universidades, y en ellas se ensefia principalmente teologia

y todo gira en torno a la teologia. En los pulpitos se predica
teologia En los confesonarios se ensefia y se aplica la teologia.
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Se escriben libros de piedad (ascética y mistica) que no son
sino teologia. Y sale al teatro, en mucha mayvor proporcién
gue en el siglo x1, la teologia (autos sacramentales)... y se
escriben poemas de teologia (la Cristiada, la Jerusalén liber-
tada). Y esti empapada en teologia més de la mitad de la
lirica. Y hasta en el Quijote, y en el Romancero, y... en la
literatura picaresca se hacen constantes referencias a la teo-
logia. Y mucho més atn en los libros destinados al buen
gobierno de los pueblos v a la educacién de los principes v,
en general, a la formacidn de nifios y jévenes. Y en los proble-
mas que suscita la conquista del Nuevo Mundo. Y,.en fin, en
todo el ya entonces amplisimo contenido de la cultura humana.
De tal manera, que bien se puede decir que ese siglo, el mds
alto y el més brillante de nuestra historia, estd todo informado
y empapado, mds atn que el siglo x111, en el claro resplandor
de la sagrada teologia. Teologia que en todas sus ramas florece
(dogma, moral, derecho canénico, Sagrada Escritura, patris-
tica, mistica, ascética...) y a todas las ciencias afines, en las
que puede y debe influir (filosofia en todas sus ramas, derecho
en las suyas, etc.), extiende su influjo. Siglo de esplendor
teoldgico, siglo de intensa cultura y acelerado progreso hu-
mano.

I

Después, siglos xviir y x1x; otra vez la decadencia de Ja
teologia y otra vez la decadencia de la humanidad. Quizés esa
decadencia no se note hasta bastante més tarde; quizas hasta
‘nuestros dias, pues atn hoy estamos recogiendo los frutos que
en los siglos xvir v X1x se sembraron. Recogiendo sus frutos
bien amargos cuando ya viene iniciada por las cumbres una
contracorriente de sana reaccién, que se va afirmando mds
cada dfa.

Poco importan, poco 31gmﬁcan los progresos de las cien-
clas experimentales. La humanidad en su conjunto retrocedid.
¢Cuéndo estuvo la humanidad mas atemorizada desde el tiem-
po de los bérbaros? (Cudndo se abrieron entre pueblo y pue-
blo, entre partido y partido, entre clase social y clase social,
odios més agrios y méas profundos abismos? ;Cuando sintié
la humanidad como en nuestros dias un tan profundo y extenso
malestar y tan insolubles problemas como el de la vivienda,
por ejemplo? (Cuidndo se sintié mas cansada y con mds hastio
de la vida, para la cual se siente impotente con una especie
de abulia atenazadora, que no parece pueda conducirla sino
a un suicidio colectivo por inaccidn—estéril y egoista—o a un
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suicidio catastrdfico, en el que todas sus fuerzas, en dos bandos
concentradas, mutuamente se destruyan?

Desde la mitad del siglo xvir hasta principios del xx no
hubo apenas teologfa. Y la que hubo, bastante desconectada
de la vida y con débiles y, en general, no muy acertadas reac-
ciones de sentido apologético (ontologismo, tradicionalismo,
concordismo biblico...) frente a los problemas candentes que
la vida misma en esa época tan agitada y revuelta le presentaba,
Y, al no haber teologia, la reina del saber..., no podia haber
filosofia constructiva y seria, y todo el saber humano se en-
cerrd en el estudio de la materia como su objeto exclusivo.

No habia teologia. Y la poca que habia, concentrada en
conventos y seminarios, sin contacto con la reahdad sin querer
salir a la calle a recoger los problemas vivos que en ella pulu-
laban. Hasta de los pulpitos-——y no sé si podriamos decir de
los confesonarios—habia huido la verdadera teologia. Que si
algo de ella a todos sitios llegaba, era tan desmenuzada y
deshecha, tan falta de vida y sin visién total de conjunto, que,
perdida la ligazén con los principios, apenas podia engendrar
convicciones fuertes, ni apenas influir en la verdadera vida de
las almas ni en la vida exterior de las humanas sociedades.

Desde el siglo xvi1, la teologia dogmatica habia perdido su
cohesion interior y su homogeneidad con la doctrina relativa a
la fe eclesidstica. Contra todo lo cual reacciona maravillosa-
mente el P. Marin Sola en su obra trascendental La evolucion
homogénea del dogma catélico. En la moral, con el probabilismo
primero y con las dos vias para legar a la santidad (la ascética
v la mistica) después, se produce asimismo el desconcierto y
la desorientacién; porque ya no hay un camino para alcanzar
la perfeccién, sino dos o muchos, cuantos tengan a su favor
alguna razén de valor probable. En la mistica, con la contem-
placién adquirida y la autosuficiencia de ¥ ascesis se llega a
tales extravios, que hasta en conventos de monjas de clausu-
ra (1) se llegan a prohibir por ciertos confesores las obras de
San Juan de la Cruz y de Santa Teresa... |Santos benditos,
quién os lo dirfa cuando las estabais escribiendol!...

Y, claro est4, con una ausencia casi total de la teologia en
la vida o con una teologia asi... ;cémo habremos de admirarnos
de que la gran masa de nuestras sociedades haya llegado a
hundirse en ese paganismo crudo en que en nuestros dias
se debate? {Las sociedades cristianas y que por tales se tienen
se distinguen ya tan poco de las que no lo son! Todo ese em-
pefi¢ por encerrar en las sacristias a la Iglesia y a la Religidn
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no hubiera sido tan temible ni tan perjudicial si nosotros, los
catélicos, no hubiéramos perchdo tanto nuestra influencia en
la vida.

v

El estudio de la teologia puede considerarse dividido en
dos etapas: la primera, de abstraccién, de aquilatamiento de
los conceptos o ideas, de método y de organizacidn racional, de
especulacion rigurosa en suma, para que brille su unidad, su
l6gico encadenamiento, su totalidad, abarcando todo el hori-
zonte del saber divino, al que todo el saber humano se sub-
ordina; y la segunda, de integrucidn o incorporacion a la vida.
Al anilisis debe seguir de nuevo la sintesis; sintesis vital y
articulada, pero menos abstracta y en lenguaje menos técnico
v mas sencillo. Las dos etapas son necesarias, y de ninguna
de ellas podria impunemente prescindirse. L.a labor de Ia
primera etapa estd constituida principalmente por la esco-
lastica; la segunda, por lo que hoy vuelve a hacerse y es abso-
lutamente necesario hacer: labor de integracion y acercamiento
a la vida. Con lo cual se vuelve un poco al Evangelio, en el
que apenas hay-nada abstracto ni regido por las leyes de la
légica, sino una soltura y como un desorden vital, como el
que la naturaleza—dentro de un orden superior admirable—
por todas partes nos ofrece.

La produccién patristica, tan cerca del Evangelio todavia,
prepara y como eshoza ya de algtin modo la escoléstica. Y de
todas esas anteriores manifestaciones de la verdad divina tiene
algo que tomar la integracién de la teologia con la vida que
hoy necesitamos. El libro para el que sirven estas lineas de
prologo tiene ciertamente algo de esto.

Pero la época moderna de que veniamos hablando no puede
clasificarse en ninguna de estas dos etapas.. Viene a ser la debi-
litacién y acabamiento de la escolastica, sin llegar a esa inte-
gracion vital que.ahora buscamos. Este debilitamiento y des-
integracién parte de la segunda mitad del siglo xvir. La moral
se va separando cada vez mas del dogma. Y, rota la comunica-
cién con los principios de donde naturalmente fluye, sigue des-
cendiendo hasta el casuismo mis extremista. Ya no es doctrina
racional dentro de la fe, sino una especte de cddigo penal o
formulario de recetas para medir la-moralidad de cada caso de
los que se nos pueden.ir presentando en. la vida. De la parte
positiva, es decir, de las virtudes, se va haciendo, cada vez mis,
caso omiso. Todo el problema consiste en evitar pecados.
jComo si eso fuera posible sin ir a la vez llenando el alma de
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cosa mas sustanciosal El Evangelio no es ley de prohibiciones
y negaciones, sino de afirmaciones bien rotundas: amards...;
sed perfectos... Que si también se dice que es preciso negarse
y morir..., no es sino para nacer de nuevo en Cristo y por Cris-
to e, incorporados con El, como miembros de su Cuerpo misti-
co, participar asi de la vida misma de Dios; ego sum wita...;
Veni ut vitam habeant et abundantius habeant... Qui manducat
meam carnem... habet vitam aeternam... Y afirmaciones bien
rotundas son también: orad, dad limosna, perdonad, haced bien
a vuestros enemigos, bienaventurados los pacificos, vivid unidos
y sed uno («con una sola alma y un solo corazén»), como yo soy
uno con el Padre y con el Espiritu Santo, y tantas y tantas mds.

La vida espiritual, la vida de las almas que buscan la per-
feccién se descuartizé también. Se falsed la idea de la mistica,
y, una vez falseada, se la combatié sin tregua ni descanso. Se
perdié la idea de la relacién entre lo natural y lo sobrenatural
y la misién de cada uno de estos érdenes. Se prescindié en el
estudio de la mistica de lo verdaderamente teolégico, y los
mismos autores catdlicos se dejaron a veces influir por autores
racionalistas, que, viendo sélo en la mistica ciertos epifenéme-
nos o simplemente accesorios o por entero extrafios a ella, la
habian reducido a un capitulo de psicologia experimental de
histéricos o anormales.

La liturgia, por otra parte, habia caido en un completo des-
uso por parte de los fieles, para los cuales era cosa totalmente
incomprensible y aburrida. Quiz4d todavia lo es hoy a pesar
de lo que se trabaja por hacerla comprensible al pueblo. Y es
que la liturgia no es facil de comprender, ni siguiera de expli-
car, si no es sobre principios muy claros (en lo que cabe) de
dogma y de ciencia biblica. de historia sagrada sobre todo, ya
que una buena parte de la liturgia;estd tomada del Antiguo
Testamento, en el que todo es comio anticipo simbdlico y pro-
fético de lo que después habia de venir, de lo que a nosotros
nos pasa v de lo que nosotros vivimos; pues, como nos dice
San Pablo: «Omnia in figura contigebant illis: Todo lo que
entonces les ocurria era figura de lo que después habia de
venir». .

En el ambiente profano—ciencias, literatura, bellas artes,
derecho, politica..,—, no sélo no encontramos, como en los
siglos xrrt y xvi, ambiente y aromas cristianos, sino todo lo
contrario. De cada adelanto de la ciencia en los siglos xviir
vy x1x se hace un arma contra la religiéon. La politica cuenta
entre sus fines principales, v en formas més o menos declara-
das, descristianizar a los pueblos.
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El derecho y la moral, después de haber echado a Dios de
su campo, buscan afanosos un clavo ardiendo a que agarrarse,
algo que les pueda servir de cimiento, por deleznable que sea,
para sustituir «al que puesto estd, que es Cristo Jesus». De este
modo, qué tiene de extrafio que nada se tenga en pie, que
todo se tambalee, que todo esté en crisis en los tiempos que
corremos...? ¢No lo habfa anunciado ya, con mirada proféti-
ca y ldgica irrefragable, nuestro Donoso Cortés y el alemdn
Spengler, por no citar sino el primero y el ltimo de la serie?...

Falté la teologia, falté la fe, y falts, consiguientemente,
como el alma de la humanidad. La razén auténoma no pudo
sostenerse. Se perdid el sentido de.la vida y, naturalmente, el
de la muerte. Y, al. querer suprimir misterios, todo se convirtié
en misterio; v el hombre no encuentra por todas partes, ni
dentro ni fuera de si, sino insolubles problemas. Y esa nuestra
voluntad con ansias infinitas, jaddnde se encaminara?... ;Ce-
rrar los ojos? ¢Dejar que la bestia impere?... Pero hay algo
vivo siempre a nuestro interior que no se sacia, que no se pue-
de saciar con lo que se sacian las bestias., «Hicistenos, Sefior,
para ti, decfa San Agustm, y nuestro corazén no descansa
mientras no descanse en ti».

\%

El libro que tienes en las manos, lector querido, es un libro
de teologfa. Pero no de teologia abstracta, sino viva e integral,
que quiere llegar a ser el libro de tu vida. Te marca un ideal,
el tnico ideal que puede y debe escribirse con mayascula: la
posesion de Dios; Dios mismo, que se te quiere dar por herencia
sempiterna. Te marca un ideal, que es la santidad, que es la
perfeccidn; un ideal, que es la felicidad, la que ta buscas, la
que tu ansias, y de la que td tienes una sed tan ardiente, que
con ninguna otra cosa puedes saciar. La felicidad, esa tnica
felicidad para la que hemos sido creados, tan sélo puede ser
légicamente el resultado de la perfeccién. Porque sélo lo per-
fecto alcanza plenamente su fin. Y fin tiene que ser en nos-
otros la felicidad, a la que todo en la vida se ordena.

El libro es dogma y es moral... Moral evangélica, que es
moral de perfeccion; no moral puramente sinaitica, que no era
sino un primer estadio, en una lenta y larga evolucién, que
habia de corfonar Jesucristo. «Nihil ad perfectum adduxit Lex...
Y dentro de la moral es ascética y mistica, que no pueden ni
deben separarse, porque no son-des vias, sino una sola, vista
bajo dos aspectos distintos que mutuamente se completan. Es
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sencillamente vida cristiana, que sin mistica, ni siquiera cristia~
na puede ser, porque la vida cristiana toda se mueve en el mis-
terio.

La vida cristiana comienza en el bautlsmo. Y el bautismo
imprime cardcter. Y ese cardcter.es algo de origen sobrenatu-
ral que a nuestro ser natural se afiade en forma indeleble, De
suyo' trae consigo .la gracia—si no encuentra estorbo—, que
es un .nilevo elemento sobrenatural afiadido ‘a2 nuestro. ser, al
que.da nuevas exigencias y nuevas capacidades. Y la gracia,
que forma en nosotros algo asi como una segunda naturaleza
de orden trascendente, de orden superior y divino, viene a cons-
tituir en nosotros como un nuevo principio de accidn que a la
accién nuestra natural se suma. Y ya nuestra vida serd asi un
resultado de esos dos principios mientras practicamente el uno
no llegue a anular al otro por.completo. Por lo cual podemos
decir que, en un sentido amplisimo, la mistica comienza en el
bautismo, por el elemento sobrenatural que en él se nos in-
funde, como el granito de mostaza sembrado en el jardin del
alma.

Y si es el elemento natural el que en absoluto predomina, el
hombre vuelve a ser el hijo de Addn pecador, el hijo de Addn
catdo, el hombre animal de que nos habla San Pablo. Si, en
cambio, prevalece en nosotros el elemento sobrenatural, lle-
gard un dia en que, después de haberse negado el hombre ple-
namente a si .mismo, después de haber muerto uno a si mismo
para resucitar-en Cristo y por Cristo, coro una nueva criatura
gobernada plenamente por el espiritu de Dios, pueda decir:
«Ya no soy yo quien vive, sino que Cristo vive en mi», y este
fruto ahora maduro queda ya por el bautismo como sembrado
en el alma. ‘ i

En el hombre natural ha.y, como si dijéramos, una doble
naturaleza, correspondiente a los dos elementos de que se com-
pone su ser: materia y espiritu o animalidad y alma. La primera
obra por medio de los sentidos, por sus instintos y pasiones; la
segunda, por medio de la razén y la voluntad. Mas como la
naturaleza humana estd caida y desordenada por el pecado, la
razdn estd debllltada en sus funciones. Conoce mal la verdad,
entre vamlaaones y sombras. Con lo cual no logra imponerse
a los sentidos y potencms inferiores, que de suyo tienden a sus
propios objetos sin el control de una razén libre que debida-
mente las refrende y las dirija. El hombre natural estd, pues,
sometido a dos. fuerzas: la fuerza especificativa.de la razdn,
débil e impotente en la prictica para reducir al-orden-las acti=
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vidades inferiores de su ser, y la fuerza o peso resultante de su
animalidad, que tiende constantemente a desmandarse.

Pero para nosotros los cristianos el hombre es algo mds
que: animal racional; y. para completar su definicién habria
que afiadir: elevado al orden sobrenatural. Esta elevacién al or-
den sobrenatural no cambia su eésencia—Ilas esencias o sustan-
cias no pueden cambiar (como los ndmeros) sin dejar de ser
lo que son—, pero perfecciona inmensamente su naturaleza.
Como el fuego no cambia la sustancia del hierro que en él se
introduce, pero modifica sensiblemente su naturaleza, sus ac-
cidentes, sus maneras de obrar. Por esta elevacién al orden
sobrenatural, ‘el hombre adquiere o puede adquirir la gracia
santificante, por la que viene a ser hijo de Dios y participante,
de algin modo, de la naturaleza de Dios v del modo de obrar
de Dios. ’

Tenemos, pues, en el hombre tres principios de operacién:
la animalidad, la razdn y la gracia. Y- como cada una tiende a
su propio ‘objeto, de ahi la Iucha interior en que el hombre
vive, sin que pueda alcanzar la verdadera paz, la que se apoya
en el orden perfecto, por el que lo inferior debe estar sometido
a lo superior, hasta que, muerto a si mismo (totalmente someti-
do}, lo animal se someta a la razén v la razdn se entregue y se
someta totalmente a Dios. Y es de advertir que antes aun de
que entre en el alma la-gracia puede ya haber en ella algin
elemento sobrenatural—sobre todo la fe—que ejerza también
algun influjo en sus acciones y conducta.

Podemos, pues, representar al hombre en orden a su ac-
cidn, a su conducta, a la direccién y rumbo de su vida por un
sistema de fuerzas constituido en la siguiente forma: una fuer-
za de actuacién constante, la animalidad, que se ejerce en sen-
tido vertical, hacia abajo, hacia lo sensible, hacia la tierra;
otra fuerza de caricter espiritual, intermitente, la razdn, que
se ejerce y tiende a llevarnos en sentido horizontal; y otra ter-
cera fuerza, lo sobrenatural, la fe, la gracia, también intermi-
tente, que nos atrae y empuja hacia arriba, hacia su centro,
hacia Dios. Decimos que actia en forma continua la primera
por lo que tiene de instintivo y hasta de inconsciente, antepo-
niéndose a nuestro querer y a nuestra decisién libre. Las dos
segundas fuerzas son intermitentes, porque el ejercicio de la
razén depende, al menos en muy gran parte, del ejercicio de
nuestra libertad, intermitente de suyo. Y la fe, lo sobrenatu-
ral, es a través de la razén y de la voluntad como en nosotros
obrd.
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Ninguna de estas fuerzas actta en el cristiano en forma
absolutamente exclusiva, sino combinada en mayor o menor
proporcién con las dos restantes. Y aun en la préctica, y por
lo que hace al conjunto de la vida, una conducta de pura razén
no se da, sino que o se pone al servicio del sentide o al servicio
de Dios, segtin que en ella influya mds o menos lo animal o lo
sobrenatural. Y segtin el predominio de cada una de estas fuer-
zas, asi se especifica nuestra vida, nuestra conducta.

:Quizd pudiéramos afiadir aqui que a veces la razén no
parece estar al servicio de ninguna de estas-dos fuerzas exter-
nas, lo sensible y lo sobrenatural, como cuando se apega a si
misma por la soberbia, por ejemplo. Pero esto no dura, porque
el hombre sabe perfectamente que no puede ser fin de si mis-
mo. Se siente vacio. No es fuente de bien ni de verdad. Es un
ser creado y ordenado ‘ad alterum, a otro, a algo fuera de si,
cuya posesién le llene y le beatifique. En rigor estd creado para
Dios, que es el Bien sumo; y cuando tiende a otra cosa es
porque, abstraide e ilusionado por la fuerza de la pasién (abs-
tractus et illectus), toma en ese momento por bien sumo cual-
quier otra cosa que como bien parcial y momentaneo se le
presenta.

VI

Segtin todo esto que venimos diciendo, pudiéramos repre-
sentar graficamente esta doctrina por una figura geométrica
compuesta de tres circulos que se cortan, lo animal, lo racional,
lo sobrenatural, representando la posicién del cristiano en un
momento cualquiera de su vida; de la cual figura parten tres
lineas fundamentales: una vertical hacia abajo, que represen-
taria la conducta del hombre totalmente enviciado y bestializado;
otra horizontal, la de la recta razdn, y otra tercera, en fin, ver-
tical hacia arriba, la del cristiano perfecto, la del mistico, la del
santo. Y en los cuarteles intermedios, multitud de lineas que
irradian siempre del mismo punto, representando la infinita
variedad de direcciones o conductas resultantes de la combi-
nacion de estas tres fuerzas fundamentales segun los distintos
grados de intensidad de cada una, dependientes en gran parte
de nuestra propia libertad.

Cuando nuestra conducta viene a estar representada por
alguna de las rayas que estdn debajo de la horizontal, el alma
no va hacia Dios, sino hacia la tierra, hacia el infierno; y es
que est4d en pecado mortal. Va llevada de la pasién con mds
o menos mezcla de una razén esclava y oscura.

Cuando, en cambio, empieza a remontarse por encima de
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la horizontal, va hacia Dios de una manera mas o menos di-
recta. Y entonces es que va guiada por la razdén y por la fe y
la gracia. Sus obras son humano-divinas; humanas, porque
proceden de la razdn; divinas, porque la razén las produce,
apoyada en la fe y fortalecida por las virtudes infusas. Cuanto
més prevalezca este elemento sobrenatural, tanto son més di-
vinas y tanto se va notando mds en nuestras acciones el modo
divino, que es el que caracteriza a la mistical.

Pero llega un momento en que el elemento sobrenatural
prevalece del todo. L.o humano, en lo que tiene de desordena-
do, desaparece por completo. Y eso es negarse, morir a si mis-
mo, para resucitar o nacer de nuevo. Y lo que de nosotros no
estd desordenado se somete totalmente a Dios por una total en-
trega amorosa. Es decir, que ni nuestro entendimiento ni nues-
tra voluntad se mueven ya por si, sino que el Espiritu de Dios
es tnicamente quien los gufa. Y entonces, sobre esa negacidn
propia, sobre esa total sumision de todo lo nuestro a Dios en
Cristo y por Cristo, como miembros docilisimos de su Cuerpo
mistico, el Espiritu de Dies, el Espiritu de Cristo, el Espiritu
Santo, que nos ha sido dado para que nos vivifique y nos go-

1 He aquf la figura con su correspondiente explicacién:

H: Es el hombre en sus tres esferas o zonas: el circulo inferior representa la animalidad,
la naturaleza caida; el intermedio, el alma, ta razén natural; y el superior, lo sobrenatural,
la fe, la gracia.

C: Es el cielo, Dios. Los simbolos C;, Cz, C;... representan los distintos grados de gloria.

FN: Esto seria la felicidad natural del hombre no elevado al orden sobrematural. Hoy,
el limbo de los nifos no bautizados.

I: Es el infierno, la carencia de Dios y de todo bien, con sus diferentes grados de pena.
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bierne, toma posesion de nosotros, y por medio de sus dones
nos dirige en efecto v nos gobierna. Con lo cual, al morir a st
mismo nuestro yo, lo que ha hecho ha sido transformarse, reno-
varse, nacer de nuevo, sin la carga ya, pudiéramos de algtin
modo decir, de las tristes consecuencias del pecado original;
perfeccionarse con su dltima y verdadera perfeccién gue en la
unién con Dios en el ser y en el obrar consiste.

Venimos hablando de la direccién del Espiritu Santo de
identificar nuestro pensar y nuestro querer con el de Dios;
pero pudiera algunc preguntar:. (Cémo conocemos: en cada
caso el pensar y el querer de Dios? ¢Cémo distinguimos el
impulso del Espiritu Santo de otras mociones o impulsos a que
podemos estar sometidos?... En general, podemos responder
que también aqui hay dos etapas; en. la primera, nos habla
Dios multifariam multisque modis, «con muchas formas y de
muchos modos», como hablé primeramente a nuestros padres;
nos habla por medio de la Sagrada Escritura, de los libros es-
pirituales, de los buenos ejemplos..., y, sobre todo, por medio
de los superiores de dentro y de fuera, sobre todo del director
espiritual, al que tanto mas nos vamos sometiendo (y por su
medio a Dios) cuanto més nos vamos negando; y todo esto
gobernado por la virtud infusa de la prudencia. En la segunda,
sin que desaparezcan del todo estos medios de conocer la vo-
luntad de Dios, se afiade, en un orden superior y mds intimo
—cuando ya nos hemos negado por completo—, el mismo
Espiritu Santo, que ya sin estorbos, por medio de sus dones,
nos gobierna. Tienen asi los santos un instinto tan certero,
que les libra de todo error en orden a’'la salvacién. Y hasta en
cosas que parecen superar sus alcances ven mas y aciertan me-
jor que los letrados y teblogos. Y eso es que en nosotros se
cumple la segunda parte de la frase anterior de San Pablo:
«Novissime diebus istis locutus est nobis in Filio: En estos
Gltimos tiempos nos quiso ya hablar por medio del Hijo»...
El cual, a su vez, nos habla y nos sugiere cuanto necesitamos
por medio de su Espiritu: ¢suggeret vobis omnia quaecumque
dixero vobis: nos.sugeriri—en forma personal, intimisimna—
cuanto Cristo en general nos ha ensefiado». Para esto estédn sus
dones de sabiduria, de entendimiento, de cliencia, de conse-
jo, etc., pues bien sabido es que el ejercicio habitual de los
dones del Espiritu Santo es una de las caracteristicas més pro-
pias de la vida mistica. Entonces es cuando recibimos y vivi-
mos y actuamos (0 dejamos que se actie en nosotros) el don de
Dios por excelencia de que hablaba el Sefior a la Samaritana.
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Por todo esto podemos ya formarnos un concepto bastante
aproximado de lo que es la mistica. Porque hay dos etapas,
como hemos visto, en el desarrolio de la vida cristiana en nos-
otros: primera, aquella en la que Dios nos ayuda con sus auxi-
lios sobrenaturales (fe, gracia, virtudes infusas...), y segunda,
aquella en la cual el hombre muerto a si mismo, habierido negado
todo lo que es suyo, hasta su propio yo, principio de todo pe-
cado y de toda imperfeccién, se somete totalmente a Dios, se
entrega totalmente a Dios en un acto de amor perfecto. Desde
este momento, ya no.es él el que vive, sino que Cristo vive en
él. Es un miembro vivo y docilisimo del Cuerpo mistico de
Jesucristo, que es propiamente el que vive en ¢l y en ¢l obra
por medio de su Espiritu.

De este modo, el hombre, a la vez que adquiere una activi-
dad intensisima y perfecta muy superior a la que antes tenia,
pasa a ser, sin embargo, como un agente pasivo, st cabe la ex-
presidn, potius agitur quam agit, porque es Dios quien obra en
él; es Dios el que se sirve de él como de un instrumento per-
fectisimo; instrumento, claro est4, de cardcter racional y libre
cuyo esfuerzo es poner toda su capacidad, toda su actividad
en el pensar y en el querer.., a disposicién de Dios y como
adhiriéndose y sumédndose plenamente al pensar y al querer
de Dios.

" Este es el cambio de corazones que tantas veces vemos reali-
zado en la vida de los santos. Esta es la unién perfecta, en lo
que cabe, de Dios con el alma y del alma con Dios.. Esto es el
Cristo reina, Cristo impera en el mundo interior del alma.
Y cuando a este estado se llega, el alma suele tener conciencia
de esta unidn y experimenta a Dios dentro de si amindola, di-
rigiéndola, iluminindola, santificAndola y obrando en ella obras
de santidad y de vida eterna. Esto es lo que suele llamarse es-
tado de contemplacion infusa o de divina contemplacién.

Y ahora un ejemplito que ya hemos puesto otras veces y
terminamos. Suponed que tenemos que hacer un viaje en au-
tomévil. Nos encanta guiar, aunque no guiamos nada bien, y
al volante nos sentamos. Pero va a nuestro lado un conductor
éptimo, un verdadero maestro, que conoce el arte cual ningu-
no. Y para ayudarnos comienza por hacernos algunas indica-
ciones: «Toca la bocina, que llega una curvas; «No la tomes a

- contramano, que puede venir otro y chocar»; «Hasta no ver la
salida, suelta el acelerador»; «Evita los cambios de velocidad
demasiado bruscos», etc., etc. A veces, para sacarnos de algun
apuro, él mismo echa la mano al volante y pone el coche en
su sitio. Y como el trifico de coches y camiones aumenta, y
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aumentan los peligros, v nosotros nos sentimos cada vez mis
incapaces y mds conscientes de esa nuestra incapacidad, vamos
dejando el volante cada vez mds en sus manos y apartamos los
pies para que €] pise el acelerador y los frenos y haga los cam-
bios de velocidad, etc.; hasta que al fin le decimos: «Mire,
mire, es mucho mejor que usted guie; yo iré mds seguro y
mds a gusto, porque tengo en usted plena confianzas. Ese maes-
tro a quien nos confiamos es Cristo, es el Espiritu Santo. Y en-
tonces todo va bien, todo sale perfecto. Nos hemos negado en
cuanto a conducir, Hemos muerto a nosotros mismos, aungue
sean nuestras manos las gue llevan el volante todavia y aungue
nosotros seamos de algin modo instrumentos por medio de
los cuales El comunica la direccién del coche.

VIl

Podriamos todavia esquematizar un poco més esta marcha
o ascensidn. del: hombre hacia Dios, analizando las diversas ac-
titudes del primero para con el segundo y del segundo para
con el primero. Las cuales pueden reducirse a cinco, reflejadas
en las sigulentes proposiciones: 1.*, cuando el hombre busca,
Dios se acerca; 2.2, cuando el hombre pregunta, Dios responde;
3.3, cuando el hombre escucha, Dios habla; 4.%, cuando el hombre
obedece, Dios gobierna; v 5.2, cuando el hombre se entrega, Dios
obra. Estas proposiciones necesitan aclaracién y vamos a dar-
sela en seguida. N '

Ante todo no hemos de treer que cada una de ellas repre-
senta una etapa de nuestra vida totalmente separada y que ex-
cluya del todo a las demds, pues suelen entrelazarse mds o me-
nos las unas con las otras. Se trata simplemente de una carac-
terizacién general de cada una, segin lo que de ley ordinaria
ocurre. Los mismos términos de cada proposicién no son del
todo propios, y por eso necesitan explicacion. Pero, una vez
explicados, creemos que podrin dar alguna luz sobre lo que
venimos diciendo. En esta clase de doctrina ni el lenguaje ma-
temdtico ni la precisidn ldgica y exacta son generalmente po-
sibles.

1.2 Cuando el hombre busca, Dios se acerca.—Cuando el
hombre busca, iqué? Pues, naturalmente, cuando el hombre
busca a Dios. Pero no siempre en forma concreta y definida.
A veces se busca a Dios sin saberlo, sin nombrarlo ni pensarlo.
Se busca la Verdad; se busca el Bien; se busca, en fin, la Be-
lleza infinita... Pero, como todo eso tan sélo en Dios verdade-
ramente se encuentra..., se busca a Dios, Pero hay que buscarlo
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con sinceridad, cueste lo que cueste; es decir, con sacrificio.
Con una especie de comienzo a salir de si, a romper la concha
esclavizadora del egoismo.

Decia Newmann que para juzgar a un alma no importa
tanto ver la distancia a que se encuentra de Dios como ver la
direccién que lleva. ¢Va hacia El o se aleja?... Pues si va hacia
El, si le busca con sinceridad, es que Dios comienza a atraerle;
es que Dios se le acerca.

No otra cosa quiere decir aquella sed de que el mismo Cris-
to nos habla (Io 7,37): «El que tenga sed—de cosas grandes y
nobles, de Verdad, de Belleza, de Amor...—, venga a mi y
beba». Y bebiendo—conociéndole—creerd en mi. Y ¢l que
cree en mi, rios de agua viva correrdn de su seno». Y esto de-
cia, afiade el evangelista, «refiriéndose al Espiritu que habrian
de recibir los que creyeren en El.

2.2 Cuando el hombre pregunta, Dios responde.—Este pre-
guntar del hombre puede ser en formas variadisimas. Una
desgracia nos puede hacer preguntar por la causa de la misma.
Y, si ahondamos lo bastante, nos encontraremos con Dios,
que comienza a respondernos. Un fenémeno de la naturaleza,
o el orden del Universo, o la marcha de la Historia, o el origen
de la autoridad—si ésta ha de ser verdadera—, o del Derecho
o de la Moral... En todo esto, si ahondamos, si preguntamos,
Dios comienza a respondernos por medioc de la razén.,

Otras veces el hombre pregunta: ;Qué haré para ser
feliz? ¢Ddnde estd la felicidad? ¢(Dénde la verdad y el bien
que ansfo?... Otras, como San Pablo: (Quién me librard de
este cuerpo de muerte?... O Jquién podrd traer la paz a la
tierra?... La paz del alma, la paz de las sociedades... Y Dios
sigue respondiendo por medio de la razén, o por medio de
un. consejero, o por medio de un libro humano, ¢ por medio
de un libro divino, escrito por El mismo (Sagrada Escritura},
o, en fin, por una iluminacién interior, como muchas veces
ocurre con los que se convierten. El caso es preguntar con
ansias de saber. Preguntar sin tregua ni descanso. Preguntarse
a si mismo y preguntar a todas las criaturas. Con reconoci-
miento de nuestra radical incapacidad; con un sincero deseo
de obtener respuesta y, una vez obtenida, aceptarla. Cuando
asi se pregunta, Dios responde.

3.2 Cuando el hombre escucha, Dios habla.—Diflcll es al
hombre escuchar a un semejante suyo. Lo mas dificil de la
conversacion es precisamente saber escuchar. Pero escuchar
a Dios es mucho mis dificil todavia. Vivimos entre una serie
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de ruidos infinitos; ruidos, digdmoslo asi, por fuera y por
dentro. Por fuera, las ininterrumpidas impresiones de las
criaturas a través de nuestros sentidos externos. Por dentro,
los ruidos almacenados en nuestros sentidos internos, que apro-
vechan cualquier momento de silencio y calma exterior para
ensordecernos y aturdirnos. Y asi no se puede oir la voz de
Dios.

Porque la voz de Dios es dulce y suave. Dios «no clama
ni deja oir su voz por defuera, ni se puede percibir esa voz
en las plazas publicas ni entre el ruido del mundo» (Mt 12,19).
Por eso cuando quiere Dios hablar a un alma «a lleva a la
soledad y le habla al corazén» (Os 2,14). Y cuando de esa
manera habla a un alma, como el esposo a la esposa, nadie
més percibe lo que dice; y sdlo al alma que por esposa se le
da comienza a hablarle de ese modo.

Pero el alma que ha llegado a oir la respuesta (el lamamien-
to de Dios), le busca en la soledad y quiere seguirle oyendo,
y escucha; y:pone en este escuchar suplicante todos sus sen-
tidos. Es decir: el alma ora. Y si supo aprovecharse de todo
lo que Dios le dijo por mensajeros, a los que nos hemos refe-
rido antes («multifariam multisque modis olim Deus loguens
patribus...»), ahora, cuando ya los mensajeros (criaturas) no
le saben decir mas, ahora es cuando muy en el fondo de si
misma siente a Dios, que le dice: «Aqui estoy». Y Dios co-
mienza a hablarle. Y, al comenzar este didlogo, todavia el
alma tiene cosas que.preguntar; pero poco a poco las pregun-
tas van cesando, porque ya no le queda al alma nada que
decir. Y el alma se hace toda oidos. Y escucha, escucha. Y Dios
habla; sdlo Dios habla.

El proceso de la oracion es asi. Al principio parece que
solo habla el alma, porque ésta no entiende bien el lenguaje
de los libros, etc., por los cuales le habla Dios. Y ni apenas
se da cuenta de que es El... Después se entabla el didlogo
(via iluminativa...). Hasta que al fin cesa de hablar el alma,
para escuchar tan sélo..., para que hable sélo Dios...

4% Cuando el hombre obedece, Dios gobierna.—Cuando se
sabe ya que Dios nos habla, con un pleno y perfecto conven-
cimiento, que nos habla por medio de criaturas o que nos
habla por si directamente; cuando se sabe en forma vital que
Dios es infinitamente sabio, infinitamente bueno, infinitamente
amoroso, que infinitamente mejor que nosotros sabe el camino
que tenemos que seguir para nuestro bien, entonces jqué
facil y qué grato es obedecer! Obedecerle a El cuando nos
habla por las Sagradas Escrituras; obedecerle a El cuando nos
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manda por medio de sus representantes en la tierra; obede-
cerle a -El cuando nos habla por medio de un buen libro, :de
un buen consejero, o aun cuando nos habla sin palabras desde
lo més intimo de nuestro ser. Y asi, cuando el hombre obedece,
Dios gobierna. Dios entonces nmos gobierna por fuera y por
dentro. Y el hombre es un fiel servidor que ejecuta en todo
y con la mayor perfeccién posible sus sagradas érdenes. Cuando
el _hombre obedece, Dios. gobierna.

Y 5.2 finalmente: Cuando el hombre se. entrega; Dios obra.
Lo cual es la obra perfecta del puro amor. Porque ese amor,
que fue viviendo, que fue creciendo por los caminos del co-
nocer..., cuando llega a ser sumo, total; cuando con todo el
corazén, porque ya no.le quedan capacidades amorosas para
amar nada fuera de Dios, pues a si mismo sé niega y de todas
las criaturas prescinde y para todas y para si mismo queda
como muerto, cuando esto ocurre, el hombre se entrega... Como
muerto a la vida de imperfeccién que llevaba, dirigida por su
razén, por su prudencia, por su-egoismo, més 0 menos disimu-
lado. Como muerto a una vida que era incompatible con la
vida sobrenatural, tan sélo sobrenatural; con la vida de- DlOS,
que en é] va a comenzar ahora plenamente.

Y entonces es cuando el hombre se convierte en un miembro
vivo y perfectamente sano del Cuerpo mistico de Jesucristo, do-
cilisimo a la accién vital de la Cabeza, docilisimo a la direccién
y al imperio y a la accién vital de su Santo Espiritu, que ya
sin estorbos ni resistencias toma posesién del alma.-

Nuestro yo queda alli, pero totalmente entregado al yo divino,
sumado al yo divino, -como si a Cristo le: ofreciéramos une hu-
manité de surcroit, como dice sor Isabel de la Trinidad; una
humanidad sobreafiadida, a la que en el seno purisimo.de
Maria se digné tomar por nosotros y para redencién.nuestra.
Le ofrecemos a Cristo nuestra pobre humanidad personal;.ya
purificada y sublimada por su gracia y por su amor, para que
en ella pueda El seguir viviendo sobre la tierra y continuando
su obra redentora. Y asi es como puede llegar el hombre a
decir: «Ya no soy yo quien vive, sino que Cristo vive en mip.

El hombre se vacid por completo de st mismo y de todo ser
creado para llenarse de Dios; el hombre murié a si mismo como
hijo de Adén, para resucitar o nacer de nuevo, ‘no de la carne
ni de la sangre», sino del Espfritu de Dios; el hombre se negé
a si mismo, se enajend a si{ mismo, porque a si mismo con todas
sus energias y. capacidades se entregd a Dios. .El Verbo de
Dios se uni6 primero a nuestra humanidad en Cristo con una
unidn hipostdtica, uniendo a la persona divina la humana natu-

Teol. perfeccicn 2
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raleza impersonal, es decix, sin mas persona que Ja segunda de
Ja Santisima Trinidad. Ahora quiere unirse con nuestra huma-
nidad personal con union mistica, es decir, misteriosa también,
no sélo sin detrimento de nuestra propia persona, sino subli-
miéndola, divinizdndola (Ego dixi dii estis), ddndosele El mismo
en posesidn, a la vez que el alma queda por El totalmente poseida.

Ese es el término de la vida cristiana. En eso consiste la per-
feccién; en eso consiste la santidad: en esa unidn mistica, inefa-
ble, con Dios, en la que ya sin estorbos sélo Dios vive.y obra
en nosotros, No viven en nosotros las criaturas, que han per-
dido sobre nosotros todo influjo, toda atraccién. No vive
nuestro yo en cuanto nuestro, porque se enajend a si poismo,
entregandose a Dios totalmente.. Y cuando el hombre asi se
entrega, el que obra en nosotros es sélo Dios.

VIII

Al llegar aqui ya podemos preguntarnos qué es la mistica,
y creemos gque es muy facil de entender la respuesta. Vida
mistica es esa que lleva el hombre cuando, én unidn de amor
y entregado totalmente ¢ Dios, es gobernado por el Espiritu Santo
por medic de sus dones. Es ese estado pasivo (y activisimo), en
que ya no es él quien vive, sino que Cristo vive en él. Es esa
experiencia de Dios que tiene el alma por su estade habitual
de divina contemplacién gozosisima, y ‘que la hace dichosa v,
aun en medio de los mayores martirios, bienaventurada. Es,
en fin, la vida. cristiana en todo su desarrollo; la vida sobrena-
tural—que comenzé en el bautismo—plenamente vivida.

Y ¢cémo se conoce al hombre que ha llegado a este estado
mistico? Pues por su estilo; por el modo o estilo de conducirse;
por su conducta; por sus obras, repetimos; pues siempre queda
verdad aquello de «ex fructibus eorum cognoscetis eos: por
sus frutos los conoceréisr. El estilo de Dios se distingue siem-
pre del estilo del hombre; y ya hemos visto que después de
la entrega total y la necesaria purificacidon es Dios el que obra
en el hombre—tomdndole a éste por instrumento—més bien que
el hombre mismo.

Los misticos, los santos, no obran casi nunca al estilo de
los demds hombres, porque no se inspiran en los mismos pnn—
cipios de accién ni juzgan las cosas con el mismo. criterio
ordinario del comun de los cristianos. Todo su obrar es abne-
gacion, olvido de si, gozo en las derrotas, en los desprecios,
amor a la cruz...; en el fondo, amor de Dios, amor de Cristo
crucificado con todo su corazén, con todas sus fuerzas, con
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toda su alma, sin que ningun estorbo se interponga: ni el qué
dirdn, ni el mundo, ni el propio yo, que por ninguna parte
aparece.

Fl modo humano de obrar desaparecié por completo. Sélo
queda el modo divino, el estilo divino, de Cristo, que en el Evan-
gelio encontramos y que viene a ser resumido por estas pala-
bras suyas: «Quae placita sunt el facio semper»: ¢yo hago
siempre lo que agrada al Padre celestialr y del modo que le
agrada. Ese modo o estilo de Cristo por el que los discipulos
de Emads le conocieron en la fraccion del pan, como lo hubie-
ran conocido, si no estuvieran «obcecados», cuando les hablaba,
haciendo arder sus corazones. Como lo conocié San Juan, el
de pupila interior mas pura, cuando le vio venir de noche sobre
el mar o al amanecer sobre las arenas de la playa. Como le
conocié la Magdalena con sélo oirle entre las sombras llamarla
por su propio nombre. Como le conocen todas las almas lim-
pias, purificadas..., cuando, al encontrar una persona mistica,
exclaman: «Digitus Dei est hic: aqui estd la mano de Dios»,
aqui estd el modo (sobrenatural) de obrar, que es el modo de
Cristo, que es el estilo de Cristo y de sus perfectos seguidores,
que en union con El vienen a ser otros Cristos. El estilo o modo
humano y el estilo 0 modo divino se distinguen como lo im-
perfecto (todo lo humano) de lo absolutamente perfecto.

Pero ya estamos entreteniendo al lector demasiado. Coja
el libro con calma; no sélo para leer, sino para meditar y sacar
las consecuencias; y a lo ancho, y a lo largo, y a lo profundo
hallard en él explicado cuanto aqui, en mirada rapidisima, se
resume y cuanto pueda interesarle en orden a resolver el
problema fundamental—inico—de su vida, que es llenar el
destino para lo cual fue creado por Dios, y asi alcanzar la
eterna bienaventuranza.

"

* 3 *

Del autor de este libro nada tenemos gue decir. Lleva ya
varios afios predicando con mucho fruto—especialmente el don
de Dios—por bastantes provincias de Espada. Y en nuestra
Facultad de Teologia de Salamanca tiene la clase de Mistica.
Los que siguen de cerca estos estudios de ascética y mistica
le conocen ya también por sus escritos, publicados en distintas
revistas, y por su intervencién en una polémica de cierta reso-
nancia. Y bien podemos decir que estd dedicado casi por com-
pleto a estos estudios sobre la vida y perfeccidn cristiana, que
por razdén de método suelen separarse en tratados de ascética
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v mistica, v que el ideal que persigue no es otro que el de
ensefiar y poner-el mdximo posible de claridad en estas cuestio-
nes de suyo dificiles, que tan grandemente influyen en el
desarrollo general de la vida de los seguidores de Cristo, para
que florezca cada dia méas en el mundo ese ideal evangélico
de santidad al que todos somos llamados.

+ Fr. AL_BINO G. MexgnDpez-Reigana, O.P.

Antiguo obispo de Cérdoba.



NOTA DEL AUTOR

A LA PRIMER'A' EDICION

Creernos oportuno exphcarle brevemente al lector la. na-
turaleza y orientacién del libro que tiene entre sus manos.

Nuestra primera intencién fue escnblr un breve manual
de ascética y mistica que pudiera servir de texto en los Semi-
narios y Estudios generales de las: Ordenes religiosas. Pero
voces amigas, con carifiosa insistencia, nos urgfan a presentar
un trabajo més amplio que abarcase en su conjunto el panorama
completo de la-vida cristiana en forma tal que pudiese ser
utilizado no sélo como libro-de texto durante el perfodo esco-
lar de los aspuantes al sacerdocio, sino también como libro
de formacion ascético-mistica para los mismos seglares cultos,
ansiosos de doctrina espiritual sélida y verdaderamente teo-
l6gica.

Hubimos de ceder a sus reiteradas stplicas y embarcarnos
por rutas distintas de las que nos habiamos trazado. Con-ello
el panorama se ampliaba considerablemente, y por exigencias
inevitables de espacio era forzoso reducir la extensién de algt-
nas cuestiones fundamentales en las que en nuestro plan
primitivo hubiéramos insistido un poco més. Ya no se trataba
de una obra r1gurosamente escoléstica para examinar las cues-
tiones tedricas que se agitdn en las escuelas-de espiritualidad
en torno ala perfeccién cristiana, sino que era preciso recoger
otras muchas cuestiones tedrico-practicas de la vida espiritual
con el fin: de ofrecer una visién de conjunto lo més completa
posible dentro de las caracteristicas generales de una obra
dirigida. al publico culto en general. Con esto queda dicho
gue no es la nuestra una obra monogrifica y de investigacion,
sino panordmica y de alta divulgacién, Es una sintesis informa-
tiva de las grandes cuestiones de la vida cristiana, que pide
ulteriores y mas amplios desarrollos en algunos puntos fun-
damentales.

Sin embargo, tal como hoy la presentamos, nos parece
que nuestra obra puede resultar positivamente Gtil en orden
a la doble finalidad intentada: como libro de texto en 10s
Seminarios y como libro de formacién espmtual para seglares
cultos. Veamos en qué forma:
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a) CoMoO LIBRO DE TEXTO EN LOs SEMINARIOS.—Nos ha-
cemos cargo de que su extensidn es excesiva para ser utilizada
en una clase de ascética y mistica como texto ordinario de una
asignatura a la que suelen dedicarse tan sélo una o dos clases
semanales en el Gltimo curso de teologia; no habria tiempo
material de recorrerla integramente. Pero téngase en cuenta
que no es preciso que el profesor explique integra la asignatura,
ni siquiera que ¢l alumno tenga que dar razdn de toda ella en
los exdmenes de fin de curso. Como libro de texto, puede el
profesor limitarse a explicar la primera y segunda parte de la
obra, que tratan de los grandes principios teoldgicos de la vida
cristiana y de las-cuestiones fundamentales que se agitan en las
escuelas de espiritualidad. Las otras dos partes no es menester
que sean explicadas en clase ni exigidas en el examen final,
pudiendo los alumnos reservarlas para su lectura reposada y
atenta como libro de autoformacién y de lectura espiritual.
Con ello, nuestra obra no se reducird al simple libro de texto
que se arrincona para siempre después de terminada la ca-
rrera, como tacita venganza contra los sudores escolares que
nos arrancé su aprendizaje, sino que se convierte en el libro
de lectura espiritual sobre el que se vuelve una y otra vez con
carifio y gratitud a todo lo largo de Ja vida.

b) ComO LIBRO DE FORMACION ESPIRITUAL PARA SEGLARES
cuLTos.—La experiencia diaria en el trato con las almas nos
ha hecho comprobar muchas veces que no solamente¢ las per-
sonas consagradas a Dios, sino también los seglares cultos,
se lamentan con frecuencia de no encontrar libros de sélida
espiritualidad entre la inmensa produccién, ascético-mistica de
nuestros dias, Tienen hambre y sed de teologia, de’ manjares
sélidamente nutritivos de su espiritu; y con frecuencia, bajo
titulares prometedores, se les sirven tan sélo simples aperitivos,
que no hacen;sino aumentar' su hambre e inquietud espiritual,
Estamos plenamente convencidos de que buen nimero de
intelectuales catélicos—catedréticos, abogados, médicos, inge-
nieros, poht1cos, etc.—se encuentran ansiosos de doctrinas
sélidas y sustanciales y estdn, por otra parte, suficientemente
preparados para entender y asimilar las doctrinas teolégicas
mis altas si se les presentan en forma clara y transparente,
despojadas del tecnicismo y terminologia de las escuelas, Y de
hecho, cuandb cae en sus manos un libro sélido que haya acer-
tado a exponer esas verdades teoldgicas en forma clara y ac-
cesible, suelen experimentar una satisfaccién intima y profunda
como el que ha encontrado al fin un manantial de agua limpia
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y cristalina donde apagar la sed de Dios que atormentaba su
espiritu.

Pensando en estas almas hernos escmto esta abra. La claridad
y transparencia del pensamiento ha constituido.para nosotros
una verdadera obsesién a todo lo largo de su desarrollo. Nos
hacfamos cargo de que no escribiamos Unicamente para técni-
cos, sino también para-los que, sin serlo en estas materias,
tienen, sin embargo, derecho a la limosna caliente de la verdad.
Y por_eso, aun sacrificando con frecuencia la terrmnologla y
concisi6n escoldsticas, hemos descendido a detalles y precisio-
nes innecesarios para. técnicos, pero-que resultardn—lo espe-
ramos firmemente—de positiva utilidad para los no iniciados.
Todo lo hemos sacrificado a la transparencia y claridad de
pensamiento, y nos parece que no hay.en toda nuestra obra
una sola pigina que no pueda ser perfectamente asimilada
por los seglares cultos. jOjald que con la bendicién divina,
que imploramos por intercesién de la dulce Mediadora de todas
las gracias, la Santisima Virgen Maria, puedan llevar estas
modestas paginas un rayo de luz a sus inteligencias sedientas
de verdad, y un poco de calor a sus corazones enamorados de
Dios!

Sélo nos resta manifestar pubhcamente nuestra gra.t1tud
a todos cuantos nos han ayudado o alentado a’ escribir estas
paginas, y advertir a nuestros lectores que agradeceremos cor-
dialmente cuantas sugerencias y criticas constructivas quieran
hacernos, para mejorar nuestro modesto trabajo en sucesivas
ediciones.

A LA QUINTA EDICION

El lector que recorra cuidadosamente las piginas de esta
quinta "edicién encontrard notables cambios y mejoras con
relacién a las anteriores. Recogiendo amables sugerencias de
criticos y amigos nacionales y extranjeros, hemos suprimido
algunas sutilezas escoldsticas—menos pricticas para la gene-
ralidad de los lectores—y las objeciones contra la necesidad
de la mistica para la plena perfeccién cristiana, que hoy ya
es admitida por todas las escuelas teoldgicas.

En compensacién a estas y otras pequefias supresiones,
hemos ampliado considerablemente nuestra obra con varios
articulos enteramente nuevos v hemos alterado el orden de
colocacién de algunos otros para lograr un conjunto mas armo-
nico y coherente. Ello nos ha obligado a cambiar los nimeros
marginales, que son enteramente distintos a todo lo largo de
la obra.
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Las principales mejoras y modificacionés son las siguientes

a) En la primera parte de la obra—que ahora -lleva’el
titulo de «Principios ‘fundamentales de “la vida cristianay—
hemos ampliado considerablemente el articulo relativo a'la
inhabitacién de la Santisima Trinidad en el alma justa; que
antes figuraba, mucho -mas breve, en la segunda parte; y
hemos afiadido un articulo enteramente nuevo sobre «La Igle-
sia,” cuerpo mistice de Criston.

b)  En la segunda parte, cuyo titulo general hemos cam-
biado también, désaparecen dos articulos—Ia inhabitacién: tri-
nitaria y el relativo-a las leyes-generales del desatrollo del orga-
nismo sobrenatural—, que han sido desplazados a la prlmera
y tercera parte, respectivamente.

.¢) La tercera parte es la que ha recibido mayores incre-
mentos. En ella dedicamios un articulo especial a cada uno
de los siete sacramentos—en las -ediciones anteriores habl4-
bamos solamente de la penitencia y eucaristia—; otro, a la
oracién liturgica en relacién con la privada, y otros tres a'la
espiritualidad propia de cada’ uno de los estados de:-vida
—sacerdotal, religioso y-seglar—en que puede desenvolverse
la vida del cristiano. Ninguno de ellos figuraba en las edicio-
nes anteriores. Hemos ampliado también considerablemente
el articulo dedicado a las amistades santas.

Hemos revisado escrupulosamente el texto integro de la
obra, introduciendo-a veces pequefios retoques—de estilo prin-
cipalmente—,: a fin: de ponerlo todo mds en claro.

Abrigamos la esperanza de que nuestros lectores seguiran
ofreciéndonos su. amable colaboracién para continuar mejo-
rando nuestra obra en sucesivas ediciones.

Quiera el Sefior, por intercesién de la dulce Virgen Maria,
Madre .de la Iglesia y Mediadora universal de todas. las gra-
cias, seguir bendiciendo nuestro pobre trabajo para gloria: de
Dios y bien de las almas.



CARTA DEL R. P. GARRIGOU-LAGRANGE
AL AUTOR

Mi muy reverendo y querido Padre: Mucho os agradezco
haberme enviado vuestro hermoso tratado TEorocia DE LA
PERFECCION CRISTIANA. El titulo es excelente, y la divisién
de la obra corresponde perfectamente a este titulo... Esta
divisién os ha permitido tratar todas las cuestiones importan-
tes relativas a la perfeccidén. Os ha permitido también mostrar
la unidad de la vida cristiana y hacer ver cémo la ascética dis-
pone normalmente para una vida de intimidad con Dios, que
no encuentra su pleno desenvolvimiento sino en la unién mis-
tica. Esta dltima constituyé el expansionamiento normal de
«la gracia de las virtudes vy los dones» y la disposicién normal
para la vida de la-eternidad, ya sea acd en la tierra o en el
purgatorio.

Os doy de todo corazén, mi querido Padre, todas mis feli-
citaciones y os expreso el deseo de que este libro, cuya primera
edicién se ha agotado tan rdpidamente, se difunda mucho
para bien de las almas, para mostrar cémo sélo la verdadera
mistica realiza lo que tantas falsas misticas naturalistas pro-
meten vanamente, extraviando las almas fuera de los caminos
de la salvacidn.

Me complace mucho también ver al frente de vuestro li-
bro un excelente resumen histérico-bibliogrifico, en el que
caracterizdis justamente las pr1nc1pales escuelas de espiritua-
lidad y la doctrina de los més grandes maestros. De vez en
cuando afiadis, en torno a los autores conocidos, muy exactas
observaciones, como la relativa a Gersén y a su nominalismo.
Afortunadamente olvidé en sus obras misticas el error que
habia formulado en su moral fundamental: «Nullus est actus
intrinsece malus ex obiecto».

Os felicito, en fin, por la serenidad con que exponéis Jas
opiniones que no os es posible admitir, y que concurren, a su
modo, a la manifestacién de la verdad que desconocen.

Con toda mi gratitud, os ruego aceptéis, mi muy reverendo
v querido Padre, la expresion de mi religlosa devocién en
Nuestro Sefior y Santo Domingo.

Fr. RecinaLpo Garricou-Lacrance, O.P.
Roma, Angélicum.
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Reverendo y amadisimo Padre:-

Me siento confundido por haber tardado tanto tiempo en
darle las gracias por su magnifica obra TeoLOGiA DE LA PER-
FECCION CRISTIANA, pero he querido tomarme el tiempo sufi-
ciente para leerla una y otra vez.

A mi juicio, es el mejor:manual de teologia espiritual apa-
recido hasta la fecha, el mag-prdenado y completo, verdadera
suma de espiritualidad, de .\ “extraordinario valor informati-
vo y de una notable seguridad doctrinal. Verdaderamente todo
se encuentra en él: el sentido primordial de la gloria de Dios
y de nuestra propia santificacién, ordenada a esta glorificacién,
fin supremo del universo; la realizacién concreta de nuestra
santidad mediante nugstra configuracién con Cristo; la'misién
maternal de Maria, Mediadora de todas las gracias; los prin-
cipios bésicos de una auténtica espiritualidad; la transforma-
cion de nuestra naturaleza humana mediante la gracia, que
viene a divinizarnos y a revestirnos de todo un organismo so-
brenatural de virtudes y dones, que nos facultan, bajo Ia in-
fluencia cada vez més constante y dominadora del Espiritu
Santo, para vivir en la intimidad de la Trinidad a.imagen del
Hijo.

He encontrado en su hermoso libro todos los problemas de
Ia mistica contemporanea, pero resueltos en su:propio lugar,
dentro de un conjunto mas amplio, con la ventaja de beneficiar-
se asi de todas las luces convergentes de una sintesis orgéanica
que sabe reducirlo todo a la unidad: sapientis est ordinare.

Ha sido un acierto el sefialar en primer lugar el aspecto ne-
gativo en el camino hacia la santidad: la lucha enérgica contra
el pecado y una ascesis despiadada que llegue hasta la raiz
misma del mal vy de las perversas tendencias que todos tene-
mos y cuya influencia se deja sentir en las faltas y debilidades,
de las que no se ven libres jamds de un modo completo ni los
més grandes santos, si exceptuamos a.la Inmaculada y, yo de
buena gana asi'lo creeria, también a San José, los dos dnicos
seres humanos que, junto con Cristo, han respondido plena-
mente y con una fidelidad absoluta-a la llamada de la predes-
tinacién. Asi es como ha sabido usted integrar en su exposi-
cién la obra purificadora, activa y pasiva, cuya insuperable des-
cripcién ha dejado a la Iglesia el genio de San Juan de la Cruz.
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- Sin embargo, con razén ba insistido sobre todo en el aspec-
to positivo de la santidad: la unién con Cristo a través de los
sacramentos, principalmente de la Eucaristia, y la prictica de
las virtudes teologales y cardinales, eje de toda santidad, que,
bajo la inspiracién del Espiritu Santo y la mocién especial de
sus dones, llevan al alma cristiana hasta las mas altas cumbres
del heroismo, Siempre me ha lamado la atencién esta vigorosa
linea untficadora de la economia . de la ¢gracia de las virtudes
y los dones», que constituye como la espina dorsal de la moral
v de la mistica y cuya practica concreta llega a ser, segin el
juicio de la Iglesia en los procesos de canonizacién, el criterio
decisivo de la santidad. La teologia espiritual de nuestro maes-
tro Santo Tomds, totalmente orientada hacia el desarrollo de
esta ¢gracia de las virtudes y los dones, encuentra asi en la
préctica de la Iglesia su més espléndida confirmacién. y como
una garantia infalible de su verdad.

Pero no terminaria, amado Padre, si me pus1era a decn‘le
con qué profunda alegria he ido recorriendo sus hermosos ca-
pitulos sobre los problemas de la mistica contemiporanea vy las
diversas formas de la vida de oracién, distintas e infinitamente
variadas, como exige la libertad de las almas, desde la simple
meditacién. discursiva y la.dectio divina» hasta la oracién de
unién de las: almas contemplativas: consumadas en santidad.
Todo tiene su-lugar en su hermosa sintesis, sin excluir los es-
tados misticos extraordinarios.y carisméaticos.

Muchas gracias, pues, amado Padre, por su libro, tan rico
en doctrina y, al mismo tiempo, tan sencillo, tan accesible a
todos, aun. a los: seglares, tan deseosos hoy de doctrina espiri-
tual elevada, pero:dentro de-la.atmoésfera de la Iglesia. Jamas
quizé la espiritualidad catélica ha sentido tan fuertemente el
deseo de volver a las verdaderas fuentes de la vida cristiana y
al Evangelio.

Mi deseo es: que su hermoso libro llegue a ser una obra
clasica, no solamente en Espafia, sino también entre nosotros
y en otros muchos pafses donde almas escogidas estan sedien-

tas de Dios y de doctrina espiritual para mejor servir a la Igle-
sia de.Cristo.

Reciba, reverendo- y amadisimo. Padre, mis sentimientos de
gratitud y de fraternal amistad en Santo Domingo.

Fr. Marta MiGuer PriLieon, O.P.

Roma, Angélicum.



JUICIO CRITICO DE D. BALDOMERO
JIMENEZ DUQUE

He aqui un libro que llamara poderosamente la atencwn
Y que hacia falta en nuestras bibliotecas sacerdotales.” Cada
dia interesan y preocupan més los problemas préctxcos de la
perfeccién de las almas. Pero todos, sacerdotes y seglares, di-
rectores y dirigidos, exigen la justificacién doctrinal, teolggica,
de aquel arte trascendental y dificil. Este libro viené a llenar
esa necesidad sentida, a responder a esos deseos. Otros le ha-
bfan precedido. Pero digidmoslo sin ambages, de todos los que
conocemos en todas las lenguas—y son muchos—, este nos
parece en conjunto el mejor.

Ya el titulo mismo es un verdadero aciérto. Se trata en él
de hacer «eologfa» de la perfeccién. Nada més y nada menos.
Por eso el método es principalmente deductivo, como tiene
que serlo siempre el de toda verdadera teologfa. Claro que
el P. Royo recurre abundosamente para confirmar sus tesis.a
los testimonios de los misticos mejores. Nadie podra acusarle
de una menor estima de los mismos. Al contrario. Pero es’en
los grandes principios de la teologia, que ofrecen las fuentes
de la revelacién beneficiada por la luz de la fe y de la razén,
donde fundamenta y de donde deduce sus afirmaciones y con-
clusiones. Asi ha podido ofrecernos una sintesis verdaderamen-
te cientifica de esta parte de la teologia; un tratado que, repito,
hoy por hoy, en ninguna literatura, que yo conozca, encuentra
otro igual.

El libro se abre con un prélogo esplenchdo del Sr. Obispo
de Cérdoba. Es un pértico digno del edificio a que introduce.
Después la obra se divide en cuatro partes La primera habla
del fin de la vida cristiana. Con el gran acierto de exponer en
seguida que ese fin no se consigue sino por ]esucnsto, y ast
presentarnos el misterio de Cristo como algo primario y fun-
damental para la tractacién de nuestra’ perfeccmn sobrenatu-
ral, que de hecho no puede ser més que cristiana.

La segunda parte aborda el estudio de los principios fun-
damentales: naturaleza y organismo de'la vida sobrenatural y
su desarrollo, terminando con el problema de la naturaleza de
la mistica y sus relaciones con la perfeccién.
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Particularmente interesante es en esta parte el articulo de-
dicado a los dones del Espiritu Santo, exhaustivo y completo,
en que se recoge cuanto de bueno se ha elaborado hasta ahora
acerca de su teologia. Los capitulos dedicados a la mistica re-
visten, como no podia ser por menos, un cardcter polémico,
pero lleno de serenidad y dignidad, y la tesis sustentada: la
de ver en la mistica el término normal de la perfeccidén cris-
tiana, estd en sustancia tan poderosamente demostirada, que
dificilmente se podrd nadie sustraer a su influencia, con tal de
que entienda por rmsnca lo que el P. Royo precisamente en-
tiende aqui.

‘La tercera parte trata del desarrollo normal de la vida cris-
t1ana, tanto en su aspecto negativo como posmvo estudiando
en éste los principales medios para conseguir la perfeccién. En
el aspecto negativo son preciosas las paginas dedicadas a las
noches pasivas del alma, asi como en el positivo las dedicadas
a_la oracién y contemplacidn. También los capitulos que ha-
blan de los sacramentos y de las virtudes teologales y morales
son deliciosos, v de lo mas prictico y de utilizacién inmediata
que ofrece el libro.

La cuarta parte versa sobre los fenémenos misticos extra-
ordinarios, que, a pesar de la curiosidad que en el vulgo suelen
despertar, es lo menos importante de nuestro tema. Termina
el volumen con los indices correspondientes para facilitar el
manejo, asi como empieza presentando una seleccién de lite-
ratura espiritual de todos los tiempos.

Una obra en su género y en conjunto perfecta. La mejor
hasta ahora de las conocidas. Evidentemente, dado el ntmero,
amplitud y densidad de los temas, varios matices v detalles y
hasta algunas afirmaciones de menor cuantia pudieran discu-
tirse. En este dominio de la teologia queda atn materia que
estudiar y elaborar para el futuro. Pero el libro como tal esta
logradisimo. El estilo es de una precisién y claridad verdade-
ramente admirables. El autor quiere que su obra sirva no sélo
para los estudios de los seminaristas y sacerdotes, sino tam-
bién para seglares cultos. Puede estar satisfecho de haber acer-
tado plenamente en su labor.

- Quizés a algunos modernos parezca demasiado «escoléastico»
en cuanto a divisiones y procedimientos. Pero confesamos que
la claridad y precisién nada pierden con ello, sino al revés. Y en
cuanto al tomismo que rezuma por doquier—Santo Tomis es
el autor que dirige incesantemente la mente v la mano del
autor—creo que es un mérito més, y de los prmupales de este
tratado, por eso mismo tan poderoso y tan arménico. La parte
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cuarta nos parece un poco demasiado timida y conservadora,
y como necesitada de una informacién histdrica v psicolégica
mas al dia.

Junto a nuestra felicitacién mdas fervorosa reciba el autor
nuestros votos por las prontas nuevas ediciones v traducciones
que de su libro en seguida, para bien de las almas, se multi~
plicardn 1,

BavpoMmero JimENEZ DuQuE,
Rector del Seminario de Avila.

1 Cf. Reviste Espafiola de Teologia XIV (1954) p.654-656.






RESUMEN HISTORICO-BIBLIOGRAFICO

De entre la inmensa produccién ascético-mistica que nos han
legado los siglos, entresacamos este breve indice, que recoge
tinicamente las obras mds importantes o que han influido mas
hondamente en la espiritualidad cristiana.

I. Historia general de la espiritualidad

1. P. PourraT, La spiritualité chrétienne: 1, «Desde los orfgenes hasta la
Edad Media» (Paris 1918); If, «La Edad Media» (1921); III-1V, «Los
tiempos modernos» (1925-28).

F. CayrE, Patrologie et histoire de lda Théologie (3 vols., Parfs 1927-44), donde
se da ampha cabida a la doctrina espiritual de los Padres y autores poste-~
rrores. :

M. VILLER, La spiritudlité des premiers siécles chrétiens (Parfs 1930).

F. VernET, La spiritualité médiévale (Paris 1929).

] LEBRETON, La vie chrétienne au 1.7, siécle (Parfs 1927).

G. Barpy, La vie spmtuelle d'apiés les écrivains des. trois premiers siécles (Pa-
tis 1935).

A. J. FEsTuGiERE, L'idéal ‘relzgaeux des Grecs et UEwangile (Paris 1933).

F. CaBroL, La priére des premiers chrétiens (Paris 192g).

J. Rosanas, Historia de la ascética y mistica cristianas (Buenos Ailres 1948)
resumen de la cbra de-Pourrat.’

P. CrisécoNo, Compendio de ascetacay mistica p.4.2, resumen histérico (Avi-

la 1933).

II. Colecciones

2. MiraNE, Patrologia (latina, 221 vols.; griega, 161 vols.).

M. VILLER, Dictionnaire de Spiritualité (Parfs 1937...).

VACANT- MANGENOT-AMANN, Dictionnaire de Théologie catholique (Parfs
1889-1939).

Micne, Dictionnaire de Myshque (1858).

Rouer. pE JOURNEL; Enchiridion asceticum (Herder 1936).

DENZINGER, Enchiridion symbolorum (23 ed., Friburgi 1937).

CavaLLERA, Thesaurus doctrinae catholicae (Pa.rls 1036).

De Guisert, Documenta ecelesiastica christianae perfectionis studium spec-
tantia (Roma 1931).

"IL Notas Bibliogréﬁcas sobre espiritualidad

3. TanqQuerey, Teologia ascética y mistica p.XXVII-XLVIIL

D& Gureert, Theologia spiritualis n.458-540.

GARRIGOU- LAGRANGE, Las tres edades de la vida interior (Buenos Aires 1944)
D.XVII-XXVITL,

PouraiN, Des grdces d'oraison p.639-57 (11 ed., Parfs 1931).

FroccHl,; Praelectiones theol. asceticae 1 (1935) p.79-160.
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Scueuer: RAM julio 1923 y enero 1924; y aparte (Paris 1924). -
MarEcHAL, Etudes sur la psichol. des mystiques 1, 2.% ed. (Paris 1938) p.247-98.
A. DENDERWINDEKE, Compendium theol. ascet. {(1921) t.2 p.531-834.
ZIMMERMANN, Aszetik 2.5 ed. (1932); en cada capitulo.

Notas bibliogrificas sobre obras modernas y articulos de revista se en-
cuentran en:
TRUHLAR, De experientia mystica (Roma 1951) p.221-43.
OrazarAN: «Manresa» (desde 1950).

IV. Revistas principales

4 La Vida Sobrenaturaly (Salamanca, desde 1921).

«Manresa» (Barcelona-Madrid, desde 1925).

«Revista de Espiritualidads (Madrid, desde 1941).

«Teologfa espiritualy (Valencia, desde 1957).

«Revue d’Ascétique et de Mystique» (Tolosa, desde 1920).

«La Vie Spirituelle» {(Parfs, desde 1920).

@tudes Carmelitaines» (desde 1911; segunda serie, 1931).

«Vita cristiana» (Fiésole 1929).

«Cros and Crown» (River Forest, Illinois [U. S. A], desde 1949).
«Zeitschrift fiir Ascese und Mystik» (Innsbruck, desde 1934).

V. Autores de espiritualidad
1) Eroca pATRESTICA

~ En los Santos Padres se encuentran materiales riquisimos
de la més sdlida espiritualidad cristiana, pero-apenas se encuen-
tran sistematicamente trazadas las lineas fundamentales de un
tratado completo de la vida espiritual tal como lo entendemos
hoy. Sin embargo, se encuentran ya dos sintesis muy aprecia-
bles: la de Casiano, en QOccidente, v la de San Juan Climaco,
en Oriente.

A) Patrologia griega

5. San CreMeNTE Romano, Epistola ad Corinthios (hacia el 95), sobre la
concordia, humildad y obediencia (PG 1).

HERMAS, Pastor (140-155) (PG 2,8g1-1012), donde se habla extensamente
de la vuelta a Dios por la penitencia.

San Ienacio e ANTioQuia ( hacia el 110), Epistulae (PG 5, 62 §88).

San Poricarro (1 146), Epistulae (PG 5,1005ss).

SaN CLEMENTE DE ALEJANDRIA, Paedagogus (después del 195), en el que se
muestra cémo por la ascesis se llega a la contemplacion (PG 9,247-794).

San Atanasto (297-373), Vita S. Antorii, donde se habla de la espiritualidad
del patriarca de los monjes y cenobitas' (PG 28,838-976).

SaN CIRILO DE JERUSALEN (315- 386), Catechesis, donde expone admirable-
mente lo que debe ser un cristiano (PG 33).

SaN Basruio (330-379), De Spiritu Sancto, donde se habla de su influencia
en el alma regenerada (PG 32); Regulae, sobre la disciplina monastica
en Oriente (PG 31).

San GrREGORIO NiseNo (333-395), Comment. in Cantica canticorum y De
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vita Moysis, en donde trata de la contemplacién y subida del alma a la
perfeccién (PG 44,756-1120; 267-430).

San Grecorio NaciaNcENo (330-390), Sermones, particularmente la ora-
¢ién en alabanza de San Basilio (PG 35-36).

Evacrio PénTICO (346-99), discipulo de Origenes y de los monjes griegos,
influyé mucho en Oriente, principalmente con sus Epistulae (PG 40),
De oratione y De diversis malignis cogitationibus, atribuidas antxguamente
a Nilo de Ancira (PG 79). :

San Juan CrisosToMO (344-407), con sus magnificas Homilias, que consti-
tuyen un tesoro de moral y ascética (PG 48-64), y su precioso tratadito
De Sacerdotio (PG 48).

San CiriLo DE ALEJANDRIA (T 444), Thesaurus de sancta et consubstantiali
Trinitate, en donde se habla de las relaciones del alma con la Trinidad
Beatfsima (PG 75).

El Psgupo-Dionisio AREOPAGITA (T hacia el 500), que en sus libros De di-
vinis nomintbis, De ecclesiastica hierarchia y De mystica Theologia ha ejer-
cido inmensa influencia en toda la mistica posterior (PG 3).

San Juan Crimaco (1 649), cuya Scala Paradisi es un compendio de ascé-
tica y mistica para los monjes orientales, parecido a las Collationes de
Casiano para los occidentales (PG 88,632-1164).

Dianoco, obispo de Fotica (a mediados del s.v), De perfectione spirituali
capita C. (PG 65,1167-1212).

San M4Axmo L Conresor (580-662) expone la doctrina de Dionisio sobre
la contemplacién refiriéndola al Verbo encarnado, que vino a deificar-
nos, en sus Scholia sobre Dionisio (PG 4}, en su Librum asceticum (PG go,
912-956) y-en su Mistagogia (PG 91,657-717).

San Juan DamasceNo (675-749), en sus tres libros de Sacra parallela, colec-
cién riquisima de sentencias y textos edificantes sobre la vida cristiana,
sacados de la Sagrada Escritura y de los Santos Padres, y otros de me-
nor importancia (PG 94-96).

B) Patrologia latina

6. San CrpriaNo (200-258), prmcipalmente en De habitu virginum, De domi-
nica oratione, De bono patientiae, De zelo et livore, De lapsis, etc. (PL 4).

San AMBROsiO (333-397), De officiis ministrorum, De virginibus,” De viduis,
De virginitate, etc. (PL 16,25-302).

San JERONIMO (347-420), Epistulae principalmente (PL 22).

Saw Acustin (354-430), Confessiones, Soliloquia, De doctrina’ christiana, De
civitate Dei, Epistulae, etc. (PL. 32-47). En casi todas las obras de esta
figura colosal se encuentran preciosos materiales ascético-misticos, que
ban utilizado todos los misticos posteriores.

Castano (360-435), Instituta coenobiorum y Collationes (PL 49-50). Sus con-
ferencias o ¢colaciones» han ejercido enorme influencia en toda la ascé-
tica posterior.

SaN LEON (papa 440-461), Sermones (PL 54), llenos de sublimes pensamien-
tos y profunda piedad.

San Benito (480-543), Regula (PL 66), llena de suavidad y discrecién, que
fue hasta el siglo x111 la de casi todos'los monjes de Occidente.

SaN Grecorio MacGNo (540-604), Expositio in Librum Iob, sive Moralium
libri XXXV, Liber regulae pastoralis, Homiliae XL in Evangelia, Flomi-
liae XXII in Ezechielem, Dialogorum Libri quatuor, etc. (PL 75-77).

San Ismoro pE Sevirra (t 636), Regula monachorum, Libri Sententiarum
II-IIT (PL 83).
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2) Epap Mepia
I Siglos VI al XI

7. Es una época muy pobre, que apenas aportd nada de
interés a la historia de la espiritualidad. Recogemos aqui algo
de lo mejor que se produjo en esta época decadente:

SaN Bepa :r VENERABLE (1 735), Homiliae (PL 94)

AMBROSIO AUTPERTO (T 778), Liber de confictu vitiorum et virtutum, atr1bu1do
antiguamente a San Ambrosio o a San Agustfn (PL 40,1001).

San TEODORO STUDITA (759-826), Catechesis miinor et maior y Sermones de
sanctis monachis (PG 99).

Juan AureLisNense (1 843); tres libros De institutione laicali, manua] de
piedad para seglares (PL 106).

SmaracDO (T c.830), Commentayium in Regulam S. Benedicti, Diadema mo-
nachorum (PL 102).

OD6N pE CLunY (1 942), Collationes (PL 133).

San Pepro Damiano (1 1o72), Epistulae y Sermones {PL 145).

SMEGN EL TEOLOGO (949-1022), Sermones, Hymni mystici, etc. (PG 120).

IL. Siglos XILal XV

Comienzan a perfilarse las distintas escuelas de espiritualidad
en torno a las grandes érdenes religiosas. Se organizan y siste-
matizan las ensefianzas -de los Santos Padres con las nuevas
aportaciones de los tedlogos y misticos experimentales.

A) Escuela benedictina

8. Sei 1nsp1ra principalmente en la hturgla y en las obser-
vancias mondsticas a través de la Regla de su santo Fundador
He aqui los principales representantes ' »

8aN ANsELMO (1033-1109), prmclpalmente en’'sus devotisimas Meditationes
et orationes (PL 158, con algunas interpolaciones de otros autores) y Cur
Deus homo, donde se habla de la gravedad del pecado y de [a satisfaccion
infinita de Cristo (PL 158).

San Bernarpo (1090-1153), el Doctor Melifluo, cuya entrafiable devocién
y ternura ha tenido honda repercusién en toda la espiritualidad’ poste-
rior. Cf. principalmente: De consideratione (al papa Eugenio III), De di-
ligendo Deo, De gradibus humilitatis, De conversione ad clericos..., Sevmo-
nes, In Cantwa canticorum, Epistulae, etc. (PL 182-84). Un buen estudio
sobre San Bernardo es e de Estesan GrLson, La Théologie mystigue de
S. Bernard (1934).

SanTa HILDEGARDA (1098-1179) en sus Scivias (sci vias Domj.m), Liber ope-
rum Domini, :Epistulae, etc. (PL 197).

SanTa GERTRUDIS LA GRANDE (1256-1301)} ¥

SanTA MATILDE DE HACKERBORN (C.1242-1299) tienen unas notabilisimas
Revelationes, en las que se manifiesta—entre otras cosas muy interesan-
tes—una tierna devocién al Sagrado Corazén de Jests.

SanTa Bricmoa (1302-1373), viuda, monja en ¢l monasterio cisterciense de
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Alvastra (Suecia); .tiene unas famosas Revelaliones que describen par-
ticularmente la pasién del Sefior.

Juan pE CasteL ( c.1410), probable autor del precioso De adhaerendo Deo,
atribuido hasta:hace poco a San Alberto Magno; otros escritos suyos:
De lumine increato, Formulae vitde 'rehg:osae, etc., permanecen todavia
inéditos.

Luts Barso (1380-1443) escribié su meula ovationis et meditationis, en
donde se inicia la corriente de la oracién metédica, que perfeccionara
San Ignacio,

B) Escuela de San Victor

9. Heredera del espiritu de San Agustin y de las doctrinas
del Pseudo-Dionisio, la escuela de San. Victor—fundada por
Guillermo de Champeaux—tiene tendencias platénicas y ale-
goristas, Representa un ‘término medio entre la escuela bene-
chctln.a, 'de orientacién predominantemente afectiva, y la do-
minicana, que nacera en seguida con tendencia més intelectua-
lista. Sus principales representantes son:

Huco pe SaN Vicror (1096-1141) en sus Comment. in Hievarchiam caelest.
Ps.-Dionysii (PL 175), De vanitate mundi, Exposztzo in Regulam S. Augus-
tini, De' Institutione novitiorum, De arrhe animae, De laude cantatzs. De
modo orandi, De meditando - (PL 176).

Ricarpo pE SaN Victor (1 1173), De praeparatione ad contemplanonem ( Be-
niamin minor), De gratia contemplationis (Beniamin maior}, De statu
interioris hominis, De eruditione interioris hominis, De gmdibus' caritatis,
?;LI V gradibus violentae caritatis, Expositio in Cantica canticorum, etc.

196). .
ApaM (+ 1177) es el poeta de la escuela con sus Sequentiae (PL 196).

()} Escuela- cartujana

10. Slgmendo el espiritu de su Orden, la escuela cartujana
insiste en la vida solitaria y contemplativa. Sus principales re-
presentantes hasta el siglo-xvrir §oﬁ

Gumo I (1 1137) fue el quinto prior y verdadero legislador de la Cartuja:
Consuetudines carthusienses (PL .153), Meditationes (ed. Parfs 1936).
Gumoo I (}.c.1193), también prior: Scala Claustralium (leccién, medita-

cién, oracién. y contemplacién). (PL 184-475).

Huco pE BaLma {s.x1m) es, seglin. parece, el verdadero autor de la famosa
Theologia mystica, o mejor, De triplici via ad sapzentlam, atribuida du-
rante varios sigios a San Buenaventura.

Lupovrro pE Sajonia (T 1377), que primero fue dommlco y pas6 después a
la Cartuja, es el autor de la famosa Vida de Cristo (conocido por el Car-
tujano), que tanto influy6 en la espiritualidad posterior e hizo mucho
bien a Santa Teresa (1.2 ed. 1477). :

Dionisio L CARTUJANO (1402-1471) fue lamado el Doctor Extdtico; escri-
bié muchos libros (44 vols. en 4.° de la nueva edicién comenzada en
1896 por los cartujos de Montreuil), entre otros los Comentarios a Ca-
siano, a.San: Juan Climaco, al Pseudo-Dionisio, Del estrecho camino de la
salvacion v desprecio del mundo, De la conversién del pecador, De los reme-
dios contra las tentaciones, Espejo de los amadores del mundo, De la oracion,
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De la fuente de la luz, De la contemplacidn, Del discernimiento de los espi-
ritus, De los dones del Espiritu Santo, etc. (ed. Monstrolil 1896-1923).

Juan LanspEraIO (T 1539), célebre por su devocion al Sagrado Corazédn de
Jests y por su obra principal Alloquitin Christi ad animam fidelem, que
se parece mucho a la Imitdcién o Kempis (ed. Monstrolii 1888-90).

Lorenzo Surio (1 1578) publicé seis volumenes De probatis Sanctorum his-
toriis, perfeccionando la obra de A. Lippomani, y tradujo al latin los
sermones de Taulero.

ANTONIO DE MovLma (1 1619), Instruccidn de los sacerdotes (1608), hbro
precioso, del que se han hecho numerosas ediciones y traducciones;
Ejercicios espirituales, De las excelencias, provecho y necesidad-de la ora-
cién mental (Burgos 1615).

Inocencio Le Masson (1 1703), Introduction d la vie religieuse et parfaite
(1677), Disciplina Ordinis Carthusiensis (1703), Psalmodie intérieure
(4 vols., 1666-97).

AcGUSTIN NAGORE (1620-1705), de la cartuja de Zaragoza {Aula Dei), pu-
blicé su famosa Lucerna mystica (Valencia 1690) con el pseudénimo de
Jost T.épez EzquERra, Pbro. En ella se opone a los errores de Molinos,
lo mismo que en su Lydius theologicus.

D) Escuela dominicana

11. Sobre una sélida base doctrinal junta la oracidn. litdr-
gica y la contemplacién con la accién apostélica. Santo Domingo
fue una encarnacién viviente del lema de la Orden: Contemplata
aliis tradere,

Santo Domineco pE GuzMAN (1170-1221), fundador de la Orden de Predica-
dores, compuso sus Constituciones (Liber consuetudinum )—inspirdndose
en las de fos Premonstratenses—, que resultan aptisimas para armonizar
la vida contemplativa con la activa, que es el ideal de su Orden. -

JorpAn pE Sajonia {t 1237), primer sucesor de Santo Domingo, escribié
unas notables Epistulas spirituales (ed. Altaner, Leipzig 1925).

HumeerTo pE Romanis (t 1277), quinto maestro general, coments la Regla
y las Constituciones con mucha doctrina, piedad y uncién: Expositio su-
per Regulam Sancti Augustini et Constitutiones Fr. Praedicatorum.

Huco pe San Caro (' 1263); con sus magnificos comentarios a-la Sagrada
Escritura se ha podido formar un excelente libro, De vita spirituali
(P. Dionisioc Mésard, O.P.; Pustet 1910), dividido en cuatre partes:
vias purgativa, iluminativa, unitiva y vida espiritual de los sacerdotes.

SaN ALBERTO MacNo (1 1280), el gran maestro de Santo Tomds, escribié
una cantidad asombrosa de libros sobre las materias mas diversas (38 vo-
limenes en 4.9 de la ed. Vivés, 1890-99), de los que. interesa destacar
aquf los Comentarios a Dionisio Areopagita, A San Juan, su precioso Ma-
riale, Del santo sacrificio de la misa, Suma de Teologia, Comentaﬂos a las
Sentencias, etc.

Santo TomAs DE AQUINO (1225-1274), el Doctor Angélico, es indiscutiblé-
mente la primera autoridad en Teologfa ascética y mistica (Pio XI) y el
maestro de todos los teélogos posteriores. Su obra ecuménica y su doctri-
na objetiva rebasan los moldes de una determinada escuela para conver-
tirle en el Doctor Comun v Universal, como le llama la Iglesia. En sus
obras se encuentran esparcidos los grandes principios de la Teologfa es-
pmtual v todas las cuestiones fundamentales de la ascética y mistica cris-
tianas. Véase principalmente su maravillosa Suma Teoldgica, los Comen-
tarios a San Pablo, a los Evangelios, al Pseudo-Dionisio; su opusculo De
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perfectione vitae spiritualis y el Oficio del Santisimo Sacramento, rebosante
de doctrina y de piedad. La teologfa especulativa y la mistica experi-
mental se dieron en el Doctor Angélico un abrazo estrechisimo, que ha
dado a sus obras su solidez inconmovible y su perenne vitalidad.

EL MAESTRO ECKART (c.1260-1327) escribié muchas obras ascético-misticas,
pero apenas han llegado a nosotros unos pocos fragmentos, pues a rafz
de la condenacién de algunas de sus proposiciones por Juan XXII—des-
pués de la muerte de Eckart—fueron destruidas todas sus obras (cf. Denz,
so1-529). Ejerci6 una gran influencia en sus dlsprulos Taulero y Susén.

Juax Taurero (1 1361) es uno de los ‘mayores misticos del mundo, que ejer-
cié una gran influencia en los misticos posteriores, sobre todo en San Juan
de la Cruz (cf. P. Cris6GoNo, San Juan de la Cruz; su obra cientifica, intr.,
p-45). Expuso su doctrina en sus Sermones, que tuvieron una gran difusién
a través de la traduccién de Surio. Las famosas Instituciones divinas no
fueron escritas por él, pero contienen un resumen de su doctrina (ed.
P. Getino, Madrid 1922).

Beato EnriQuE SuséN (c.1295-1366): Libro de la eterna Sabiduria, Libro de
la Verdad, Sermones, etc. Sus obras fueron publicadas en alemdn por el
P. Denifle, Die Schriften des heiligen H. Suso, y en francés por el P, Thi-
riot, Oeuvres mystiques de H. Suso (Gabalda, Parfs 1899). Hay ediciones
espanolas.

SanTA CATALINA DE SIENA (1347-1380): su famosa obra El didlogo y sus pre-
ciosas Cartas constituyen un riquisimo arsenal de doctrinas ascético-mfs-
ticas de primera calidad (ediciones espafiolas).

SAN VICENTE FERRER (1346-1419) tiene varios opusculos ascéticos, sobre
todo su famoso Tratado de la vida espiritual, que corrié de mano en mano
durante varios siglos (dlt. ed. Valencia 1950).

San ANToNINO DE FrLorENcIA (1 1459), en su opusculo Regola di vita chris-
tiana, da excelentes normas de santificacién (ed. Florencia 1923).

JERONIMO SavonaroLa (T 1498) escribié sus libros Tratado de la humildad,
del orden, del amor a Jesus, la Simplicidad de la vida cristiana, sus precio-
sos comentarios al Padrenuestro y al Miserere, eic,, aparte de sus nota-
bilisimos Sermones. )

Domingo Cavarca (t 1342), Specchio della croce, Disciplina delli spiritua-
11, etc.

Jacoao PASSAVANTI (t 1357), Specchio di vera penitenza (ed. Florencia 1924).

Juan Dowminicr (T 1419), Libro d’amore di caritd, Regola del governo di cura
familiari (ed. Salvi, 1860).

Juan pE TorqueMana (} 1468), Meditaciones sobre la vida de Cristo (1467),
(Cuezltwr;es espirituales sobre los Evangelios (1478), De nuptiis spiritualibus

inédito

BeaTa Osana bE Mantua (t 1505), Libro de su vida y de los dones espiritua-
les recibidos de Dios.

E) Escuela franciscana

12. Insiste sobre todo en la doctrina del amor y en la ne-
cesidad de la propia abnegacién y de la perfecta pobreza para
imitar a Cristo,

San Francisco DE Asis (1181-1226), Optisculos (ed. critica, Quaracchi 1904),
Obras completas (BAC n.4).

San ANToNIO DE PAapua (1 1231) habla muchas cosas de mistica en sus Ser-
mones dominicales et in solemnitatibus (ed. Locatelli, Padua 1895-1903).

Davip pe Aucssurco (T 1271) fue muy lefdo en su De exterioris et initerioris
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hominis reformatione (ed. Quaracehl 1899) v en Los siete grados de oracisn
{en RAM {1933] p.148-70).

San-BUENAVENTURA {1221-1274): ademds de sus obras, teoléglms, tiene mu-
chos tratados ascético-misticos, entre los que destacan el famoso [ftinera-
rio de la mente a Dios, el Breviloguium, el Incendio de amor (llamado tam-
bién De triplici via), el Lignum vitae, Vitis mystica, De sex alis Seraphim,
etcétera, Ha ejercido gran influencia en toda la mistica posterior, so-
bre todo en su escuela, Véase Obras, ed. BAC, Madrid.,

Bearo Rarmunpo Luvro (1 1315) es un mistico exaltado en su Libro del Ami-
go v del Amado, que forma parte de su Blanguerna (ed. critica, Palma de
Mallorca 1914). Véanse Obras literarias, ed. BAC n.31. . .

SAN BERNARDINO -DE SENA (!380—1444) Sennones, Smpta ascetwa {ed. Ro-
ma 1g03). .

ExriQue Hare (T 1477): su Thealogw mystzca fue puesta al prm.c1plo en el
- Indice; pero; corregida por el dominico P. Philip (Roma 1 586), ejerclé
gran influencia en los siglos xv1 y xvir,

Beata ANGELA DE Forrano. (+ 1309): el famoso Lt'bro de las visiones ¥.a0is0s
consta de un Memorial, recogido por su confesor, y_de otros documen-
tos. Describe pnnclpalmente la trascendencm soberana de Dios y los tor-
mentos de Jesucristo. :

SaNTA CATALINA DE BoLonNia (1413 1463) da en sus Revelactones, <on el t{-
tulo De septem armis spzrztuahbus, excelentes medios-pricticos para ven-
cer las tentaciones.

F) Autores indeﬁendientes

13. Agrupamos aqui algunos de los” mis destacados escri-
tores misticos que han ejercido influencia en la. espiritualidad
cristiana, pero sin que se les pueda encuadrar en una detern'u-
nada escuela. Los principales son:.

Juan RUYsBROECK (1293-1381), Tlamado. el Admtrable, -es el fundador de la
Ila.mada escuela mistica flamenca, que le tiene a ¢l por principal 'y casi
tinico representante Su exaltado misticismo ejercié enorme influencia en
los siglos posteriores, pero es oscuro y dificil en muchos de sus pasajes.
Sus principales obras son el Espejo’ de salvacidn eterna, Libro de los siete
setlos, Las galas de las bodas espirituales, El reino de los amantes, La peque-
fia piedra, Las siete clausuras, Los siete grados de amor, ete. (Texto origi-
nal, ed. critica Ruysbroeck Genoetschap Mechelen, 4 vols. [1932-34]; tra-
ducc16n latina de Surio [1552]; varias traducciones caste[lanas)

GERARDO GROOT (1340-1384) es autor de diversos optisculos ascéticos.

Gereac PETERs (1378-1411): Soliloquio encendido, de doctnna parecida a la
de la Imitacién (ed. Rotterdam 1936).

TomAs pE KEMeis (1379-1471), a quien se atribuye con fundamento la ma-
ravillosa Imitacidn de Cristo, el libro espiritual mis lefdo del mundo. Es-
cribié también Oraciones v meditaciones de la vida de C‘risto, Soliloguio del
alma, Los tres taberndculos, La verdadera compuncidn, Disciplina de los
claustros, etc.' (&d. critica, 7 vols., Friburgo 1g02-22).

Juan MavusurNo 0 MonBakr (t 1503) resumié las principales cuestiones de

. espiritualidad en su Rosetum exercitiorum spiritualium (1491).

PEDRO D'AILLY: (1350-1420), Sermones y Tratados (De los cuatro grados de
la escuela espiritual, Espejo de la consideracion, Compendio de la contempla-
‘cibn, etc.), De falsis prophetis (entre las obras de Gersén,; t.1),

SaN LORENZO Justmviano (1318-1455), reformador-de las congregaciones
italianas 'y del clero secular, escribié muchas obras ascético-misticas, en-
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tre las que destacan: De spirituali et casto connubio Verbi et animae, De
perfectionis gradibus, De compunctione, De humilitate, De obedientia, .De
vita solitaria, De contemptu mundi, De mcend:o dwmz amons, cte. Opcm
oimnia, Venecia 1751).-
Warter Hicton (T 1396) escnblé su famosa Eacala de perfeccmn ( The Scale
of Perfection); que le ha valido su titulo de jefe de la escuela inglesa. -
Juan GEersON (1363:1429): erré profundamente en algunas tesis nomina-
listas («nullus ‘est actus intrinsece malus ex obiecto»), pero escribié exce-
lentes obras espirituales: El libro de la vida espiritual del alma, El monte
de la contempldcion, Teologia mistica especulativa y prdctica, Probacién de
los espiritus, La oracidn, Las pasiones del alma, Las tentaciones, La perfec-
<ibn del coraz6n, etc. Suyos son también el precioso tratadite De parvulis
ad Christum trahendis y unas devotas Consideraciones sobre San José, que
le colocan entre los primeros y més decididos: promovedotes de la devo-
cién-josefina (Opera, ed: Dupin, 1706).

JuLiana pE NorwicH {1342-1 14137), Revclaaones del divino amor (Revela-
tions of divine Love); nueva ed., Londres 1907.

SanTa CaTaLina pE GENova (1447-1 510) Dialogus de divino amore (dei que
s6lo es auténtica la p.1.%) y el precioso Tratado del purgatorio,

-3) Epap MOD_ERNA v CONTEMPORANEA
Siglos XVI al XX
Las antiguas escuelas—benedictina, dominicana y francis-
cana—contintian difundiendo y concretando sus doctrinas. Sur-
gen. nuevas escuelas, ‘como la carmelitana, la agustiniana, la
ignaciana y la francesa del siglo xvi1, Se codifica y sistematiza

la mistica,: haciéndola més organica y cientifica. Empiezan las
discusiones de escuela. Se combaten las herejias misticas.

A) Escuela benedictina

14. Garcia pE CisneEros (1455-1510), abad de Montserrat, escribié su
Ejercitatorio de la vida espiritual, que acaso inspiré a San Ignacio [a pri-
mera idea de sus Ejefcicios espirituales (ed. Barcelona 1912).

Lupovico Biosio (1506-1 566) destaca sobe todo por su preciosa Institutio
vitae spiritualis, én la que recoge todas sus doctrinas. Escribié también
su Consolatio pustllammzum, Conclave animae fidelis, etc., y una defensa
de Tauléro explicandolo en estilo més accesible (Opera omnia, 1632)."

Juaw pe CastaR1za (4 1598) continué en Espafia la reforma de Garcfa de
Cisneros, y escribié Ld perfeccién de la vida mstzana y los cinco libros
Institutionum divinae pietatis.

Acus1iN Baker (1575-1641) escribié varios opusculos sobre la contempla-
cién, coleccionados despu@s bajo el titulo Sancta Sophia por D. Cressy

(1657).

ARMANDO DE RAch. (t 1700), teformador del Cister (Trapenses), escribid
‘De la sainteté’ et des devoirs de la vie monastique (1683) y su Réponse au
traité des études monastiques (1692), contra Mabillon, que concedfa de-
masiada importancia a los estudios literarios en Ja vida monéstica.- Ma-
billon contesté con sus Réflexions sur la réponse... (1692).

Juan CarnenaL Bona (1609-1674) es famoso, sobre todo, por su excelente
tratado De discretione spitituum. Escribié también De divina psalmodia,
Via compendii ad Deum, Manuductio ad caelum, Horologium asceticum, etc,
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DominGo ScHRAM (1658-1720), Institutiones theologiae mysticae; es un exce-
_ lente tratado de ascética vy mistica, dididctico'y piadoso a la vez (nueva
edicién, Parfs 1868).

Doum PréspErR0 GUERANGER (1805- 1875), restaurador de la Orden bevedic-
tina en Francia, escribié los nueve primeros voliimenes de su monumen-
tal Afio litvrgico, que tanto bien ha hecho a ias almas, Hay un resumen,
Catecismo liturgico, por dom Leduc y dom Baudot (Mame 1921). Es-
cribié también sus Conférences sur la vie chrétienne (1880).

CEeciLia BruviEre (1 1909), abadesa de Santa Cecilia, escribié La vie spiri-
tuelle et Uoraison d’aprés la Sainte Ecriture et la tradition monastiqie
(nueva ed. 1922).

Dowm ViTaL LeHODEY, abad c:stercxense ‘de Nuestra Sefiora de Gracia, des-
taca por sus preciosas obras Los caminos de la oracicn mental (1908) y
El santo abandono (1919). Hay ediciones espafiolas.

Dom Cutuserto BuTtLER (1858-1934) ha escrito Benedictine monachism
(1910}, Western. Mysticism (1922); Ways of christian life (Londres 1932).

‘DoM Saviniano LoursMmer (1858-1926) tiene varias obras risticas: Essai

. sur la connaissance mystique, La vie mystique, Miracle et mystique, La con-
templation chrétienne, etc.

Dowum Corumea MARMION {1858-1923), 1ns1gne abad de Maredsous, es, aca-
so, el autor mistico contemporaneo mds famoso del mundo. Su influencia
ha sido enorme a través de sus preciosas obras: Jesucristo, vida del alma
(1918), Jesucristo en sus misterios (191g), Jesucristo, ideal del monje (1922),
Sponsa Verbi (1923) y La unién con Dios (extractos de cartas, 1934). Su
vida fue escrita por dom Thibaut (Paris 1929).

Dowm Juan B, Crautarp (1 1936) es el autor de la preciosa obrita El alma
de todo apostolado, conocidisima en todo el mundo.

DoM ANprREs MALET ha escrito en forma compendlosa una notable obra,
La vie surnaturelle: ses éléments, son exercice {Paris 1934).

Dom ANseLMo Storz (1 1942), Teologia de la mistica (ed. espafiola, Ma-
drid 1951), es una original y notable aportacién a los estudios misticos.

Dom GErMAN MoriN, El ideal mondstico y la vida cristiana de los primeros
siglos (ed. espafiola, Montserrat 1931).

B) Escuela dominicana

15. Bautista pe Crema (f 1534): Via di aperta veritd, Specchio interiore,
Della cognitione e vittoria di se esteso (1531), que adapté al espaiiol Mel-
chor Cano, ete. La critica le ha restituido dltimamente el tratado Detti
notabili, atribuido a S. Antonio Marfa Zacarfas.

SanTa Catanina pE Ricar (1522-1590), Lettere (ed. Firenze 18g0).

Pasro peE LEGN (1 1528), Guia del cielo (Alca]é 1553).

MELcHOR Cano (f 1560), La victoria de st misma (Valladolid, 1 550), adap-

" tacién de Ia obra de Crema.
Juan pE LA Cruz (1 c.1565), Didlogo sobre la necesidad de la oracion (Sala-
_manca 1555).

FeLIPE DE MENESsEs (1 1572), Luz del alma (Val[adohd 1 554)

AcustiN bE EsBarRrOYA (T 1554), Purificador de la conciencia {Sevilla 1550).

Domingo Bartands (1 1564), Apologia de la ordcién mental (Sevilla 1556),
Apologia de la frecuentacion. de la sacrosanta Eucaristia y Comunidn {Se-
villa 1558), Dactrina cristiana (Sevilla 1555).

AvLoNso CaBRERA (1548-1598), Los escripulos y sus remedios (Valencia 159¢;
reed. P. Getino, Madrid 1918).

Fray Lurs pE GraNADA (1505-1588) es el autor espaﬁo] que mayor namero
de ediciones ha alcanzado en el mundo entero, como ha demostrado el
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P. Llaneza (Bibliografia del P. Granada, 4 vols., Salamanca 1926-28).
Sus preciosas obras Gufa de pecadores, De la oracién y meditacién, Memo-
rial de la vida cristiana, Exposicion del simbolo de la fe, etc., no han per-
dido todavia su frescura y actualidad, siendo para las almas manantial
inexhausto de la mds pura y acendrada devocién (Obras, ed. critica del
P. Cuervo en 14 vols., Madrid 1906ss).

BARTOLOME DE Los MARTIRES (1514-1590), arzobispo de Braga, Compen-
dium spiritualis doctrinae (1582), Stimulus pastorum (1564).

Juan Gavaston (t 1623), El tratado de la Vida espiritual de San Vicente
Ferrer declarado y comentado (Valencia 1626).

Juan pE SanTto ToM4s (1589-1644) es el mejor comentarista del Doctor An-
gélico en la cuestién relativa a los dones del Espiritu Santo (In I-II 68).

Luis CHaRpON (1595-1681) escribié sus magnificas obras La Croix de Jésus
(1647; reed. Paris 1937), Raccourci de Uart de méditer (1649), Médita-
tions sur la Passion (1650).

Tom4s DE VALLGORNERA (1 1665) colecciond innumerables textos de Santo
Tomiés en su Mystica Theologia Divi Thomae (ed. Turin 1911), inspi-
mﬁdgse mucho en las obras del carmelita Felipe de la Santfsima Tri-
nilda

Juan Towm4s. pE ROCABERTI (t 1699), Ejercicio de meditaciones (Barce[o-
na 1668), Teologia mistica (ibid., 1669).

VICENTE CONTENSON (1641-1674) es el autor de la farnosa Theologia mentis
et cordis, en 9 vols.; al final de cada cuestién se sacan las consecuencias
préicticas o ascétlcas

Beato Francisco pE Posapas (1 1713), Tnunfos de la castidad, contra los
errores quietistas de Molinos.

ANTONIO MASSOULIE (1632-1706), Traité de la ventable oraison (1699),
Traité de I'amour de Dieu (1703), contra el quietismo; Méditations de
Saint Thomas sur les trois voies {ed. Paris 1934).

Dominco Ricer, Homo interior (3 vols., 1709), contra los errores de Molinos.

Argjanpro Piny (1640-1709), La via mds perfecta {el santo abandono), La
oracion del corazén, La llave del puro amor, El estado del puro amor, La
presencia de Dios, etc, Hay nueva edicién espaiiola de la primera con el
titulo El cielo en la tierra (Madrid 1947)-

J. B. Rousseau, Avis sur les divers états d’oraison (1710).

ENRIQUE LACORDAIRE (1802-1861), Vida de Santo Domingo (1840), Cartas,
edicién espafiola: Ob-ras completas, trad. P. Castafio (22 vols, Ma-
drid 1926ss).

ANDREs Marfa MEYNARD (1824-1904), Traité de la vie mteneure {1884),
nueva edicién adaptada por el P. Gerest (1923-25). Edicién espariola
del P. Castafio: La vida espiritual {Barcelona 1908).

B. FroceT, De U'habitation du’ Samt-Espnt dans les dmes justes (19oo).

M. . Rousser, Directorium asceticum, La vie spirituelle d’aprds la tradition
et la doctrine des Saints (1902).

Jacinto M.® COrRMIER (1832-1916), Instruction des novices (1905), Retraites,
Lettres, Vie du P. Jandel, Entretiens sur la liturgie dominicaine, etc.

Enzique DENTFLE (1 1908}, La vida espiritual (coleccién de textos.de los
misticos alemanes del siglo x1v). Edicién Bilbao 1929.

AnBRros10 GARDEIL (1859-1931), La structure de I'dme et 'expérience mistique
{magnifica obra en 2 vols., Paris 1927), La vraie vie chrétienne (incom-
pleta, Paris 1935), Los dones del Espiritu Santo en los santos dominicos
(traduccién espafiola del P, Urbano, Vergara 1907).

AvrserTo M.* Weis (1 1925), Apologia del cristianismo, en la que se ha-
cen frecuentes incursiones al campo de la ascética y mistica (Barcelo-
na 19os5-6).
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BARTHIER, De la perfection chrétienne et religieuse d’aprés S. Thomas et 8. Fran-
gois de Sales (2 vols., 1902).

M. A. Janvier ( 1860-1939), Exposition de la -Morale Cathohque, conferen—
cias en Nuestra Sefiora de Paris (desde 1903 a 1923),. principalmente las
conferencias sobre la chavité et la. perfection chrétienne.

JuaN GonzALez ARINTERO (1860-1928) es el restaurador de los estudios
misticos en Espafa. Sus obras Evolucién mistica, Cuestiones mfsticas, Ex-
posicién del Cantar de los Cantares, La verdadera mfstlca tradicional,
Grados de oracion, Las escalas de amor, etc., se reeditan sin desca.nso
En 1921 fundd en Salamanca «La vida sobrenatural»

VICENTE Bernapot (1883-1941), De la Eucaristia a la Trinidad (Barcelo-
na 1946), La Virgen Maria en.mi vida (Barcelona 1941). Fundé en Fran-
cia, en 1919, «La Vie Spirituelles.

G. Gerest (1866-1941), Memento de vie spirituelle. (1923).

A, LEMONNYER (1 1932), Notre vie divine (Patfs 1936):

F. JoreT (1884-1937); La contemplation mystique (Paris 1923), L enfance spi-
rituelle (Paris 1931).

H. PerrroT (f 1934), Introduction 4 la sainteté (Parfs 1935), Sania Tereszta
de Lisieux (ed. espafiola, Barcelona 1948).

T. Ricaarp, Théologie et piété d’aprés S. Thomas (Parfs 1935). .

H. D. NostE, La amistad divina (ed. espafiola, Buenos Aires 1944). ..

R. BernarD, Le mystére de Marie (Parfs 1933).

REGINALDO GARRIGOU-LAGRANGE es una de las figuras mas relevantes de
la mistica contemporanea: Perfection chrétienne et contemplation {2 vols.,
1923), L’amour deDicu et la Croix de Jésus (2 vols., 192g), La promden-
cia v la confianza en Dios {ed. espafiola, Buenos Aires. 1942), Las tres
edades de la vida interior (Buenos Aires 1044), Las tres conversiones v las
tres vias (Juvisy 1933), La unidn mistica en Santa Catalina de Sena (¥938),
E! Salvador y su amor por nosotros, La Madre del Salvador y nuestra vida
interior (Buenos Aires 1947).

Benrro Lavaup, L'ocuvre mystique de Henri Suso, 5 vols. (LUF Friburgo).

Pepro-Tomis Denav, La compassion de la Sainte Vierge (Lyén 1942), Le
contemplatif et la croix (ibid., 1942), Le bon pasteur (ibid., 1942) En priére
avec Marie (ibid., 1943), Des fleuves d'eau vive (ibid., 1941).

Pio REGAMEY, La croix du Christ et celle du chrétien (Lyén 1944).

M. M. PuiLiron, ‘La doctring espiritual de sor Isabel de la Trinidad {1937),
obra verdaderamente egregia, de lo mejor que se ha escrito en estos
tiempos; Santa Teresa de Lisieux (Barcelona 1952), Los sacramenios en
la vida cristiana (Buenos Aires 1950), La doctrine spirituelle de Dom
Marmion (Parfs 1954}, preciosa sintesis de la espiritualidad del insigne
abad benedictino, y Los dones del Espiritu Santo (1966).

Icnacio G. MeNENDEZ-REe1GaDA (+ 1951), Unidad espeaﬁca de la contem-
placién cristiaha (Madrid 1926), De direccién espiritual (Salamanca 1934),
Necesidad de los dones del Espiritu Santo (Salamanca 1939), .Los dones del
Espiritu Santo v la perfeccidn cristiana (Madrid 1948).

VIcENTE BELTRAN DE HEREDIA, Corrientes de espiritualidad (Salarna.nca Ig41)

SasiNo Lozano, :Vida santa y ciencia sagrada (2.% ed. Salamanca 1942). .

VicroriNo OseNDE, El tesoro escondido (1942), Album de tin alma (Salaman-
ca 1926), Contemplata (2.% ed. Pamplona 1947), Las grandes etapas de
la vida espiritual (Salamanca 1953).

EmiL1o Sauras, El Cuerpo mistico de Cristo (BAC, Madrid 1952).

Papro Puiieeg, Doctrina mystica S. Thomae (Roma 1952)
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C) Escuela franciscana

16. ALONSO DE MADRID (1 521) esctibié su precioso Arte para servir a
Dios, verdadera joya de nuestra literatura ascético-mistica, y el Espejo
de ilustres personas (ed. BAC n.38).

Francisco e OsuNa (1 ¢.x540), Primero, segundo-y tercer Abecedario espi-
ritual (1525-1530). El tercero lo usé Santa Teresa, a quien hizo mucho
bien (ed. moderna, t.16 NBAE, Madrid); Ley dé¢ amor santo (BAC, n.38),
que constituye su cuarto abecedario, resumen de los anteriores.

BerNarDINO DE LAREDO (1482-1540), religioso lego, escribié su celebrada
Subida del monte Sidn, llena de luz, dulzura y colorido (BAC, n.44).

AnNTONIO DE GUEVARA (1480-1545), Monte Calvario y Ovatorio de religiosos
' ejercicios virtuosos (BAC, n. 44), dirigido a religiosos y seglares que
quieren vivir santamente.

GasrieL pE Toro, - Teologia mistica (x 548)

SaN PEDRrO, DE ALCANTARA (1499-1562), Tratado de la oracidn, breve resu-
men del libto de la Oracién y meditacién, de Fr, Luxs de Granada (nueva
edicién, Salamanca 1926).

Juan pE BoniLra, Tratado de la paz del alma (Alcala 1 580).

MicueL pE MEeDINA {1489-1578), Infancia espiritual (BAC, n.44).

Beato Nicor4s Facror (1520-1583); Las tres vias, breve tratadito de exal-
tado misticismo, lleno de alegorfas (BAC, n.44).

Dieco DE EsteLra (1524-1578) escribié el famoso tratado de'la Vanidad

" del mundo y sus Meditaciones devotisimas del amor de Dios (BAC, n.46).

Juan pE PNEDA (T 15937?), Declaracion del Pater noster {BAC, n.46).

Fr. JuaN DE LOs ANGELES (1536-1609) es uno de los mayores misticos fran-
ciscanos en sus Triunfos del amor de Dios (NBAE, zo), Didlogos de la
conquista del reino de Dios (ibid.), Consideraciones sobre los Cantares (ibid.},
Manual de la vida perfecta (BAC, n.46), Esclavitud mariana (ibid.), etc.

Digco MuritrLo (1555-1616), Instruccion para los principiantes y Escala es-

" piritual (ed. Salamanca 190%).

Benito pE CaNFELD (T 1610), O.M.Cap., Régle de perfectwn (1609).

MarTias BE])'.LINTANI DE SaLo (f 1611), P'ratwa dell’ ovazione mentale (Asis
1932-34

ConsTANTINOG DE BarBaNsON, Sécrets sentiers de U'amour divin (1622; reedi-
cién Parfs 1932).

Jost pE TrEmBLAY (T 1638), Introductzon 4 la vie spirituelle par une méthode
facile d’oraison (1626 y 1897%).

Ivo pE Paris, Progrés de! I'amour divin (1642) Les misericordes de Dieu (1645).

VENERABLE MarfA DE AGREDA (1602-1665), Mistica ciudad de Dios, Escala
para subir a la perfeccién, Leves de la esposa (nueva ed. Barcelona 1911-
1920, 7 vols.).

Pepro Prcraviense, Le jour mystigue (3 vols., Parfs 1671).

Lurs pE ARGENTAN (1680}, Conférences sur les grandeurs de Dieu; id., de
Jésus-Christ; id., de la Ste. Vierge, Exercices du chrétien intéricur.

CarDENAL BrancaT b LAurea (t 1693), De oratione christiana (1685), muy
citado por Benedicto XIV.

D1eGo DE LA Mabpre pE Dios (1712), Arte mistica (Salamanca 1713).

SanTa VERONICA DE JULIANI (1660-172%), Diario (9 vols., Prato 1895-1928).

BernARDO DE CASTELVETERE, Direttorio mistico (1750).

Awmnrosio bE LomsEez (T 1778), Traité de la paix intérieure, muy eficaz con-
tra los escriipulos (numerosas ediciones); Lettres spirituelles (Oeuvves
complétes) (3 vols., Paris 1881-1882).

AnTONIO ArBIOL, Mistica fundamental (Madrid 1761), Desengafios misticos
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(Madrid 1772). Cita mucho a San Juan de la Cruz, pero con frecuencia
le interpreta mal.

Luts pe BzsE, La science de la priére (Roma 1903). Eclaircissements sur les
oeuvres de S. Jean de la Croix (1889); autor muy sélido y recomendable.

CarpeNaL VIvEs y Turd, Compendium theologiae ascetico-mysticae (1908).

Aporro pE DENDERWINDEKE, Compendium theologiae asceticae (1921), 2 vols.
con amplia bnbhografia )

J. Beerinckx, Introductio in theologiam spiritualem (Roma 1931).

MicueL pE EspLuaas, Conferencias espirituales (1904).

Ivo bE Momnon, Le don de Sagesse (Parfs 1928).

D) Escuela agustiniana

17. Se inspira con preferencia en las obras de San Agustin.
La escuela cuenta como representantes suyos a algunos autores
de la Edad Media (Ruysbroeck, Kempis, etc.), pero no pare-
ce bien perfilada hasta la Edad Moderna. He aqui algunos de

sus autores mas notables:

SanTo ToMmA4s pE VILLANUEVA (1488-1555), ademas de sus magnificos Sermo-
nes, escribid varios optisculos ascéticos (Obras, BAC, n.g6).
BeaTo ALonso DE ORozco (1500-1591) tiene mds importancia que el ante-
rior en la historia de la mistica; Vergel de oracién ¥ monte de contempla-
_cién, Desposorio espiritual, Libro de la suavidad de Dios y Regla de vida
cristiana son sus principales obras (Madrid 1736, 4 vols.).

VENERABLE ToMZ DE JEsUs (1533-1582) escribié, entre otras, su bellfsima
obra Los trabajos de Jesus, dificilmente superable (varias ediciones).
Fray Luis pE LESN {t 1591), De los nombres de Cristo, La perfecta casada,

Exposicién del Cantar de los Cantares, Del libro de Job, etc. (Obras, BAC,
n.3). -
Pepro MaL6N DE CHaIpE (1530-1589), La conversidn de la Magdalena, de
exuberante colotido y maravilloso estilo, pero de mistica un tanto arti-
ficiosa (varias ediciones).
AcusTiN ANTOLINEZ (1854-1626) comentd con mucha piedad las poesfas
misticas de San Juan de la Cruz en su famosa Exposicidn.
Acustin pE San Iuperonso {1585-1662), Theologia mystica, scientia y sabidu-
ria de Dios mysteriosa, oscura v levantada para muchos (Alcald 1654).
ENr1QUE FLOREZ (1702-1773), ¢l inmortal autor de la Esparia Sagrada, escri-
bié también algunas obras de mistica, tales como el Libro de los libros y
ciencia de los santos, Modo prdctico de tener oracién mental y su preciosa
traduccién de Los trabajos de Jestis, del Venerable Tomé.

TomAs RobRIGUEZ se. muestra notable teresianista en sus Analogias entre San
Agustin v Santa Teresa.{Valladolid 1883).

GraciaNO MarTINEZ (1 1925), Libro de Santa Teresa, obra péstuma, que
recoge sus artfculos y estudios misticos.

CEsar Vaca, Guias de almas (3.2 ed.); Haz meditacion (2.® ed.); La vida reli-
giosa en San Agustin (2 vols.).

Para mds abundante bibliografta agustiniana, véase P. MoNAsTERIO, Mzstt-
cos agustinos espafioles (El Escorial 1929, 2 vols.).

E) La escuela carmelitana

18. Aungue tenga algunos antecedentes histéricos, propia-
mente no aparece la escuela hasta el siglo xvr con Santa Teresa
yiSan Juan de la Cruz. Es una espiritualidad altamente contem-
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plativa, en la que todo se ordena a la unién intima con Dios.
mediante el desprendimiento de todo lo creado, el recogimiento
y la vida de continua oracion.

Santa TEREsA DE JEsUs (1515-1582) es, sin disputa, la figura cumbre de la
mistica cristiana experimental. En sus obras se encuentra la mds alta psi-
cologfa mistica que nos han legado los siglos. Sus admirables descripcio-
nes, su maravillosa clasificacién de los grados de oracién y de otros cien
fenémenos misticos no han sido superadas por nadie. Sus obras inmor-
tales, traducidas a los principales idiomas del mundo, se reeditan sin des-
canso y son alimento sélido y exquisito para las almas sedientas de Dios
{Obras, ed. critica del P, Silverio [9 vols,, Burgos.1915-1926}, ¥ numero-
sisimas ediciones). i

San Juan pe La Cruz (1542-1501) sefiala, con Santa Teresa, el momento cul-
minante de lz mistica cristiana experimental, con la ventaja sobre la San-
ta de que el Doctor Mistico no se limita a exponer los fendmenoa, sino
que da la razén de los mismos, ilumindndolos con los grandes principios
de la filosoffa y teologfa catélicas {Obras, ed. critica P. Silverio [5 vols.,
Burgos 1929-1931]; ed. manual BAC, n.15).

Juan DE JesGs Maria ARAVALLES (1 539-1609), Instruccidn de novicios (reed.,
Toledo 1925) y Tratado de la oracién (Toledo 1926).

AnTonIo pE La Cruz, Libro de la contemplacién. (hacia 1595).

]’ERéNIMO GRACIAN DE LA MADRE DE D105 (1545-1614), gran amigo vy disci-
pulo de Santa Teresa, escribi6 su Dilucidario del verdadero espiritu (1604),
Mistica teologfa (1601), Vida del alma (1609), De la oracién mental, etc.
{Obras, ed. P. Silverio, 3 vols., Burgos 1932-1933).

SanTa Maria MagpaLENA DE Pazzis (1566-1607), carmelita de la Antigua
Observancia: Estasi e lettere scelte (ed. critica, Firenze 1924).

Juan pE JesUs Marfa (1564-1615), tercer general de la Orden, escribié su
Instructio novitiorum (1605), Instructio magistri novitiorum (1608), Schola
orationis et contemplationis (1611), Theologia mystica (Opera omnia,
Florencia 1771).

TomAs E JESUS (1564-1627), Tratado de la oracién mental (x610), De con-
templatione divina (1620), De contemplatione acquisita (Mildn 1922)., Fue
el que introdujo en su escuela la férmula ¢contemplacién adquiriday, que
tanta desorientacién causé en los estudios misticos.

VENERABLE ANA DE SAN BarTOLOME (T 1626), Vie (autobiografia) et instruc-
tions (Parfs 1646; reed. 1895).

Josk pE JEsUs Marfa Quiroca (1 1629), Subida del alma a Dios (1656), Don
que tuvo San Juan de la Cruz para guiar las almas a Dios (en Obras del
Santo, ed. P. Gerardo, Toledo 1914, t.3).

Juan DE SaN SaNsON (1571-1636), converso de la Antigua Observancn, tiene
unas notabilfsirnas Obras espirituales {2 vols., Rennes 1658); cf. «La Vie
Spirituelle» (1925-1926).

CeciLia pEL NaciMIENTO (t 1646), De la transformacidn del alma en Dios,
De la unién del alma con Dios (en Obras de San Juan de la Cruz, ed. Tole-
do 1914, vol.3).

TeresA DE JesUs Maria (1 1648), Obras (ed. Madrid 1921).

NicoL4s bE Jests Marfa (t ¢.x670?2), Elucidatio Theologica (Alcalé 1631),
en defensa de la doctrina de San Juan de la Cruz.

FELIPE: DE LA SanNTtfsiMA TRINIDAD (1 1671), Summa theologiae mysticae en
3 vols. (1656; reed. Parfs 1875), en la que se msplré mucho el dominice
Vallgornera.

AnTtonNio DEL EspPirrTu Santo (1674), su celebrado Divectoriuin Mysticum
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(1677; reed. 1904) no es sino un compendio de la obra del P. Felipe de la
Santisima Trinidad.

BarTasar pE SANTA CATALINA DE SENA (1673): sus Splendori riflessi di sap:en-
za celeste (Bolonia 1671) son un comentario a las Moradas, de Santa Te-
resa.

Jost perL EspiriTu SanTo (+ 1674), portugués, escribié su Cadena mistica”
carmelitana (Madrid 1678) y Enucleatio Theologiae mysticae, comentando
al Areopagita (reed. Roma 1927).

Mauro DEL NIRo JesUs (1618-1696), de la Antigua Observancla L’entrée d
la divine Sagesse (4 vols., Soignies 1921).

ANTONIO DE LA AN’IJNCIACIéN (t 1714), Disceptatio’ mystwa de oratiori¢ et
. contemplatione (Alcald 1683); especie de texto de ascética y mistica. -
HonoraTo DE SANTA MaRfA (1651-1729), Tradition des Péves et des auteurs
ecclésiastiques sur la contemplation (2 vols., 1709), contra’el quletlsmo,

Motifs et pratique de I'amour divin (1713).”

Francisco DE Santo ToM4s (t 1707), Medula mystica (Madrid 1695).

Jost peL Espfritu SanTo (t 1730), andaluz, escribié su monumental Cirsus

" theologiae mystico-scholasticae, en 6 vols. (nueva ed. Brujas, t.x-4, 1924s).

SaNTA TERESA DEL NiRo JEsUs (1873-189%), con su Historia de un alma, Car-
tas, Poestas, etc., ha hecho famosisimo én todo ¢l mundo su ¢caminitor
de la infancia esp1r1tual {Obras completas,’ Burgos [3.* ed. 1950] y nume-
rosas ediciones).

Sor IsaBEL DE LA TRINIDAD (1880-1906), en su Recuerdos v Retiros, se mues-
tra una de las almas més sublimes que han desfiladé por los claustros car-
melitanos (véase el magnffico estudio del P. Philipon, O.P., La doctrina
espiritual de sor Isabel de la Trinidad).

ALFONSO DE LA DoLorosa, Pratique de Uoraison inentale et de la perfectwn
d'aprés Ste. Thérése et S. Jean de la Croix (8 vols., Brujas 1909-1914).

WENCESLAO DEL SANTISIMO SACRAMENTO, Fisonomia de un doctor (2 vols., Sa-
lamanca 1913).

AURELIANO DEL SANTIsIMO SacrameNTO, Manuale Cmrsus asceti (3 wols.,
1917). '

TEODORC DE SaN Jost, Essai sur Poraison (Brujas 1923) L’oraison d'aprés
I'Ecole Carmelitaine (2.5 ed., Brujas 1929).

Lucas pE 8an Josg (1872- 1936) La santidad en el claustro, La santa imagen
del crucifijo, Confidencias a un joven, Desde mi celda, etc.

CRIS6GONO DE JESUS SACRAMENTADO (1904-1045), San Juan de lg Cruz: su
obra cientifica y litevaria (2 vols,, Avila 1929), La escuela mistica carmelita-
na (Avila 1930) Vida de San ]uan de la Cruz (BAC, n.15), Compendio de
ascética y mistica (Avila 1933).

GABRIEL DE SANTA MaRrfA MAGDALENA (1893~ 1953), La mistica teresiana
(Florencia 1934), Santa Teresa, maestra di vita spirituale (1935), San
Giovanni della Croce, Dottore dell’ amore divino (1937), La contemplazwne
acquisita (1938), etc.

ErrEN DE .o MaDRE DE Dros, San Juan de la Cruz y el misterio de la Santisima
Trinidad en la vida espiritual (Zamgoza 1947)..

Evcenio peL Nifo Jests, Quiero ver a Dios (2 vols., ed. espanola, Vitoria
195%-1952).

F) Escuela ignaciana

19. Espiritualidad activa, enérgica, practica, d1sc1p11nada
metodizada. Todo estd previsto con exactitud matematica. A
través .de su recia contextura, se transparenta sin esfuerzo el
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espiritu del férreo vascongado que la fundé. Tiende a formar
la voluntad para la santificacién personal y el apostolado.

San Ienacro pE LovoLa (c.x491- 1495, 1 1556), fundador de la Compaiija de
Jests y de la escuela de su nombre a través de sus famosisimos Eje'rczczos
Espirituales, que han ejercido gran influencia en la espiritualidad poste-
riot. Para conocer su espiritu hay. que leer también su Autobiografia, su
Diatio espivitual, las Constituciones de la Compaiifa de Jesus y sus magni-
ficas Cartas (Obras completas, ed.” BAC, n.86).

San Francrsco Javier (1 1552) tiene unas bellisimas Cartas y otros escritos
espirituales (BAC, n.1o1).

San Francrsco pE Borja (1510-1572), Meditaciones {ed. 1912} y Diario espi-
ritual (ed. Mon. Hist, 1911).

Aronso Robricuez (+ 1616), Ejercicios de perfeccidn v virtudes cristianas
(3 "vols.; numerosas ediciones); obra excelente, pero exclusivamente
ascética. )

San ALFoNso RopriGUEZ (1531-161%), hermano coadjutor de la Compafifa,
que se remontd' a alt(sima contemplacién, escribié su Autobiografia y
varios opusculos de sublime elevacién mistica {Obras espirituales, 3 vo-
ldmenes, Barcelona 1883).

Francisco Suirez (1 1617), De virtute et statu religionis (I-Il, 1608-1609;
TII-1V, 1623-1625). .

Jatoso Arvarez pE Paz (1 1620), De vita spiritudli eiusque perfectione (1608),:
- De tnquisitione pacis (1617; reed. 1875). Fue uno de los primeros en usar
el término soracién afectiva», que hizo fortuna en las escuelas,

San RoBERTO BELARMINO (1542-1621), De ascensione mentis ad Deum (1614),
De gemitu columbarum ‘sive de bono lac’rymamm (161%), De arte bene mo-
riendi {1620).

Antonto Le Gaupier (t 1622), De natura et statibus petfectionis (1643;
reed. Turin 1903).

Luis oE La PuentE (T 1624), Meditaciones (1603), Gufa espiritual (1609),
acaso la mejor obra propiamente mistica de la escuela; De la perfeccion
del ctistiano en todos sus estados (1612), Vida del P. Baltasar Alvarez (1615;
reed. Madrid 1920), Expositio moralis et mystica in Canticum (1622).

Lurs LaLLeMANT (t 1635), Doctrine spmtuelle, fecogida por su disclpulo
Rigoleuc (reed. 1924 y 1936); libro precioso, de lo mejor que ha produ-
cido la escuela.

Luts Dk L4 PaLma (4 1641), Camino espiritual (1626; reed. Barcelona 1887),
Historia de la pasién del Seflor {varias ediciones).

MicueL GobiNez (1 1644), Prdctica de la teologia mistica (ed. 1681; tradu-
cida al latin por el P, Reguera; nueva ed. Parls 1920).

Euseslo NIEREMBERG (f 1658), Diferencia entre lo temporal y eterno, Aprecio
y estima.de la divina gracia (numerosas ediciones).

Juan Surin (t 1665), Fondements de la vie spirituelle (1674; reed. Parfs 1930),
Questions sur I"amour de Dieu (ed. Parfs 1930), Lettres spirituelles (ed. Tou-
louse 1926). Las obras de este autor son'magnificas, pero su Catéchisme
spirituelle (1657-1658) fue puesto en el Indice en 1695, ocho afios después
de la condenacién de los errores de- Molinos (quietismo) y cuatro antes
de Jos de Fénelon (semiquietismo). Las circunstancias histéricas expli-
can la inclusién del Catecisme en el catdlogo de libros prohibidos por
ciertas expresiones que en aquella época podfan saber a quietismo, aun~
que todavfa hoy continta en el Indice.

Jacoso. NoveT (1 1680), L'homme d'oraison (1674).

Beato Craupio pe La CoLoMBIERE (T 1682), Journal des vetraites (1684).

Teol. perfeccion 3
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PaBro SEGNERI (1624-1694), Concordia tra la fatica e la-quiete nell'orazione
(1680), contra los errores de Molinos.

Juan Pmvamontt (1 1703), Opere spirituali (1706).

Pepro Causape (1 1751), Instructions spirituelles sur les divers états d’oraison-
(1741), El abandono a la Providencia (varias ediciones).

Juan Bavutista ScARAMELLI (1687-1752), Discernimiento de los espiritus (1753),
Directorio- ascético (1754), Directorio mistico (1754); obras muy extensas
é recomenclables, pero tocadas de no pocos errores de su época. deca-

ente.

Juan NicoLas GROU (1731-1803), Ca.racteres dela ve'rdadera devocidn (1778),
Mdximas espirituales (1789) Meditaciones sobre el amor de Dios (1796),
Manual de las almas interiores (1803), El interior de Jesus y Marta (181 sk
Es uno de los autores mas sélidos y seguros de la escuela. Hay vanas
ediciones en espafiol de sus obras. .

BeniTo VaLuy (+ 1869), Directorio del sacerdote (1854.). Las virtudes. del re-
ligioso (ed. Barcelona 1931).

EnriQuE Ramizre (1 1884), El apostolado de la oracién {(1860), El Corazdén
de Jests y la divinizacién del cristiano (1891; ed. Bilbao 1936).

Josg MA)CH ('t 188s5), Norma de vida cristiana (1853);. Tesoro del sacerdote
(1861

Avugusto PouraiN (1 1918), Des grdces d’oraison (1901), obm muy atil-y
celebrada (11 ed., Paris 1931), pero recoge tinicamente el aspecto psico-
légico de la misnca, omitiendo totalmente el teologlco _

RenaTo pE Mauvmieny (t 1918), La prdctica de la oracién mental (1905; de-
ciones Fax, Madrid 1943), en la que considera a la mistica como algo
anormal y extraotdinario.

Mauricio MEscuLer (1850-1912), . Vida de Nuestro Sefior (1890), El-don
de Pentecostés (1887), La vida espiritual (ed. Herder, 1911), Ascética
y Mistica. :

CarLos pE SMEDT, Notre vie surnaturelle (1913).

JerONIMO SEISDEDOS (1 1923), Principios fundamentales de la mistica (5 vold-
menes, 1913-1919); hizo un resumen-el P. Tarracé, Breve antologia
sobre la ccmtemplamon (Bxlbao 1926).

Mavuricio e LA TAILLE, L'oraison contemplative (1921). .

L. PEcTERs (¥868-1937), Vers lunion divine (2.% ed., Lovaina, 1931) ‘

LeoNcIo DE GRANDMAISON (T 1926), Ecrits spirituels (3 vols., Par[s 1933-34),
La religion personnelle (Pans 1927).

GermAN FocH (T 1929), La vie intérieure (1924), Paix et ]Ole (1924). L amou'r
de la croix (1925), La vie cachée, etc.

RadL Prus, Dios en nosotros, Cristo en nosotros, Cristo en nuestros prdjimos,
Vivir con Dios, La direccidn espiritual,” La fidelidad a'la gracia, etc., etc.
Autor muy estimado y de esnlo moderno y popular (Edlclones Espanolas,
Barcelona).

I MARE)CHAL (+ 1041), Etudes sur la psychologie des mystiques (I 1924. 11,
1937).

PaBrLo pE JAEGHER, La vida de zdentzﬁcacwn con Jesucristo (6.2 ed. espanola.
Salamanca 1949).

Jost pE Guisert (1877-1942), Etudes de théologie mystique (1930), Theologia
spiritualis ascetica et mystica (ed. Roma 1939), Documenta ecclesiastica
christiariae perfectionis studium spectantia (Rom.a 1931), Lecpwnes de Teo-
logta espiritual (Madrid 1953).

Los PP. de la Compaiifa—con la colaboracién de otros miuchos religiosos,
sacerdotes y seglares—estan publicando desde hace afios un notabilisimo
Dictionnaire de Spiritualité (Beauchesne, Paris), que constltuué un pre-.
cioso-e indispensable instrumento de trabajo.
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G) Escuela salesiana

20, Proplamente, no constituye escuela aparte, siendo sub-
sidiaria de varias escuelas afines, sobre todo de la francesa. del
siglo xvir. Pero agrupamos bajo este nombre a los principales
autores que reconecen por jefe a San Francisco de Sales y si-
guen las huellas de su dulce y enca‘ntador’a espiritualidad.

SAN Francisco px SALx-:s (1r56%-1622) es uno de los autores que mis honda-
mente han influido en la espiritualidad posterior a través de su Introduc-
“¢ién a ld vida devota (1609), de sus Cartas y Pldticas espmtuales (Entre-
tiens), y, sobre todo, de su magnifico Tratado del amor de Dios (1616).
Véanse Oeuvres completes (Annecy 1892ss) yla edicién espaifiola de la
BAC (nit09 y 127).

Pepro Camus (obispo de Belley. 1 1652), gran amigo del Santo, escribié
El espiritu de San Francisco de Sales (1641). Hay edicién espafiola moder-
na (Barcelona 1947).

Santa Juana Francisca F. pe CGHANTAL {1572-1641) fundé con San Fran-
cisco de Sales las Religiosas de la Visitacién (Oeuvres, con la «Vidan,
8 vols., Parfs 1874-80).

SANTA - MARGARITA Maria DE ALACCQUE (1647 1690), confidente del Cora-
z6n de Jesus: Autobiografia y otros escritos (Oeuvres, 3 vols., Parfs 1915).

San Juan Bosco (1815-1888), por su espiritu netamente saiesiano ¥ su gran
numelro de optisculos religiosos, merece ocupar un lugar destacado en esta
escuela .

Jost Tissot (T 1894), La vida interior. szmpl:ﬁcada, preciosa obra escrita por

un cartujo (varias ediciones espafiolas), El arte de utilizar nuestras fallas
segtin San Francisco de Sales (1878).

Enrique CrauMmoNT (1-1896), Directions spirituelles de Saint Frangois de Sa-
les (varios volimenes sobre la oracién, la humildad, la vocacién: religio-
sa...), Monseigneur du Segur, directeur des dmes (2 vols., 1884).

F. ViNcENT, Saint Frangois dé Sales, directeur d’dmes (1923). '

H) Escuela francesa del siglo XVl

21. Espiritualidad riquisima, fundada en el dogma de
nuestra incorporacién a Cristo, Verbo encarnado, por el sa-
cramento del bautismo. Templos del Espiritu Santo por la
gracia-bautismal, debemos, en unién con, el Verbo encarnado,
glonﬁcar a Dios, que vive en nosotros, y copiar las vxrtudes
interiores de Jesus, destruyendo por completo al hombre viejo:
«Hoc enim sentite in vobis quod et in Christo Iesw» (Phil 2,5);

. expoliantes vos veterem: hommem . et induentes novump»

(Col 3.9- 10).

CarDENAL PEDRO DE BERULLE (1575-1629) es el fundador de la escuela y
de la Congregacién del Oratorio en Francia. Su obra principal es su
Discours ‘de l'état et des grandeurs de Jésus (1623), pero tiene también el
Traité de l'abnégation y otros muchos optsculos y cartas (Qeuvres com-
plétes, reed. Migne 1856).

Carros DE CoNDREN (1588-1641), L’idée du sdcerdoce ot du sacrifice (1643;
reed. 1857).
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Francisco Bourcoing (1588-1662), Vemés et excellence de J.C. disposées
en méditations (reed. 1892).

SaN VICEN’I‘E DE PatL (1576-1660), fundador de la Congregaclén de la Mi-
sién y de las Hijas de la Caridad, es afin por sus doctrmas a la escuela
francesa. Véase Biografia v escritos, ed. BAC, n.63.

Juan JacoBo OLiER (1608-1657), fundador de la Compafifa-de Sa.n SulplClO
y uno de los mejores expositores de la espiritualidad de la escyela.fran-
cesa en su Catéchisme chrétien pour la vie intérieure (1656), Introduction
a la vie et aux vertus chrétiennes (1647), Traité de SS. Ordres (1676), para
preparar al seminarista a ser el religioso de Dios por su transformacién
en Jests, Sumo Sacerdote, Sacrificador y Victima; Journde chrétienne,
para santificar el dia en unién con Jesus; Lettres, etc (Oeuvres, ed. Mi-
gne 1856).

Luts Batw (+ 1669), sacerdote secular, La’ theologle affectwe de S. Thomas,
obra muy notable en 4 vols. (Paris 1654); varias veces reimpresa. - -
Luts TRONSON' (1622-1700), Forma cleri, Examens particuliers, -Traité de
l'obéissance et de:l'humilité, Manuel du Séminariste {Oeuwes, ed Migne

1857).

San Juan Etpes (1601 1680), fundador de la Congregamén de Jesus v de
Marfa (Euditas), es incansable promotor de la devocién a los Sagrados
Corazones. Sus principales obras son: La vie et le royaume de Jésus dans
les dmes chrétiennes (1637), Le contrat de I"homme avec Dieu par le saint
baptéme, Le Coeur admirable de. la Mére de Dieu (1681), Mémorial de la
vie ecclésiastigue, etc. (Oeuvres, 12 vols., Vannes 1905ss).

San Lurs Marfa GriaN1ON DE MONTFORT {1673-1716), fundador de la Com-
pafifa de Marfa, destaca en sus obtas principalmente el aspecto mariano
de la escuela (Obras, ed. BAC, n.111).

San Juan BauTtista DE LA SALLE (1651-1719), fundador de los Hermanos
de las Escuelas Cristianas: Explication de la méthode d'oraison (1739),
Meéditations pour le téemps de la rétraite (c. 1725), Medztatwns pour - tous
les dimanches et fétes, etc.

T. A. EMery (1732-1811), L'Esprit de Ste. Thérése (1775)

A. J. M. Hamon (1795—1874), ‘Meéditations d-'usage du clefge et des fldéles
(1872).

V. P. Lise’RMANN (1803-1852), Instructions sur la vie spirituelle, sur l'oraison,
L on;zson affecnve (Ecms spirituels, 18q1), Lettres spmtuelles (3 vols.,
1874

H. J. Icarp {t 1893), Doctrine de M. Olier (1889), T'rad:tzons de la Com-
pagnie de Saint, Sulpice pour la direction des Grands Séminaires (1886)

MonseRor Gay (1816-1892), Vida y wirtudes cristianas, Elevaciones sobre
la vida y doctrina de Nuestro Sefor Jesucristo, Cartas de direccion, ete. (nu-
merosas ediciones).

G. Letourneau (} 1926), La méthode d'oraison mentale du ‘Séminaire de
S. Sulpice (1903).

JErONIMO RiBET (1873- Igog), La mystique divine distinguée. des contrefapons
diaboliques et des analogies humaines (4 vols., Paris 1871- 83), L’ascétique
chrétienne (Parfs 1887), Les vertus et les dons dans la vie chrétienne (Le-
coffre 1901).

CarLos SauvE (1 1925), muy recomendable. por sus magnificas «Elevacio-
nes dogmadticas» sobre Dios intimo, Jesis intimo, el Corazén de Jesis, el
Sacerdote intimo, el Cristiano intimo, etc., y su preciosa obrita Etats Mvs-
tiques (hay ediciones espafiolas, Barce]ona, Librerfa Religiosa).

I.. GaRriGUET, La' Virgen Maria (1916), El.Sagrado Corazén de ]esas (1920).

‘P. E. LamsaLre (T 1914), eudita, escribié La contemplacion, o Principios
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de teologia mistica, obra muy notable v atmada (Tequi, Paris 1912 Bue-
nos Aires 1944).

P. LHoumEAU, La vie spirituelle & i."ecole de Saint Louzs Marie Gngmon de
Montfort (Brugeés 1954).

A. TANQUEREY'(1854-1932), Compendm de Teologta ascética vy mistica ( 1923- .
24), traducaén espaiola de Garcfa Hughes (Desclée).

n Escuela ligoriana

22. No existe tal escuela con caracteres especiﬁcos proplos
Pero agrupamos bajo este titulo a San Alfonso y sus pnnc1pales
discipulos. Insisten ante todo en el amor de Dios, en la oracién
v en la mortificacién. -

San ALronNso Marfa pe Licorio {1696-1787), ademds .de gran moralista,
es autor de numerosas y excelentes obras-ascéticas: Visitas al Santésimo
Sacramento (1745), Las glorias de Maria (1750), Del gran medio de la
oracidn (1759), La verdadera esposa de Jesucristo {(1760), Prdctica del amor
a Jesucristo (1768), etc. (ed. BAC, n.78 y 113).

JENARO SARNELLI (1702-1744), Il mondo santificato, Discrezione degli spiriti,
Lettere spirituali, etc. (Obras, Napoles 1877).

AQUII.ES DesurmMonT (1 1898), La charité sacerdotale, Le Credo et la Provi-
dence, )La vie vraiment. chrétienne (Oeuvres complétes, 12 vols., Paris
1906ss

J. Scurijvers (1876-1945), Los principios de la vida espmtual (Parfs 1913;
ed. espafiola, Madrid 1947) El don de si, El amigo divino, La buena vo-
luntad, Los que confian, Mensaje de Jesus al sacerdote, Mi madre, etc (Hay
ediciones espafiolas.)

P. Dospa, L'union avec Dieu, ses commencements, ses progrés, sa perfection
(Paris 1925).

F. BoucHaGE, Pratique des vertus, Introduction 4 la vie sacerdotale, Catéchis-
me ascétique et pastoral des jeunes clercs (Beauchesne, Parfs 1516).

I) Autores independientes

23. Continuamos bajo este epigrafe la lista de los autores
del clero secular o de aquellos-otros que por susideas indepen-
dientes no pueden ser encuadrados en una determinada escue-
ia de espiritualidad.

BeaTo JUuaN DE Avira (14997-1569) es uno de los mayores misticos espafio-
les, por el que Santa Teresa sentfa verdadera dadmiracién. Ejercié gran
influencia con su ensefianza oral y a través de sus hermosas obtas Audi
filia, Libro del Santfsimo Sacramento, Del Espiritu Santo, De la Virgen
Maria, etc., y de sus maravﬂlosas Cartas (véanse Obras complefas, ed.
BAC, r.89.103).

San ANTONIO MARIA Zacarfas (1502-1539), fundador de los barnabitas. Se
le atribufa la obra Deiti notabili (ed. 1583), que la critica ha restituido al
dominico Bautista de Crema. Pero conocemes su espiritu y doctrina a
través de la obra Le lettere e lo spivito di S. A. M. Z. (ed. Roma 190g).

SerarfN DE FERMO (1 1540), canénigo regular, Opere spirituali (Venetiis 541),

San FeLipe Nerr (1515-1595), fundador del Oratorio, Lettere, rime. e detti
- memorabili {ed. Florencia 1922). Cf. L’esprit de S. Phil. de N. et son école
ascétique por L. B. (Parfs 190o).
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Lorenzo Escupor (T 1610) escribié el famoso Combate espivitual, muy es-
timade por San Francisco de Sales (numerosas ediciones).

Brato Juan BaurisTa pE LA CoNCEPCION (T 1613), reformador de la Orden
de Trinitarios descalzos: Obras (4 vols.,, Roma 1830).

SanN MieuEL DE L0s SanTes (1 1625), trinitario, escribié su Breve tratado de
la tranquilidad del alma (reed 1915),

RAFAEL DE SAN JUAN, trinitario, Camino real de la peo‘ecaon cn.stzana (1691).

VENERABLE Maria DE LA ENCARNACION (1599-1672), ursulina, Lettres (2 vols.,
1681). Nueva ed. critica por D. Jamet: t.1-2, Eerits spirituels (Paris
1929-30); .3, Correspondance (Paris 1935). Del mismo:- Le témoignage de

. Marie de UIncarn. (Parfs 1932).

"VicenTe CaLaTayup (t 1771), oratorlano, Divus Thomas:.. priscorum’ et e-

" centiorum érrorum... tenebras... mysticam théologiam obscumfe molientes,
angelice dissipans (6 vols., Valencia 1744); obra de -estilo recargado y ba-
rroco contra el quietismo.

JacoBo BeENigno Bossuet (1627-1704), obispo de Meaux, Elévations sur les
mystéres, Méditations sur lgvangile, Traité sur'la concupiscence, Instruc-
tion sur les états d’oraison (16[7) Disputé con Fenelon sobre ‘el «puro
amor, y la Iglesia dio la razén a Bossuet.

FRANCISCO DE SALIGNAC DE LA MotHE FénELON (1651- 1715) arzobispo de
Cambrai, Explication des maximes de Saints sur la vie intérieur {1697),
Sentiments de piété, Avis, Lettres spirituelles (Obras, ed. 1823). En su con-
troversia con el obispo de Meaux salié derrotado, sometiéndose humilde-
mente al dictamén de la Iglesia. Su libro Explication des maximes de Saints
fue puesto en el Indice.

PréspERO LAMBERTINI (1675-1758), antes de su exaltacién al supremo pon-
tificado (BenepicTo XIV de 1740 a'1758), escribié su celebrada obra De
servorum Dei beatificdtione et canonizatione (1734), en la que—en cuestio-
nes de ascética y mistica—reproduce con frecuencia la doctrina de Bran-
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.. haec et alia asceticae mysticaeque theologiae capita si
quts pernosse volet, is Angelicum in primis Doctorem adeat

oportebzt .
.’sl alguno quisiere conocer a fondo estos y otros

puntos fundamentales de la teologia ascética y mistica,
es preciso que acuda, ante todo, al Angélico Doctor».

(5. S. Pio XI en su enciclica Studiorum Ducem, del
29 de junio de 1923: AAS 15 [1923] p.320.)



1. Nociones previas de terminologia

24. ARINTERO, O.P., Cuestiones misticas (3.% ed.} p.16-108; Ramirez, O.1., D¢ hominis
beatitudine (Salmanticae 1942) t.1 p.3-89; Garricou-Lacrance, O.P., Las tres edades de la
vida interipr (Buenos Aires 1944) p.1-26; Pevfection chréticnne et contemp!ataon (7.%ed.) p.1-45;
MENESSIER, 5.1., Noies de. théologie spmtuelle Vie Spir.» {1935, juillet, sup.56-64); Dr Gui-
perT, S.L.; Theologza spiritualis ascetica et mysiica (Romae 1939) p.1-38; VALENSIN, 8.1, L’ob-
jet propre 'de la- théologie spirituelie: «Nouv. Rev. Théol.» (1927} p.161-9%; ch«mav, Rcﬂc-
xwons sur la théolagze ‘spirituelle: Vie Spir.» (1038) t.58 sup.2r-32; 151-66; TANOUFRBY, Teo-
logia ‘ascética y.mistica (ed. espaiola) p.2-34; Scurijvers, C.SS.R., Prmnpxcs de ta vida espi-
ritual (ed. espaiiola, 1947) p.61-74; H. Hecrinekx, O.F.M,, In:rodumo in Theologiam spivi-
tualem Asceticam et Misticam (Romae '1931).

25. Enel estudlo de cualquier ciencia, se impone, ante todo, fjar con
exactitud y precisién el sentido de los términos fundamentales que se em-
plean en ella. Con frecuencia, las disputas y controversias entre los auto-
res provienen de no haberse puesto previamente de acuerdo sobre Ja sim-
ple significacion de las palabras 1.

1) La expresién VIDA ESPIRITUAL puede tomarse en tres
sentidos: -

a) Como opuésta a vida material, 'y -asi hablamos de la
actividad espiritual del hombre que piensa, razona y ama en el
orden puramente natural (sentido lato). .

b) -Para s1gmﬁcar la vida sobrenatural, como distinta de Ia
vida puramente natural. En este sentido tiene vida espmtual
toda alma en estado de gracia santificante {sentido estricto).”

¢) Para expresar la vida sobrenatural vivida de una mdne-
ra mds plena e intensa. Y asi hablamos de espiritualidad, vardn
espiritual, etc., para significar la ciencia que trata de las cosas
relativas a la espiritualidad cristiana,: o el hombre que se dedica
a vivirla de intento o 'como profesionalmente (sentido estric-
tisimo). -Nosotros la-usamos siempre en este ultimo sentido.

-2): Entendemos por PERFECCION crisTIANA la vida sobre-
natural ‘de la gracia-cuando ha alcanzado, mediante sus prin-
cipios operativos, un:desarrollo eminente con relacién al. grado
inicial recibido en el bautismo o en la justificacién del pecador.
Ya precisaremos més en su lugar correspondiente.

-3)  Consideramos como ORDINARIO Y NORMAL en el des-
arrollo de la gracia_todo aquello que entra en sus exigencias
intrinsecas, por muy elevadas y raras que sean de hecho sus
ultimas mamfestacmnes, y por extraordinario y anormal, todo
aquello que, aunque conveniente a veces para la santificacién

1 Cf. Barmes, El Criterio XIV,5.
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del alma o la edificdcién de los demds, no cae, sin embargo,
dentro de las exigencias intrinsecas de la gracia. Al primer ca-
pitulo pertenecen todas las gracias formalmente santificadoras
del alma que las recibe; el segundo estd formado, casi exclusi-
vamente, por las gracias gratis dadas (visiones, revelaciones,
milagros, profecias, etc.), que no se ordenan directamente a la
santificacién del individuo, sino a la utilidad de los demis 2

4) Lo soBrRENATURAL puede serlo de dos modos:

a) Substancialmente (quoad substantiam), o sea, lo que es
de suyo intrinseca v entitativamente sobrenatural, de tal manera
que excede no sélo la causalidad de todas las fuerzas eficientes
creadas, sino la misma esencia y-las exigencias naturales de toda’
naturaleza creada o creable (la gracia, las virtudes infusas, los
dones del Espiritu Santo, el lumen gloriae); y

b} En cuanto al modo (quoad modum), o sea, todo aquello
que, siendo intrinseca y entitativamente natural, se ha produci-’
do, sin. embargo, de un modo sobrenatural. Tal es el caso del
milagro (v.gr., en la resurreccién de un muerto se le devuelve
de un modo sobrenatural, milagroso, su vida puramente na-
tural). Hay un abismo entre ambas formas; lo sobrenatural
quoad substantidm, aunque menos espectacular, vale infinita-
mente més que lo sobrenatural quoad modum 3.

Pero es preciso tener en cuenta que, a veces, una operacién sobrenatu-
ral guoad modum puede recaer sobre un acto ya sobrenatural quoad substun-
tiam. Tal es el caso de los dones del Espiritu Santo, que imprimen su moda-
lidad divina al acto de las virtudes infusas, que ya es, de suyo, sobrenatural
quoad substantiam. .

5) Las VIRTUDES ADQUIRIDAS son mtrmseca y entitativa-
mente naturalés (quoad. substantiam et quoad modum). Las In-
FUSAS son intrinseca y entitativamente sobrenaturales (quoad
substantiam); pero, desligadas de la influencia de los dones del
Espiritu Santo, o sea, manejadas. y actuadas por el hombre,
producen su acto al modo humano connatural al hombre. Los
poNEs DEL EspfriTu SANTO son sobrenaturales en los dos sen-
tidos (quoad substantiam et quoad modum) 4. Volveremos am-
pliamente sobre esto.

6) La ORACION se llama vocal cuando se realiza principal-
mente con la palabra como’ manifestacion del espmtu inte-
rior 5; y. mental, si se realiza tnicamente con los actos interiores
del entendimiento y de la voluntad. Esta altima serd-discursiva

2 Cf, LILsn,r. . T

Cf. - II,83,12 fz
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o de meditacion cuando proceda por via de discugso o racioci-
nio connatural al hombre, y serd intuitiva. o de contemplacion
cuando proceda por simple intuicién de la verdad, a la manera
del conocimiento angélico 8. Esta altima es producida por los
dones del Espiritu Santo, actuando en el alma con su modali-
dad divina o sobrehumana

7) " Entendemos por viDa Asc¥TiCA aquella etapa de la vida
sobrenatural en la que el desarrollo de la gracia se va realizando
por el ejercicio de las virtudes infusas al modo humano o discur-
sivo; y por vipa MfsTica, aquella otra en la que ese desarrollo
se reahza, predominantemente, por la influencia de los dones
del Espiritu Santo, que imprimen a las virtudes infusas el
modo divino o sobrehumano 7.

Otras cuestiones de termmologla se irdn examinando en
sus lugares correspondientes.

2. Naturaleza de la teologia de la perfeccién cristiana
a) El nombre

26. No hay uniformidad de criterio entre los autores para
designar con un nombre comtn la ciencia de la perfeccién
cristiana.” Unos hablan de vida interior 8; otros, de vida espiri-
tual 9, o'vida sobrenatural 1%; otros, de’ teologia espiritual 11,
o teologia espiritual ascética y mistica 12; otros, de ascética vy
mistica 13 o teologia ascética y mistica 14; otros, finalmente, de
perfeccion y contemplacion 15,

Todas estas denommacmnes tienen sus ventajas y sus in-
convenientes: Como quiera que sea, y a falta de un titulo defi-
pitivamente consagrado por el uso, nosotros preferimos adop-
tar el de Teologia de la perfeccidn cristiana. Nos parece que tiene
la ventaja de recoger explicitamente tres cosas fundamentales
que no aparecen con tanta claridad en otras denominaciones:.

1.% Que estamos en presencia de una verdadera ciencia
teoldgica, o sea, de una parte de la teologia una. .

2.2 Que su objeto y finalidad propia es exponer la doctrina
de la perfeccién cristiana en toda su amplitud y extensién.
Porque, aunque nuestra ciencia trate también de los medios

¢ Cf. TI-1I,180.

7 Cf. A‘RI‘NTBRO, Cuestiones misticas 6.* a.f p.635 (3.% ed.).
3 Asl Meynard, Mercier y Tissot.

9 Le Gaudier, Schrijvers.
10 Ch. de Smedt.
11 Heerinckx.
12 De Guibert,
13 Criségono de Jests.

14 Naval, Tanquerey.
LS Garrigou-Lagrange,
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para alcanzar la perfeccidn, es cosa sabida y elemental que los
medios se especifican por el fin.

3.2 Nada se prejuzga de antetnano sobte las tan discutidas
relactones entre la ascética y la mistica, la necesidad de la
contemplacién infusa para la perfeccion cristiana, la unidad
o dualidad de vias, etc., etc.

Nos parece que estas ventajas justifican plenamente la de-
nominacién adoptada y la hacen preferible a todas las demas.

b) Relacioncs con las otras ramas de la teologia

27. Precisemos ahora las relaciones de ésta con las otras
ramas de la teologia, o sea, con la dogmdtica, la moral y la
pastoral.

1. Trorocia pocMmATica.—Stendo la teologia. esencial-
mente una, como ensefia Santo Tomés 16, por la identidad de
su objeto formal en todas sus partes, es forzoso que todas éllas
estén intimamente relacionadas entre si. Por eso, nada tiene
de extrafio que la teologia de la perfeccién sea subsidiaria,
en una buena parte, de la teologia dogmatica. Toma de ésta
los grandes principios de la vida intima de Dios, que ha de ser
participada por el hombre mediante la gracia y la visién beati-
fica; la doctrina de la inhabitacién. de la Santisima Trinidad en
el alma justificada; de la reparacién por Cristo redentor de la
naturaleza humana caida por el pecado de origen; de la gracia
capital de Cristo; de la eficacia santificadora de los sacramentos,
y otras semejantes, que son como las piedras. angulares del
dogrna catélico. Tenia razén el cardenal Manning cuando de-
cia que el dogma es la fuente de la verdadera esplntuahdad
cristiana.

2. TEOLOGIA MORAL.—Pero mas intimas son todavia sus
relaciones con la teologia moral. Como advierte un gran ted-
logo de nuestros dias 17,es evidente que la teologia moral y la
teolog{a ascética'y mlstlca—nuestra Teologia de la perfeccion.
cristiana—tienen el mismisimo objeto formal primario. Porque
el acto moral por esencia, que es el acto de caridad hacia Dios,
es también el objeto primario de la teologia ascética y mistica,
Sélo hay una diferencia modal y accidental, en cuanto que la
teologia moral considera ese acto de caridad en todo su des-
arrollo, o sea, como incipiente, proficiente ¥ perfecta; si bien
la moral casuistica se fija principalmente en la caridad incipiente,
que trata de lo licito e ilicito, o sea, de lo compatible o0 no com-

16 Cf, 1,1,3
17 Cf, RAMiREZ, De hominis beatitudine t.1 n.8s.
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patible con esa caridad inicial; y.1a ascética insista, sobre todo,
en la caridad proficiente, acompafada del ejercicio de las demés
virtudes infusas; v la mfstica trate principalmente de la caridad
perfecta bajo la influencia predominante de los dones del Es-
piritu Santo. Sin embargo, no hay entre todas estas partes de-
partamentos irreducibles o estancos: es cuestién de mero pre-
dominio de determinadas actividades comunes a todas ellas.
Ya Santo Tomas advertia que, atinque los activos se distinguian
de los contemplativos, estos tltimos son también activos ‘en
parte, y los activos son contemplativos a veces 18,

«Yerran, pues, los que entre la teologia moral y la ascética y mistica
como ciencias quieren establecer una diferencia esencial por parte de su
objeto primario, como-errarfa el que distinguiera especificamente la Psico-
logfa de la infancia, adolescencia y virilidad de un mismo hombre» 19. .

3. Trorocia pasToraL.—Es aquella paite de la teologia
que ensefia a los ministros de la Iglesia, a base de los principios
revelados, de qué manera se han de conducir en la cure de las
almas que Dios les ha confiado. Es ciencia eminentemente
prdctica, y se relaciona intimamente con nuestra Teologia .de
la perfeccion en cuanto que uno de los prmc1pales deberes del
pastor de almas es llevarlas—al menos a las mas fervientes—
hasta la'cumbre de la: perfeccién. Difieren, sin embargo, en
que esta misién de perfeccionar a las almas constituye uno'de
los ob;etos parcidles de la teologia pastoral, mientras que la
teologia ‘de la perfeccion lo tiene como objeto propio y ex-
clusivo.

‘Sefialados los puntos de contacto'y las diferencias principa-
Jes de nuestra Teologm de la perfeccion con las demds ramas de
‘la teologia, precisemos ahora el campo a que se extiende su
estudio; ‘o sea, donde debe comenzar y terminar.

¢) Extensién o.campo de la «Teologia de la p:erfecciﬁli» ’

28. A primera vista, e. mterpretando en un sentido dema-
siado restrictivo el nombre, mismo de Teologia de la perfeccion,
parece que debiera limitarse al estudio de las cuestiones que
giran en torno a Ja perfeccién misma o a las que la preparan in-
mediatamente. Pero-serfa un gran error pensarlo asi. Intima-
mente relacionada como estd con la dogmética y la moral, ha
de abarcar forzosamente—si queremos tener una visién certe-
ra y exacta de las cosas——un campo mucho mas amplio que el

18 He aqui sus propias palabras: «Activi a Cbl]tcmp]dtllvls distinguuntur, quanvis et
contemplativi aliquid agunt et activi eliquid contemplentur aliquandos (S. Taom., In IV Sen-
tentiarum d.z1, 1,2).

19 RAMIREZ, ibid.
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que a pnrpera vista parece exigir su. objeto. propio, formal y
especificativo.

Para Justlﬁcar esta amphtud del panorama que: ha de abar-
car nuestra Teologia de la perfeccidn, permitasenos recoger aqui
una pégina de un gran tedlogo de nuestros dias. Escuchemos
al P. Garrigou-Lagrange:

¢Teologfa significa ciencia de Dios; y hay que distinguir la teologfa
natural o teodicea, que conoce a Dios a la sola luz de ‘la razén, y la teologia
sobrenatural, que procede de la revelacién divina,” examina su contenido y
deduce las consecuencias de las verdades de la fe.

Esta teologia sobrenatural se llama dogmdtica en cuanto se ocupa de los
misterios revelados, principalmente de la Sant{sima Trinidad, la encarna-
cién, la redencién, la Eucaristfa y los otros sacramentos, la vida futura. Se
larna moral en cuanto trata de los actos humanos, de los preceptos'y consejos
revelados, de la gracia;-de las virtudes cristianas, teologales y: morales, y.de
los dones del Espiritu Santo, que son otros tantos principios de accién
ordenados al fin sobrenatural que la revelacién nos da a conocer. g

Con frecuencia, entre los modernos, !a téologfa moral,” demasiado’sepa-
rada de la dogmdtica—a la cual ha abandonado los grandes tratados de la
gracia, de las virtudes infusas y de los dohes—, ha quedado como mutilada
y desgraciadamente reducida a la casuistica, que es la menos alta de sus
aphucmnes, de ‘esta forma ha venido a ser en muchas obras mas bien la
ciencia de los pecados a evitar que la de las virtudes a practicar y desarrollar
bajo la accién constante de Dios en nosotros. Ha perdido as{. mucho de su
elevaclén v queda manifiestamente insuficiente para la direccién de las almas
que aspiren a la unién Intima con Dios.

Por el contrario, tal como se expone en la Suma Teoldgzca de Santo To-
mis, la teologfa moral conserva toda su grandeza y-‘foda su eficacia para la
direccién de las almas Hlamadas a la mis alta perfeccién. Santo Tomads, en
efecto, no- considera la dogmatica y la moral como dos ciencias distintas;
la doctrina sagrada, para ¢l, es absolutamente una, eminentemente especu~
lativa y préctica, como la ciencia misma de Dios, de la que se deriva 20, Por
eso, en la parte moral de su Suma, trata larga.mente no sélo de los actos hu-
manos, de los preceptos y los consejos, sino también de la gracia habitual
y actual, de las virtudes infusas en general y en particular, de los dones del
Espfritu Santo, de sus frutos y bienaventuranzas, de la vida activa y con-
templativa, de los grados de la contemplacién, de las gracias gratis dadas,
como ¢l don de milagros, el de lenguas y de profecia; del éxtasis, como tam-
bién de la vida religiosa y sus diversas formas.

La teologfa moral asf concebida contiene manifigstamente los princi-
pios necesarios para conducir las almas'a la més.alta santidad. Y'la teologfa
ascética y mistica no es otra cosa que la aplicaciéon - de esta gran teologia
moral a la direccién de las almas hacia una unién cada vez més {ntima con
Dios. Supene todo lo que ensefia la doctrina sagrada sobre la naturaleza y las
propiedades'de las virtudes cristianas y los dones dei Espiritu Santo y estudia
las leyes y las condiciones de su progreso en. vistas a-la perfeccién.

Para ensefiar la prictica de las mas altas virtudes, la perfecta docilidad
al Espfritu Santo y conducir a la vida de unién con Dios, hace converger
todas las luces de la teologia dogmatlca ¥ moral, de las cuales es ella la
aplicacién mds elevada y su coronamiento.

De esta forma se completa y acaba el ciclo formado por las diferentes

20 I,r,2-8.
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partes de la teologfa, en la que aparece cada vez mds su perfecta unidad.
La ciencia sagrada procede de la revelacién, contenida en la Sagrada Escri-
tura y eni la Tradicién, conservada y explicada por el Maglsteno de la Iglesia;
ordéna todas las verdades reveladas y sus consecuencias en un‘cuerpo doc-
trinal tnico, én el que los preceptos y consejos aparecen fundados sobre el
misterio sobrenatural de la vida divina, del que la gracia es una participa-
cién. Finalmente, demuestra cémo, por la practica de las virtudes y la doci-
lided al Espiritu Santo, el alma llega no solamente a creer los misterios reve-
lados, sino a gustarlos, aapoderarse del sentido‘pro'fundo de la palabra de
Dios, fuente de todo conocimiento sobrenatural; a vivir en una unién por
asf decirlo continua con la Santisima Trinidad que habita en nosotros. La
mistica doctrinal aparece asf verdaderamente como el coronamiento ultimo
de toda la_ciencia teolégica adquirida y puede dirigir las almas por los ca-
minos de la mistica experimental. Esta dltima es un conocimiento amoroso y
sabroso, totalrente sobrenatural, infuse, que sélo el Esplntu Santo, con su
uncién, puede damos, y que es como el preludic de la visién beatifica. -

Tal es, manifiestamente, la nocién.de la teologfa ascética y mistica que
se hicieron los. grandes maestros dela cuznma sagrada, particularmente Santo
Tomds de Aquino» 21,

Pues, si esto es asi, estd fuera de toda duda que el campo
de la Teologia de la perfeccion coincide, en cierto modo, con
el campo -de toda la teologia una. Nada puede excluir, aunque
puede v debe insistir en lo'que le corresponde de una manera
propisima y especialisima. En su aspecto descriptivo y experi-
mental, debe tomar a un alma tal como puede encontrarse
inicialmente-—aunque sea en pecado mortal—y ensefiatle el
camino que conduce paso a paso hasta las cumbres de la per-
feccién cristiana.

Asf concibié la vida espiritual la ‘gran Santa Teresa de Jesus, que em-
pieza hablando en las prim'eras moradas de su genial Castillo interior de las
«almas tullidas... que tienen harta mala ventura y gran peligro» (c.1,8) y se
extiende largamente en exponer «cudn fea cosa es un alma que estd en pe-
cado mortal» (¢.2), para terminar, en las séptimas moradas, con las maravi-
llas inefablés de'la union con Dios transformativa 22,

No queremos decir con esto que nuestra TEoLoGIA DE LA
PERFECCION deba comenzar tratando de la conversién del pe-
cador ajeno a toda prictica religiosa o que vive en laincreduli-
dad o paganismo. Creemos, con el P. De Guibert 23, que el
estudio de la conversién de ese pecador corresponde a la psi-
cologia religiosa, si se trata de describir sus modos, motivos y
efectos; a la teologia pastoral, si se trata de los medios con los
que pudiera conseguirse, y a la misionologia, si se trata de la
conversién de un infiel o pagano. Pero, teniendo en cuenta la
posibilidad del pecado, aun grave y mortal, en un alma piadosa

21 GaRRIGOU-LAGRANGE, Perfection... p.1-4.
22 Entre los autores que opinan del mismo modo se encuentran SAUDREAU, Los grados
de la vida espiritual (Barcelona 1920} n.1-15; MARCHETTI, Le seuil de Pascétique: sRev. Ascét.

et Myst.» (1920) p.36-46; v HEERINCKX, Introductio n theolagzam spiritualem n.6.
23 Theol. spirit. n.6.
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que aspira sinceramente a la perfeccién cristiana, creemos que
un tratado completo de [a vida espiritual debe abarcar el pa-
norama integro de esta vida, desde sus comienzos mismos ( Jus-
tificacién del pecador) hasta su coronamiento ultimo en las
grandes alturas de la unién con Dios.

" Nosotros asf{ lo haremos, en la tercera parte de nuestra obra
al recorret las diversas etapas de la vida espiritual,

d) Definicién de la «Teologia de la perfeccion»

29. Después de las nociones precedentes, ya podemos in-
tentar una ‘deﬁnicié‘n de nuestra .Teologia de la perfeccion. Vea-
mos, en primer lugar, las diversas definiciones que han propues-
to los prmc1pa.1es autores contemporéneos.

El P. Garricou-LacranGe da’la siguiente deﬁmcmn des-
cr1pt1va

«La teologfa ascética y mistica no es otra cosa que la aplicacién de la
teologfa moral a la direccién de las almas hacia una unién.cada. vez mas
futima con Dios. Supone todo lo que ensefia la doctrina sagrada sobre la
naturaleza y las propiedades de las virtudes cristianas y de los dones del
Espiritu Santo y estudia las leyes v las condiciones de su progreso en vistas a la
perfecciénn 24.

En otra parte de sus obras dice asi: -

«Esta parte de la teologla es, sobre todo, un desatrollo del tratado del
amor de Dios y del de los dones del Espiritu Santo, que tiene por fin exponer
las aphcac:ones que de ellos derivan y conduclr las almas a la divina umém 25,

El P. D GUIBERT:

«Puede deﬁmrse la teologia espiritual como la ciencia que deduce de los
prmcxplos revelados en qué consiste la’ perfeccién de la vida espititual y de
qué roanera el hombre viador puede tender a ella y;conseguirla» 26.

TANQUEREY se limita a decir que la cienciade que va a tratar
tiene como «in propio conducir:las almas a la perfeccién cristia-
na» 27. Pero més adelante, al sedalar la diferencia entre la ascé-
tica v la mistica; precisa un poco mds su pensamiento, definien-
do’la ascética como «la parte de la ciéncia espiritual que tiene
por objeto propio la teoria y la prictica de la perfeccién cris-
tiana desde sus comienzos hasta los umbrales de la contemplacién
infusa». Y la‘ mistica es aquella otra parte de la misma ¢lencia
-que ttiene por objeto propio la teoria y-la practica de lda vida

24 Perfectinn... ¢.1 a.1 p.3.
25 Las trex edades... t.1 p.o.

26 Theolugia spmtuuh-c n.g.
27 Tevlogla ascéticy y mistica n. 3 o).
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contemplativa desde la primera noche de los sentldos y la quietud
hasta el matrimonio espiritual» 28,

ScurijvERs afirma que «la ciencia de la vida espiritual tiene
por objeto orientar toda la actividad del cristiano hacia su per-
feccién sobrenatural» 29. '

El P. NavaL define la mistica en general como da ciencia
que tiene por objeto Ja perfeccién cristiana y la direccién de las .
almas hacia la misman» 39,

Como se ve, todas estas definiciones comc1den en lo subs-
tancial, diferencidndose tan'sélo en cuestién de matices o de-
talles.. Recogiendo lo mejor de todas ellas y afiadiendo la parte
que le corresponde al elemerto experimental proporcionado por
los misticos—cuya gran importancia en nuestra ciencia es ma-
nifiesta—, nos parece que podria proponerse la siguiente de-
finicién:

Es aquella parte de Ja sagrada teologia que, fundidndose en los prin-
cipios. de la divina revelacién y en las experiencias de los santos, *
estudia el organismo de la vida sobrenatural, exphca las leyes de
su progreso y desarrollo y.describe el proceso que siguen las almas
desde los comienzos de la vida cristiana hasta la cumbre de la pex-
feccién.

Expliquemos un poco los términos de la definicién.

«Aquella parte de la sagrada teologia...»——-Con esto queda recogido
lo que. hemios explicado-mds arriba, a saber: que la teologfa de la perfeccién
no se distingue de la teologfa una mis que como la parte del todo. No hay
entre ellas: distincién especifica y esencial, sino tan sélo modal y accidental.
Esta doctrina, como veremos, es de gran 1mportanc1a tedrica y prictica.

e que fundandose en los principios de la divina revelacidn...»—
No seria teologfa si no fuera asl, Sabido es que la teologfa no consiste en
otra cosa que en deducir; con la razén iluminada por la fe, las virtualida-
des de los datos revelados, Un gran tedlogo moderno pudo definirla con
sélo dos palabras: explicatio fidei 31, es decir, el demrrollo o despliegue de
los datos de la fe.

«..'y en las experiencias de los santos..»-—La teologia espiritual
tiene dos aspectos muy distintos entre sf, aunque perfectamente arménicos
y coincidentes, bien que con profunda subordinacién del uno al otro. El
elemento fundamental es el dato revelado y las virtualidades en ¢l conteni-
das. Esto es lo que le da solidez y categoria de verdadera ciencia teolégica.
Pero no es licito prescindir del elemento o dato experimental proporcionado
por los misticos, si no queremos construir un sistema apnor[stlco de espal-
das.a la realidad. Este elemento debe subordmarse enteramente al primero,
hasta el punto de que el tedlogo rechazard, sin mas, cualquier dato que

28 Ibid., n.1o y 11,

29 Ins principios... c.prel. a.1.

30 Curso de teologla ascética y mistica n.1 (83 en Ja 8.% ed.).

3)1 Cf. P. Marin Sova, O.P., La evolucién homogénea del dogma catdlico p.812 (ed. BAC,
n.84,
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venga del campo experimental si no concuerda.y se;armoniza perfectamente.
con los datos ciertos 32 que proporciona la teologia; pero es indudable,
que tiene de suyo una gran importancia y se hace"del ‘todo indispensable’
para abarcar en toda su extensién el panorama tedrico-prictico de la vida
sobrenatural, cuyas leyes y vicisitudes no podria explicar suficientemente el
teélogo sin los datos preciosos que le proporcionan los que han acertado
a vivirla, )

Por eso, a nosotros nos parece incompleta y manca cualquier definicién
de esta parte de la teologia que no recoja e incorpore ese elemento experi-
mental, que constituye una buena parte de la materia circa quam de las in-
vestigaciones del tedlogo.

«.. estudia el organismo de la vida sobrenatural...»—Eso es lo
primero que debe hacer el tedlogo antes de’pasar al estudio del desarrollo
o crecimiento de la vida cristiana. En esta primera parte, .fundamental, el
teologo debe ateperse, casi exclusivamente, .a los datos revelados. Umca-
mente a base de ellos podrd establecer los cimientos inconmovibles de la
vida cnstlana, que no dependen del vaivén de las diversas experiencias o de
los prejuicios de determinadas escuelas. L

«.. explica las Ieyes de su progreso y desarrollo..»—Sefialadas ya
las caracteristicas del organismo sobrenatural, hay que precisar en ‘seguida
de: qué manera-crece’'y se desarrclla progresivamente hasta alcanzar la-per-
feccion. El elemento'teolégico, a base de los datos revelados, conserva to-
davia aq[ul su importancia preponderante y casi exclusiva<sobre el dato expe~
rimenta

..y describe el proceso que siguen las almas..»—La teologia es
ciencia especulativa y prictica a la vez, aunque en su conjunto tenga mis de
especulativa que de practica 33. Sin embargo, ‘esta 'parte de lateologia
que trata de las cuestiones relativas a la vida espiritual y perfeccién-cris-
tiana tiene una multitud de aspectos qué miran directa e inmediatamente a’
la prictica. No basta conocer los grandes principios de la vida sobrenatural’
y las leyes teéricas de su progreso y desarrollo; es preciso examinar también
de qué manera se verifica esa evolucién y desarrollo en la prictica y cuales
son los caminos que: de hecho recorren las almas en su marcha hacia la
perfeccxon Y, aunque es verdad que la accién de Dios sobre las almas es
variadisima—y en este sentido puede decirse que cada alma tiene su camino—,
pueden, no obstante, descubrirse, en medio de esa riguisia variacién de
matices, clertos rasgos ¢omunes, .que permiten sefialar, al menos én. sus
lineas fundamentales, las etapas que suele recorrer el desarrollo nofmal de
la vida cristiana. Para esta parte descriptiva y experimental son absoluta-
mente imprescindibles los datos de los misticos experlmentales El tedlogo
debe recogerlos amorosamente, contrastarlos con los principios teolégicos
y formular las leyes teonco-practlcas que el director espiritual aplicara des-
pués a cada alma en partlcular bajo el dictamen de la prudencia. .

4. desde los comienzos de la vida cristiana hasta la cumbre de
la perfeccion». ——Ya hemos visto de qué manera nuestra ciencia tiéne que
abarcar, en su conjunto, todo el panorama de la vida espiritual sin excluir
ninguna’ de sus étapas. Sin embargo, €l blanco y finalidad fundamental a
que apunta esta parte de la teclogia son las grandes alturas de la perfeccion

32 Subrayamos esta palabra para prevenir las apreciaciones demasiado preczpntadas a
que se sienten impulsados con frecuencia los tedlogos especulativos.
I,1,4.
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que deben alcanzar las almas. Tan importante es este aspecto, que como
res denominantur a potiori (las cosas se denominan por lo mis excelente que’
hay en ellas) le ha prestado a nuestra cxenC!a su mismo titulo y denomxnamén :

3. Alfhpbrta_.ncié.:y heéésidéd de la _«Tedlogia
de la perfeccion»

30. La importancia extraordinaria de la Teologia de la
perfeccion se deduce de su misma naturaleza y excelencia.
Nada puede haber para el hombre tan noble y elevado como
el estudio de la ciencia que le ensefia el camino y los medios
para llegar a la intima unién con Dios, su primer prlnc1p10 yul-
timo fin, En realidad, «una sola. cosa es necesaria» (Lc 10,42),
que es la salvacién del alma; pero solamente en el cielo sabre-
mos apreciar la diférencia grandisima que existe entre la -sal-
" vacidn conseguida en su grado infimo (cristianos imperfectos)
o en el grado pleno y perfecto, que corresponde a los santos.
Estos tltimos gozaran de un grado de gloria mucho més alto,
y, sobre todo, glorificardn inmensamente més a Dios por toda
la eternidad. Ahora bien, la consecucién de la propia felicidad,
plenamente subordinada a la glorificacién eterna de Dios, cons-
tituye la razén misma de la creacidn, redencién y santificacién
del género humano. No hay, pues, ni puede haber objeto mas
noble e importante de estudio que el que constituye la esencia
misma de nuestra Teologia de la perfeccidn. _

Su necesidad es manifiesta, sobre todo para el sacerdote gufa
de almas. Sin un profundo conocimiento de las leyes especula-
tivas de la vida cristiana y de las normas practicas ‘de direccién-
espiritual, caminard a ciegas en la sublime mision de llevar a
las almas hasta la cumbre de-la perfeccién. Contraeria con ello
una gravisima responsabilidad ante Dios al frustrar, acaso, mds
de una santidad canonizable. Por eso, la Santa Iglesia ha dis-
puesto el establecimiento de citedras de teologia ascética y
mistica en todos los grandes centros de formacién del clero
secular y regular 34,

Pero aun a los mismos fieles les resultara utilisimo el estudio-
de nuestra ciencia. Recuérdese la importancia que se ha .con-
cedido siempre en la Iglesia a la prictica.excelente de la lectura
espiritual. Pocas cosas, en efecto, estimulan y avivan tanto el
deseo de la perfeccién como el contacto con los libros que sa-
ben abrir horizontes y ensefian con método, claridad y precisién
el camino de la intima unién con Dios. El conocimiento de
esos caminos facilita y completa la direccidn espiritual y hasta

34 AAS (1931) 271,



38 Introduccion general

podria suplirla—al menos en gran parte—en aquellos casos, no-
demasiado raros, en los que las almas se ven obligadas a carecer
de director o no lo encuentran tan bueno como fuera de desear.
Teniendo en cuenta la necesidad de estas almas, nosotros des-
cenderemos con frecuencia, en el desarrollo de nuestra obra,
a detalles y consejos practicos, que no serian menester en un
libro destinado exclusivamente a los directores.

4. Modo dg ‘estudiarla.

31. Al abordar el estudio de esta ciencia, el alumno debe
poseer, ante todo, un gran espiritu de fe y de piedad. Es tan inti-
ma y tan estrecha la relacion entre la teoria y la préctica en el
estudio de estas cuestiones, que el que no posea una fe viva y
una Intensa piedad, ni siquiera acertar4 a‘juzgar rectamente de
los mismos principios especulativos. Hablando dela teologia
en general, escfibe Santo Tomds las siguientes palabras; que
deben aplicarse a fcrrtwn a nuestra Teologia de la pe'rfeccwn ‘

(En las otras c!encm,s es suficiente que el hombre sea perfecto tan sélo’
mtelectualmente, en ésta, en cambio, es _preciso que lo sea también afectiva-
mente; porque hemos de hablar de grandes misterios y explicar la sabidu-
ria a los perfectos. Ahora bien: cada uno suele juzgar de las cosas segtin sus
disposiciones; y asf, el que estd dominado por la ira juzga de muy distinto
modo durante su arrebato que cuando ya se ha tranquilizado del todo. Porv
eso dice el Filésofo que cada uno busca su proplo ﬁn én las cosas a que se
siente partxcuIarmente inclinado» 35,

Es preciso, ademds, tener en cuenta, durante el estudio,
las intimas relaciones de esta parte de la teologia con la dogmd-
tica, moral y pastoral. Hay puntos .fundamentales de doctrina
que aqui nos limitamos a recordar, pero cuyo conocimiento
perfecto -exige-un estudio profundo de aquellas otras partes
de la teologia donde encuentran su lugar propio y adecuado.
En ninguna otra ciencia como en la teglogia tiene aplicacién
la célebre frase atribuida a Hipécrates: «El médico que no sabe
més que medicina, ni medicina sabe», Hay que conocer a.
fondo la teologia entera y las ciencias auxiliares para la direc-
cién de las almas, entre las que ocupan lugar preeminente la
psicologia racional y empirica y la patologia somdtica y psiqui-
ca del sistema nérvioso y enfermedades mentales.

35 In Epist. ad Hebr. c.5 lect.2.
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5. - Métod,o

32. Siendo nuestra Teologia de.la perfeccion una parte de
la teologia tnica; - intimamente relacionada con la dogmatica
yla moral-—de las que toma sus principios fundamentales—
y teniendo;: por otra parte, mucho de ciéncia préctica y expe-
rimental, en cuanto que pos traza las normas concretas para
conducir a las almas hasta la cumbre dela perfeccién, el método
que debe emplearse en su estudio tiene que ser, a la vez, el
estrictamente teolégico—positivo y deductivo—y el inductivo o
experimental, -apoyado: en la experiencia y en la observacién
de los hechos.

Son grandfsimos los inconvenientes que se siguen del empleo exclusivo
de cualquiera de los dos métodos;

El método descriptive o mductlvo, apoyado exclusivamente en los
datos de los misticos expenmentales, tiene los 51gu1entes pnnc1pales incon-
venientés:-

1) -Olvida que la teologia de la - perfeccién es una rama de la teologia
una, para convertirfa en una parte de la Psicologia experimental. Con ello
la rebaja increiblemente, haciéndola perder casi toda su elevacién y grandeza.

2) No puede constituir por si verdadera ciencia. Proporcnona cierta-
mente nateriales para coustltulrla, al ofrecernos un conjunto de fenémenos
tomados de la experiéncia que es preciso explicar; pero mientras no sefia-
lemos sus causas y las leyes a que obedecen; no tenemos ciencia propiamente
dicha. Y para seﬁalar esas causas y leyes es del todo indispensable acudir a
los grandes principios de donde parte el método deductivo. Sin esto, el di-
rector de.almas tendrfa qué moverse dentro del campo ‘de una casufstica
estrechia y desconcertante, sujeta mevxtablemente a grandes perplejidades y
equivocaciones.

3) . Por lo mismo, se corre fac1[mente el riesgo de conceder demasiada
importancia : a lo que, por muy espectacular que parezca. es secundario’ ¥
accidental en la vida cristiana (feridmenos’ concomitantes, gracias gratis
dadas), con perjuicio de lo que es bisico y fundamental (gracia, virtudes'y
dones). De hecho, uno de los. mas:decididos partidarios de- éste método,
aun admitiendo fa verdad de. la doctrina teolégica de los. dones del Espiritu
Santo, prescinde casi por compléto de'ella por ser—dice—«poco menos que
estéril para los directores» 35, puesto que no aclata los hechos ni las’cues-
tiones practxcas de direccién. Pero'la mayor parte de los tedlogos piensan,
por-el contrario, que esa’ doctrina es la Uinica que permite resolver la cues-
tién capital. de nuestra ciencia; que no es otra que. la de determinar. con
toda precisién lo que pertenece al orden de la grac1a santificante y entra
en su hormal desarrollo en sus formas eminentes, péro al alcance de todos, de
lo que pertenece a las gracias gratis dadas, que son las proplamente extraor-
dinarids y anormales, ‘como 2lgo que rebasa las exigencias ordinarias de la
gracia 37,

36 P PouLaiN, Des qraues d oraison ¢.6 n.1o bis (11.* ed. p.103).
37 Cf. P. GarriGou-LAGRANGE, Perfection... p.g.
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El método analitico o deductivo presenta, a su vez, los siguientes
inconvenientes cuando se le emplea exclusivamente:

1) Olvida que los grandes principios de ta Teologia de la perfeccion
deben enfocarse d la direccién de las almas, y, por lo. mismo, deben contras-
tarse con los hechos experimentales. Serfa un error contentarse con los prin-
cipios de Santo Tomds, sin tener para nada en cuenta las admirables des-
cripciones de los grandes misticos experimentales San Juan de la Cruz, Santa
Teresa de Jests, Santa Catalina de Siena, San Francisco de Sales, etc., ‘que
tanto contribuyen a esclarecer y. conﬁrmar aquellos grandes prmc1p105 teo-
18gicos.-

. 2} Se corre el riesgo de senta: como verdades inconcusas aﬁrmacxones
"aprioristicas que no concuerdan con la experiericia ni son confirmadas con
“los hechos, estableciendo ¢on ello un lamentable divorcio entré la teotia

¥'la préctica, de funestas consecuencias én la direccién de las almas.

Se impone, pues, el doble método deductivo ‘e inductivo,
analitico-sintético, racional y experimental. Hay que estudiar,
ante todo, la doctrina revelada tal cual la encontramos-en la
Escritura y la Tradicién y en el Magisterio de la Iglesia. Hay
que determinar después, a base del métode deductivo, la natu~
raleza de la vida cristiana, su organismo sobrenatural; los mo-
dos de su crecimiento, las leyes que lo presiden, en qué con-
siste la verdadera perfeccién cristiana, qué es lo que entra en
el desarrollo normal de la gracia santificante como una exi-
gencia intrinseca de la misma y qué .es lo Qque hay que con-
siderar como extraordinario y. anormal, por caer fuera de esas

-exigencias, y otras muchas cosas sernejantes. A la vez hay que
‘observar los’ hechos, recoger los datos de los misticos experi-
mentales, examinar sus pruebas, luchas, dlﬁcultades, métodos
empleados para su perfeccionamiento y.santificacién, resulta-
dos obtenidos, etc. Y con todo ello a la vista, se tendra la ga-
‘rantia de proceder con acierto al sefialar y discernir lo esencial
‘de lo accidental, lo ordinario de lo extraordinario, lo que es
_absolutamente mdlspensable para la santificacion de cualquier
alma de lo que es. variable y adaptable a los diferentes tempe-
ramentos, mrcunstancw.s, estados de vida, etc. Unicamente asi
podrén darse normas de direccién ‘precisas y exactas, que no
obedecerdn 2 unos cuantos principios aprioristicos ni a los
resultados siempre prov1s1onales y variables de una casuistica
raquitica y enfermiza, sino motivadas'y apoyadas en- los gran-
des principios teolégicos, contrastados con la expenenma y
trato directo de las almas.

Tal es, nos parece, el (inico método legitimo que debe em-
plearse en el estudio de esta rama de la teologia, v a ese ideal

. procuraremos acercarnos en el desarrollo de nuestra obra.
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‘6. Fuentes

EI doble metodo que es menester emplear en el estudio de-
la Teologia de la_ perfeccidn nos lleva como de la mano a sefia-
lar sus fuentes, Pueden reducirse a la teologia y ala experiencia;
pero es conveniente prec1sar un poco mds. -

33. A. Fuentes teologxcas. Hay que dlstmgulr entre
las que son comunes a todas las partes ‘de la teologfa y las que
pertenecen més propiamente 2 nuestta Teologza de la perfec~
cién.38,

Entre las comunes deben sefialarse:

x) La SAGRADA EscriTura.—Los libros mspirados proporcionan los
principios fundamentales sobre los que ha de construirse la teologfa de la
perfeccién. Allf se encuentra la doctrina especulativa:sobre Dios y el hom-
bre, que es el fundamento de toda la vida espiritual. Se nos habla de la natu-
raleza de Dios: de sus atributos—inmensidad, sabldurta, bondad, justicia,.
mlserlcordla. ‘providencia genéral'y particular—, de st vida intima, de las
procesiones de las divinas personas, ‘de la encarnacién; redencién, incor-
poracién a Cristo, gracia santificante, virtudes infusas, dones del -Espiritu
Santo, inspiraciones actuales, sacramentos, gracias gratis dadas, etc., y se
nos habla del término final de la vida cristiana, que es la visién beatffica en
la gloria. Al mismo tiempeo, se nos intiman los preceptos—en.los que consiste
substancialmente la perfeccién—, acompafiados de preciosos consejos para
mejor conseguirla. (sobre todo en los libros sapienciales y en el Nuevo Tes-
tamenta). Se nos ponen delante los sublimes ejemplos de virtud que nos de-
jaron los patriarcas y profetas del Antiguo Testamento, y, sobre todo, los
de Cristo, Marfa y los apéstoles en el Nuevo. Y, por si algo faltara, se pone
a nuestra disposicién un riquisiro arsenal de férmulas de oracién (salmos,
himnos, doxologfas, padrenuestro...) para exquisito alimento de nuestra
piedad y vida interior.-No cabe duda: la Sagrada Escritura es la fuente prin-
cipal de.la teologia de la perfeccién—como de todas las restantes partes de .
la c¢iencia sagrada—y manantial inagotable de la mds sélida y auténtica
piedad.

2) La TRADICION ¥ EL Macisterio. E La IGLESta—Es otra fuente
primaria de la Teologfa en todas sus partes, que viene a completar el de-
psito de la divina revelacién contenido en las Sagradas Escrituras. Sabido
es que el testimonio de la Tradicidn se conserva'y manifiesta auténticamente
por la ensefianza de la Iglesia, ya sea con su Magisterio solemne (definicio-
nes dogmaticas, simbolos y profesiones de fe), ya con su Magisterio ordi-
nario, que.se ejerce principalmente por la ensefianza y predicacién de los
pastores de la Iglesia esparcidos por el mundo entero, por la prdctica de la
Iglesia en su liturgia, por los éscritos de los Santos Padres, por el consen-
timiento undnime de los tedlogos, ;por las Congregaciones Romanas bajo la
vigilancia del Sumo Pontifice y por el consentimiento y undnime sentir
del pueblo cristiano,

38 En reahdad habria que mcorporar aqul todo, el tratado de los Lugares teolégncos. cotn-
pletandolo con algunios otros que se relacionan mds de cerca con nuestra Tealogla de [ per-
feccion. Pero para no rebasar excesivamente los limites de esta obre, nos contentaremos con
ligeras indicaciones.
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3) LA RrAzON 1LuMINaDA POR LA FE.—Aunque los principios funda-
mentales en que se apoya la teologia hayan. sido revelados por Dios y ad-
mitidos por la fe, la razén natural no es extrafa a la ciencia sagrada, sino
que es su auxiliar absolutamente indispensable, ya quie es menester dedu-
cir las conclusiones virtualmente contenidas en aquellos principios, 'y esto
no puedé hacerse sino a base del discurso de la razér iluminada por la fe.
Es preciso, ademds, confirmar con las luces de la razén las verdades reve-*
ladas, mostrando—cuando no se pueda otra cosa—que nada hay en ellas
que s¢ oponga en lo mds minimo a sus legitimas exigencias; hay que plan-
tear, en cada problema: teolégico, el estado de'la cuestién; hay que decla-
rar con comparaciones y analogias las verdades de la fe a fin. de hacerlas
mas inteligibles; hay que rechazar con argumentos de razén las objeciones
de los incrédulos y racionalistas, que niegan las verdades de la fe y la rea-
lidad sobrenatural de los fendmenos de la vida mistica, etc., etc. El tedlogo’
no puede prescindir en medo alguno-de las luces de la. razén, aunque su
argumento fundamental ha de sacarlo siempre de las fuentes auténticas.de
la divina revelac;én

Ademas de estas fuentes prlmanas, comunes a toda la
teologia, el teologo que trate de investigar y construir una Teo-
logia de la pe*rfecadn tiene que tener en cuenta otras fuentes Te-
lacionadas de una manera mas propia y particular con esta.
parte de la teclogia que trata de la perfeccmn Las principa--
les son: '

4) Los ESCRITOS DE LOS SANTOS Y MISTICOS EXPERIMENTALES.—Apar-
te del vilor inapreciable que estos.escritos tienen desde el punto de vista
descriptivo de la vida espiritual, con frecuencia tienen todavia un nueve
valor por la autoridad que les ha conferido la Iglesia al canonizar a sus.auto-
res y al declararles muchas veces doctores de la Iglesia. En este sentido tie-
rien un valor incalculable para la teologia de la perfeccién los. escrifos
espirituales de San Agustin, San Bernardo, Santo Tomdas de Aquino, San
Buenaventura, San Juan de la Cruz, San Francisco de Sales, San Alfonso |
Marfa de Ligorio y otros muchos, que a la clencia teolégica—a veces en
grado alt{simo, como en San Agustin y Santo Tomis—juntaban una expe-
riencia entrafiable de los caminos de Dios. Y al lado de ellos hay que colo-*
car a las grandes maestras de la vida de oracién, tales como Santa Gertru-
dis, Santa Brigida, Santa Catalina de Siena y, sobre todo, Santa Teresa de
Jests, de la que la misma Iglesia pide oficialmente en su liturgia que dsea-
mos alimentados con el celeste pabulo de su doctrinab 39,

Ni puede limitarse el tedlogo al estudio de los misticos experimenta-
les que han alcanzado los honores de la canonizacion. ¢Qué duda cabe
que es inapreciable ¢l tesoro mistico doctrinal encerrado en las obras del
Pseudo-Dionisic Areopagita, de Casiano, de Hugo y Ricatdo de San Vic-
tor, del maestro Eckart, de Taulero, del Beato .Susén, de Ruysbroeck, de
Gérsén, de Dienisio el Cartujano, de Tomas dé Kempis, de Walter Hilton;
de Garcia de Cisneros, de Blosio, de Fr. Luis de Granada, del Beato Juah de
Avila, de Francisco de Osuna, de Bernardino de Laredo, de Ft. Juan de los
Angeles, de Judn de Jesus Marfa, de Felipe de !a Santisima Trinidad, de
José del Espfritu Santo, del Beato Alonso de Orozco, de Fr. Luis d¢ Leén,
de Pedro Malén de Chaide, de Luis de la Puente, de Alvarez de Paz, de
Alonso Rodriguez, de Surin, de Scaramelli, de Olier, del ‘cardénal Bérulle,

39 Cf. la oracién liturgica de Ia fiesta de la Santa (15 de octubre).
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del P. Féber, de D. Columba Marmion y del P. Arintero, para no citar més
que a los mas destacados Y. representatxvos de todas Ias tendencias, épocas
y escuelas?. :

5) 1.As vIDAsS DE Los SANTOs proporcionan tamblen datos preciosos
para la parte descnptlva de la vida espiritua!, al ponernos delante los mo-
delos v ejemplares que la misma Iglesia propone a nuestra imitacién. Entre
ellas destacan por su -excepcional valor las autobiografias que escribieron
los propios santos impulsados por la obediencia o las que tienen por autor
a un.santo que habla de otro santo (v.gr., la vida de S8an Antonio Abad,
escrita por San’Atanasio, o la de San Francisco de Asis, por San Buena-
ventura)

6) La HISTORIA DE LA MfSTICA O ESPIRITUALIDAD CRISTIANA.—Es otra
fuente 1mportantisuna de informacién para el teslogo. Porque, aunque la
espiritualidad cristiana, como la gracia de Dios en que se: funda, es y sera
siempre fundamentalmente. la misma en todas las épocas y climas, ayuda
mucho conocer la aplicacién que de sus principios fundamentales se ha
venido haciendo a través de los siglos, tendencias y esouelas de espiritua-
lidad cristiana para contrastar procedimientos, preverir. ilusiones, evitar
desvtac:ones, intensificar los medios que la experiencia ha demostrado ser
mas eficaces para la santificacién de las almas, investigar lo que constituye
el fondo comiin de todas las escuelas y lo que no pasa de ser una tendencia
o apreciacién particular de alguna de ellas en concreto. La historia es maes-
tra de la vida; y acaso en ningdn otro aspecto de la. misma el conoclmlento
de aquélld podra sumlmstrarnos datos més aleccionadores.

7)- LA ‘HISTORIA- DE' LOS : FENOMENOS RELIGIOSOS DE LAS RELIGIONES
rarsas.—Es una fuente ‘subsidiaria muchisimo menos importante que las
demds, ya que los principios del cristianismo—unica religién revelada—
difieren substancialmente de los de las religiones falsas. Los primeros son
estrictamente sobrenaturales; los segundos, pura y simplemente naturales.
Con- todo, no deja de ser atil contrastar los fenémenos de la psicologia reli-
giosa del paganismo (estados internos de consolacidn o desolacién, modos
de oracién, pricticas ascéticas y de penitencia, asociaciones de vida per-
fecta, etc.), que responden muchas veces a exigencias de la psicologia hu-
mana, que el tedlogo. catdlico puede aprovechar para trasladarlas, debida-
mente expurgadas de sus errores, al orden sobrenatural cristiano, o como
fuente de informacién para mejor delimitar el campo sobrenatural de lo
puramente natural o preternatural 40,

34- B. Fuentesexperimentales.—Entendemos aqui por
fuentes experimentales no sélo las que proceden de la expe-
_riencia propia o ajena en los caminos de Dios, sino los precio-
sos datos que nos suministran las ciencias fisio-psicolégicas, que
es menester tener en cuenta para la recta apreciacién de mu-
chos fenémenos sorprendentes que suelen producirse en la
vida espiritual, sobre todo en los estados misticos. Entre ellas
el tedlogo ha de tener principalmente en cuenta:

1) La PsicoLoGIA RACIONAL ¥ EXPERIMENTAL.—La prlmera nos en-
sefia el funcionamiento de nuestraq faculmdes extemaq e Internas; de que

40 Cf. P. MargcHAL., Essai sur ['étude comparée des mysnmmes " Revie des Quest, Scien-
tifiques» (1926) 2 p. Slss, y Etudes sur la psychologie des mystiques t.2 p.411-83.
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manera se elaboran nuestras ideas a base de la iluminacién por el entendi-
miento agente de los fantasmas de la imaginacién; cudles son las leyes que
presiden nuestra vida afectiva y sentimental; naturaleza de nuestra:alma
y sus funciones como forma substancial del cuerpo y la influencia mutua
v relaciones estrechisimas que de esa unién substancial se derivan para
ambos. La segunda—pslcologfa expenmental———complementa los principios
de la racional con datos procedentes de la observaciéni y andlisis-de los
hechos en sujetos normales y patolégicos. El estudio de los estados mor-
bosos, tanto fisicos como psiquicos, es de importancia capital para distin-
guir con acierto lo sobrenatural de lo preternatural y de lo puramente na-
tural en muchos fenémenos aparentemente sobtenaturales o misticos. Hoy
se ha comprobado mil veces que hay que atribuir a causas patolégicas
puramente naturales muchos fenémenos que antiguamente se atribufan a
causas sobrenaturales o preternaturales {Dios o el demonio).. Lo cual &s
de gran importancia para juzgar; v.gr., de las llamadas infestaciones demo-
niacas, de:las visiones, locuciones, sequedades y.arideces, euforias y conso-
laciones, etc., que, sin negar, ni mucho menos, su posible trascendencia
o sobrenaturalidad, muchas veces obedecerdn a causas pura y simplemente
naturales en un sujeto habitual o transitoriamente ‘patolégico 41.

2) La zxpzmzncm PROPIA, —nguna otra fuente de informacién po-
drs suplir enteramente a la experiencia propia para juzgar con acierto en
los caminos de Dios. Se ha comprobado mil veces cuando escritores racio-
nalistas han tratado de interpretar—acaso de buena fé, no hay inconvenien-
te en admitirlo én algunos deé ellos—las experiencias de los misticos 42,
Totalmente ajenos a la vida sobrenatural, careciendo incluso de las luces
de la fe, estin radicalmente incapacitados para comprender la.vida: cris-
tiana. El elemento sobrenatural, que es el todo de esa vida, se les escapa
por completo.

Ni basta poseer la vida de la gracia en. sus gmdos mc1p1entes para _]UZ-
gar acertadamente de ciertos fenémenos mifsticos. Hay cosas que solo se
captan a base de una perfecta afinidad espiritual con ellas mismas. Es aquel
principio tan fecundo y tantas. veces. recordado por Santo Tomis de que
«ada -uno suele juzgar de las cosas segun sus disposiciones»43. En este
mismo sentido escribfa Bafiez: ¢En igualdad de. circunstancias serd mas
docto en . teologia el que posea la caridad que el que no la tenga; porque
sin ella no se poseen los dones del Espfritu Santo unidos a la fe, que ilu-
mina [a mente y da inteligencia a los pequefiuelos» 44, Y si esto.es cierto
aplicado al estudio de la teologia en general, a fortiori hay que decirlo de
la teologfa de la perfeccién.

3) * EL TRATO CON LAS ALMAS.—A la experiencia propia hay que ‘afiadir
el trato directo y constante con las almas. Quien aspire a conocer a fondo
Jos caminos de Dios, né puede contentarse con el estudio teérico de la mis-
tica, ni siquiera con la experiencia propia, aunque sea un santo de pri-
mera categorfa; se impone el trato directo y constante con las almas. No
todas ascienden a‘'la cumbre de la perfecclon por el mismo sendero y con
los mismos procedimientos ascético-misticos. No basta conocer un camino;
es preciso conocer ¢l mayor niimero posible de ellos. Y aunque esta induc-

41 Fs util a este respecto la lectura del precioso libro del P. J. br TONQUEDEC ¢ Accidn
diabdlica o enfermedad? {(Razon v Fe, 1048).

42 Véanse, por ejemplo, los estudios de-). Baruzi, Saint ]ean de la Croix et le probléme
de Uexpérience mystique (Paris 1924); el del P. RouvsseLoT, Les mystiques espagnoles (2.*
Paris 1869); y el de H. DeLacroIX, Etudes d’histoire el de psychologie du mysticisme. Les g-ran-
des mystiques chrétiennes (Parls 1908).

43 In Epist. ad Hebr. c.5 lect.2.

44 BAREZ, In I].4 ad 2 confirmationem 2 arg.
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cién tenga que ser forzosamente incompleta—ya que cada alma va por su
camino, y es: imposible. conocerlas todas—-, sin embargo, de la constante
observacién de las diferentes vias por donde Dios santifica a las almas
aprenderd el tedlogo dos cosas muy importantes, a saber: a no proclamar
en teorfa determinados métodos y procedimientos como los tnicos posibles
y acertados para la santificacién de las almas y a respetar en la préctica
la iniciativa de Dios, que lleva a cada alma por un camino especial hac:a la
cumbre de la perfecc:én

2. Divisién

35. No hay tampoco uniformidad de criterio entre los
autores para la divisién de las diferentes partes de que debe
constar nuestra ciencia. .

El P. De Guiserr divide su Theologia spiritualis Ascetica
et Mystica en cuatro partes fundamentales: 1) Esencia de la
perfeccién espiritual y de las causas que la promueven o impi-
den. 2) Medios y ejercicios con los cuales el hombre tiende a la
perfeccién. 3) Grados con los cuales suele Dios conducir al
hombre a la perfeccién. 4) Diferentes estados de vida con los
cuales puede el hombre tender a la perfeccién y ejercitarla 45.

El P. Scuriyvers se fija en las cuatro causas: final, eficiente,
material v formal, dividiendo a base de ellas sus Principios de
la vida espmtual 46,

Tanquerey divide su Compendio de teologia ascética y mis-
tica en dos partes: una tedrica, que titula «los pr1nc1plos» y
otra més psicolégica y experimental, de aplicacién de los prin-
cipios a base de ¢las tres vias» 47,

El P. GarriGou-LAGRANGE adopté para Las tres edades de
la vida interior la divisidn en cinco partes: 1) Las fuentes de la
vida interior y su fin. 2) La purificacién del alma de los prin-
cipiantes. 3) Los progresos del alma guiada por la luz del Es-
piritu Santo. 4) De la unién de las almas perfectas con Dios.
5) De las gracias extraordinarias 48,

El P. Crisécono divide su Compendio de ascética y mistica
en cuatro partes: 1) Principios de la vida sobrenatural. 2) La
ascética. 3) La mistica. 4) Resumen histérico 49.

Otros autores proponen otras divisiones que, mdis o0 menos,
se aproximan a las que acabamos de recoger por via de ejem-
plo 590,

45 Cf. DE GUIBERT, 0.C., n.12,

46 Cf. SCHRIJVERS, 0.C., P.73-4.

47 Cf. TANQUEREY, o.c., n.48.

48 Cf. GarriGoU-LAGRANGE, o.C., P.24-25.

49 Cf. P. Cri1s6GoNoO, o.¢., prol.

50 Pueden verse muchas de ellas en HEERINCxX, Introductio in Theologiam Spiritualem
D-13588,
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Nosotras vamos a dividir nuestra TEOLOGIA DE LA PERFEC-
CION en cuatro partes principales en la siguiente forma:

Primera parte. Pr1nc1plos fundamentales de la vida. ‘cris-
tiana.

Segunda parte EI orgamsmo sobrenatura.l y la perfecmc’)n
cristiana.

Tercera parte: El desarrollo normal de la vida crlstxana.

Cuarta parte: Los fenémenos mxstlcos extraordinarios.



PRIMERA PARTE

Prmclplos fundamentales de la vula crlstlana

CAPITULO I

El fin de. la vida cristiana

La consideracién del fin es lo primero que se impone en el estudio de
una obra dindmica cualquiera. Y siendo la vida cristiana esencialmente.
dmamxca y perfectible—al menos en nuestro estado actual de viadores—, es
‘preciso que ante todo sepamos adénde vamos, o sea, cudl es el fin que pre-
tendemos alcanzar. Por ¢so, Santo Tomdas comienza la parte moral de su
zlstema—el retorno del hombre a Dios—por la consideracién del dltimo

nl :

'A‘ la vida '(:r'istiana se le pueden sefialar dos fines, o, si se
quiere, uno solo con dos modalidades distintas: un fin @ltimo
o absoluto y otro préximo o relativo. El primero es la glona de:
Dios; el segunido; nuestra propia sant1ﬁcac1on Vamos a examl-
narlos separada.mente

La gloria de ons, fin altimo y absoluto
de la vida cristiana

36.Es clasica la definicién de la gloria: clara notitia cum .
laude. Por su misma definicién, expresa, de suyo, algo ex- -
trinseco al sujeto a quien afecta. Sin embargo, en un sentido
menos estricto, podemos ‘distinguir en Dios una doble gloria:
la intrinseca, que brota de su propia vida intima, y la extrinseca,
procedente de las criaturas.

La gloria intrinseca de Dios es la que El se procura a si mis-
mo en el seno de la Trinidad Beatisima. El Padre—por via de
generacmn intelectual—concibe de si mismo una idea perfec-
tisima: es su divino Hijo, su - Verbo, en el que se reflejan su
misma.vida, su misma belleza, su misma inmensidad, su mis-"
mia eternidad, sus mismas perfecciones infinitas. Y al contem-
plarse mutuamente, se establece entre las dos divinas. ‘personas
—por via de procedencia—una cotriente de indecible amor,.
torrente impetuoso de-llamas que es el Espiritu Santo. Es-
te conoc1mlento y amor ‘de si mismo, esta alabanza eterna e

UL
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incesante que Dios se. prod1ga a si mismo en el misterio in-
comprenmble de su vida intima, constituye la gloria intrinseca
de Dios, rigurosamente 1nﬁmta y exhaustiva, v a la que las
criaturas inteligentes y el universo entéro’ fada absolutamente
pueden afiadir. Es el misterio de su vida intima en el que Dios
encuentra una gloria intrinseca absolutamente infinita.

Dios es infinitamente feliz en si mismo, y nada absoluta-
mente necesita de las criaturas, que no pueden aumentarle su
dicha intima. Pero Dios es Amor 2, y el amor, de suyo, es
comunicativo. Dios es el Bien infinito, v el bien tiende de
suyo a expansionarse: bonum est diffusivum sui, dicen los fil6-
sofos. He ahi el porqué de la creacidn.

Dios quiso, en efecto, comunicar sus infinitas perfecciones
a las criaturas, intentando con ‘ello su propia gIon’a extrinseca.
La glorificacién de Dios por las criaturas es, ‘en deﬁmtlva la
razén ultima y suprema finalidad de la ‘¢éreacién 3.

La explicacién de esto no puede ser més clara incluso a la
luz de la simple razén natural privada de las luces de la fe.
Porque es un hecho filoséficamente indiscutible que tedo agente
obra por un fin, sobre todo el agente intelectual. Luego Dios,
primer agente mtehgentiSImo tiene que obrar swmpre por un
fin. Ahora bien, como ninguno de los atributos o acc1ones de
Dios se distingue de su propla divina esencia, sino que se
identifica totalmente con ella, si Dios hubiera intentido en la
creacién un fin distinto de si mismo, hubiera referido y subor-
dinado su accién creadora a ese fin—porque todo agente pone
su accién al servicio del fin que intenta al.obrar—, con lo cual
se hubiera -subordinado Dios mismo, puesto que su accidén es
El mismo. Y asi, ese fin estaria por encima de Dios; es decir,
que Dios no seria Dios. Es, pues, absolutamente imposible,
que Dios intente con alguna de sus acciones un fin cualquiera
distinto de si mismo. Dios ha creado todas las cosas para su
propia gloria; las criaturas no pueden eystlr sino en El y para

E14o J‘J ! ‘.-" Y
2 1 Io 4,16.
- 3 Bellisimamente expresa Santo Tomas de qué manera con su gloria intrinseca y extrin-

seca se reune en Dios en grado perfectisimo la plenitud de' todas las felicidades posibles::
+Cuanto de deseable bay.en cualquier clase de felicidad, todo preexiste de modo més elevado.
en la bienaventuranza divina. Por lo que se refiere a la felicidad ‘contemplativa, tiene la con-
templacién continua y certfsima de si mismo y de todas las otras cosas, y en cuanto a la 1ctwa,
tiene el gobierno de todo el universo. De la felicidad terrena, que, segin Boecio, consiste en
placeres, riquezds, podetlo, dignidad y fama, por deleite tiene el goce de sf mismo y de todas
las otras cosas; por riqueza, la omnimoda abundancia que la riqueza promete; por paderfo;
la omnipotencia; por dignidad, el goblemo de todos los seres, y por fama, la admnracxén de
todas las criaturasy {1,26,4). i

4 Cf. 1,44,4.—Notese—para - mayor mtehgencxa de 1a ﬁnalldad de la creacmn—que 2
Dios le conviene obrar por el fin no solamente ex parte operis seu operati; sino también ex
parte operdntis; :aunque DO COMO las criaturas, por el deseo o apetito de. un fin que.no posee
con perfeccxén en realidad, sino por el solo amor del fin que ya posee siempre actualmente
en si mismo, que no es otra cosa que su bondad identificada con su propia esencia. Por eso
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Y esto no solamente no supone un segoismo trascendental»
en Dios—como se atrevié a decir; con blasfema ignorancia, un
filésofo impio—, sino queé es el colmo de la generosidad y des-
interés. Porque no buscé con ello su propia utilidad=—nada.
absolutamente podian afiadir las criaturas a su felicidad.y per-
fecciones infinitas—, sino Gnicamente comunicarles su bondad.
Dios ha sabido organizar de tal manera las cosas, que las cria-
turas encuentran su propia felicidad glorificando a Dios. Por.
eso dice Santo Tomas que sélo Dios es infinitamente liberal y
generoso: no obra por indigencia, como buscando algo que ne-’
cesita, sino Unicamente por bondad, para comunicar a sus
criaturas su propia rebosante felicidad 5.

Por eso la Sagrada Escritura-esta llena de expreswnes enlas
que Dios reclama y exige para si su propia gloria: «Soy yo, Yavé
es mi nombre, que no doy mi gloria a ningdn otro, i alos
idolos el honor que.me es debidoy (Is .42,8); «Es por .mi, por
amor de mi lo hago porgue no quiero que mi nombre sea
escarnecido, y mi gloria a nadie se la doy» (Is 48,11);- «Oyeme,-
Jacob, 'y t0, Israel, que yo te llamo; soy yo, yo, el priimero y
atn también el postrero» (ibid., 12); «Yo soy el alfa v la omega,
dice el Sefior Dios; el que es, el que era, €l que-viene, el Todo-
poderoso» (Apoc 1,8), etc., , etc.

.La glona de Dios! He aqu1 el alfa y la omega, el principio y el fin
de toda la creacién. La misma: encarnacién del Verbo y la redencién del
género humano no tienen otra finalidad dltima que la'gloriade Dios: «Cuando
le queden sometidas todas las -cosas, entonces el ‘mismo Hijo se sujetard
2 quien a El todo se lo sometis, para que sea Dios todo. en todas las cosas»
(1 Cor 15,28). Por eso nos exhorta el Apdstol a no dar un solo paso que
no esté encaminado a la gloria de Dios: «Ya comiis, ya bebdis o ya hagiis
alguna cosa, hacedlo todo: para gloria de Dios» (1 Cor 10,31); ya que, en
definitiva, no hemos sido predestinados en Cristo més que para convertir-
nos en una perpetua alabanza de glovia de la Trinidad Beatfsima: «Por
cuanto que en El nos eligié antes de la constitucién del mundo, para que
fuésemos santos e inmaculados ante El, y nos predestiné en caridad a la
adopcién de hijos suyos por Jesucristo, conforme al beneplécito de su vo-
luntad, para alabanza de la gloria de su gracia» (Eph 1,4-5; cf. v. 12 et 14).
Todo absolutamente tiene que subordinarse a esta suprema finalidad. El
alma misma no ha de procurar su salvacién o santificacién sino en cuanto
que con ella glorificard més y mds a Dios. La propia salvacién o santifica-

dice Santo Tomas (en_De pot. 3,5 ad 14): «La comunicacidn de la bondad no es el tltimo
fin, sino le misima didina Eondad, por amor a la. cual quiere. Dios comunicarfa; porque no
obra por su bondad como apetecxendo lo que no tiene, sino como queriendo comunicar lo
queé tiene; ya que no obra por el apetito del fin, sino por amor al tins. De donde resulta que
el fin dltimo de todas las criaturas es la gloria de Dios, o, mas exactamente, el mismo Dios,
a quien hay que glorificar. «Todo el universo—anade Santo Tomds en otro lugar (1,65,2)——
con todas sus partes se ordena a-Dios como a su ultimo fin, en cuanto.que en todas €
refleja l2 bondad divina por cierta imitacién y para gloria de Dmsv (cf. Ramirez, De homi-
nis beatitudine t-1 n.932-38).

4Fl obrar a impulsos de alguna indigencia es exclusivo de agentes imperfectos, capaces
de obr.n- y de recibir. Pero esto estd excluido de Dios, el cual es la liberalidad misma, puesto
que nada hace por su utilidad, sino todo por sola su bondad» (1,44,4 ad 1; cf. 1r9;2-ad 3),

il'e ol. perfeccién 4
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cién na puede convertirse jamas en fin ultimo. Hay que desearlas y tra-
bajar sin descanso en su consecucién; pero unicamente porque Dios lo
quiere, porque ha querldo glorificarse haciéndonos felices, porque nuestra
propia felicidad no consiste en otra cosa que en la eterna alabanza de la glotia
de la Trinidad Beatfsima 6.

Tal es la finalidad ultima y absoluta de toda la vida cristiana. En la
préctica, el alma que aspire a santificarse ha de poner los ojos, como blance
y fin al que enderece sus fuerzas y anhelos, en la gloria misma de Dios.
Nada absolutamente ha de prevalecer ante ella, ni siquiera el deseo de la
propia salvacién o santificacién, que ha de venir en segundo lugar, como el’
medio mas oportuno para lograr plenamente aquella Ha de procurar pa-
recerse a San Alfonso Maria de Ligorio, de quien se dice que ¢no tenfa en
la cabeza més que la gloria de Dios» 7 y tomar por divisa la que San Ygnacio
legé a su Compaiiia: «A la mayor gloria de Diost. En definitiva, esta actitud
es la que han adoptado todos los santos en pos de 8an Pablo, que nos dej6
la consigna més importante de la vida cristiana al escribir a los corintios:
Omnia in gloriam Dei facite: hacedlo todo a gloria de Dios8,

La santificacién de nuestra propia alma no es, pues, el ﬁn altimo de la
vida ‘cristiana. Por encima de ella estd la gloria de la Trinidad Beatisima,
fin absoluto de todo cuanto existe. Y esta verdad, con ser tar elemental pari
los que comprendan la trascendencia divina, no aparece, sin embargo, do-
minando en-la vida de los santos sino muy tarde, cuando ya su alma se ha
consumado. por el amor en la unidad de Dios. Sélo en las cumbres de la
unién transformante, identificados ‘plenamente con D:os, sus pensamien-
tos y quereres se identifican también con el pensamiento y el querer de
Dios, Solamente Cristo.y Maria, desde el instante primero de su existencia,
han realizado con perfeccién este programa de glorificacion. divina, que es
(lel término donde viene a desembocar todo el proceso de santificacién acd en

a tierra 9.

Enla pr;ictlca, nada debe preocupar tanto a un alma que aspire a santi-
ficarse como el constante olvido de si misma y la plena rectificacién de su
intencién a la mayor gloria de Dios. «En el cielo de mi alma—decia sor
Isabel de la Trinidad—, la gloria del Eterno, nada més que la gloria del
Eterno» 19; he aqui.la consigna suprema de toda la vida cristiana. En la
cumbre mis elevada de la montafa del amor la esculpié San Juan de la
Cruz con caracteres de oro: «Sélo mora en este Moénte la honra y gloria de
Dios».

2. La santificacién del alma, fin préximo y relativo
de la-vida cristiana

3%7.' Después de la glorificacién de Dios, y-perfectamente
subordinada a ella, la vida cristiana tiene por finalidad la san-
tificacién de nuestra propia alma. El bautismo, puerta de entra-
da en la vida cristiana, siembra en nuestras almas una «semilla
de Dios»: es la gracia santificante. Ese germen divino estd lla-
mado a desarrollarse plenamente y esa plemtud de desarrollo

6 CF. sobre este magnifico asunte: Tissot, La vida interior simplificada p.1.* 1.1, y PHIL!-
roN, O.P., La doctrina espiritual de sor Isabel de la Trinidad c.4.
7 Sch]vEns Los pnncapxos de {a mda espmtuu! 1p3tc +
8 1 Cor 10,31, .
9 Cf. PHILIPON, 0.C., Cid. . o .
10 Retiro de Laudem- gIornaa dfa 7.
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es, cabalmente, la santidad. Todos estamos llamados a ella—al
menos con un llamamiento remoto y suficiente, como explica-
remos en su lugar—, aungue en grados muy distintos, segin
la medida de nuestra predestiniacién en Cristo 11,

“Ahora bien, jen qué consiste propiamente. Ia santidad?
¢Qué significa ser santo? ;Cuél es su constitutivo intimo y
esencial ?

Son varias las férmulas en uso para contestar a estas pre-
guntas, pero todas coinciden en lo substancial. Las principales
son las siguientes:

a) La santidad consiste en vivir de una manera cada vez més plena
el misterio inefable de la inhabitacién trinitaria en nuestras almas. :

b) Consiste en la petfecta configuracién con Jesucristo, en nuestra plena
cristificacién.

¢} .Enla perfeccxén de la caridad, o sea en la perfecta unién con Dios
por el amor.

d). En la perfecta conformidad de la voluntad humana con. la’ dlvma.

De las dos ultlmas férmulas hablaremos largamente en la
segunda y tercera parte de nuestra obra 12. Aquf vamos a expo-
ner Unicamente las dos primeras.

CAP 1T ULO 11
La Santisima Trinidad
Dividiremos este capitulo en dos articulos:

1.2 La vida intima de Dios..
2.2 La inhabitacién de la Trinidad en el alma del justo.

ARTICULO 1

‘La vipa INTIMA DE Dios

38. Larazén humana, abandonada a si misma, no hubiera
podido sospechar jam4s el misterio insondable de la vida intima
de Dios,"Remonténdose por la escala analdgica del ser a través
de las criaturas puede €l entendimiento del hombre descubrir
al Dios uno, Creador de todo cuanto existe, y precisar algunos
de sus atributos més sublimés: su inmensidad, eternidad, sim-
plicidad ¢ 'infinita perfeccién. Pero j jamés acertard a sospechar,
ni menos a descubrir, el menor vestigio de la vida intima de

1t Cf, Eph 4,713 Rom 12,3; 1 Cor 12,11,
12 Cf. Natu'raleza de Ia perfeccion msnana (n.147ss) ¥ Conformidad con lu volunrad de

Dios (n.624ss).-
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Dios. 86lo por divina revelacién podré asomarse €l hombre a
ese abismo sin fondo ni riberas.

La revelacién es un hecho. Dios ha hablado a los hombres,
aunque-de una manera gradual y progresiva. En el Antiguo
Testamento aparece claramente como Creador del universo y
supremo Legislador de la humanidad, pero el misterio de su
vida intima permanecé todavia oculto. Sélo cuando, llegada la
plenitud de los tiempos, dejé de hablarnos a través de los pro-
fetas'y envié al mundo a su propio-Hijo en forma humana, se
descorrié por completo el velo, y el hombre contemplé aténito
el misterio inefable de la divina fecundidad:

«Muchas veces y de muchas maneras hablé Dios en otro tiempo a nues-
tros padres por ministerio de los profetas; dltimamente, en estos dias, nos
hablé por su Hijo, 2 quien constituys heredero de todo, por qulen también
hizo el mundo; y que siendo el esplendor de su gloria y la. ihagen de su
substanc;la y el que con su poderosa palabra sustenta todas las cosas,-des-
pués de'hacer la purificacién de los pecados, se sentd a la diestra de 1a Ma-
jestad en las alturas, hecho tanto mayor que los dngeles, cuanto heredé un

nombre mds excelente’ que ellos. ;Pues a cudl dé tos dngeles dijo alguna
vez: T eres mi Hijo, yo te he engendrado hoy?s (Hebr 1,1-5).

Dios es Padre. Tiene un Hijo, engendrado por ¢l en el eter-
no hoy de su existencia. Contempléndose 2 si mismo en el es-
pejo purisimo de su propia divina esencia, el Padre engendra
una Imagen perfectisima de si misma, que lo expresa y repro-
duce en toda su divina grandeza e inmensidad. Imagen perfec-
tisima, Verbo mental, Idea, Prototipo, Palabra viviente y subs-
tancial del Padre, constituye una segunda persona en todo igual
a la primera, excepto en la real oposicién de paternidad y filia-
cién, que hace que la primera sea Padre y la segunda Hijo.

El hombre, al entender cualquier cosa, prorrumpe también
en un verbo mental, que no es otra cosa que la idea de la cosa
entendida. Pero esta suerte de generacién intelectual, que da
origen a nuestras ideas, es diferentisima de la generacién inte-
lectual que da origen al Verbo eterno en el seno del Padre.
Porque, en el hombre, la accién de entender se distingue real-
mente del hombre que entiende; es algo accidental, de naturaleza
y existencia distintas del sujeto, y va 51empre acompanada de
sucesién, de composicién de acto y potencm, de movimiénto, etc.
En Dios, por el contrario, la accién de entender—Ilo mismo
que la de amar—se 1dentlﬁca con su propia esencia divina, por-
que su entender y su querer constituyen su. mismo ser. Por
eso en las dos procesmnes divinas, o sea, la que da orlgen el
Hijo por via de generacmn intelectual y la que da origen al
Espiritu Santo por via de amor procedente del Padre y del Hijo,
no se da sucesién alguna, ni prioridad o posterlondad ni com-
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posicién de acto y de potencia, ni movimiento, ni diversidad
alguna de tiempo o de naturaleza; sino que son eternas con la
misma eternidad de Dios. En las 1 proceslones “divinas se cumple
en grado maximo aquel gran principio de Santo Tomas ! en
virtud del cual cuanto una naturaleza es més perfecta y elevada
tanto mds intimas son sus emanaciones, hasta llegar en Dios a
la total identidad de las procesiones con,la misma esencia di-
vina 2.

Por eso la segunda persona de la Santi51ma Trinidad, el
Hijo o Verbo del Padre, es Dios como el Padre; posée junta-
mente con él y el Espiritu Santo la.plenitud de la divinidad.
Es Dios de Dios, Luz de Luz, Dios verdadero de Dios verdadero,
como decimos en el Credo de la misa. El mismo-Cnisto lo pro-
clamé abiertamente cuando dijo: El Padre v yo somos una misma
cosa (Io 10,30).

La tercera persona de Ia- Santxslma Trinidad rec1be en la
Sagrada Escritura y en la tradicién cristiana el nombre misterio-
so de Espfritu Santo. Es el lazo de unién entre el Padre y el
Hijo, el Amor subsistente’ que les abraza y consuma en la
unidad.

-El Padre—en efecto——mendo reﬂejado en su propia divina
esencia a 'su Verbo divino, que es la Imagen perfectisima de
sf mismo, le ama con un amor sin limites, Y el Verbo, que es la
Luz del Padre, su Pensamiento eterno, su Gloria, su Hermo-
sura, el Esplendor de todas sus perfecciones.infinitas, devuelve
a su Padre un amor semejante, igualmente eterno e"infinito.
Y al encontrarse la corriente impetuosa de amor que brota del
Padre con la que brota del Hijo, salta—por decirlo asi—un
torrente de llamas, que-es el Espiritu Santo: amor-Gnico, aun-
que es mutuo, viviente y subsistente; abrazo, vinculo, beso
inefable qué consume al Padre'y al Hijo en la unidad del Es-
piritu Santo.

_ Tal es, en sus lineas fundamentales, y tal como podemos
vislumbrarlo a través de los datos que nos proporciona la divi-
na revelacién, el misterio insondable de la vida intima de Dios.

_Escuchemos al gran maestro de la vida espmtual dom Co-
lumba Marmion, explicando. con pledad y uncién estas ideas
tan elevadas y sublimes 3:

«Dios es la plenitud del ser, el océano sin riberas de la perfeccién v de
la vida. No podremos nunca figurarnos cémo es Dios, pues tan pronto
como intentamos hacerlo, le atribuimos 'una forma ooncreta, pL por consi-

1 Cf. Suma contrd los gentiles 1V 11.
2 Cf. Cuervo, O.P., introduccién a la cuestién 27 de la primera parte de Ia. Suma Teo-
!oglca edicién bilingiie, ‘BAC t.2 (Madrid 1048) p.39.
CT. Jesucristo en sus misterios 2.* ed. (Barcelona 1941) ¢.3 p.35-37.
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guiente, con limites. Por mucho que queramos ensanchar esos limites, no
almnzaremos jamds la infinitud de Dios: Dios es el Ser mismo, el Ser ne-
cesario, el Ser subsistente por sf mismo, que posee en su plenitud todas las
perfecciones.

Pues bien: he aquf una maravﬂla que nos-descubre la revelacién: En
Dios: hay fecundidad, posee una paternidad espiritual e inefable. Es Padre,
y como tal, principio de toda la vida divina en la Santfsima Trinidad. Dios,
Inteligencia infinita, se comprende perfectamente; en un solo acto ve todo
lo que es y cuanto hay en El; de una sola mirada abarca, por ast decirlo, la
plenitud de sus perfecclones, y en una sola 1dea, en una palabra, que agota
su conocimiento, .expresa ese mismo, conocimiento infinito. Esa idea con-
cebida por la inteligencia eterna, esa palabra por la cual se expresa Dios
3 Sf mismo, es el Verbo. La fe nos dice también que ese Verbo es Dios,

porque posee, o mejor dicho, es con el Padre una misma naturaleza divina,

Y porque el Padre comunica a ese Verbo una naturaleza no sélo seme-
jante, sino idéntica a la suya, la Sagrada Escritura nos dice que le engendra,
y por eso llama al Verbo el Hijo. Los libros inspirados nos presentan la voz
inefable de Dios, que contempla a su Hijo y proclama la bienaventuranza
de su eterna fecundidad: ¢Del seno de la divinidad, antes de crear la lug,
te engendre» (Ps 109,3); «Ta eres mt Hijo muy amado, en quien tengo to-
das mis complacencias» (Mc 1,11).

Ese Hijo es perfecto, posee con ¢l Padre todas las perfecciones dwmas,
salvo la propiedad de ser Padre. En su perfeccién iguala al Padre por la
unidad de naturaleza. Las criaturas no pueden comunicar sino una natura-
raleza semejante a la suya: simili sibi. Dios engendra a Dios y le da su propia
naturaleza, y, por lo mismo, engendra lo infinito y se contempla en otra
persona que es su igual, y tan igual que entrambos son una misma cosa,
pues poseen una sola naturaleza divina,.y el Hijo agota la fecundidad eter-
na, por lo cual es una misma cosa con el Padre: Unigenitus Dei Filius... Ego
et Pater unum. sumus (To 10,30}

Finalmente, ese Hijo muy amado, 1gual al Padre y, con todo. distinto
de El y persona divina como El, no se separa del Padre. El Verbo vive siem-
pte en la inteligencia’ infinita que le concibe; el Hijo mora siempre en el
seno del Padre, que le engendra.

Mora por unidad de naturalezd y mora tamblen por el amor que Padre
e Hijo se tienen. De ese amor, como de principio unico, procede el Espf-
ritu Santo, amor substancial del Padre y del Hijo.

Veis ahora cudl es el orden misterioso de las comunicaciones inefables
de la vida Intima de Dios en la Santisima Trinidad. El Padre, plenitud de
1a vida, engendra un Hijo; y del Padre y del Hijo, como de un solo princi-
pio, procede el Espiritu de Amor. Los tres poscen la misma eternidad, la
misma infinitud de perfeccién, la misma sabidurfa, el mismo poder, la mis-
ma santidad, porque la naturaleza divina es idéntica en las tres personas.

Pero cada persona posee propiedades exclusivas: ser Padre, ser Hijo,
proceder del Padre y del Hijo. Propiedades que establecen entre las perso-
nas relaciones inefables y distinguen unas de otras. Existe un orden de ori-
gen, sin que haya ni prioridad de tiempo, ni superioridad jerdrquica, ni re-
lacién de dependencia.

Asi nos habla la revelacién. No hubiéramos podido llegar a conocer
tales verdades si no nos. hubleran sido reveladas; pero Jesucristo no las
quiso dar a conocer para ejercicio de nuestra fe y mayor alegria de nuestras
almas. Cuando contemplemos a Dios en la eternidad, veremos que es esen-
cial a la vida infinita, y natural al Ser divino, ser uno en tres personasp.
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ARTICULO 2z

LA INHABITACION DE LA SANTISIMA TRINIDAD -
EN EL ALMA DEL JUSTO .

39. S.Tu., L,43; Sudrez, De Trinitate, 12,5; TerraeN, La gracia y la gloria 1.4 (Ma-
drid 1943); FROGET, De U'habitation du Saint Esprit dans les dmes jistes (Paris 1900); Gar-
DEIL, La structure de I'dme et U'expérience mystique 2 (1927) 6-87; GALTIER, L'habitation en
nous des Trois Personnes (Roma r9s50); RETaIiLLEAV, La sainte Trinité dans les dmes justes
(Angers 1932); PHILIPON, La doctrina espiritual de sor Isabel de la Trinidad ¢.3; M. CUERvO,
La inhabitacio’n de la Trinidad en toda alma en gracia (Salamanca 1945).

Vamos a examinar las siguientes cuestiones fundamenta-

les: existencia, naturaleza, finalidad y modo de vivir el sublime
misterio de la inhabitacién divina en nuestras almas.

40. 1. Existencia.~—La irihabitacién de Ia Santisima Tri-
nidad en el alma del justo es una de las verdades mas clara- .
mente manifestadas en el Nuevo Testamento 1. Con insisten-
cia’ que muestra bien a las claras la. importancia soberana de
este misterio, vuelve una y otra vez el sagrado texto a inculcar-
nos esta sublime verdad. Recordemos algunos de los testimo-
niog mas insignes:

«Si alguno me ama, guardara mi palabra, y m.i Padre' le amara',, v vendre-
mos a él y en él haremos nuestra moradas (Io 14,23).

«Dios es caridad, y el que vive en caridad permanece en Dios-y Dios en
él» (1 Io 4,16).

«¢No sabéis que sois templo de Dios y que el Espfritu-de Dios habita
en vosotros? Si algunao profana el templo de Dios, Dios le destruird. Porque
el templo de Dios es santo, y ese templo sois vosotros* (x Cor 3,16-17).

«¢O no sabéis que vuestro cuerpo es templo del Espiritu Santo, que estd
en vosotros y habéis recibido de Dios, y que, por tanto, no os pertenecéis?»
(z Cor 6,19).

«Pues vosatros sois templo de Dios vivor (2-Cor 6,16).

«Guarda el buen depésito por [a virtud del Espmtu Santo, que mora
en nosotros» {2 Tim r,14).

Como se ve, la Sagrada Escritura emplea diversas férmu-
las para expresar la misma verdad: Dios habita dentro del
alma en gracia. Con preferencia se atribuye esa inhabitacion
al Espiritu Santo, no porque quepa una presencia especial del
Espiritu Santo gue no sea comun al Padre y al Hijo 2, sino
por una muy conveniente apropiacidn, ya que es esta la gran

1 Como s sabido, aunque en el Antiguo Tésta.ménto hay algunos rastros y vestigios.
del misterio trinitario—sobre todo en la doctrina del sEspiritu de Dios? y de Ja «Sabiduriar—,
sin embargo, la plena revelacién del misterio de la vida irmma de Dios estaba reservada al
Nuevo Testamento.

2 Asl lo pensaron algunos teélogos, ‘como Lessio, Petau; Tomassino, Scheeben, etc.;
pero la inmensa mayoria afirman la doctrina contrarma, que se deduce claramente de los
datos de la fe y de Ja doctrina de Ja Iglesia (Denz. 281-703). Cf. TerrieN, La gracia y la
gloria 1.6 ¢.6 y apénd.5; FroGeT, De ["habitation du Saint Esprit dans les dmes justes apénc.
p.4425; GALTIER, L’ habitation en nous des trois Personnes ‘p.1.* c.1 (Rotha 1950). :
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obra del amor de Dios al hombre y es el Espiritu Santo
Amor esencial en el seno de la Trinidad Santisima.

Los Santos Padres, sobre todo San Agustin, tienen pagina
bellisimas comentando el hecho inefable de la divina inhabita-
cién en el alma del justo.

41. 2. Naturaleza.—~Mucho han escrito y discutido los
teologos acerca de la naturaleza de lIa inhabitacién de las divi-
nas personas en el alma del justo. Nosotrs vamos a recoger
aqui las principales opiniones sustentadas por los teblogos, sin
pretender dirimir una cuestidn que sélo secundariamente afec-
ta al objeto y finalidad de nuestra obra. He aquf esas opiniones:

1.2 La mhabxtaclon corisiste formalmente en una unién fisica y amis-
tosa entre Dios y.el hombre realizada por la gracia, en virtud de la cual
Dios, uno y'trino, se da'al‘alma y estd personal y substancialmente presente
en elld, haciéndola participante de su vida divina.

He aqui c6mo explica esta doctrina el P. Galtier, que es uno de sus de-
votos partidarios. La. gracla €s:como un sello en materia Auida. Y asi.como p
es indispensable para la permanencia deé la ‘sigilacién en la materia’ fluida™
la pertnanente aplicacién del sello, ya que de lo contraric desaparecerfa la
sigilacién, de manera semejante ‘para’que permanezca la gracia en el aima
—que es como la sigilacion asimilativa del alma a la divina naturaleza—es
menesster que permanezca s1empre esta divina naturaleza fisicamente pre-
sente

Esta mterpretacmn es rechazada por muchos tedlogos por cuanto no
parece trascender el modo comtn de existir que Dios tiene por esencia en
todas las cosas creadas.

2.2 Otros tedlogos, desde el siglo x1v en adelante, interpretaron- el
pensamiento del Angélico Doctor como si hubiera puesto.la causa formal
de la inhabitacién en el solo conocimiento y amor sobrenaturales, indepen-
dientemente :de la presencia de inimensidad, esto es, en la sola presencia
intencional: Sudrez quiso completar esta doctrina con la de la amistad sobre-
natural, que establece la caridad entre Dios v el alma, y que reclama y
exige, segun él, la presencia real—no sélo intencional—de Dios en el alma;.
de tal manera—dice—, que por la fuerza de esa amistad Dios vendrfa real-
mente al alma aunque no estuviera ya en ella por ningan otro titulo. (verbi-
gracia, por la presencia de mrnensxclad) 4,

Pero esta explicacién suareciana no-ha: satisfecho a la mayor parte de
los teélogos; porque la amistad, como quiera que pertenezca al orden afec-
tivo, no se comprende c6mo pueda hacer formalmente presentes a las per-
sonas divinas. El amor en ¢uanto tal no puede hacer fisicamente presente
al amado, ya ‘que es'de orden puramente intencional.

“Un sector de la escuela tomista, a partir de Juan de Santo Tomds 5,
interpreta al Angélico Doctor en el sentido de que, presupuesta. ante. todo la
presencia de inmensidad, la gracia santificante, por razén de las operaciones
de conocimiento y amor procedentes de la fe y la caridad, es la causa formal
de la inhabitacién de las divinas personas en el alma del justo. Segun esta:
sentencia, el conocimiento y el amor rio’ constltuyen la presencia de Dios
en nosotros, sino ‘que, presupuesta esta presencia por la general de i inmen-

3 Cf. P. GALTIER, Lo hab;tatmn en nous des trois Personnes (Roma [950) p.217-240.

4 Cf. Suirez, De Trinitate 12,5,13.
5 Cf. JoANNES a 8. Ttoma, Cursus theologicus in 1 q.43 d.17.
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sidad, la presencia especial de las personas, divinas consiste en su conocimien-
to y amor sobfenaturales, o sea en las operaciones provementes de la gracia.

Esta teorfa, mucho’fnds aceptable gue la anterior, parecé’tener en con-
tra, sin embargo, una dificultid insupetable. Si' las operacionés. de conoci-
miento y amor provenientes de la gracia santificante fueran la causa formal
de la inhabitacién trinitaria, habria que negar el hecho de la inhabitacién
en los nifios bautizados artes del uso de la r3zén;, en'los justos dormidos o
simplemente distraidos y en toda alma santa qtie déjara de pensar-y de amar,
en un momento.dado, en:las divinas personas. A esta dificultad replican los
partidarios de esta teoria que aun en esos casos se darfa cierta presencia
permanente de la Trinidad por la posesién de los hébitos sobrénaturales de
la fe y la caridad, capaces de producir esa presencia. Pero estd respuesta
no satisface a muchos tedlogos, por cuanto la posesion de esos hébitos sobre-
naturales nos darfa tnicamente la facultad:-o poder de producir la inhabita-
.cién al reducirlos al acto, pero siempre serfa verdad que rmentras tanto no
tendriamos inhiabitacién proptamente dicha, |

4.* Otros teologos6 finalmente; propugnan la unién de la prlmera y
tercera de estas. tzorias para explicar adecuadamente el hecho de la divina
inhabitacién. Segin ellos, las personas divinas se hacen presentes de algin
modo por Ia eficiencia y_ consérvacion de la gracia santificante, ya que esta
gracia nos-da verdaderamenté una’ part1c1pacu5n fisica y formal de la natu-
raleza divina en cuanto tal-—¢osa‘que no ocurre en la éficiencia- y conserva-
cién de las cosas puramente naturales—y; por l6 mismo, nos:da una parti-
ClpaClon en el misterio de la vida {ntima de Dios, aun conservando intacto
el principio teoldgico certisimo ‘de’que én las operaciones ad extra obra
Dios como uno'y no-como trino. Presente ya de algun modo fa Trinidad en
el alma por-la gracia, ¢l justo-entra en contacto con ella por las operaciones
de conocimiento y amor que brotan de la misma gracia. Por Ja produccién
de la gracia, Dios se une al alma como principio; y por las operaciones de
conocimiento y amor, el alma se une a las divinas personas como término
de esas mismas operaciones. De donde Ja inhabitacién trinitaria es un hecho
ontolég{co y psicoldgico; en primer lugar ‘ontoldgico (por la produccién y.con-
servacién de la gracia) y en segundo-lugar ps:cologu:o (por el conocimiento
y amor. sobrenaturales) :

Como se ve, las opiniones son miichas, y acaso ninguna de
_ellas nos dé una explicacién enteramente-satisfactoria del modo
misterioso como se realiza la presencia real de las divinas per-
sonas en el alma del justo. En todo caso, para la vida de piedad
y adelantamiento én la perfeccién, mds que el modo como se
realiza, interesa el hecho de la inhabitacién, en el cual estin
absolutamente de acuerdo todos los tedlogos .catélicos.

Prescindiendo, pues, de las diversas teorias formuladas para
explicar el modo de la divina inhabitacién, vamos a sefialar en
qué se distingue la presencia de inhabitacién de las otras pre-
sencias de Dios que sefiala la teologia.

Pueden distinguirse, en efecto, hasta cinco presencias de
Dios completamente distintas:

1.2 PRESENCIA PERSONAL E HIPOSTATICA. Es Ja propia 'y
exclusiva de Jesucristo- hombre En él la persona divina del

s &f. S, GONZALEZ, De ﬂfatla n a3 «Sacrae T'Imeolog\ae Summ'u\ (vol 3 p I3%; 2 " ed
BAC, 1953). .
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Verbo no reside como en un templo, sino que constituye su
propla personahdad aun en ctianto hombre. En virtud de la
unién hipostatica Cristo-hombre es una persona divina, -de
ningin modo una persona humana.’

2.% PRESENCIA EUCARfsTicA. En la Eucanstla estd pre-
sente Dios de una manera especial que solamente se da en ella,
Es el ubi eucaristico, que, aunque de una manera directa e in-
mediata afecta (nicamente al cuerpo de Cristo, afecta también
indirectamente a las tres divinas Personas de la Santisima Tri-
nidad: al' Verbo por su unién personal ¢on la humanidad de
Cristo, y al Padre y al Espiritu Santo por la circuminsesién o
presencia mutua de las tres divinas Personas entre si, que las
hace absolutamente inseparables.

3.% PreEsencia DE vIsiON. -Dios est4 presente en todas
partes—como veremos en seguida—, pero no en todas'se deja
ver. La visién ‘beatifica en ¢l cielo puede considerarse como
una presencia especial de Dios distinta de las demas. En el
cielo estd Dios dejdndose ver.

4. PRrESENCIA DE INMENSIDAD. Uno de los atributos de
Dios es su inmensidad, en virtud de la cual Dios est4 realmente
presente en todas partes, sin que pueda existir criatura o lu-
gar alguno donde no se encuentre D1os Y esto por tres ca-
pitulos:

a): Por ESEN‘CIA, en cuanto que Dios estd dando el ser a todo cuanto
existe sin descansar un.instante, de manera parecida a como la fibrica de
electricidad esta enviando sin cesar el fluido eléctrico que mantiene encen-
dida la bombilla. $i Dios suspendiera un solo instante su accién'conserva-
dora sobre cualquier ser, desaparecena ipso facto ese ser en la nada, como
la ¥mpara eléctrica se apaga’instantaneamente cuando le cortamos la co-
rriente. En este sentido Dios estd presénte incluso en un alma en pecado
mortal y en el mismisimo.demonio, que no podrfan existir sin esa presen-
cia divina.

b) . Por PRESENCIA, en cuanto que Dios tiene continuamente ante sus
0jos todos los seres creados, sin que ninguno de ellos pueda substraerse un
solo instante a su mirada divina.

¢} Por pPoTENCIA, en cuanto que Dios«tiene sometidas a su poder to-
das las criaturas, Con una sola palabra las creé y con una sola podria ani-
qui[arlas.

5.2 . PRESENCIA DE INHABITACION. Fs la presencia espe-
ctal que establece Dios, uno y trino, en el alma justificada por
la gracia.

gEn qué se dlstmgue esta presencia de inhabitacidn de la
presencia general de inmensidad?

Ante todo hay que decir que la- presencia especial de inha- -
bitacién supone y preexige la presencia general de inmensidad,
sin la cual no serfa posible. Pero afiade a esta presencia general
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dos cosas fundamentales, a saber: la paternidad y la amistad
divinas, la primera fundada en la gracia santificante y la segun-
da en la caridad.

Vamos a explicar un poco estas realidades inefables.

a} La paTernipap. Propiamente hablando, no puede. decirse que
Dios sea Padre de las criaturas. en el orden puramente natural..Es verdad
que todas han salido de sus manos creadoras, pero este “heckio constituye a
Dios Autor o Creador de todas ellas, pero de ningtn modo le’ hace Padre
de las mismas. El artista'que’esculpe una estatua én.un trozo de madera o
de mérmol es el autor de la estatua, pero de ningin modo su padre. Para
ser padre es preciso transmitir [a propla vida, esto es, la propla naturaleza
especifica, a otro ser viviente de la misma especie.

Por eso, si Dios queria ser nuestro Padre, ademas de nitestro Creador,
era preciso que nos transmitiese su propia naturaleza divina en . toda su
plenitud—y éste es el caso de Jesucristo, Hijo de Dios: por naturaleza—o, al
menos, una participacién real y verdadera de la misma: y éste es el caso del
alma Jusuﬁcada En virtud de la gracia santificante, que nos da una parti-
cipaci6n Tnisteriosa, pero muy real vy verdadera de la mismd naturaleza di-
vina?, el alma justificada se hace verdaderamente hija de Dios, por una
adopcién intrinseca muy superior a las adopciones humanas puramente ju-
ridicas y exirinsecas. Y desde ese momento, Dios, que ya residfa en el alma
por su presencia general de inmensidad, comienza a estar en ella como Padre
y a mirarla como verdadera hija suya. Este es el primer aspecto de la pre-
sencia de mhabztacwn, mcomparablemente superiot, como se ve, a la sim-
ple presencm de inmensidad. La presencia de inmensidad es comun a todo
cuanto existe (incluso a las piedras y a los mismos demonios). La de mhabz-
tacién, en cambio, es propia y excluswa de los hijos de Dios. Supone siem-
pre la gracia santificante y, por lo mismo, o podria darse sin ella. :

b) La amistap. -Pero la gracia- santificante no va nunca sola. Lleva
consigo el maravilloso: cortejo de las virtudes infusas, entre Jas que destaca,
como la:mds importante y principal, la caridad sobrenatural. Como expli-
caremos en su lugar, la caridad establece ura verdadera y mutua amistad
entre Dios y los hombres: es su esencia misma 8. Por eso al infundifse en
el alma, juntamente con la gracia santificante, la caridad sobrenatural Dios
comienza a estar en efla de una manera enteramente nueva: ya no-éstd sim-
plemente como autor, sino también como verdadero amig}kh{:iT el segun-
do entrafiable aspecto de la divina inhabitacién, v

Presencia intima de Dios, uno y trino, como Padre y como
Amigo. Este es el hecho colosal, gie constituye la esencia mus-
ma de la inhabitacién de la Safitisima Trinidad en el alma jus-
tificada por la gracia_y,.la"i':'aridad.

42. 3. Fmahdad —La inhabitacién trinitaria en nuestras
almas tiéne una finalidad altisima, como no podia menos de
ser asi..Es el gran don de Dios, el primero y el mayor de todos los
dones posibles, puesto que nos da la posesién real y verdadera

7 Cf. 2 Petr 1,4.
8 Cf. I II 23,1.
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del mismo Ser infinito de Dios. L.a misma gracia santificante, con
ser un don de valor inapreciable, vale infinitamente menos que
la divina inhabitacién. Esta tltima recibe en teologia el nombre
de gracia increada, a diferencia de la gracia habitual o santifican-
te, que se designa con el de gracia creada. Hay un abismo entre
una criatura—por muy perfecta que sea—y el mismo Creador.

La inhabitacién equivale en el cristiano a la unién hlposta-
tica en la persona de Cristo, aunque no sea ella, sino la gracia
habitual, la que nos constituye formalmente hijos adoptivos de
Dios. La gracia santificante penetra y -empapa formalmente
nuestra alma divinizdndola. Pero la divina inhabitacién es como
la encarnacmn o insercién en nuestras alma_s de lo absoluta-
uno en esencia v trino 'en personas. :

Dos son las principales finalidades de la divina inbabita-
cién en nuestras’ almas‘ Vamos a exponerlas en otras tantas
conclusiones..

Conclusxén e La Sanhsxma Tnmdad inhabita en nuestras almas
para hacérnos participantes  de.su vida intima .divina y transfor-
marnos en Dlos.

-43. La v1da intima de Dios consiste, como ya dl_]lmos, en
la procesion de las divinas personas—el Verbo, del Padre por
via de generacmn intelectual; y el Espiritu Santo, del Padre
y del Hijo por via de procedenc1a afectiva—y en la infinita
complacencm que en ello expenmentan las divinas personas
entre si.

Ahora’ bien: por increible que parezca esta afirmacién, la
inhabitacién - trinitaria en nuestras almas tiende, como meta
suprema, a hacernos participantes del misterio de la vida in-
tima divina asocidndonos a éi y transformandonos en Dios, en
la medida en que es posible a una simple criatura. Escuche-
mos a San Juan de la Cruz—doctor de la Iglesia universal—

explicando esta increible maravilla 9:

«Este aspirar. del aire es una habilidad que el alma dice que lé dar4 alli
en la comunicacién del Espiritu Santo; el c¢ual, a manera de aspirar, con
aquella su aspiracién divina muy subidamente levanta el alma y la informa
y habilita para que ella aspire en Dios la misma aspiracién de amor que el Pa-
dre aspira en el Hijo y el Hijo en el Padre, que es el mismo Esplritu Santo que
a ella le aspira en el Padre y el Hijo en la dicha transformacién, para unirla
consigo. Porque no seria verdadera y total transformacién si no se transfor-
mase el alma en las tres personas de la Santisima Tnmdad en revelado y ma-
mﬁesto grado.

Y esta tal aspiracién del Espiritu Santo en el alma, con que Dios la trans-
forma en sf, le es a ella de tan subido y delicado y profundo deleite, que no

9 8aN JuaN DE L4 Cruz, Cdntico espiritual c.39 n.3-4 v 7.
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hay que decirio por lengua mortal, ni el entendiiniento humano en cuanto
tal puede, alcanzar algo de ello..; L

Y no hay que tener por imposible que el ‘alma pueda tna cosa tan alta;
que ¢l alma aspire en Dios como.Dios aspira en ella por modo participado.
Porque dado que Dios le haga merced de unirla en la Santisima Trinidad,
en que el alma se hace deiforme y Dios por participacion; ique increible cosa
es que obre ella también su obra de entendimiento, noticia y amor, o, por
mejor decir, la tenga obrada, en la Trinidad juntamente con ella como la mis-
ma Trinidad? Pero por modo comunicado y participado, obrdndolo Dios en la
misma alma; porque esto es estar transformada en las tres personas en po-
tencia y sabidurfa y.amor, y en esto es semejante el alma. a Dios, y para
que pudiese venir a esto la cri6 a su imagen y semejanza..

{Oh almas criadas para estas grandezas y para ellas llamadas! , ¢{qué ha-
céis? JEn qué os entretenéis? Vuestras pretensiones son bajezas y vuestras
posesiones miserias. Oh mlserable ceguera de los ojos dé vuestra alma,
Ppues para tanta luz estdis ciegos y para tan grandes .voces. sordos, no viendo
que en tanto que busciis grandezas y gloria os quediis miserables y bajos,
de tantos bienes hec.hos ignorantes e ‘indignos!»

Hasta aqui, San Juan de la Cruz. Realmente el apéstrofe
final del sublime mistico fontiverefio estd plenamente justi-
ficado. Ante la perspectiva soberana de nuestra total transfor-
macién en Dios, el cristiano deberia despreciar radicalmente
todas las miserias de la tierra y dedicarse con ardor inconteni-
ble a intensificar cada vez mds su vida trinitaria hasta remon-
tarse poco a poco a las mas altas cumbres. de la unién mistica
con Dios. Es lo que sor Isabel de la Trinidad pedia sin cesar a
sus d1v1nos huéspedes:

«Que nada pueda turbar mi paz ni hacerme salir de Vos, joh mi Inmu-
tablel, sino que cada minuto me lleve mds lejos en la profundidad de vues-
tro misterion.

No se vaya a pensar, sin embargo, que esa total transfor-
macién en Dios de que hablan los misticos experimentiles
como coronamiento supremo de la inhabitacién trinitaria tiene
un sentido panteista de absorcién de la propia personalidad
en ‘el torrente de'la vida' divina. Nada mds lejos e’ esto. La
unién pantelsta no es proplamente unién, sino negaclon “abso-
luta de la unién, puesto que uno de los dos.términos—Ia.
criatura—desaparece al ser absorbido por Dios. La unién mis-
tica no es esto. El alma transformada en Dios no plerde ja-
mas su propia personalidad creada. Santo Tomés pone el ejem-
plo, extraordinariamente grifico y expresivo, del hierro can-
dente gue, sin perder su propia naturaleza de hierro, adquiere
las propiedades del fuego y se hace fuego por participacién 10.

10 Cf I-10 ce2,1; 18,15 1 44,1, etc.
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Comentando esta divina transformacién a base de la ima-
gen del hierro candente escribe con aciert‘o el P. Ramiére 11,

«Es ‘verdad que en el }uerro abrasado estd la semejanza del fuego, mas
no-es tal que el mds habil pintor pueda reproducirla sxrv1endose de los mds
vivos colores; ella no puede resultar sino de la presencia y accién del mis-
mo fuego. La preseéncia del fuego y la combustién del hierro son dos cosas
distintas; pues ésta es una manera de ser del hietro, y aquélla una relacién
del mismo con una substancia extrafia. Pero las dos cosas, por distintas
que sean, son inseparables una de otra; el fuego no puede estar unido al
hlerm sin abrasarle, y la combustlén del hierro no puede resultar sino de”
su unién con el fuego

Asi el alma justa posee en si misma una santidad distinta del Espfritu
Santo; mas ella-es inseparable de la presencia del Espfritu Santo -€n ‘esa
alma, y, por tanto, es infinitamente superior ala més elevada santidad que
pudiera alcanzar un alma eri la que no morase ¢! Espiritu Santo. Esta alti:
ma alma no podrfa ser divinizada sino moralmerte, por la semejanza de sus
disposiciones con las de Dios; el cristiano, por el contrario, es divinizado
ﬁsicamente, v, en cierto sentido, substancialmente, puesto que sin conver-
tirse en una misma substancia y en una rmsma jpersona con Dios, posee en
si la substancia de Dios y recibe la comunicacién .de su vidar.

Conclusién 2.2° La Santisima Trinidafd inbabita en nuestras almas
para darnos la plena posesion de Dios y el goce fruitivo de las divi-
nas personas. ‘ :

44. D0s cosas se contienen en esta conclusmn, que vamos
a examinar por separado:

a) TPARA DARNOS LA PLENA POSESION DE Dios. Deciamos
al hablar de la presencia divina de inmensidad que, en virtud
de la misma, Dios estaba intimamente presente en todas las
cosas—incluso en los mismos demonios del infierno—por esen-
cia, presencia y potencia. Y, sin embargo, un ser gue no tenga
con Dios otro contacto que el que proviene Gnicamente de esta
presencia de inmensidad, propiamente hablando no posee a
Dios, puesto que este tesoro infinito no le pertenece en modo
alguno. Escuchemos de nuevo al P. Ramiére 12:

«Podemos imaginarnos a un hombre pobrisimo junto a un inmenso teso-,
ro, sin que por estar préximo a ¢l se haga rico, pues lo que hace la riqueza
no es la proximidad, sino la posesidn del oro. Tal es la diferencia entre el
alma justa y'el alma del pecador. El pecador, el condenado mismo,. tienen
a su lado y .en sf mismos el bien infinito, y, sin embargo, permanecen en su
indigencia, porque esté tesoro no les pertenece; al paso que el cristiano en
estado de gracia tiene en sf el Espiritu Santo, y con El la plenitud de las
gracias celestiales como un tesoro que le pertenece en propiedad y del cual
puede usar cuando y como le pareciere

jQué grande es la felicidad del cristiano! jQué verdad, bien entendida
por nuestro entendimiénto, para ensanchar nuestto corazén!l jQué influjo

i
11 ENriQuE Ramikrg, 8.1., El Corazén de Jests y la divinizacion del cristiano (Bilbao 1936)
P.229-30,
12 0 C., P.216-17.
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en nuestra vida entera si la tuviéramos constantemente ante los ojos! La
persuamén que tenemos de la presencia real del cuerpo de Jesucristo en el
copdén nos inspira el mas profundo hofror a la profinacidn de ese vaso 'dé

‘metal.’ |Que horror tendrfamos también a la menor profanaclon de nuestro

cuerpo, sl no perdleramos de vista este dogma de fe, tan' cierto como el pri-
mero, a saber, la presencia real en nosotros del Espiritu de Jesucristo! Es
por ventura el divino Espiritu menos santo que la carne sagrada del Hom-
bre-Dios? §O pensamos_que da El'a la santidad de esos vasos de oro y
templos materiales mas-importancia que a la de sus templos vivos y ta-
berndculos espirituales?»

Nada, en efecto, deberia llenar de tanto horror al cristiano
como la posibilidad de perder-este tesoro-divino por el pecado
mortal. Las mayores calamidades y desgracias que podamos
imaginar en el plano puramente htumano y temporal—enfer-
medades, calumnias, pérdida de todos los bienes materiales,
muerte de los. seres queridos, etc:, etc.
y de risa comparadas con la terrible catdstrofe que representa
para el alma un solo pecado mortal. Aqui la pérdida es absoluta
y rigurosamente mﬁmta. :

b) PaRA DARNOS EL GOCE FRUITIVO DE LAS DIVINAS PER-
sonas. Por més que asombre leerlo, es ésta una de las finali-
dades ‘més entrafiables de la d1v1na inhabitacién en’ nuestras
almas.

El principe de la teologia catohca Santo Tomés de Aquino,
escribié en su Suma Teoldgica estas sorprendentes palabras 13:

«No se dice que poseamos sino aquello de que libreriente podemos usar
y disfrutar. Ahora bien; sélo por la gracia santificante tenemos la potestad
de disfrutar de la persona divina («potestatem fruendi divina persona»).»

Por el don de la gracia santificante es perfeccionada:la criatura racio-

nal, no sélo para usar libremente de aquel don creado, sino para gozar de
la misma persona_divina {«ut ipsa persona divina fruatur)s,

Los misticos experimentales han comprobado en la practica
la profunda realidad de estas palabras. Santa Catalina de Siena,
Santa Téresa, San Juan de la Cruz, sor Isabel de la. Trinidad y
otros muchos hablan de experiencias trinitarias inefables. Sus
descripciones desconciertan, a veces, a los tedlogos especulati-
vos, demasiado aficionados,” quizd, a medir las grandezas de
Dios con la cortedad de la pobre razén humana, aun iluminada
por la fe 14,

13 I 43,3cetad 1.

14 ‘En realidad, las discrepancias entre tedlogos y misticos son mas aparentes que reales.
La experiencia mistica, por su propia inefabilidad, no es apta para ser expresada con los
pobres’conceptos humanos. De abht que los misticos se vean constrefidos a emplear un len-
guaje inadecuado que, a la luz de la simple razén natural, parece excesivo e inexacto, cuando,
en realidad, se queda todavia muy por debajo de la experiencia inefable que trata de ex-
presar. Véase, por ejemplo, el texto de San Juan de la Cruz que vamos a citar inmediatamente,
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Escuchemos’ algunos testlmomos expl{mtos de !os misticos
experimentales: -

SanTA TERESA: «Quiere ya nuestro buen ons quitirle las escamas de
los ojos y que vea y entienda algo de la mérced que le hice; aunique ‘es por
una manera extrafia; y’ metida en aquella morada por visién intelectual, por
cierta manera de representacion de la verdad, se l¢ muestra la Santisima Tri-
nidad, todas tres personas, ¢on una mﬂamamén que pnmero viene a su
espiritu a manera de una nube de grandisima claridad, ¥ estas' ‘personas dis-
tintas, y por una noticia admirable que se da al alma, entiende con grandi-
sima verdad ser todas tres personas una substancia y un poder y un saber
v un solo Dios. De manera que lo que tenemos por fe, alli lo entiende el
alma, podemos decir, por vista, aunque no es vista con los ojos:del cuerpo
ni del alma, porque no es vision imagiharia. Aqui se le comunican todas tres
personas, y la hablan, y la da.n a entender aquellas palabras que dice el
Evangelio que dijo el Sefior: que vendrfan El y el Padre y el Esp[rltu Santo
a morar con ¢l alma que le ama y guarda sus mandamientos.

jOh; vilgame Dios!- jCudn diferente cosa es oir estas palabras y -creer-
las a entender por esta manera cudn verdaderas son! Y cada dfa se espanta
mds esta alma, porque nunca mas le parece se fueron de con ella, sino que
notoriamente ‘ve, de la manera, que queda dicho, que estdn en lo interior de
su alma; en lo muy muy interior, en una cosa muy honda—que no sabe decir
cémo es, porque no tiene letras~31ente en sf esta dlvma compaififas 15,

SaN Juan DE La Cruz. Ya hemos c1tado enla conc[us:én anterior un
texto extraordinariamente expresivo, Oigamosle ponderar el deleite inefa-
ble que el alma expérimenta en su sublime experiencia trinitaria:

«De donde la delicadez del deleite que en este toque se siente, es impo-
sible decirse. ni yo querrfa hablar-de ello, porque no se entienda que aque-
llo no es.mds de lo que se dice, que no hay vocablos para declarar cosas
tan subidas de Dios como en estas almas pasan, de las cuales el propio
lenguaje es entenderlo para si.y sentirlo para si, y callarle y gozarlo el que
lo tiene... y asf sélo se puede decir, -y con verdad, que a vida eterna sabe;
que aunque en esta vida no se goza.perfectamente como en la gloria, con
todo eso, este toque, por ser toque de Dios, a vida eterna saber 16,

Sor IsaBeL DE LA TriNDAD. «He aqui cdmo yo entiendo ser la «casa de
Dios#: viviendo en el seno de la tranquila Trinidad, en mi abismo interior,
en esta fortaleza mexpugnable del santo recogimiento, de que habla San
Juan de la Cruz, :
~ David cantaba:’ «Anhela mi alma y desfallece en los -atrios del Sefior»
(Ps 83,3). Me parece que ésta debe ser la actitud de toda alma que se reco-
ge en sus atrios interiores: pam contemplar allf a su Dios y ponerse en con-
tacto estrechisu‘no con EL Se siente desfallecer en (n divino desvanecimiento
ante la presencia de este Amor todopoderoso, de esta majestad infipita que
mora en ella. No. es la vida quien la abandona, es.ella quien desprecia esta
vida natural y quien se retlra, porque siente que no es digna dé su esencia
tan rica, y que se va a morir'y a desaparecer en su‘Diosy 17,

Esta es, en toda su sublime grandeza, una de la finalidades
mds entrafiables de la inhabitacién de la Santisima Trinidad
en nuestras almas: darnos una expenencla inefable del gran mis-

e
15 SaANTA TERBSA, Moradas séptlmas 1,6-7.
16 8aN Juan pr 1a Cruz, Llama de amor viva canc.2 n.21. -
17 Sor IsaBeL DE LA TRINIDAD, Ultimo retiro de sLaudem gloriaer, dla 16 Puede verse
en PHILIPON, La doctrina espiritual de sor Isabel de la Trinidad, al final.
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terio trinitdrio, a manera de pregusto y anumpo de la bienaven-
turanza eterna. Las personas divinas se entregan al alma para
que gocemos de ellas, segtn la asombrosa terminologia del Doc-
tor Angélico, plenamente comprobada en la prictica por los
misticos eXpérimentales. Y aunque esta inefable experiencia
constituye, sin duda alguna, el grado mas elevado y sublime
de la unién mistica con Dios, no representa, sin, embargo, un
favor de tipo textraordinario» a la manera de las gracias «gratis
dadas»; entra, por el contrario, en el desarrollo normal de la
gracia santificante, 'y todos los cristianos estdn llamados a estas
alturas y a ellas llegarian, efectivamente, si fueran perfectamen-
te fieles a la gracia y nho paralizaran con sus continuas resisten-
cias la accién santificadora progresiva del Espiritu Santo. Es-
cuchémos a Santa Teresa proclamando ablertamente esta doc-
trina; Coe

Mirad que convida el Sefior ‘@ todos; pues es la mlsma verdad no- hay
que dudar. St no fuera general este convite, no nos llamara el Sefior a todos,
y aunque nos llamara, no dijera: «Yo os daré de beber (lo 7,37). Pudiera
decir venid todos, que, en fin, no perderéis nada; y a los que a mf me pa-
reciere, yo los daré de beber. Mas como dijo, sin esta. condlclén, a todos,
tengo por cierto que a todos los que no se quedaren en el camino, no les faltara.
este agua. vivayr 18,

‘Vale la pena, pues, hacer de nuestra parte todo cuanto po-
damos para disponernos con la gracia de Dios a gozar, aun en
este mundo, de esta inefable experiencia trinitaria. Vamos a re-
cordar los principales medios para ello.

4 Modo de vivir el misterio de la divina inhabitacién

Exponiendo la espiritualidad eminentemente trinitaria de
sor Isabel de la Trinidad, sefiala con mucho acierto el P. Phili-
pon la manera con que vivia este misterio la célebre carmelita
de Dijon 19, Sus rasgos esenciales pueden reducirse a estos
cuatro: fe viva, caridad ardiente, recogimiento profundo y-actos
fervientes de adoracion. Vamos a examinarlos brevemente uno
por uno.

a) Fe viva
45. Escuchemos al P. Philipon en el lugar citado:

«Para avanzar con seguridad en ‘testa ruta magnifica de I’ Presencla de
Dios», la fe es el acto esencial, el unico que nos da acceso al Dios vivo peto
oculto. «Para acercarse a Dios es preciso creer» (Hebr 11,6); es San Pablo

L8 SANTA TEerEsa, Camine de perfeccion 19,15; cf. SAN JuaN DE LA Cruz, Llama
canc 2 V.2
® Cf. P PuiLiroN, La doctring espivitual de sor Isabel de la Trinidad ¢.3.
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quien habla asf. Y afiade todavia: «La fe es la firme seguridad de lo que
esperamos, la conviccién de lo que no vemos» (Hebr 11,1). Es decir, que la
fe nos hace de tal manera ciertos y presentes los bienes futuros, que por
efla cobran realidad en nuestra alma y subsisten en ella antes de que los
gocemos. San Juan de la Cruz dice que ella ¢nos sirve de pie para ir a Dios»
y que es ¢la posesidén en estado oscuros. Unicamente ella puede darnos
luces verdaderas sobre Aquel a quien amarnos, y nuestra alma debe esco-
‘gerla como medio para {legar a'la unién bienaventurada. Ella es la que viefte
a raudales en nuestro interior todos los bienes espirituales».

Esta fe viva nos ha de empujar incesantemente a recordar
el gran misterio permanente en nuestras almas. El ejercicio de
la presencia de Dios—cuya gran eficacia santificadora nos parece
ocioso ponderar—-cobra aqui toda su fuerza y su razén de ser.
Es preciso recordar, con la mayor frecuencia que la debilidad
humana nos permita, que ¢somos templos de Dios» y que <el
Espiritu de Dios habita dentro de nosotros mismos». En reali-
dad, éste deberfa ser el pensamiento tnico, la idea fija y obse-
sionante de toda alma que aspire de verdad a santificarse. Este
es el punto de vista verdaderamente bésico y esencial. " Todo lo
que nos distraiga o aparte de este ejercicio fundamental repre-
senta para nosotros la disipacién y el extravio de la ruta dlrecta
gue conduce a Dios.

No es preciso, para ello, sentir a Dios. La fe es enteramente
suprasensible e incluso suprarracional. En el mejor de los casos,
nos deja entrever a Dios en un misterioso claroscuro y, con fre-
cuencia, no es otra €osa que un-cara 4 cara en las tinieblas. El
alma que quiera santificarse de veras ha de prescindir en abso-
luto de sus sensibilidades v caminar hacia Dios, valiente y es-
forzada, en medio de todas las soledades y tinieblas. Asi lo
practicaba la carmelita de Dijon 20.

«Soy la pequena reclusa, de Dios, y cuando entro en mi querida celda
para continuar con E! el coloquio comenzado, una alegrfa divina se apode-
ra de mi. jAmo tanto la soledad con sélo Ell Llevo una ‘pequeiia vida de
ermitafia verdaderamente: deliciosa. Estoy muy lejos de sentirme exenta de
impotencias; también yo tengo necesidad de buscar a mi Maestro que se
oculta muy bien. Pero entonces despierto mi fe y estoy muy contenta de
no gozar de su presencia, para hacerle gozar a El de mi amor».

 Este espiritu de fe viva es el mejor procedimiento y el ca-
mino mas rapido y seguro para llevarnos a una vida de ardiente
amor a Dios, que vale todavia mucho ma4s.

20 Sor JIsaper DE LA TRiNIAD, Carta ¢ su hermana, del 15 de julio de 1906; cf. Pur-
viroxN, lc.

<
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b) Caridad ardiente

46. La caridad, en efecto, es mejor y vale mis que la fe.
En absolute es posible tener fe sin :caridad, aunque se trataria
de una fe'informe, sin valor santificante alguno. La caridad, en
cambio, es la reina de todas las virtudes y va unida siempre,
inseparablemente, a la divina gracia v a la presencia inhabitante
de Dios.

La caridad nos une mds intimamente a Dios que ninguna
otra virtud. Es ella la tnica que tiene por objeto directo e in-

mediato al mismo Dios como fin ultimo sobrenatural. Y como
Dios -es la santidad por esencia v no hay ni puede haber otra
santidad posible que la que de El recibamos, siguese que el
alma serd tanto mds santa cuanto mds de cerca se allegue a
Dios por el impulso-de su caridad. La férmula tan conocida:
la santidad es amor, expresa una auténtica y profunda realidad.
Por eso el primero y el més grande de los preceptos de Dios te-
nia que ser forzosamente éste: «Amarss al Sefior tu Dios con
todo tu corazén, con toda tu alma y con.todas tus fuerzas»
(Deut 6,4; Mc 12,30). .

La Sagrada Escritura y Ja tradicién cristiana universal a
través de los Padres de la Iglesia, los ddctores y los santos
estin de acuerdo undnimemente en conceder a la caridad la
primacia sobre todas las virtudes. Ella es «la plenitud de la
ley» en frase lapidaria de San Pablo (Rom r13,10). San Agustin
pudo escribir, sin. que nadie le desmintiera, aquella frase sim-
plificadora: «Ama y haz lo que quieras». San Bernardo decia
que Wa:medida del amor a Dios es amarle sin medidas. Y el
gran tedlogo de la Iglesia, Santo Tomés de Aquino, escribié
rotundamente: «El amor es formalmente la vida del alma, como
el alma es la vida del cuerpo» 21,

San Juan de la Cruz expresé en un pensamiento sublime la
primacfa del amor: «A la tarde te examinarin en el amor.
Aprende a amar a Dios como ‘Dios quiere ser amado y deja
tu condiciony 22,

He ‘aqui una breve exégesis del espléndido pensarmentO'

a) A La TARDE, esto es, al declinar el dia de nuestra vida mortal

b} TE EXAMINARAN EN EL AMOR: la caridad. constituird la asxgnatura
inica—o, al menos, la mis importante—de la que babremos de responder
ante el supremo exarinador (cf. Mt 25,34-40).

c) APRENDE A AMAR & Dios como Dios QUIERE SER AMADO, esto es,
4con todo tu corazdn, con toda tu alma y con todas tus fuerzasy (Deut 6.4)

21 «Cdrltas est formaliter vita animae, sicut et anima corponst (II-11 23,2 ad 2).
22 SaN JuaN DE ra Croz, Avisos v sentencias n.57 (ed. BAC).
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d) Y peja TU conpiciON: Deja ya tu condicién humana, tus miras
egolstas, tu manera de conducirte puramente natural. Deja ya tu vida de
hijo de los hombres, para empezar a vivir de veras tu vida de hijo de Dios.

Lo’cual no quicere décir que para santificarse deba el cristiano
ingresar en una orden religiosa de vida contemplativa para vivir
lejos de las cosas de la tierra. Seria un gran error. La saptidad
es para todos, y en todos los estados y modos de vida se puede
de hecho alcanzar. La clave del secreto estd en hacer todas las
cosas por amor—aora comdis, ora bebiis...», decia San Pablo
(1 Cor 10,31)—, aunque se trate de un vivir sin brillo y sin
apariencia hurana alguna. Este fue el dltimo pensamiento que
sor Isabel de la Trinidad ofrecié a sus hermanas que recitaban,
junto a ella las oraciones de los agonizantes: «A_la_tarde de.la
vida todo pasa; s¢lo permanece el amor, Es preciso hacerlo todo
por amor». Y Santa Teresita de Lisieux, la vispera de sti muer-
te, dijo a su hermana Celina que le pedia una palabra de adiés:
Ya lo he dicho todo: lo. tinico que vale es el amor.

«Aqui comienza—escribe a este propésito el P. Philipon 23—la dife-
rencia entre los santos y nosotros. En sus acciones los santos buscan la gloria
de su Dios, «ya sea que coman, ya que beban», mientras qué muchas almas
cristianas no saben encontrar a Dios ni siquiera en la oracién, porque se
imaginan que la vida espiritual es cierta cosa inaccesible, reservada a un
pequeiio numero de almas privilegiadas, llamadas «misticase, y lo com-
plican todo. La verdadera mistica es la del bautismo, en vistas a la Tri-
nidad y bajo el sello del Crucificado, esto es, en la trivialidad. de tod todos los
renunciamientos cotidianos». T

¢) Recogimiento profundo

47. Es preciso, sin embargo, evitar la disipacién del alma.
y el derramarse al exterior inttilmente. En cualquier género de
vida en que la divina Providencia haya querido colocarnos, se
impone siempre la necesidad de recogerse al interior de nuestra
alma para entrar en contacto y conversacién intima con nues-
tros divinos huéspedes. Es inatil tratar de santificarse en medio
del bullicio del mundo, sin renunciar a la mayor parte de sus
placeres y diversiones, por muy honestos e inocentes que sean.
Ni la espiritualidad monastica, ni la llamada ¢espiritualidad se-
glam, podran conducir jamds a nadie a la cima de la perfeccién
cristiana si el alma no renuncia, al precio que sea, a todo lo
que pueda disiparla o derramarla al exterior. Sin recogimiento,
sin vida de oracién, sin trato intimo con la Santisima Trinidad
presente en el fondo de nuestras almas, nadie se santificard
jamds, ni en el claustro ni en el mundo. Deberfan tener presen-
te este principio indiscutible los que propugnan con tanto entu-

2Y L.c., p.ro7 {118 edlcn‘m francesa 1954).
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siasmo una espiritualidad perfectamente compatible con todas
Ias disipaciones de la vida mundana, so pretexto de que «hay que
santificarlo todo» y de que el seglar o pue,de santificarse a
la’ manera de los monjes» y de que «no puede ni debe renunciar
a nada de lo que lleva consigo la vida ordinaria en el mundo»,
a excepcién, naturalmente, del pecado. Los que as{ piensan
pueden tener la seguridad de que no llegarén jamés a la cum-
bre de la perfeccién cristiana. Cristo se dirigid a todos los cris-
tianos, y no solamente a los monjes, cuando pronuncié aquellas
palabras que no perderan jamés su actualidad: «5i alguno quie-
re venir en pos de mi, niéguese a si mismo, tome cada dia su
cruz y sigame» (Lc 9,23).

&) .. Actos fervientes de adoracién

48. El recogimiento bacia el interior de nuestra alma ha
de impulsarnos a practicar con frecuencia fervientes actos de
adoracién a nuestros divinos huéspedes. Como es sabido, el

nuevo aumento de grac1a “santificante lleva conmgo una nueva
presencia de la Santisima Trinidad, o sea, una radicacién mds
profunda en lo mas hondo de nuestras almas 25.

Para ello, practiquemos con ferviente espiritu, llendndolas
de sentido, nuestras devociones trinitarias:

a) ErL «Groria Patrr T FiLion..., que tantas veces recita-
mos distraidos, es un excelente acto de adoracién y de alabanza
de gloria de la Trinidad Beatisima. Dom Columba Marmién
tenia adquirida la costumbre de asociar a cada Gloria Patri del
final de los salmos la peticién de sentirse y vivir cada vez mds
intensamente su filiacién adoptiva. Es una excelente préctica,
altamente santificadora.

b) EL «Groria IN ExcELSIS DEo» de la misa es una magni-
fica plegaria trinitaria, impregnada de alabanza y de amor. Mu-
chas almas interiores hacen consistir su oracién mental en irlo re-
corriendo lentamente, empapando su alma de los sublimes pen-
samientos que encierra, v dejando arder suavemente su corazén
en el fuego del amor.

c) EL«saNcTUS, SANCTUS, SANCTUSY, que Oyeron cantar en el
cielo a los bienaventurados el profeta Isafas (Is 6,3) y el vidente
del Apocalipsis (Apoc 4,8), deberia constituir para el cristiano,

)

2% CF, 111 71,5 ad 15 10T 79,3ad 4 etc
25 JI436;1d2 .
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ya desde esta vida, su himno predilecto de alabanza y de gloria
de la Trinidad Beatisima.

d)  El simbolo «Quicumquir es otro motivo bellisimo de
santa y fecunda meditacién del misterio trinitario.

e) La misa voriva DE 1A SanTistMa TRINIDAD era cele-
brada con frecuencia por San Juan de la Cruz, «porque estoy
firmemente persuadido—decia con gracia—que la Santisima
Trinidad es el santo mds grande del cielo».

En fin: hay otros muchos medios_de fomentar en nosotros
los actos de adaracion a la Trinidad Beatisima. A muchas almas
les va muy bien la meditacién sosegada y afectiva de la sublime
welevacidén» de sor Isabel de la Trinidad: ¢Oh Dios mio, Trini-
dad que adorol...» Otras se preocupan de multiplicar los actos
de adoracidn, reparacion, peticidn y accion de gracias que son
los propios y especificos del sacrificio como supremo acto de
culto y veneracién a Dios. Otras siguen otros procedimientos
y emplean otros métodos que el Espiritu Santo les sugiere. Lo
importante es intensificar, como quiera que sea, nuestro contac-
to intimo con las divinas personas que estan inhabitando con
entrafias de amor en lo mds hondo de nuestras almas.

CAPITULO III
La configuracién con Jesucristo

Vamos a estudiar esta materia con la méxima amplitud que nos permite
la fndole de nuestra obra. La confi i6n_con_Ciristo. es la finalidad _mis-
nuestra santlﬁcaa(n L. J.ncluso ml-
fando a la glonﬁcaclon de Dms,j.nahdad. 1ltima y absoluta. de_Ja.Creacién.
En'"el plan~actual de la divina Pravidencia, no podemos santificarnos ni
glorificar a Dios sino por Jesucristo y en El. Es, pues, de importancia capi-
tal tener ideas claras en torno a este asunto important{simo.

49. Con frecuencia se destaca poco en la predicacién y en
los libros de piedad el papel excepcional de la persona de Cristo
en nuestra santificacién. A veces, la «devocién a Nuestro Sefior
o al Sagrado Corazén de Jests» se sefiala como uno de tantos
medios para santificarse, al lado de la lectura espiritual, del exa-
men de conciencia o del plan
mentablémente la piedad de los eles v se les hace concebir
una idea muy equivocada de lo que en realidad constituye la
piedra angular del edificio de nuestra santificacién.

No seremos santos sino en la medida en que vivamos la
vida de Cristo o, quizd mejor, en la medida en que Cristo viva
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s ma’a en nosotros. El _PToceso. de la santlﬁcacmn es un _Progeso.

hnstzanus, alter Christus. Solamente cuando con toda exactl-
tud y verdad podamos repetir el ¢ya no vivo yo, es Cristo quien.
vive en mi» (Gal 2,20), podremos estar seguros de haber al-
canzado la cumbre de la perfeccién cristiana.

Examinemos, pues, las lineas fundamentales de lo que San
Pablo llamaba el ¢misterio de Cristo, en el que estdn encerrados.
todos los tesoros de la sabidurfa y de la ciencia» (Col 2,2-3).

Dividiremos el capitulo en dos articulos:

1. El misterio de Cristo.
2.2 Cémo vivir el misterio de Cristo.,

ARTICULO 1

Ev MrsteErIO DE CrISTO

50. MareoN, Jesucristo, vida del alma; Jesucristo en sus misterios; Jesugristo, ideal del
monje; MERrscH, Le corps mystique du Christ; PRAT, Théologie de S. Paul; E. Mura, Le corps
mystique du Christ; Prus, S.1., Cristo en nosotros; Cristo en nuestros préjimos; SauvE, Jests
intimo; ¢l Corazén de fests; JaAeGHER, S.1., La vida de identificacion con Jesucristo; ADAM, Je-
sus Christus; Cristo, nuestro hermano; Scnu‘rz Cristo; GoMa, Jesucristo redentor; Sauras, EL
Cuerpo mistico de Cristo (BAC, n.85); Rovo Mmm, Jesucristo y la vida cristiana (BAC, n. 210)
CasopeviLLa, Cristo vivo (BAC, n.232).

El papel de Jesucristo en la vida de sus miembros vivos
constituia la idea obsesionante de San Pablo. Todo su afin con-
siste en revelarle al mundo el «misterio de Cristo» (Col 4,3), ese
wacramento_escondido» (Eph 3,9) en el que habita corporal-
“mente la plenitud de la divinidad {(Col 2,9), v en el que el cris-
tiano encontrara todas las cosas (1b1d 10) hasta quedar com-
pletamente lleno con la plenitud misma de Dios (Eph 3, 19)
 Nosotros vamos a recoger las lineas fundamentales de la
doctrina cristoldgica relacionada con la vida espiritual, tomando
como punto de partida la férmula que el mismo Cristo nos
dejé en el evangelio de San Juan: «Yo soy el camino, la verdad
y la vidas (Io 14,6).

1. Jesucristo, Camino

. . . . |
5I. Jesucristo es el tnico Camino. Nadie puedqa ir al
Padre sino por El (Io 14,6), ya que no se nos ha dado otro nom-
bre bajo el cielo por el cual podamos salvarnos (Act 4,12).

En efecto. Segtin el plan divino de nuestra predestinacién,— -

la santidad a la cual nos llama Dios por la gracia y la adopcion
sobrenatural consiste en una participacion de la vida divina
traida al mundo por Jesucristo. Consta expresamente en la
divina revelacién:
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«Por cuanto que en El nos eligié antes de la.constitucién del mundo para
que fuésemos santos e inmaculados ante El y nos predestiné en caridad a
la adopcién de hijos suyos por Jesucristo, conforme al beneplicito de su
voluntad, para alabanza de la gloria de su gracia, por la cual nos hizo agra-
dables a sus ojos en su Hijo muy amado» (Eph 1,4-6). -

Es Jesucristo quien. ha restablecido el pla.n dlvmo de nues-
tra salvacién, destruido por el pecado de Adan. «El amor de
Dms haaa nosotros se mamfesté env1ando al mundo a su Hle

Padre: «na.dw viene al Padre sino por mi» (Io 14,6) Sln EI no
podemos hacer absolutamente nada: nihil (Io 15,5). Toda la
preocupacién del cristiano ha de consistir en vivir la vida de
Cristo, en incorporarse a El, en dejar circular por sus venas,
sin. la menor resistencia, la savia vivificadora de Cristo. Por-
que El es la vid y nosotros los sarmientos; y la vida del sar-
miento depende de la unién con la vid, que le envia la savia
vivificante. Separado de ella, se seca y es arrojado al fuego
(Io 15,1-6).

San Pablo no ballaba en el lenguaje humano palabras justas para ex-
presar esta realidad inefable de la incorporacién del cristiano a su divina
Vid. La vida, la muerte, la resurreccién del cristiano: todo ha de estar unido
intimamente a Cristo, Y, ante la imposibilidad de expresar estas realidades
con las palabras- humanas en uso, creé esas expresiones enteramente nue-
vas, desconocidas hasta ¢, que no debfan tampoco acabarle de llenar: shemos
muerto juntamente con Cristos:_commortui (2 Tim 2,11), y con El hemos
sido sepultados' consepulh {Rom 6,4), ¥ ¢on El hemos resucitado: " conre-
suscitati (Eph 2,6), ¥ herios sido vivificados y plantados en El; conmmﬁém?t“
‘nos in Christo (Eph 2,5), et complantati (Rom, 6, ,5), para que Vivamos con
El: et convivemus (2 Tlm 2,11), a fin de reinar juntamente con El eterna-
mente: et consedere Jecit in caelestibus in. Christo Tesu (Eph 2 6)

Con razén, pues, dice el insigne abad de Maredsous dom
Celumba Marmion en su admirable libro Jesucristo, vida del
alma:

«Comprendamos que no seremos santos sino en la medida en que la
vida de Cristo se difunda en nosotros. Esta es la tinica santidad que Dios
nos pide; no hay otra. Seremos santos en Jesucristo, o no lo seremos de
ninguna manera. La creacién no encuentra en si misma ni un solo dtomo
de esta santidad; deriva enteramente: de Dios por un acto soberanamente

. libre de su omnipotente voluntad, y por eso es sobrenatural. San Pablo des-
taca mds de una vez la gratuldad del don divino de la adapcién, la eternidad
del amor inefable, que le resolvié a Hacérnoslo participar, y el medio admi-
rable de su realizacié6n por la gracia de Jesucristo» 1.

Cristo es, pues, ¢l unico Camino parﬁg ir al Padre, Ja Gnica
forma posible de santidad en el plan actual de la divina Pro-

1 Dom CoLumsa MARMION, ]ésucristo, vida del alma I,1,6.
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videncia. Sélo por El, con El y en El podremos aIcanzar la
eta y el ideal intentado por DIO‘I en la crea
v_santificacion del_géncro humane:—la alabanza de’
clorm {cf. Eph 1,5-6). La Iglesia nos lo recuerda todos los dias
en uno de los, momentos mds augustos del sacrificio del altar:
«Per i ipsum, et cum ipso, et in ipso est tibi Deo Patri Omnipo-
tenti in unitate Spiritus Sancti omnis honor et gloria», Unica-
mente a través-de Cristo, su Hijo muy amado, acepta el Padre
nuestro. amor y nuestros homenajes. Por eso, los grandes santos,
iluminados por Dios mismo de una manera especialisima para
entender el ¢misterio de Cristos, querfan como desaparecer y'
dejarse absorber por El para que Cristo viviese en ellos su
propia vida. Sor Isabel de .la Trinidad, una de las almas que
miés profundamente llegé a comprender este misterio, pide al
mismo Cristo'en una oracién sublime «que me revistais de vos
mismo, que identifiquéis mi alma con todos los movimientos
de vuestra alma, que me sumerjéls que me invadais, que os
sustituydis en mi, para que mi vida no sea sino una-irradiacién
de vuestra vida». Quiere ser fascinada por El “para que ya no
pueda salir de vuestro mﬂu;o» Y en un arrarque Sublime, de
increfble atrevimiento y audacia, le pide al Espiritu Santo que
venga a ella «para gue se haga en mi alma como una encarnacidn
del Verbos.. Quiere convertirse para Cristo en una especie de
«humanidad sobreafiadida, en la cual renueve El todo su mis-
terion.. Quiere revestirse totalmente de Cristo, a fin de que el
Padre «no vea en ella mas que al Hijo muy amado, en el cual
tiene puestas todas sus complacenmas» 2,

iCudn eqmvocados estdn, pues, los que consideran la ¢devocién a Nues-
tro Sefior» como uno de tantos ejercicios de piedad, como el examen de con-
ciencia o la lectura espiritual! Nuestra devocién e incorporacién a Cristo es
la piedra angular, el alfa y la omega, la substancia misma de nuestra vida
sobrenatural. En realidad es ésta la verdadera ascética y la verdadera mfs-
tica, de la que las otras no son sino derivaciones y consecuencias. Las almas
que quieran santificarse de veras hardn bien en prescindir de las disputas
y controversias de las diferentes escuelas de espiritualidad, para dedicarse
a vivir. de unamanera cada vez mas plena y profunda la vida misma de Cristo;
que, si logran plenamente ese ideal, se habrén remontado, sin duda ninguna,
a las mds altas cumbres de la ascética y de la mistica cnstw.na. En la cum-
bre de la santidad se encuentran todos los santos, sin excepcidn, con estas
dos unicas consignas: «Ya no soy yo quien vivo, sine Cristo en mf» (Gal 2,20);
y «Sé]o moraen este monte la honra y gloria de Dios» (San Juan de la Cruz).

2 Sor Isaser DE LA TriNoAD, Elevacion a la Trinidad. Véase en PriLieoN, La dactring
espiritual de sor Tsabel de la Trinidad ¢.9, con un admirable comentario.
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Jesucristo, Verdad

52, Pero Cristo no solamente es el Camino: es también la
Verdad. La verdad absoluta e integral. Sabiduria increada en
cuanto Verbo, comunicé a su Humanidad santisima, y a través
de ella a nosotros, todoslos tesoros de la sabiduria y de la
ciencia de Dios,

Esto nos Heva a hablar de la causalidad ejemplar de Jesucris-
to, que ejercita sobre nosotros de tres maneras principales:
a) en su prersona; b) en sus obras, y ¢) en su doctrina.

53. a) En su persona.—He aqul c6mo expresa esta
idea sublime dom Columba Marmion:

«La filiacién divina de Cristo es el tipo de nuestra fililacién sobrenatural;
su condicién, su ¢ser» de Hijo de Dios, es el ejemplar del estado en que la
gracia santificante debe establecernos. Cristo es Hijo de Dios por naturaleza
y por derecho, en virtud de la unién del Verbo eterno con la naturaleza hu-
mana. Nosotros lo somos.por adopc16n ¥y por gracia, pero realisimamente y
con un titulo muy verdadero. Cristo tiene, ademds, la gracia santificante; la
posee plenamente; a nosotros s6lo fluye algo de esa plenitud con menor
o mayor abundancia, pefo en su substancia es la misma gracia la que llena
el alma creada de Jesus y la que nos deifica a nosotros. Santo Tomads dice
que nuestra filiacién divina es una semejanza de la filiacién eterna: quaedam

stmilitudo filiationis (eternae.’.

“Tal "és"la 'manera prlmordlal sobreeminente con que Jesucristo es
nuestro ejemplar; en: la encamacnén es constituido, por derecho, Hijo de
Dios; nosotros debesnos llegar a serlo por-la participacién de la gracia que
sale de El, y que, deificando la substancia de nuestra alma, nos constituye
en el estado de hijos de Dios. Este es el rasgo primero y radical de la seme-
janza que debemos tener. con. Jesucristo, el que es.la base y condicién.de
toda nuest achwc'la‘ sobrenaturaly 4.

De manera que, segtn esto, «ngla la vida crlstlana, como
toda la santidad, se reduce a_ser.por gracia 16 que. ]esus es pot
naturaleza:. Jo,de Dios» 5. Esta ha de ser la preocupacién fun-
damental del cristiano: contemplar a Jests y asimilarse, ante
todo y sobre todo, la actitud de hijo delante de su Padre celes-
tial, que es también nuestro Padre. Nos lo ha dicho el mismo
Cristo: «Subo a mi Padre v a vuestro Padre, a mi'Dios y a vuestro

Dios» (Io 20,17).

«Estas realidades—dice todavia dom Columba Marmion—son precisa-
mente las que constituyen la esencia del cristianismo. No entenderemos nada
de lo que es perfeccion y santidad, y ni siquiera en qué consiste el simple
cristianismo, mientras no estemos convencidos de que lo fundamental de
¢l consiste en ser <hijos de Dios» y que esa cualidad o estado nos lo presta

3 1,23,2 ad 3.
4 Corumsa MARMION, Jesucristo, vida del alma 1,2,
3 Iv., Jesucristo en sus misterios 111,6.
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la gracia santificante, por la cual participamos de la filiacién eterna del Ver-
bo encarnado. Todas las ensefianzas de Jesucristo y de los apéstoles estin
sintetizadas en esta verdad, todos los misterios de Jesis propenden a reali-
zarla pricticamente en nuestras almas» 6,

Sin duda ninguna, ésta es la causalidad ejemplar més impor-
tante que Cristo ejerce sobre nosotros, pero no es la tdnica.
Cristo es, ademds, nuestro modelo incomparable en sus obras,
o sea, en sus virtudes admirables.

54. b) En sus obras.—Cristo practicé lo que ensefiaba
y ensefid lo que practicaba: «lo que Jesus hizo y ensefié», dice
el autor de los Hechos de los Apéstoles 7. Su vida y su doctrina
formaban un todo arménico y unitario, del que subfa incesan-
temente hacia el cielo una glor1ﬁcac16n inmensa de Dios.

Segtin Santo Tomds de Aquino, el motivo principal de la
encarnacién del Verbo fue la redencidn. del del género humano .
Pero, aparte de esta finalidad fundamental, la encarnacién tuvo
también otras finalidades altisimas, entre las que, sin duda nin-
guna, figura la de darnos en Cristo un ejemplar y modelo
acabadisimo de todas las virtudes. Y esto no sin un designio
adorable de 1a divina Providencia.

En efecto. Hablando en absoluto, el prototipo y ejemplar
supremo de toda perfeccién y santidad es el Verbo Eterno,
El es, st es lcito hablar asi, el Ideal mismo de Dios. El Padre
se contempla en el Verbo con infinita complacencia y amor.
El es su Ideal viviente, espléndido, infinito, personal, en el
que se complace infinitamente desde toda la eternidad. Por
El han sido creados los dngeles, los hombres, el universo en-
tero: todas. las cosas fueron hechas por El, v sin El no se hizo
nada_de.cidrity hesido } C ). Ideal de Dios, es también
el ideal de los angeles y de los hombres; y lo seria por dérécho
propio de.todas cuantas criaturas quisiera Dios sacar de la
nada a través de los siglos en todos los universos actuales o
posibles,

«¢Es posible que tengamos nosotros el mismo ideal de vida que Dios?
-- pregunta estupefacto un piadosisimo autor-—. Si, 'y no se nos concedc el
clegir obra menos elevada. Ve, alma mia, cudl es tu dlgmdad mira si no-
bleza te obliga...

Pero este ideal sublime excedfa en absoluto el alcance de la razén huma-
na y aun para la misma fe estaba colocado a demasiadaaltura. Por eso se
abajd, Se hizo hombre, nifio, esclavo; quiso conocer las debilidades de nues-
tros primeros afios, nucstros trabajos, nuestras fatigas; la pobreza, la obscu-
ridad, el silencio, el hambre, la sed, el dolor y la muerte. De todas nuestras

8 Jesucristo en sus misterios 111,60,
7 Act 1,1,
. & CL L3,
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miserias, solo una hay que no ha podido experimentar:-el pecado y ciertos
. desérdenes morales_que. del.pecado-se-derivan. No No pudiendo bomtm\:sf‘
_esta ﬂaqum. tomé su semejanza y llevé su_pena..:-. .
No tengo, pues, quie ‘subir al cielo para busmr alls el pensamlento de .
Dios respecto de mi; no tengo que hacer, joh Jests mio!, sino contemplaros.
Vos sois el ideal completo en el cual encuentro yo el mio» 9.

55. ¢) En su doctfina.—Finalmente, Jesucristo ejercita
sobre nosotros su papel de eterna Verdad comunicindonos, a
través de su doctrina divina, el resplandor de su sabiduria
infinita.

La inteligencia de Jesucristo es un abismo donde la pobre
razén humana, aun iluminada por la fe, se pierde y anonada.
En Cristo existian cuatro clases de ciencia, completamente ‘dis-
tintas, pero perfectamente combinadas y armonizadas entre si;
la ciencia divina, que poseia plenamente en cuanto Verbo de
Dios; la beatifica, que le correspondia como bienaventurado
aun acd en la tierra; la infusa, que recibié de Dios v en grado
incomparablemente superior al de los 4ngeles, y la adquirida,
que fue creciendo, 0 manifestandose cada vez més perfecta-
mente, a todo lo largo de su vida 19, Con razdn se admiraba
San Pablo al contemplar reunidos en Cristo todos los tesoros
de la sabiduria y de la ciencia (Col 2,3).

Y estos tesoros infinitos no quiso reservarselos exclusiva-
mente para sf. Plugo al Padre que fueran comunicados a los
hijos adoptivos en la medida y grado necesarios para su vida
de tales. El mismo Cristo le decia al Padre en la dltima cena:
«Yo les he comunicado las palabras que tG me diste, y ellos
ahora las recibieron, y conocieron verdaderamente que yo sali
de ti, y creyeron que td me has enviado» (To 17,8).

1Y qué doctrina la de Cristo! «Jamés hombre alguno hablé como éster
(Yo 7,46). Las mis celebradas concepciones de los llamados ¢genios de la
humanidad» palidecen y se esfuman ante un solo versiculo del sermén de
la Montafia. Su moral sublime, iniciada en las divinas paradojas de las bien-
aventuranzas y rematada en el maravilloso sermén de las Siete Palabras que
pronuncié agonizante en la cruz, serd siempre para la humanidad, sedienta
de Dlos, el cédigo divino de la mas excelsa perfeccién y sentidad. El alma
que quiera encontrar el verdadero camino para ir a Dios no tiene més que
abrir por cualquiera de sus.partes el Evangelio de Jesucristo y beber la
Verdad a raudales. Los santos acaban por perder el gusto a los libros escri-
tos por los hombres: «Yo—decfa Santa Teresa del Nifio Jesis—apenas en-
cuentro algo en los libros, a no ser en ¢l Evangelio. Ese libro me basta» 11,

9 Sauve, Jesis intimo elev.5.® n. 5 ¢.203-4 (Barcelona 1926).
10 Cf. IIT,9-12.
11 Cf. Novissima verba 15 de mayo, p.378 (Obras completas, Burgos 1950).
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Jesucnsto, Vida

56. Cnsto es nuestro Camino ¥ nuestra: Verdad pero ante
todo y sobre todo es nuestra Vida. Hemos llegado al aspecto
mds profundo y al mismo tiempo més bello y conmovedor del
«misterto de Cristo» con relacion a nosotros. . .

De tres maneras principales puede .decirse que Cristo es
nuestra Vida: en cuanto que nos merecié la gracia; vida sobre-
natural del alma (causa meritoria); en cuanto que esa vida
brota de El (causa eficiente) v en cuanto que nos la comunica
a nosotros: {fuente de vida sobrenatural). Vamos a examinar
estos tres aspectos.

57.' a ) J@sucnsto, causa meritoria de la gracia 12,
El mérito de Cristo.con relacién a nosotros estd {ntimamente
ligado con su sacrificio redentor. Recordemos, siquiera sea
brevisimamente, los hitos fundamentales de su satisfaccién in-
finita, que. nos mereci6 y restituy6 la vida sobrenatural perdida
por el pecado de Adén 13,

1} Imposibilidad para el linaje humano de satisfacer condignamente
el pecado de Adin. Dios podfa, si.asi lo hubiera querido, condonar graciosa-
mente la deuda. Pero si exigfa una satisfaccién rigurosa, ad aequalitatem, la
impotencia de todo el género humano era total y absoluta, habida cuenta de
la distancia infinita. que separa al hombre de Dios. S6lo un Dios hecho hom-
bre podrfa-salvar ese abismo infinito y ofrecer a la justicia divina una satis-
faccién plena y exhaustiva. En este supuesto, la encarnacién del Verbo era
absolutamente necesaria para la' redencién del género humano 14,

2) «Y el Verbo se hizo camme y habit6 entre nosotros» (fo 1,14). Y al
juntarse en Cristo las dos naturalezas, divina y humana, bajo una sola per-
sonalidad divina—Ia del Verbo—, todas. sus acciones tenfan un valor abso-
lutamente infinito. Con la més ligera sonrisa de sus labios, con una simple
aspiracién brotada de su Corazén divino, hubiera podido Jesds redimir mi-
llones de mundos. Sin embargo, de hecho, la redencién no se obré sino por
el sacrificio de la cruz. Plugo asf al Eterno Padre por designio inescrutable
de su divina Providencia. Los teblogos se esforzardn -en sefialar sus conve-
niencias 15, pero su fondo ultimo permanece absolutamente misterioso y
oculto a nuestras miradas.

3} Cristo merece no solamente para sf, sino para nosotros, con riguroso
mérito de justicia: de condigno ex toto’ rigore iustitiae, dicen los tedlogos.
Ese mérito tiene su fundamento en la gracia capital de Ctristo, en virtud de
la cual ha sido constltuldo Cabeza de todo el género humano; en la libertad
soberana de sus acciones todas y en el amor inefable con que aoepté su pa-
sién para salvarnos a nosotros.

4) La eficacia de sus satisfacciones y méritos es rigurosamerite infinita
¥y, por consiguiente, inagotable. Ello ha de producimos una confianza ilimi-
tada en su amor y rmserxcordla. A pesar de nuestras ﬂaquezas y miserias, los

12 Cf III,48 ¥ 49. -

13 RMION, J’esucnsta, vida del alma ¢:3.
14 Cf 1I,1,2 ad 2; I-11,87,4. :
5 Cf. 111,4 ,3.
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meéritos de Cristo tienen eficacla sobreabundante para llevarnos a la cumbre
de la perfeccién. Sus méritos son nuestros: estdn a nuestra disposicién. El
continva en el cielo intercediendo sin cesar por nosotros: ¢ésemper vivens ad
interpellandum pro nobiss (Heb 7,25).. Nuestra debilidad y pobreza cons-
tituyen un titule a las misericordias divinas. Haciendo valer nuestros de-
rechos a los méritos satisfactorios de su Hijo, glorificamos inmensamente al
Padre y le lienamos de alegrfa, porque con eso praclamamos que ]’esﬁs es
el inico mediador que a El le plugo poner en.la tierra.

5). A nadie, pues, le es licito el desaliento.ante la cons:deracmn de sus
miserias e indigencias. Las inagotables riquezas de Cristo estin a: nuestra
disposicion (Eph 3,8): ¢No te llames pobre teniéndome a mi», dijo el mismo
Jestis a un alma que se quejaba de su pobreza.

58. b) Jesucristo, causa eficiente de nuesira vida so-
brenatural.—Todas las gracias sobrenaturales que recibié- el
hombre después del pecado de Adan hasta la venida de Cristo
al mundo se le concedieron tinicamente en atencién a El:
intuitu meritorum Christi. Y todas las que recibird la humani-
dad hasta la consumacién de los siglos brotan del Corazén de
Cristo como de su tnica fuente y manantial. ' Ya no tenemos
gratia Dei, como la tienen los dngeles y la tuvieron nuestros
primeros padres en el estado de justicia original; la nuestra,
la de toda la humanidad caida y reparada, es gratia Christi,
o sea, gracia de Dios a través de Cristo, gracia de Dios cristi-

ficada.

Esa gracia de Cristo se nos comunica a nosotros de muchas maneras
—vamos a verlo inmediatamente—; pero el manantia! de donde brota es
absolutamente tnico: el mismo Cristo, su humanidad santisima nida per-
sonalmente al Verbo. Esto es lo-que significa la cxprcsmn ¢«Cristo, causa
eficiente de la gracia o vida sobrenaturaly.

59. ¢) Jesucristo, fuente de vida sobrenatural ~—Jests
es fuente de vida. Su santa humanidad es el instrumento uni-
do 18 a su divinidad para la produccién eficiente de la vida
sobrenatural. Més adn: esa misma humanidad unida al Verbo
puede ser también, si quiere, fuente de.vida corporal. Nos
dice el Evangelio que de El salia una virtud que curaba a los
enfermos y resucitaba a los muertos: «irtus de illo exibat et
sanabat omnes» (Lc 6,19). El leproso, el ciego de nacimiento,
el paralitico, el sordomudo’y, sobre todo, la hija de Jairo,
el hijo de la viuda de Nain y su amigo' L4zaro podrian hablar-
nos con elocuencia de Cristo como fuente de salud y de vida
corporal.

16 Como e$ sabido, Ia filosoffa emplea, con relacidon a los instrumentos v desde el punto
de vista que aqui nos interesa, la: expresidén instrumento unido para designar aquel que. esta
POt su propia naturaleza unido a la causa principal gue lo emplea (v.gr., elbrazo o la mano
es instrumento unido al hombre para pintar o escribir); e instrumento separade aquel que de
suyo esta separado de la causa principal que lo emplea (v.gr., el pincel del artista o la pluma
del escritor).



“C.3. Configuracion con Jesucristo 79

Pero aqui nos interesa considerar a Cristo sobre todo en cuanto fuente
de vida sobrenatural. En este sentido, a El debemos enteramente la vida.

Para comunicarnos la vida natural, Dios ha querido utili-
zar instrumentalmente a nuestros. padres carnales. Para comu-
nicarnos su misma vida divina no ha utilizado ni utilizard ja-
mas otro instrumento que la humanidad santisima de Cristo.
Cristo es nuestra vida: a El se la debemos toda. Ha sido cons-
tituido por su Eterno Padre Cabeza, Jefe, Pontifice supremo,
Mediador universal, Fuente y dispensador de toda gracia.
Y todo esto, principalmente, en atencién a su pasién, en cali-
dad de redentor del mundo, por haber realizado con sus pade-
cimientos v méritos la salvacion del género humano: «Se ano-
nadé tomando la forma de siervo y haciéndose semejante a
los hombres; y en-la condicién de hombre se humillg, hecho
obediente hasta la muerte, y muerte de cruz; por lo cual Dios
le exaltd y le otorgd un nombre sobre todo nombre, para que al
nombre de Jests doble la rodilla cuanto hay en los cielos, en
la tierra y en los abismos» (Phil 2,7-10).

El Evangelio nos muestra de qué manera utilizaba Cristo en su vida
terrena su propia humanidad para conferir la vida sobrenatural a las al-
mas. «Hijo—le dice al paralitico con su palabm— tus pecados te son per-
donados», Y al instante se produce el movinmiento de sorpresa y de escdn-
dalo entre los que acababan de oir la expresion. ¢ (Quién es este hombre que.
pretende perdonar los pecados? Sélo Dios puede hacerlos. Y Cristo, que ad-
vierte en su'interior aquel movimiento de escindalo, les ofrece el argumento
aplastante de que tiene plena potestad precisamente en cuanto hombre de
perdonar los pecados: « iQué andiis pensando en vuestros corazones? (Qué
es mds ficil, decir al paralitico: Tus pecados te son perdonados, o decirle:
Levantate, toma tu camilla y vete? Pues para que vedis que ¢l Hijo del hom-
bre tiene poder en la tierra para perdonar los pecados——se dirige al paraliti-
co—, yo te digo: levdntate, toma {u camilla y vete a tu ¢asa». Y a! punto cum-
plié exactamente lo que Cristo acababa de mandarle, en madlo del pasmo
y ‘estupefaccién de la gente 17,

Cristo emplea, sin duda ninguna, la expresién el Huo del hombre conx
toda deliberacién. Es cierto que nadie puede perdonar los pecados sino sélo
Dios o aqguel que haya recibido de El esa potestad para utilizarla én nombre
de Dios. Abora bien: el que se atreva 2 perdonar los pecados, no en nombre
de Digs, sind en nombre propio y prueba con un prodigio sobrehumano que
tiene efectivamente plena potestad para ello, ha dejado fuera de toda duda
que tiene personalmente la potestad misma de Dios; es decir, que es per-
sonalmente Dios. Cristo es el Hijo de Dios, el Autor de la gracia, el Gnico que
puede perdonar los pecados por propia autoridad. Pero fijémonos bien: ese
Hijo de Dios utiliza su humanidad santisima como instrumento (unido 2 su
divinidad) para la produccién eficiente de la vida sobrenatural en las almas.
Por eso emplea la expresién «el Hijo del hombres, como para significar que,
si precisamente en cuanto hombre obra sus milagros, perdona los pecados y
distribuye la gracia con libertad, poder e independentcia soberanos, es por-
que su- huma.mdad santfsima es de suyo vivificante; es decir, es instrumento

17 Cf. Mt 9,1-8; Mc 2,1-12; L¢ 5,17-26.
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apto para producir y causar ]a‘gracia en virtud de su unién personal con el
Verbo divino 18,

Ahora bien: (de qué manera ejerce Cristo su influjo wvital
en sus miembros vivos que permanecen unidos.a El en: esta.
vida por la gracia y la caridad? Lo ejerce de muchas maneras, .
pero fundamentalmente se pueden reducir a dos; por los sacra-:
mentos y por el contacto de la fe.vivificada por la c,andad
Examinemos cada uno de estos dos modos. . -

1) Por Los sacraMeNTOs.—Es de fe que Cnsto es el autor de los sa-
cramentos 19. Tenfa que ser asf, porque no siendo otra cosa que «mgnos sen-
sibles que significan y producen la gracia santificante», sélo Cristo, manan-
tial y fuente iinica de la gracia, podfa instituirlos. Y los ha instituido precisa-
mente para comunicarnos a través de ellos su propia vida divina: ¢Yo he.
venido para que tengan vida, y la tengan abundante» (To 10,10). Esos signos

sensibles tienen la virtud de comunicarncs la gracia por su propia fuerza
intrinseca (ex opere operato), pero tinicamente como instrumentos de Cristo,
o sea en virtud del movimiento o impulso que reciben de la:humanidad de
Cristo unida al Verbo divino y llena de su misma vida. «Pedro bautiza?
—dice San Agustin—: es Cristo quien bautiza. Judas bautiza?: es Cristo
quien bautiza» 20. Por eso, Ya indignidad del ministro humane que confiere
fos sacramentos—pecador, hereje...—no es obsticulo alguno para su vali-
dez, con tal de que tenga intencién de hacer lo. que hace la Iglesxa en la ad-
ministracién de ese sacramento. Ciristo, Hombre-Dios, qulso poner la co-
municacién de-su divina gracia a través de los sacramentos completamente
fuera 'y por encima de [as flaquezas y miserias humanas; lo cual nos da'a
los cristianos una confianza y seguridad absolutas en la eficacia de esos divi-
nos auxilios, con tal de no poner por nuestra parte ningtin dbice al recibirlos.

Porque es menester advertir que nosotros si podemos poner un obstéculo
insuperable a la eficacia santificadora de los sacramentos. Ningdn sacra-
mento es valido si no se consiente interiormente en recibirlo 21, 1a falta de
arrepentumento 1mp1de la recepcién de la gracia en el sacramento de la
penitencia o en el bautismo de un adulto en pecado, ¥ el pecado mortal
consciente 22 1mp1de la recepcién de la gracia en los cinco sacramentos de
vivos y la convierte en un sacrilegio..

Pero aun llevando las disposiciones mdxspensables para la vilida y fruc-
tuosa recepcién de los sacramentos, la medida de la gracia que en cada caso
nos comunicaran dependem no sélo de la mayor o menor excelencia del
sacramento en sf mismo considerado, sino del grado y fervor de nuestras dis-
posiciones. Si ¢l alma se acerca a recibirlos con su capacidad receptora en-
sanchada por una verdadera hambre y sed de unirse intimamente a Dios por
la digna recepcitn de su gracia, la recibird en medida desbordante y plenf-
sima. Se ha puesto con frecuencla la imagen de la fuente y el vaso: la canti-

18 Cf, IlISxadx 2.6,

19 Cf D 844 Como es sabido, Ia sigla D designa el Enchmdwn Symbotamm de Denzin-
ger, que recoge las: principales decretos y deﬁmc:ones de la Iglesia. -

0 «Petrus baptizet, hic (Christus) est qut baptizat; Paulus baptizet, . hn: est qu1 baptizat;

Iudas baptizet, hic est qui baptizat> (Tract. in fo. 6: ML 35,1428).

21 En los nitios que reciben el bautismo o la conﬁnnac:én es la Iglesia-quien suple esa
intencién,

22 Subrayamos esta palabxa porque, segin el consennmlento casi unénime de los tedloy 05,
el pecador que, sin caer en la cuenta de estar en pecado mortal, se acercase de buena fe a
recibir un sacramento de vivos (v.gr., la Eucaristfa) con arrepentimiento-de atricién sobre-
natu:all recibirfa vélida y fructuosamente el sacramento, esto es, recibirla la gracia sacra-
mental.
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dad de agua que en cada caso se recoge no depende tan sélo de la fuente,
sino del tamaiio del vaso con que vamos a recogerla.

Por eso es de importancia soberana la ardiente preparacién para recibir
los sacramentos, sobre todo el de la Eucaristia, que nos trae no solamente
ia gracia, sino el manantial y la fuente de la gracia que es el mismo Cristo.
Por los sacramentos, sobre todo por la Eucaristfa, es como Cristo ejerce
principalmente su influjo vital sobre nosotros. A ellos hemos de acudir,
ante todo, para incrementar nuestra vida sobrenatural y nuestra unién con
Dios. Son las fuentes auténticas de la gracm, que hay que colocar en primer
lugar y que ninguna otra cosa podré jamés reemplazar. Hay almas ¢  que no se
han dado cuenta exacta de ello, y quieren encontrar en otros ejercicios o
practicas de devocién un alimento espiritual que estd infinitamente [zjos de
la eficacia de los sacramentos. Es injuriar a Cristo no hacer el debido aprecio
o relegar a segundo término estos canales auténticos que El mismo ha que-
rido instituir para comunicarnos sus gracias, su propia vida divina; y es
tributarle un homenaje de gratitud y de amor ¢l acudir a beber con avidez,
con la méxima frecuencia que permita cada uno de ellos, del agua limpia y
cristalina que nos comunican; de esa agua divina que, brotando del Corazén
de Ciristo 23, corre después por nuestras almas'y salta, finalmente, hasta la
vida eterna (Io 4,14). El mismo Cristo nos impulsa de manera apremiante:
«El que tenga scd, que venga a mi y beba» {Io 7,37).

2) Por La FE.—San Pablo tiene en una de sus epistolas una expresién
misteriosa. Dice que Cristo habita por la fe en nuestros corazones: Christum
habitare per fidem in cordibus vestris (Eph 3,17). ¢Qué significan esas pala-
bras? ¢Se trata de uma inhabitacién fisica de {a humanidad de Cristo én
nuestras almas, a la manera de la inhabitacién de la Trinidad Beatisima en
toda alma en gracia? Error grande serfa pensarlo asi. La humanidad de
Cristo viene fisicamente a nuestras almas en el sacramento de la Eucaristfa,
pero su presencia real, fisica, estd vinculada de tal manera a las especies
sacramentales, que, cuando ellas se alteran substancialmente, desaparece
en absoluto, quedando tnicamente en el alma su divinidad (con el Padre

yel Espmtu Santo) y el influjo de su gracia.

Y, sin embargo, es un hecho—consta expresamente por las palabras
de San Pablo—que Cristo, de alguna manera, habita por la fe en nuestros
corazones. Santo Tomds, comentando las palabras del Apéstol, no vacila
en interpretarlas tal como suenan: «Por la fe Cristo habita en nosotros,
como se nos dice en Eph 3,17. Y por lo mismo la virtud de Cristo se une
a nosotros por la fe» 24, Estas tltimas palabras del Angélico nos ofrecen
fa verdadera solucién. Es la virtud de Cristo la que habita propiamente
en nuestros corazones por la fe. Cada vez que nos dirigimos a El por el
contacto de nuestra fe vivificada por la caridad 25, sale de Cristo una vir-
tud santificante que tiene sobre nuestras almas una influencia bienhechora.
El Cristo de hoy es el mismo del Evangelio, y todos los que se acercaban a
El con fe y con amor participaban de aquella virtud que salfa de El y sanaba
las enfermedades de los cuerpos y de las almas:i«virtus de illo exibat, et
sanabat omnes» (Lc 6,19). « ;Cémo, pues, podrfamos dudar de que cuando
nos acercamos a El, aunque sea fuera de los sacramentos, por la fe, con
humildad y confianza, sale de El un poder divino que nos ilumina, nos
fortalece, nos ayuda y nos auxilia? Nadie se acercé jamés a Cristo con fe

23 ¢Haurietis aquas in gaudio de fontibus Salvatorise (Is 12,3).

24 111,62,5 ad.2.

25 Sabido es que sla fe sin obras es muertar, como dice el apéstol Santiago (2,26), Es me-
nester que la fe esté vivificada por la caridad: «n caritate radicati et fundatis, dice San Pablo
il;:mediatar)nente después de haber dicho que Cristo habita por la fe en nuestros corazones
(Eph 3,17).

Teol. perfeccidn 5
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y con amor sin recibir los rayos bienhechores que brota.n sin cesar de ese
foco de luz y de calor: virtus de illo exibat...» 26,

El alma, pues, que quiera santificarse ha de multiplicar e intensificar
cada vez mds este contacto con Cristo a través de una fe ardiente vivificada
por el amor. Este ejercicio altamente santificador puede repetirse a cada
momento, infinitas veces al dia; a diferencia del contacto sacramental con
Cristo, que sélo puede establecerse una sola vez al dia.

ARTICULO =2

CoMO VIVIR EL 4MISTERIO DE CRrisTo»

60. Hay una férmula sublime que resume admirablemen-
te.todo lo que deberiamos hacer para escalar las mas altas
cumbres de la perfeccidén cristiana. La emplea la Iglesia en el
santo sacrificio de la misa y constituye por si sola uno de sus
ritos més augustos. El sacerdote, inmediatamente antes de pro-
nunciar la incomparable oracién dominical—el Padrenuestro—,
recoge reverentemente la sagrada hostia depositada sobre la
patena v, colocdndola verticalmente sobre el céliz descubierto,
pronuncia estas sublimes palabras: «Per ipsum, et cum ipso,
et in ipso, est tibi Deo Patri ommpotenh, in unitate Spirltus
Sancti, omnis honor et gloria.

Vamos a comentar esta breve férmula y veremos cémo
efectivamente est4 contenida en ella la quintaesencia de la vida
cristiana y el camino tnico para llegar a la santidad.

61. IpEa cENERaL.—La glorificacién de la Trinidad Bea-
tisima es el fin absoluto de la creacién del mundo y de la re-
dencién y santificacién del género humano. Pero en la econo-
mia actual de la Providencia y de la gracia esa glorificacién no
se realiza sino por Jesucristo, con Jesucristo y en El. De manera
que todo Jo que pudiere intentar el hombre para glorificar a
Dios fuera de Cristo estaria completamente fuera del camino
y seria completamente inepto para lograr esa finalidad. Todo
se reduce, pues, a incorporarse cada vez mas a Cristo para ha-
cerlo tedo «por El, con El y en El, bajo el impulso del Espiritu
Santo, para gloria del Padre». Esta es toda la vida cristiana.
Vedmoslo més en particular. '

62. «Per ipsum...»—Ciristo es el tnico Camino (lo 14,6).
Nadie puede ir al Padre sino por El (ibid.), ya que sélo El co-
noce al Padre y aquel a quien El quisiere revelarselo (Mt 11,27).

De manera que la preocupacién fundamental, y casi po-

26 MaRMION, Jesucristo, vida del alma, 1,4,4.
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driamos decir la tnica, del cristiano que quiere santificarse no
ha de ser otra que la de incorporarse cada vez mds intensa-
mente a Cristo para hacerlo todo por El. Es preciso que des-
aparezcamos nosotros, o, mejor dicho—para quitar a fa frase
todo resabio panteista—, es preciso incorporar de tal manera
a Cristo todas nuestras buenas obras, que no nos atrevamos a
presentar ante el Padre una sola de ellas sino por Cristo, a
través de Cristo, por medio de Cristo. Esto complacera al Eterno
Padre y le dard una glorificacién inmensa. No olvidemos que
el Eterno Padre, en realidad, no tiene mds que un solo amor y
una sola obsesidn eterna—si es licito hablar asi——: su Verbo.
Nada le interesa fuera de El; y si nos ama infinitamente a
nosotros, es «porque nosotros amamos a Cristo y hemos creido
que ha salido de Dios»; absolutamente por nada mas. Lo ha
dicho expresainente el mismo Cristo: «El mismo Padre os ama
porque vosotros me habéis amado v creido que yo he salido de
Dios» (Io 16,27). i{Sublime misterio, que deberia convertir
nuestro amor a Cristo en una especie de obsesidn, la tnica de
nuestra vida, como constituye la Gnica de su Padre celestial
v constituyd y constituird siempre la frnica de todos los san-
tos! ¢Qué otra cosa hace la Iglesia y qué nos ensefia en su di-
vina liturgia sino Unicamente esto? A pesar de ser la esposa
inmaculada de Cristo, en la que no hay la menor mancha ni
arruga (Eph 5,27), la santa Iglesia no se atreve a pedirle nada
al Eterno Padre en nombre propio, sino Gnica y exclusivamente
en el de su divino Esposo: per Dominum nostrum Iesum Christum
Filium tuum...

Por Cristo: he ahi la primera gran preocupacién que debe tener el
cristiano en la realizacién de todas sus buenas obras. Sin eso andara fuera
de caming, no dara un solo paso hacia adelante, no llegard jamds a la cum-
bre de la santidad. jQué descrientacién, pues, la de los que ponen la «de-
vocién a Nuestro Sefiors, como uno de tantos medios de santificacién, al
lado del examen de conciencia o de la lectura espirituall

63. «..et cum ipso..»—Pero hacer todas las cosas por
Cristo a través de Cristo, es poco todavia. Hay que hacerlas
con El, en unién intima con El,

La divinidad de Cristo, el Verbo de Dios, estd presente de
manera permanente y habitual en toda alma en gracia. Y el
Verbo puede utilizar continuamente la virtud instrumental de
su humanidad santisima—a la que est4 unido hipostaticamen-
te—para inundarnos de vida sobrenatural. No olvidemos que
Cristo, Hombre-Dios, es la fuente v manantial Gnico de la
gracia y que la gracia de Cristo que nos santifica a nosotros no
es su gracia de unidn—que es propia y exclusiva de El—, sino
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su gracia capital, esto es, la gracia habitual, de que estd llena
su alma santisima,'y que se desborda de El sobre nosotros
como de la cabeza refluye la vida a todos los miembros de un
organismo vivo L.

De manera que no es una sublime ilusién, tan bella como
irrealizable, eso de hacer todas las cosas con Cristo; es una
realidad profundamente teolégica. Mientras permanezcamos en
gracia, Cristo estd corn nosotros, estd dentro de nosotros—fisica-
mente con su divinidad, virtualmente con su humanidad san-
tisima—, y nada se opone a que lo hagamos todo con El, jun-
tamente con El, intimamente unidos a El. jQué valor y precio
adquieren nuestras obras ante el Eterno Padre cuando se las
presentamos de esta manera incorporados a Cristo y en unién
intima con El! Sin esta unién no valdrian absolutamente nada:
nihil, dice expresamente el mismo Cristo (Io 15,5). Con El, en
cambio, adquieren un valor absolutamente incomparable. Es
la gotita de agua, que no vale nada por si misma, pero que,
arrojada al céliz y mezclada con el vino del sacrificio, se con-
vierte en la sangre de Jests, con todo su valor redentor y santi-
ficador rigurosamente infinito.

Esta idea, complementaria de la anterior y preparatoria de la siguiente,
constituia la tortura obsesionante de San Pablo. Aque! hombre extraordi-
nario que recibié como ninguno luces vivisirnas de Dios para asomarse un
poco al abismo insondable del «misterio de Cristo» no sabfa cémo expli-
catle al mundo las incomprensibles riquezas encerradas en El: «investiga-
biles divitias Christi» (Eph 3,8), y de qué manera el Eterno Padre nos ha
enriquecido con ellas: «Jesucristo, siendo rico, se hizo pobre por amor vues-
tro, para que vosotros fueseis ricos por su pobrezar (2 Cor 8,9), hasta lle-
narnos en Cristo de la plenitud misma de Dios: ¢y estais: llenos de El» (Col 2,
10), ¢para que sedis llenos de toda la plenitud de Dios» (Eph 3,19).

Todos los esfuerzos del cristiano han de encaminarse a aumenlar e
intensificar cada vez mds esta unién con Cristo. Ila de hacer todas sus cosas
con Jesus, en entrafable unién con El. Oracién, trabajo, recreo, comida,
descanso..., todo ha de unirlo a Cristo para realizarlo juntamente con El,
Un solo acto de Jesus glorifica més a Dios que le glorificardn, por toda la
eternidad, todos los actos de todos los éngeles y bienaventurados juntos,
incluyendo a la misma inmaculada Madre de Dios. 1Qué riquezas tan in-
sondables tenemos en Cristo y cuinta pobreza y miseria fuera de El! Aun
cuando nos despedaziramos con disciplinas sangrientas, si no incorpors-
ramos esos dolores a los de Cristo, no tendrfan valor ninguno. Nuestra
sangre es impura, y solamente mezclandose con la de Jestis puede tener
algun valor ante Dios. Los santos se aprovechaban sin cesar de estas inefa-
bles riquezas que el Eterno Padre ha puesto a nuestra dlsposwmn, y, a tra-
vés de ellas, miraban con confiado optimismo el porvenir, sin que les asus-
tase su pobreza, ¢No te lames pobre teniéndome a mi», dijo el mismo Cristo
a un alma que se lamentaba ante El de su miseria.

1 IIL8,s5.
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64. «..et in ipso..»—Sublime es todo lo que acabamos
de recordar, pero hay algo mucho. més alto todavia. Hacer to-
das las cosas por Cristo y con Eles de un precio y valor in-
calculable. Pero hacerlas en El, dentro de El, identificados con
El, lleva hasta el paroxismo esta sublimidad v grandeza: Las
dos primeras modalidades (por, con)  son algo extrinseco a
nosotros y a nuestras obras; esta tercera nos mete dentro de
Cristo, identificAindonos, de alguna.manera, con El y nuestras
obras con las suyas. Tema sublime, que-es menester tratar
con toda serenidad y exactitud para no deformarlo, rebajan-
dole de nivel, o no desbordarlo, cayendo en lamentables ex-
travios.

Para vislumbrar un poco, siquiera sea.desde muy leios, este misterio
inefable es precisc recordar las lineas generales de nuestra incorporacién
a Cristo corho Cabeza del Cuerpo mistico. En virtud de esta incorporacién
—de la que no nos es licito abrigar la menor duda, puesto que consta expre-~
samente en las fuentes mismas de la revelacién—, el cristiano forma parte
de Cristo. El Cristo total de que habla San Agustin es Cristo mds rosotros.
El cristiano en gracia forma como una misma cosa con Jesus. Sarmiento de
Ciristo, vive de su misma vida, circula por sus venas la misma savia vivifica-
dora de su divina Vid. Jesucristo no estd completo sin nosotros. No alcanza
su plepitud de Cristo total si no somos uno con El, Incorporados a El, somos
partes integrantes de su unidad total. :

4Se dice: Christianus alter Christus: el cristiano es otro Cristo,’
y nada mas verdadero. Pero es preciso no equivocarse. Otro no sig-
nifica aquf diferente. No somos otro Cristo diferente del Cristo ver-
dadero. Estamos destinados a ser el Cristo tnico que existe: Chris-
tus facti sumus, segtin dice San Agustin. No hemos de hacernos una
cosa distinta de él; hemos de convertirnos en €l 2,

Teniendo en cuenta esta divina realidad, se comprenden menos mal
aquellas misteriosas expresiones de San Pablo y del Evangelio: nuestros
sufrimientos completan lo que falta a su pasién (Col 1,24); El es el que
combate en nosotros (Col 1,29) y el que triunfa. Cuando se nos persigue
a nosotros, se le persigue a El (Act 9,5); el menor servicio que se nos preste,
lo acepta y recompensa como si se lo hubieran hecho a El mismo (Mt 10,42;
25,34-46). El ultimo y supremo anhelo de Cristo en !a noche de la cena
es que seamos uno con El (Io 17,21) de una manera cada vez mds perfecta,
hasta que lleguemos a ser ¢consumados en la unidad» en el seno del Pa-
dre (lo 17,23).

De manera que estz fuera de toda duda que Cristo nos ha incorporado
a si, nos ha hecho miembros suyos. Nos hemos convertido en algo suyo,
somos realmente su cuerpo. Dependemos enteramente de Cristo, Christi
sumus; mejor adn, Christus sumus; no sélo de Cristo, sino ‘Cristo, San Agus-
tin no vacila en afirmarlo: «Concorporans nos sibi, faciens nos membra
sua ut in illo et nos Christus essemus... Et omnes in illo et Christi et Christus
sumus, quia quodammodo totus Christus, caput et corpus est» 3,

Pues si esto es asi, ya se comprende que el cristiano debe realizar todas
sus obras de tal, no solamente por Cristo y con Cristo, sino en El, identi-

2 Prus, Cristo en nosotros p.2.
3 SAN AgGUsTIN, In Ps, 26 enarr.2,2: ML 36,200
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ficado con El. Ha.de revestirse de tal manera de Jesucristo (Rom 13,14),
que el Eterno Padre, al mirarle, le encuentre siempre, por asf decirlo, re-
vestido de Jests. Era la suprema ilusién de sor Isabel de la Trinidad: mo
vedis en mi mas que al Hijo muy amado, en el que tenéis puestas todas
vuestras complacenciase. Y para llegar a este sublime resultado le habia pe-
dido a Cristo que da substituyera» y al Espiritu Santo, que realizara en su
alma ¢como una nueva encarnacion del Verbo», a fin de convertirse para
E! en suna nueva humanidad sobreanadlda, en la cual renueve todo su
misterion 4.

No es, pues, una aspiracién ilusa y extraviada la de querer hacer todas
nuestras obras en Cristo, identificadas con Ias suyvas. Es, por el contrario,
una divina realidad, cuya actualizacién, cada vez mas intensa y frecuente,
elevard al cristiano hasta la cumbre de la santidad; hasta sentirse de tal
manera dominado y poseido por Cristo, que se vea impulsado a exclamar
como San Pablo: «mihi vivere Christus est»: mi vida es Cristo (Phil r,21),
porgue va no soy yo quien vivo, sino Cristo en mf: «ivo autem, iam non
ego; vivit vero in me Christusy (Gal 2,20). El cristiano ha alcanzado en-
tonces su plenitud en Cristo (Eph 4,13), ha llegado a su completa y total
cristificacién, estd en la cumbre misma de la perfeccidén y de la santidad.

Echemos ahora una breve ojeada al resto de la formula gue
estamos examinando.

65. «..est..»—Fijémonos bien. La Iglesia emplea esta
palabra est en indicativo, y no sit, en subjuntivo. No se trata
de la expresién de un deseo que no se ha realizado todavia,
sino de la afirmacidn de un hecho que esta presente ya en toda
su realidad infinita. «En estos momentos, cuando la Iglesia
esta reunida en torno al altar para ofrecer el cuerpo del Sefior
que sobre €] descansa, Dios recibe efectivamente toda honra
y gloria» 5,

Y esto mismo ocurre con cualquier accidn del cristiano que
suba al cielo por Cristo, con El y en El. La mds pequefia de
sus acciones adquiere de esta manera un valor en clerto modo
infinito y glorifica inmensamente a Dios. El cristiano, no nos
cansaremos de repetirlo, deberia tener como preocupacién uni-
ca la de su constante incorporacién a Cristo. Unicamente de
esta forma se mantendria continuamente en la linea recta de
su santificacién, flechada directamente a Dios sin el menor
rodeo ni desviacién. Es éste, indudablemente, el punto de
vista fundamental en que ha de colocarse cualquier alma que
aspire a santificarse en poco tiempo. Por aqui no se rodea, se
va directamente al fin.

66. «.. tibi Deo Patri omnipotenti...»—Todo se ordena,
finalmente, al Padre. La gloria de su Padre celestial tenia obse-
sionado a Cristo. No quiere que se cumpla su propia voluntad

4 Sor IsaBEL DE LA TRINIDAD, Elevacion a la Santisima Trinidad.
5 JuneMANN, S.1., El sacrificio de la misa tr.2 n.372 (ed. BAC 1951).
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si se ha de oponer en lo més minimo a la de su Padre (Mt 26,39);
trabaja unicamente por agradarle (Io 8,29); vive dnicamente
por El v para El (Io 6,58); v si, llegado el momento, pide a su
Padre que le glorilique, es Unicamente para que El pueda glo-
rificar también al Padre (fo 17,1). La primera palabra que de
Jests nifio recoge el Evangelio es ésta: «¢(No sabfais que yo
debo ocuparme en las cosas de mi Padre? (Lc 2,49); vy la
dltima que pronunciaron sus labios moribundos en lo alto de
la cruz fue esta otra: «Padre mio, en tus manos encomiendo
mi espiritus (Lc 23,46). Jesucristo vivié y murié pensando en
su Padre celestial.

El cristiano ha de parecerse a su divino Modelo en todo,
pero principalmente en esta aspiracién continua a su Padre ce-
lestial. San Pablo nos lo record$ -al decirnos—estableciendo
con ello la jerarquia de valores en todo cuanto existe—: «todas
las cosas son vuestras; pero vosotros sois de Cristo, y- Cristo
es de Dios» (1 Cor 3,22-23). Y un poco més adelante, en la
misma epistola, completa su pensamiento cuando escribe: «Es
preciso que El {(Cristo) reine hasta poner a todos sus enemigos
bajo sus pies...»; pero ¢cuando le queden sometidas todas las
cosas, entonces el mismo Hijo se sujetard a quien a El todo se
lo sometid, para que sea Dios todo en todas las cosas» (ibid., 15,
25-28). La gloria de Dios es el fin ultimo, absoluto, de toda
la obra divina de la creacién del mundo, redencién y glori-
ficacidon del género humano. En el cielo es donde se cumplira
en toda su perfeccién e integridad aquello de San Juan de la
Cruz: «S6lo mora en este monte la honra y gloria de Dios».

647. <«...in unitate Spiritus Sancti...»—Esta gloria de Dios,
como es obvio, no pertenece exclusivamente a la persona del
Padre. Es la gloria de la divinidad, del Dios Uno y Trino de la
revelacion, Por consiguiente, esa gloria que recibe el Padre por
Cristo, con El y en El, pertenece también al Espiritu Santo,
lazo divino que une al Padre y al Hijo en un inefable vinculo
de amor que los consuma a los tres en la unidad de una misma
esencia.

68. <«...omnis honor et glorian.—Omnis, todo honor v
gloria. Es porque, ya lo hemos dicho, en el plan actual de la
economia de la gracia, toda la gloria que ha de recibir la Tri-
nidad Beatisima de los hijos de los hombres ha’ de subir hasta
ella por Cristo, con El y en El.

No cabe la menor duda. En el per tpsum de la santa misa
tenemos una férmula sublime de santificacién. El cristiano que
se dedique a vivirla encontrard en ella un programa acabadisi-
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mo de perfecciéni y un mana escondido que. alimentard su
vida espiritual y la ird incrementando hasta llevarla a su plena
expansion y desarrolo en la cumbre de la santidad.

CAPITULO 1V
La Virgen Maria y nuestra santificacién

69. Santo Towmis pe Aquino, Collationes de Ave Maria; 8an ArLronso Marfa pE Li-
Gorio, Glorias de Marie; San Juan Eupes, Le Coeur adm;mble, San Luis Maria GrieNION
DE MONTFORT, La verdadera devocion a la Santisima Vivgen; El secreto de Maria; El secreto
admiyable del Santisimo Rosario (en ed. BAC, n.111); OLier, Vic intérieure de la trés Sainte
Vierge; PERARDI, La Virgen Madre de Dios y le vida cristiana; SENERI, El devoto de la Virgen
Maria; V. AG‘REDA, Mistica_ciudad de Dios; GARRIGUET, La Vierge Marie; Hucon, Marie,
pleine de grdce; ARINTERO, Infl de la Sqntisima Virgen en la mnﬁﬁcamon de las almas;
La verdadera- mistica_ tradicional, apéndice; TrRrIEN, La Madre de Dios y de los hombres;
MERKELBACH, Mariologia; -GARRIGOU-LAGRANGE,  La Madre del Salvador y nuestra wida in-
terior; ALASTRUEY, Tratado de la Virgen Santisima; Sauvg, La intimidad de Maria; Luou-
MEAU, La vie spirituelle a Uécole de Saint Louis-Maiie Grignion de Montfort. Para la doctrina
estrictamente teoldgica, véase la magnifica coleccién de Estudios Marianos que viene publi-
cando la Sociedad Mariolégica Espafiola desde 1942.

«Una de las razones por que tan pocas aimas llegan a la plenitud de
la edad en Jesucristo es porque Maria, que ahora como siempre es la Ma-
dre de Jesucristo y la Esposa fecunda del Espiritu Santo, no estd bastante
formada en sus corazones. Quien desea tener el fruto maduro y bien for-
mado, debe tener el drbol que lo produce; quien desea tener el fruto de la
vida, Jesueristo, debe tener el drbol de la vida, que es Marfa. Quien desea
tener en sf la operacién del Espiritu Santo, debe tener a su Esposa, fiel
e indisofuble, la divina Maria... Persuadfos, pues, que cuanto mds miréis a
Marfa en vuestras oraciones, contemplaciones, acciones y sufrimientos, si
no de una manera clara y distinta, al menos con mirada general e imper-
ceptible, mds perfectamente encontraréis a Jesucrist, que est4 siempre con
Marfa, grande y poderoso, activo e incomprensible, y mis que en el cielo
y en cualquier otra criatura del universo» 1,

Estas palabras de uno de los mas autorizados intérpretes
de la devocién a Marfa nos dan ocasién para examinar el papel
importantisimo de la Santisima Virgen en la santificacién de
las almas. Maria es, sencillamente, el camino mds corto y se-
guro para llegar a Cristo, y por El al Padre; y ahi estd conteni-
da toda nuestra santidad.

Dios ha hecho lo que ha querido. Y ha querido asociar de
tal modo a Marfa a la empresa divina de la redencién y santifi-
cacién del género humano, que, en la actual economfa, sin
ella no seria posible lograrlas. No se trata, pues, de una devo-
cién més, sino de algo basico v fundamental en nuestra vida
cristiana. Por eso hemos querido recoger el papel de Maria en
nuestra santificacién en esta primera parte de nuestra obra,
que trata de los principios fundamentales de la vida cristiana.

1 Sax Luis Marfa (.nmcfmou DE MonTFORT, La verdadera devocidn c. 5 a.§5 n.i64-65
p.531-32 (ed. BAC).



C.4. Maria y nuestra santificacion 89

1. Fundamento de la intervencién de Mama en nuestra
santificacion

70. Todos los titulos y grandezas de Maria arrancan del
hecho colosal de su maternidad divina. Maria es inmaculada,
llena-de gracia, Corredentora de la humanidad, subié en cuer-
po vy alma al cielo para ser allf la Reina de cielos y. tierra y la
Mediadora universal de todas las gracias, etc., porque es la
Madre de Dios. La maternidad divina la coloca a tal altura, tan
por encima de todas las criaturas; que Santo Tomds de Aquino,
tan sobrio y discreto en sus afirmaciones, no duda en calificar
su dignidad de en cierto modo infinita 2. Y su gran comentarista
el cardenal Cayetano dice que Maria, por su maternidad divina,
alcanza los limites de la divinidad 3. Entre todas las criaturas,
es Maria, sin duda nmguna, la que-tiene mayor «aﬁmdad con
Dios».

Y es porque Maria, en virtud de su maternidad divina, entra
a formar parte del orden hipostatico, es un elemento indispen-
sable—en la actual economia de la divina‘Providencia—para la
encarnacién del Verbo y la redencién del género humano. Aho-
ra bien: .como dicen los tedlogos, el orden hipostitico supera
inmensamente al de la gracia y la gloria, como este Gltimo su-
pera inmensamente al de la naturaleza. humana y angélica y
aun a cualquier otra naturaleza creada o creable. La materni-
dad divina est4 por encima de la filiacién adoptiva de la gracia,
va que ésta no establece mis que un parentesco espiritual y
mistico con Dios, mientras que la maternidad divina de Maria
establece un parentesco de naturaleza, una relacién de consangui-
nidad con Jesucristo, y una, por decirlo asi, especie de afinidad
con toda la Santisima Trmldad4 La maternidad divina, que
termina en la persona increada del Verbo hecho carne, supera,
pues, por su fin, de una manera infinita, a Ia gracia y la gloria de
todos los elegidos y a la plenitud de gracia y de gloria recibida
por la misma Virgen Maria. Y con mayor razén supera a todas
Ias gracms gratis dadas o carismas, como son la profecia, el
conocimiento de los secretos de los corazones, el don de mila-
gros o de lenguas, etc., porque todos estos donies son inferiores
a la gracia santificante, como enseiia Santo Tomas 5,

2 He aqui sus propias palabras «La humanidad de Ctlsto por mzén de su umén con
Dios; la bienaventuranza creada, que consiste en la fruicién de Dios, y Ja Santisima Virgen,
por el hecho de ser Madre de Dios, tienen cierta digridad infinita, por ser Dios un bien mﬁ-
mto» {1,25,6 ad 4).

3 «Solamente (la Santfsima Virgen Marle) toca lus fronteras de fa divinided por su propia
operacion natural (ad fines deitatis propria operatione naturali attigit), en cuanto que concibe,
enq;nc;ra. da a luz y alimenta con su propia leche al mismo Dios» (CAYETANO, RO 103,
4 ad 2

4 Cf. Hugon, Marie, pleine de grace (5.* ed.) p. iva

5 Cf. P. GArrIGoU-LAGRANGE, La Madre del Sa dor p.1.* c, Y a2, Cf I-IL 111,5.
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De este hecho colosal-—Maria Madre del Dios redentor—
arranca el llamado principio del consorcio, en virtud del cual
Jesucristo asocié intimamente a su divina Madre a toda su
misidn redentora y santificadora. Por eso, todo lo que El nos
merecié con mérito de rigurosa justicia—de condigno ex toto
rigore iustitiae—, nos lo merecié también Maria, a.unque con
distinta clase de mérito 6.

2. Oficio de Maria Santisima en nuestra santificacién

71. No conocemos nada tan sintético, tan exacto y a la
vez tan practico y piadoso sobre este asunto como la argumen-
tacién de San Luis Maria Grignion de Montfort en su pre-
cioso libfito El secreto de Maria7. Ofrecemos al lector una sin-
tests de aquellos razonamientos, con frecuencia a base de stis
mismas palabras.

1) NECESIDAD DE SANTIFICARSE POR MEDIO DE Marfa.—a) Es volun-
tad de Dios que nos santifiquemos.

b) Para santificarse hay que pmctu:ar las virtudes.

¢) Para practicar la virtud necesitamos la gracia de Dios.

d) Para hallar la gracia de Dios hay que hallar a Marfa.

2) (Por Quf as{?—a) Porque sélo Marfa ha hallado gracia delante
de Dios; va para sf, ya para ‘todos ¥ cada uno de los hombres en partlcu-
lar. Ni los patriarcas, ni los profetas, ni todos los santos de la Ley antigua
pudieron hallarla en esta forma.

b) Porque Marfa dio el ser y la vida al Autor de la gracia, y por eso
se la lama Mater gratige.

¢) Porque Dios Padre, de quien todo don perfecto y toda gracia des-
ciende como de su fuente esencial, dandole a su divino Hijo, le dio a Marfa
todas las gracias.

d) Porque Dios la ha escogido como tesorera, administradora y dis-
pensadora de todas las gracias, de suerte que todas pasan por sus manos;
y conforme 3l poder que ha recibido, reparte Ella a quien quiere, como
quiere, cuando quiere y cuanto quiere las gracias del Fterno Padre, las vit-
tudes de Jesucristo.y los dones del Espfritu Santo.

e) Porque as{ como en ¢l orden de la naturaleza ha de tener el nido
padre y madre, asf en ¢! orden de la gracia, para tener a Dios por Padre,
es menester tener a Matfa por Madre.

f) Porque asi como Marfa ha formado la Cabeza de los predestina-
dos, Jesucristo, a ella pertenece formar los miembros de esta Cabeza, que
somos los cristianos; que no forman las madres cabezas sin miembros ni
miembros sin cabeza. Quien quiera, pues, ser miembro de Jesucristo, lleno
de gracia y de verdad, debe dejarse formar por Marfa mediante la gracia de

6 Cudl sea Ja nataraleza del mérito de Maria con relacion a nosotros, es cuestion todavia
discutida entre los tedlogos. Algunos ven tan solo un mérito de convcmoncm (de congruo );
utros afitman que se trata dé un mérito estricto, aunque no segin todo el rigor de la justicia,
sino Unicamente por cierta proporcionalidad (de condigno ex condignitaie). A posotros nos
parece que llevan razén estos altimos.

7 Corren en Espafia numerosas ediciones. Nosotros utilizamos la de la BAC (n.111)
p.268-300.
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Jesucristo, que en ella plenamente reside, para comunicarla de lleno a los
miembros verdaderos de Jesucristo v a los verdaderos santos.

¢) .Porque el Espiritu Santo, que se desposé con Maria y en ella, por
clla y de ella formé su vbra maestra, el Verbo encarnado, Jesucristo, como
jamas ha repudiado a Maria y ésta sigue siendo su verdadera esposa, con-
tinta produciendo todos los dias en ella y por ella a los predestinados por
verdadero, aungue misterioso modo.

h) Poxque, como dice San Agustin, en este mundo los predestinados
estdn encerrados en el seno de Marfa y no salen a luz hasta que esa buena
Madre les conduce a la vida eterna. Por consigulente, asi como el nifio
recibe todo su alimento de la madre, que se lo da proporcionado a su de-
bilidad, asi los predestinados sacan todo su alimento espiritual y toda su fuer-
za de Maria.

i) De dos maneras puede un escultor sacar al natural una estatua
o retrato: labrandola en materia dura e informe o vacidndola en un molde.
El primer procedimiento es largo, dificil, expuesto a muchos peligros; un
golpe mal dado de cincel o de martillo basta, a veces, para echarlo todo a
perder. Pronto, fdcil y. suave es el segundo, casi sin trabajo y sin gastos, con
tal de que el molde sea perfecto y que represente al natural la figura; con tal
de que la materia de que nos servimos sea manejable y de ningin modo re-
sista a la mano.

Ahora’ bien: el gran molde de Dios, hecho por el Espiritu Santo para
formar al natural un Dios-Hombre por la union hipostdtica y para formar
un hombre deificado por la gracia, es Maria. Ni un solo rasgo de divinidad
falta en este molde; cualquiera que se meta en él y se deje manejar recibe
alli todos los rasgos de Jesucristo, verdadero Diods; y esto de manera suave
y proporcionada a la debilidad humana, sin grandes trabajos ni angustias;
de manera segura y sin miedo a ilusiones, pues no tiene aqui parte el demo-
nio ni tendrd jamds entrada donde esté Marfa; de manera, en fin, santa
¢ inmaculada, sin la menor mancilla de culpa.

jCuénto va del alma formada en Jesucristo por los medios ordinarios,
que, como los escultores, se fia de su propia pericia y se apoya en su lnduo,—
tria, al alma bien tratable, bien desligada, bien fundida, que, sin estribar
en sf, se mete dentro de Maria y se deja manejar alli por la accién del Es-
piritu Santol jCuintas tachas, cudntos defectos, cuintas tinieblas, cudntas
ilusiones, cudnto de natural y humano hay en la pnmcral iCudn pura,
divina y semejante a Jesucristo es la segundal

j) Porque Maria es el paraiso dé¢ Dios y su mundo mefable, donde
el Hijo de Dios entrd para hacer maravillas, para guardarle y tener en él
sus complacencias. Un mundo ha hecho para el hombre peregrino, que
es la tierra que habitamos; otro mundo para el hombre bienaventurado,
que es el cielo; mas para sf mismo ha hecho un paraiso y lo ha llamado Ma-
ria. Por eso es clla templo de la Santisima Trinidad y sagrario de Iios
vivo. Feliz el alma a quien el Espfritu Santo revela el secreto de Maria
para que le conozca, y le abre este huerto cerrado para que entre en él,
y esta fuente sellada para que de ella saque el agua viva de la gracia y beba
en larga vena de su corrientel Esta alma no hallard sino a Dios solo, sin
las criaturas, en Maria; pero a Dios, al par que infinitamente santo y subli-
me, infinitamente condescendiente y al alcance de nuestra debilidad. En
todas partes estd Dios y en todas se le puede hallar; pero en ninguna pode-
mos hallatle tan cerca y tan al alcance de nuestra debilidad como en Ma-
ria. En todas partes es el pan de los fuertes y de los dngeles, pero en Marfa
es el pan de los nifios 8.

8 De esta hermosa idea se desprende que el mejor modo de practicar el espiritu de in-
fancia espiritual (Que tanto inculcd Santa Teresa del Nitio Jesiis) es abandonarse totalmente
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k) En fin: nadie imagine—como ciertos falsos iluminados—que Ma-
rfa, por ser criatura, es impedimento para la unién con el Creador. No es
ya Maria quien vive; ¢s Jesucristo solo, es Dios solo, quien vive en ella. La
transformacién de Maria en Dios excede a la de San Pablo y todos los otros
santos, mds que el cielo a la tierra. Por eso, cuanto mas unida estd un alma
a Marfa, tanto mas intimamente permanece unida a Dios, que habita en ella.
Quien encuentra a Marfa, encuentra en ella a Jesus, y en Jests a Dios. No
hay camino mds seguro y rdpido para encontrar a Dios que buscarlo en
Maria. Segiin el orden establecido por la divina Sabiduria, como dice Santo
Tomas, no se comunica Dios ordinariamente a los hombres, en el orden de
la gracia, sino por Maria. Para subir y unirse a El preciso es valerse del
mismo medio de que Fl se vali para descender a nosotros, para hacerse
hombre y comunicarnos sus gracias; y ese medio tiene un nombre dulcisi-
mo: Maria.

Para entrar en los planes de Dios es, pues, necesario tener
una devocién entrafiable a Marfa. Ella nos conducird a Jesus
y trazard en nuestras almas los rasgos de nuestra configuracién
con El, que constituyen la esencia misma de nuestra santidad
y perfeccion. ,

He aqui cémo demuestra esta verdad San Luis Maria Grig-
nion de Montfort 9. Al hablar de los motivos para tener una
gran devocién a Marfa, dice que uno de los principales es
porque conduce a la unidn con Nuestro Sefior. Y afirma que éste
es el camino mads fdcil, mas breve, mis perfecto y mds seguro.

Camino fdcil : es el camino que Jesucristo ha abierto viniendo a nosotros,
y en el que no hay obsticulo alguno para llegar 2 El. La uncién del Espi-
ritu Santo lo hace ficil y ligero.

Camino corto: ya porque en él no se extravia nadie, ya porque por él
se anda con mas alegria y facilidad y, por consiguiente, con mds prontitud.
FEn el seno de Maria es donde los jovencitos se convierten en ancianos
por la luz, por la santidad, por la experiencia y por la sabidurfa, llegando
en pocos afios a la plenitud de la edad en Jesucristo,

Camino perfecto: pues Maria es la mis santa y la més perfecta de todas
las criaturas, y Jesucristo, que ha venido de la manera mds perfecta a nos-
otros, no ha tomado otro camino en tan grande y admirable viaje.

Camine seguro: porque el oficio de Marifa es conducirnos con toda se-
guridad a su Hijo, asf como el de Jesucristo es llevarnos con seguridad a su
Fterno Padre. La dulce Madre de JesGs repite siempre a sus verdaderos
devotos las palabras que pronuncié en las bodas de Can4 ensefidndonos a
todos el camino que lleva a Jests: «Haced todo lo que El os digar (To 2,5).

Pero para lograr estas ventajas y saludables efectos es pre-
ciso practicar una devocion a Maria solida y verdadera. Veamos
en qué consiste.
en brazos de Marfa como un Eniﬁi\to en los de su madre, Nadie necesita tanto de los cuidados

de wna madre como los nifios pequeiitos.
? Cf. La verdadera devocion ¢ la Santisima Virgen c.s 2.5 p.522ss (ed. BAC).
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3. La verdadera devocién de Maria

72, Todavia en esta seccion vamos a recoger las ideas de
San Luis Maria Grignion de Montfort en su admirable libro
La verdadera devocién a la Santisima Virgen, que es la obra
maestra de la devocién a Maria, precioso vademécum que debe
andar continuamente en manos de todos los amantes de Maria.

Después de un primer capitulo en el que se habla de la ne-
cesidad de la devocién a Marfa para la salvacién y santificacién
v de un segundo en-el que se exponen algunas verdades fun-
damentales en torno a la devocién a la Virgen, describe San
Luis en el capitulo tercero las caracteristicas de la verdadera y
falsa devocién. He aqui un breve resumen de sus ideas, que
deben ser largamente meditadas en su fuente original.

1. Caracteres de la falsa devociéon a Marfa.—Siete son las clases
de falsos devotos de Marfa que sefiala San Luis:

a) Los pEvoTos CriTICOs: gente orgullosa y altanera que se dedica a
criticar las préicticas sencillas e ingenuas de devocién a Marfa, tachindolas
con ligereza de antiteoldgicas o exageradas.

b). Los DEVOTOS ESCRUPULOSOS: que temen rebajar a Cristo si ensalzan
demasiado a Marfa, sin advertir que jamds se honra tanto a Jesucristo como
cuando-se honra a Maria, ya que sélo vamos a ella como medio més seguro
y camino mds recto para hallarle a EL

¢) Los DEVOTOS EXTERIORES: que hacen consistir toda su devocién a
Marfa en algunas pricticas exteriores; se cargan de medallas. y escapularios,
pertenecen a todas las cofradias, asisten a todas las procesiones, rezan dis-
traidamente interminables oraciones...; pero sin esforzarse en enmendar su
vida, en corregir sus pasiones y en imitar las virtudes de Maria. Sélo aman
lo sensible de la devocién, sin gustar lo que tiene de sélido; si les falta el
sentimentalismo, creen que ya no hacen nada, se desalientan, lo abandonan
todo o lo hacen rutinariamente.

d) Los DEVOTOS PRESUNTUOSOS: que se amparan en su pretendida de-
vocién a Marfa para vivir tranquilos en sus vicios y pecados, pensando que
Dios les perdonara, que no morirén sin confesién y no se condenardn por-
que rezan la corona, o llevan el escapulario, o pertenecen a la cofradfa de fa
Virgen, etc. Estos tales cometen una gravisima Injuria contra Marfa,
como si ella estuviera dispuesta a autorizar el ¢rimen o a ayudar a crucificar
a su divino Hijo, salvando, de todas formas, a los que quieren vivir en pe-
cado. Gran sefial de reprobacién llevan todos éstos encima.

e) LoOs DEVOTOS INCONSTANTES: que por ligereza cambian sus practicas
de devocién o las abandonan completamente a la menor tentacién, sequedad
o disgusto. Ingresan en todas las cofradias, pero bien pronto dejan de cum-
plir los deberes y practicas que imponen.

f) Los pDEVOTOS HIPGCRITAS: que ingresan en las cofradfas y visten la
librea de Marfa para ser tenidos por buenos.

g) Los DEVOTOS INTERESADOS: que no recurren a Marfa mds que para
ganar algun pleito, para curar de una enfermedad o pedirle otros bienes tem-
porales, fuera de los cuales se olvidan de ella.
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2. Caracteres de la verdadera devocién a Maria.—Después de des-
cubrir y reprobar las falsas devociones a Maria, sefiala San Luis las caracte-
risticas de la verdadera. Las principales son cinco:

a) DEvOCION INTERIOR: esto es, nacida de! espiritu y del corazén, Pro-
viene de la estima que se hace de la Santisima Virgen, de la alta idea que nos
formamos de su grandeza y del amor sincero y entrafiable que le profesamos.

b) DEVOCION TIERNA: es decir, llena de confianza en la Santisima- Vir-
gen, como la del nifio en su carifiosa madre. Ella nos hace recurrir a Marfa
¢n todas las necesidades de alma y cuerpo, en todos los tiempos, lugares y
cosas con gran sencillez, confianza y ternura: en las dudas, para que nos ilu-
mine; en los extravios, para volver al buen camino; en las tentaciones, para
que nos sostenga; en las debilidades, para que nos fortifique; en las caidas,
para que nos levante; en los desalientos, para que nos infunda nuevos 4ni-
mos; en los escripulos, para que los disipe; en las cruces, trabajos y contra-
tiempos de la vida, para que nos consuele. Siempre y en todo recurriendo a
Marfa como Madre carifiosa y llena de ternura.

c¢) DgevocION saNTA: o sea, a base de evitar el pecado e imitar las virtu-
des de Maxfa, principalmente su profunda humildad, su fe vivisima, su obe-
diencia ciega, su aracién continua, su mortificacidn total, su pureza divina, su
caridad ardiente, su paciencia heroica, su dulzura angélica y su sabiduria ce-
lestial, que son las diez principales virtudes de la Santisima Virgen.

d) DEvVOCION CONSTANTE: O sea, que consolida el alma en e} bien y hace
que no abandone ficilmente sus practicas de devocién; le da 4nimo para
oponerse a los asaltos del mundo, del demonio y de la carne; le hace evitar
la melancolia, el escripulo o la tlmldez, e da fuerzas contra el desalxento
Y no quiere esto decu' que no calga y experimente algin cambio en lo sensi-
ble de su devocién, sino que si tiene la desgracia de caer, se vuelve a levan-
tar en seguida, tendiendo la mano a su bondadosa Madre; y si carece de gusto
y devocidn sensible, no se desazona por ello, porque el verdadero devoto de
Marfa vive de la fe en Jests y en su carifiosa Madre, y no de los sentimientos
corporales.

e) DEVOCION DESINTERESADA: es decir, que no sirve a Marfa por espiritu
de lucro o interés ni por su bien temporal o eterno del cuerpo o del alma,
sino dnicamente porque ella merece ser servida, y Dios en ella. Ama a
Maria no tanto por los favores que de ella recibe o espera recibir, sino prin-
cipalmente porque ella es digna de todo nuestro amor. Por eso la sirve y
ama con la misma fidelidad en sus contratiempos y sequedades que en las
dulzuras y fervores sensibles: igual amor le profesa en el Calvario que en
las bodas de Cana. jCuén agradables y preciosos son ante Dios y su santisima
Madre estos devotos suyos que no se buscan a si mismos en ninguno de los
servicios que les prestanl!

4. Principales devociones marianas

73. Con estas disposiciones hemos de practicar las devo-
ciones marianas, escogiendo entre ellas las que nos inspiren
mayor devocmn, se acomoden mejor a las obligaciones de nues-
tro estado y exciten mdis nuestra piedad hacia ella. He aquf
las principales:

a) El santisimo rosario: devocién mariana por excelencia,
riquisimo sartal de perlas que desgranamos a los pies de Maria,
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guirnalda suavisima de rosas con que cefiimos su Corazén
inmaculado, clarisima sefial de predestinacién para todos los
que le recen devota y diariamente, prenda y garantia de las més
fecundas bendiciones divinas, al que Marfa ha vinculado en
nuestros dias—en Lourdes y en Fétima principalmente—Ia
salvacién del mundo. Ningin devoto de Marfa que se precie
de tal omitird un solo dia el rezo del santisimo rosario—al me-
nos una tercera parte—aunque por circunstancias inesperadas
tenga que omitir cualquiera otra practica de devocidn mariana:
el rosario las suple todas y a él no le suple ninguna.

b) Los cinco primeros sdbados, a los que la Virgen del Ro-
sario de Fatima ha vinculado una regaladisima promesa analo-
ga a la de los primeros viernes en honor del Sagrado Corazén
de Jests.

He aqui sus propias palabras, dirigidas a Lucfa, la afortunada vidente
de Fitima, el dia 10 de diciembre de 1921: «(Mira, hija mia, mi Corazén todo
punzado de espinas, que los hombres en todo momento le clavan con sus
blasfernias e ingratitudes. T4, al menos, procura consolarle y haz saber que
yo prometo asistir 4 la hora de la muerte, con las gracias necesarias para la
salvacion eterna, a todos aquellos que en los primeros sibados de cinco
meses consecutivos se confiesen, reciban la sagrada comunién, recen la ter-
cera parte del rosario y me hagan compaiifa durante un cuarto de hora me-
ditando en los quince misterios del rosario con intencién de darme repa-
racién» 10,

En orden a la conversién de los pecadores v a la perseve-
ranc;a final de los justos es eficacisima también la devocién de
las “Tres Avemarias, como se ha comprobado muchisimas veces
en la practica.

c) El Ave Maria v el Angelus, cuya piadosa y frecuente
recitacién llena de gozo a Marifa al recordarle la escena de la
anunciacién y su titulo supremo de Madre de Dios; la letania
lauretana, en la que se recorren los titulos y grandezas de Maria
al mismo tiempo que se implora su proteccién; la Salve, Regi-
na, bellisima plegaria, llena de suavidad y de ternura; el Sub
tuum praesidiumy el O Dominamea!, férmulas que destilan amor,
confianza y entrega total a Maria; ¢l Acordaos, de San Bernardo,
que, sin duda, recrea los oidos de Maria por la confianza in-
quebrantable en su maternal misericordia que con ella le ma-
nifestamos; y, sobre todo, el Magnificat, cantico sublime que
el Espiritu Santo hizo brotar del corazén de Maria para en-
grandecer las maravillas que el Altisimo realizd en ella «por
haberse fijado en la humildad y pequefiez de su esclavay.

d) El oficio parvo de la Santisima Virgen, verdadero bre-

10 Del Manual Oficial del Peregrino de Fdtima, editado por orden del obispo de Leirla,
13 de mavo de 1930,
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viario de las almas enamoradas de Maria, en el que se ensalzan
sus grandezas utilizando las férmulas incomparables de la 11-
turgia oficial de la Iglesia. ‘

e) El escapulario y la medalla de la Virgen, que son como
un escudo protector y prenda de una especial bendicién de
Maria para todos los que sepan llevarlos con espiritu de filial
devocidén y para imitar mejor sus virtudes. Entre los escapula-
rios destaca por su antigitedad y veneracion el de la Virgen
Santisima del Carmen, al que Maria vinculé una  promesa de
salvacién que, al igual que la de los cinco primeros, sébados,
no obtendrin los que pretendan apoyarse en ella para vivir
tranquilamente en pecado; y entre las medallas se ha impuesto,
principalmente, en todo el orbe catélico la llamada Milagrosa,
que inspiré la Santisima Virgen a la humilde hija de la Caridad
Santa Catalina Labouré.

5. Msétodos de vida mariana

Vamos a decir unas palabras sobre dos métodos excelentes
da vida mariana que se han propuesto a los fieles con la bendi-
cién y aliento de la santa Iglesia: la santa esclavitud mariana y
la piedad filial mariana.

a) La santa esclavitud mariana 1.

24. Es un método de santificacién propuesto por San
Luis Maria Grignion de Montfort a base de una entrega total
a Maria, «Consiste—explica el Santo—en darse todo entero,
como esclavo, a Maria y a Jests por ella; v, ademés, en hacer
todas las cosas por Maria, con Maria, en Maria y para Ma-
rias 12,

Este método lleva consigo esencialmente dos cosas: a) un
acto de entrega total o perfecta consagracién a Maria, que es el
acto radical y mds importante de todos, en virtud del cual co-
mienza para el alma como un estado nuevo (a semejanza del
religioso en el dia de su profesién); y b) esforzarse en vivir en
adelante conforme a las exlgenceas de esa entrega total, buscan-
do en todas las cosas la unién con Maria; es decir, haciéndolo
todo por, con, en y para Maria, a fin de unirnos por ella més
intimamente a Jesus. -

He aqui cémo explica el Santo el alcance de este acto, que,

11 CF San Luis Maria GrientoN bE MoNTFonrT, obras citadas, v el precioso estudio
de Luoumzau, La vie spirituclle ¢ Uécole de Saint Louis-Marie (rngmon de Montfort, donde
se expomz ampliamente este sistema de espiritualidad mariana.

12 Cf, El secreto de Maria p.2.* n.28 p.279 {ed. BAC).



C.4. Maria y nuestra santificacién . 97

salvo el voto y sus consecuencias, se parece. mucho al acto heroi-
co en favor de las almas del purgatorio: -

«Hay que escoger un dfa sefialado para entregarse, con&grarse y sacri-
ficarse; y ‘esto ha de ser voluntariamenté y por amor, sin encogimiento, por
entero y sin reserva alguna: cuerpo y: -alma; bienes exteriores y fortuna, como
casa, familia, rentas; bienes interiores del alma, a saber: sus méritos, gracias,
virtudes y satlsfacclones.

Es preciso notar aqui que con esta devoci6n se inmola el alma a Jesus
por Marfa como-un sacrificio; ‘que ni en orden’ religiosa ‘alguna ‘se exige,
de todo cuanto el alma més -apreciay: del derecho que. cada cual tiene de
disponer a su arbitrio del valor de todas sus oraciones y.satisfacciones; de
suerte que todo se deja a dlSpOSIclén de Ia Santisima Virgen, que a voluntad
suya lo aplicara para la mayor glorla de Dlos, que sélo ella perfectamente
conoce.

‘A disposicién:suya se deja todo el walor satu:factono ¢ impetratorio’ de
las buenas obras; asf que, después de la oblacién que de ellas se ha hecho,
aunque sin woto algurio, de nada de cudnto bueno hace es ya. uno .duefio;
la Virgen Santfsima puede aplicarlo ya a un a.lma del purgatono para ah-
viarla o libertarla, ya 2 un pobre pecador pa.ra ‘convertirle,

También nuestros méritos los. ponemos .con esta devocién en manos de
la Santfsima Virgen; pero es para que nos: los guarde, embellezca y aumente,
puesto que ni los méritos cle la gracia santificante ni los de la gloria podemos
unos 2 otros comunicarnos. Damosle, sin embargo. todas nuestras oracio-
nes y obras buenas, en cuanto son satisfactorias e 1mpetratmzas, para quelas
distribuya y aplique a quien’le plazca. Y si después de estar asi consagrados
a la Santisima Virgen deseamos-aliviar a alguna alma del purgatorio, salvar
a algtin pecador, .sostener a alguno de nuestros am.lgos con nuestras. ora-
ciones, mattificaciones, limosnas o sacrificios, preciso es pedirselo humil-
demente a élla y-estar a lo'que determine,” aunque o’ lo conozcamos; bien
persuadidos de que: el valor de nuestras acciones, administrado’ por las ‘ma-
nos mismas de que Dios se sirve para distribuirnos sus gracias y dones, no
podrd menos de aplicarse a la mayor gloria suva.

He dicho que consistfa esta devocién en entregarse 2 Maria en cahdad
de esclavo; y es de notdr que hay tres clases de esclavitud. La . primera es és-
clavitud de naturaleza; buenos y malos son de esta manera siervos de ‘Dios.
La segunda es esclavitud forzada; los demonios y los condenados son de
este modo esclavos de Dios. La tercera es esclavitud de amor y voluntaria;
y con ésta debemos consagramos a Dios por medio de Marfa del modo mds
perfecto con que puede una criatura consagrarse a su Creador 13,

En cuanto al segundo elemento - esencial—vida de unidn
intima con Maria—, el que se ha entregado a ella por esclavo
ha de hacerlo todo:

Por Maria: o sea, que hay que acudir siempre a Nuestro
Sefior por medio de Maria, sin atrevernios a comparecer nunca
ante E] sin ir acompafiados de su Madre, que lo" es también
nuestra.

Con Maria: o sea, tomando a la Vlrgen por modelo acabado
de todo lo que se ha de hacer.

En Maria: es decir, entrando y morando en el Corazén de

13 E} secreto de Maria pi2.® n.29-32 §.279-So (ed:-BAC).
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Maria, en sus intenciones y sentimientos, de tal manera que
sea ella como nuestra atmésfera, nuestro mundo, el aire en que
vivimos y respiramos.

Para Maria: no buscéndonos en nada a nosotros mismos,
sino haciéndolo todo para gloria de Maria, como fin préximo,
y a través de ella, para honra y gloria de Dios, como fin dltimo
y absoluto.

Como se ve, se trata de un acto muy excelente y heroico, de
honda trascendencia y repercusién en toda nuestra vida espi-
ritual, 2 la que traza una direccién ernin‘entemente mariana,
muy concreta y determinada. Por lo mlsmo, no debe hacerse
con demasiada ligereza y prontitud, sino después de madura
reflexidén y de acuerdo con el director espiritual. Porque, aunque
es cierto que no lleva consigo 1un verdadero voto que obligué
a su cumplimiento por la virtud de la religién, seria poco serio
e irreverente volverse facilmente atras de la palabra empefiada
o vivir como st no se hubiese hecho tal consagracién o no se la
hubiera dado el sentido profundo que tiene. Pero los que, mo-
vidos por un especial atractivo.del Espiritu Santo, ¥ con la
expresa autorizacién' de su director espiritual, se decidan a
hacer esta entrega total a Maria, con todas sus inmensas reper-
cusiones, no duden un instante de’que—como explica admira-
blemente San Luis—la Santisima Virgen les amard con par-
ticular predileccién, les proveerd con esplendidez y largueza de
todo cuanto necesiten en alma y cuerpo, les guiard con mano
firme por los caminos de la santidad, les defenderd y protegerd
contra los peligros y asechanzas de sus enemigos, intercederd
continuamente por ellos ante su divino Hijo y les asegurard su
petseverancia, prenda y garantfa de su felicidad eterna 14,

b) La piedad filial mariana 15

75,  Enteramente paralelo y similar al método de esclavi-
tud mariana que acabamos de exponer, pero muy distinto en la
manera de enfocar la vida de consagracic’m total a Maria, existe
el método de piedad filial mariana, propagado principalmente,
aungue no exclusivamente, por los marianistas siguiendo las
huellas de su fundador, el P. Guillermo José Chaminade.

Casli todo lo que acabamos de decir en torno a la santa es-
clavitud mariana es vélido aplicado a la corriente de la piedad

14 La verdadera devocién a la Santisima Virgen .6 a.2 p.550 56 (ed. BAC).

t5 Sobre esta magnifica forma de piedad mariana pueden leerse con fruto las obras del
marianista francés NEUBERT Mi ideal, Jesus, Hijo de Maria (3.% ed. Carabanchel Alto 1949);
La devocién a Maria (Madnd zgso), Notre Mére, pour la mieux connaitre (ed. X. Mappus,
1941); etc.; v la de los marianistas espaioles BerNaroo Cutva, Doctring y vida marianas (Ma-
drid 1953}, y FéLix FERNANDEZ, La riedad fitial mariana (Madrid 1954).
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filial, hasta el punto de que ¢al hacer suyo, en cierta ocasién, un
acto de consagracién a Maria del P. Gallifet, autor esclavista,
conserva el P. Chaminade todo el texto de'la oracién, pero reem-
plaza cuidadosamente la expresién esclavo por. la de hijo» 16,

Sin embargo, nos pa.rece gue no habr(a capmdo el verdadero sentido de
la piedad filial mariana el que se limitase exclusivamente a ese cambio de
terminologia o de actitud interior. No se trata tunicamente de amar a Maria
como hijo, de imitarla como hijo, de vivir continuamente por ella, con ella,
en ella y para ella como hijo, etc. Sin duda que todo eso se requiere para ser
y vivir como hijo auténtico de Maria. Pero el movimiento de piedad filial
mariana aspira a mucho mas que todo eso. Quiere amar a Marfa, no con
nuestro propio corazén, que slempre resultard demasiado pequefio y des-
proporcmnado, aunque lo pongamos a los pies de Marija en su mdxima ten-
sidn, sino con el corazén mismo de su divino Hijo Jesus. Esto no es una ilusion
ni una quimera, si teriemos en cuenta que Cristo habita realmente por la fe
en nuestros corazones (Eph 3,17), y que toda alma en gracia recibe conti--
nuamente su infiujo vital como miembro de su Cuerpo mistico, del cual es
F! la divina Cabeza. Nada impide, por consiguiente, _que nos unamos {nti-
mamente a los sentimientos filiales de Jesucristo para ‘con su Madre con el
fin de que, al amar nosotros a Mana. sea el mismo Cristo quien la ame en
nosotros.

De manera que Ja piedad filial mariana tiende en primerisimo lugar a
identificarnos con Cristo cada vez més, hasta transformarnos en El y pader
exclamar con toda verdad: «Ya no soy yo quien vivo, sino Cristo en mi;
ya no soy yo quien amo a Marfa, sino Cristo quien la ama en mi» De esta
suerte, por asi decirlo, completaremos en nosotros lo que falta al amor
filial de Jests para con Maria en relacion a los miembros de su Cuerpo
mistico, que es la Iglesia (cf. Col 1,24).

Los FUNDAMENTOS DOGMATICOS de este espléndido método
de piedad mariana son principalmente estos tres:

a) La maternidad espiritual de Maria sobre todos nos-
otros.

b) El misterio de nuestra incorporacién a Cristo por la
gracia y como miembros de su Cuerpo mistico.

¢} La obligacién de imitar a Jestis como Hijo de Maria.

Hay que dspirar a tener en nuestros corazones los mismos
sentimientos que Jesucristo tuvo en el suyo (Phil 2,5}, con lo
cual nuestra piedad mariana no serd sino una participacién y
extension de la piedad filial de Jesus para con su Madre san-
tisima; y como Jests se hizo Hijo de Maria para salvar a la
humanidad, hay que concluir que la piedad filial mariana ha
de ser eminentemente apostélica. Maria duce! ha de ser el grito
de combate del verdadero hijo de Marfa.

No podemos detenernos aquf en exponer ampliamente otros rasgos hex-
mosfsimos de este método de espiritualidad mariana, que la misma Iglesia
parece proponer a todos los cristianos al decir en el mismo Cédigo canénico
que «debeén todos los fieles honrar con filie! devocion a la Santfsima Virgen

16 P. FfLix FERNANDEZ, S. M., o.c., p.120.
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Marfa» (cn.1276). Sin embargo, seria un error tratar de reclamar para una
determinada forma de devocidn mariana la exclusiva o ¢l monopolio sobre
todas las demds. Es preciso respetar la inclinacion particular de cada alma,
bajo la mocién directa del Espiritu Santo, que no lleva a todos por el mismo
camino. El alma debe seguir el atractive especial de la gracia y seguir el
método de piedad mariana que mds eficaz le resulte para desprenderse por
completo ‘de sf misma y entregarse totalmente a Marfa bajo el tftulo de Rei-
na de cielos-y tierra o el dulcisimo de Madre de Jesus y Madre nuestra.

CAPITULO V
La Iglesia, Cuerpo mistico de Cristo

76. Plo XII, enc. Mystici corporis; CONCILIO Vatrcano 11, Constitucidn dogmdtico
sobre la Iglesia; CONGAR, Ensayos sobre el misterio de la Iulesia (Barcelom) Sauras, El Cuerpa
mzsnco de. Crista (BAC, Madrid); H. pe Lunac, Meditacidn sobre la Iglesia (Bilbao); MErscH,

¢ Corp nystique du Christ (Bruselas) Mura, £l Cuerpo mistico de Jesucristo (Salamanca);
JOURNET, Teologm de la Iglesia (Bllbao) CERFAU‘(, I.a .’glesxa en San Pnblo (Bilbao);. Cre-
Rissac, El misterio de la Iglesia (Madrid).

=7. Después de haber expuesto la doctnna trinitaria, cris-
tologica y mariolégica en orden a nuestra vida cristiana, se
impone la consideracién de la Iglesia como Cuerpo mistico
de Cristo. Ella completa y cierra el ciclo de la obra salvifica
de Dios con relacién al hombre y establece el punto de partida
de nuestro retorno hacia Dios.

La doctrina del Cuerpo mistico de Jesucristo consta expre-
samente en las fuentes de la divina revelacién. El apdstol San
Pablo habla repetidas veces de este sublime misterio, sobre
todo en la carta primera a los fieles de Corinto. He aqui el pa-
saje més importante y explicito 1:

«Asl como siendo el cuerpo uno tiene muchos miembros, y todos los
miembros del cuerpo, con ser muchos, son un cuerpo tdnico, asf es también
Cristo. Porque también todos nosotros hemos sido bautizados en un solo
Espiritu, para constituir un solo cuerpo, y todos, ya judios, .ya gentiles, ya
siervos, ya libres, hemos bebido del mismo Espfritu. Porque el cuerpo no
es un solo miembro, sino muchos. Si dijere el pie: ¢«Porque no soy mano no
soy del cuerpos,-no por eso deja de ser del cuerpo: Y si dijere la oreja: «Por-
que no soy ojo no ‘soy del cuerpo’, no por eso deja de ser del cuerpo. Si
todo el cuerpo fuera ojos, ¢dénde estarfa el ofdo? Y si todo ¢ fuera oidos,
{dénde estarfa el olfato? Pero Dios ha dispuesto los miembrog en el cuerpo,
cada uno de ellos como ha querido. 8i todos fueran un miembro, ;dénde
estaria el cuerpo> Los miembros. son muchos, pero urio solo el cuerpo. Y no
puede el ojo decir a la mano: «No tengo necesidad de tis. Ni tampoco la
cabeza a los ples «No necesito de vosotross.

Aun hay mads: los miembros del cuerpo que parecen mds débiles son
los mas necesarios; y-a los que parecen mds viles los rodeamos de mayor
honor, v a-los que tenemos por indecentes los tratamos con mayor decen-
cia, mientras que los que de suyo son decentes no necesitan de mis. Ahora

1 Cf. 1 Cor 12,12-28.
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bien: Dios dispuso el cuerpo dando mayor decencia al que carecia de ella,
a fin de que no hubicra escisiones en el cuerpo, antes todos los miembros
s¢ preocupen por igual toos de otros. l).. cxla suerte, st padece un wiembro,
todo«. ios miembros padecen con él; y si un miembro ¢s honradeo, todos los
otros a una se gozan, Pues vosotros sois el cuerpo de Cristo; y cada uno en
parte, segin la*disposicidén de Dios en la Iglesia».

En torno a esta sublime doctrina expondremos los sigiiientes
puntos fundamentales:

1. Idea general de la Iglesia como Cuerpo mistico de Cristo.
2. Cristo, cabeza del Cuerpo mistico.
3. FEl cristiano, miembro del Cuerpo mistice de Ciristo.

1. Idea general de la Iglesia como Cuerpo mistico
de Cristo

78. i quisiéramos ofrecer al lector una visién panoramica
de la teologia de la Iglesia como Cuerpo mistico de Cristo, no
podriamos presentarle nada tan completo v sintético como la
enciclica de Pio XII sobre ese mismo asunto. Ante la imposi-
bilidad de recogerla en su texto integro—por falta material
de espacio—, ofrecemos el siguiente esquema, muy comple-
to y detallado 2

PriveERra PARTE: La IgLEsia, Cuerpo Mistico nE CrISTO

A. Cristo quiso constituir la Iglesia

1. Adan habia sido creado en gracia, que se transmitiria
a sus descendientes. Pero pecd y manché con el pecado origi-
nal a todos los hombres, haciéndoles perder aquel tesoro di-
vino y, con él, el derecho a la vida eterna.

2. El Verbo de Dios tomé entonces la naturaleza humana
y nos gané como a consanguineos suyos, no sclo la justificacién,
sino una inefable abundancia de gracias.

3. Estas gracias pudo repartirlas por si mismo al género
humano, pero quiso hacerlo por medic de una sociedad: ésa
es la Iglesia.

B. La Jglesia es el Cuerpo mistico de Cristo
1. La IGLESIA ES UN CUERPO:

e) Uno, indiviso, visible, orginico, jerarquice.

b) Provisto de sacramentos con que subvenir a las nece-
sidades individuales y sociales.

¢} Cuyos miembros son no sélo los jerarcas ni sélo los

2 Cf. Pfo XII, enclclica Mystici corporis Christi, edicién de la Accién Catdlica Espafiola.
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carismaticos, sino todos los bautizados que profman la verda-
dera fe y no han sido apartados de la Iglesia por si mismos o
por la legitima autoridad, aunque sean pecadores.

d) Y estdn trabados entre si orgdnica y jerdrquicamente,
incluso entre quienes no estin dotados de la potestad de orden.
Asi poseen especial dignidad en la sociedad cristiana los pa-
dres, los padrinos del bautismo y los seglares que prestan su
colaboracién a la jerarquia eclesisstica.

2. La IGLESIA ES EL CUERPO DE CRISTO:
a) Porque Cristo es su fundador:

— Que comenz6 a edificarla cuando predicaba e] Evangelio.

— Y la consumd en la cruz al abolir la ley vieja y extender la lglesia
a los gentiles.

— Promulgéndola el dia de Pentecostés.

b) Porque Cristo es su cabeza:

— Por razén de su excelencia como Hombre-Dios.

— Por razén de su gobierno, pues nos instruyé cuando moraba en la
tierra, concedié a los apdstoles y sucesores la potestad de ensefiar, regir y
santificar, y en la actualidad dirige a la Iglesia de manera invisible y extra-
ordinariamente por si mismo, y de manera visible y ordinaria por el papa’
y los obispos,

— Por razén de la mutua necesidad, pues Cristo quiso condicionar los
frutos de la redencién a la colaboracién de los fieles.

— Por razén de la semejanza de naturaleza, pues Cristo se hizo consan-
guineo nuestro, y a su vez nos quiere semejantes a £l

— Por razén de la plenitud y perfeccién de los dones celestiales.

— Por razén del influjo que ejerce sobre la Iglesia, al iluminarla y san-
tificarla como autor y causa de la santidad.

¢) Porque Cristo es su sustentador :

~—- Por razén de su misién juridica, pues es El quien por la Iglesia bau-
tiza, ensefia, gobierna, etc,

— Por razén del Espiritu Santo, que es el alma del Cuerpo mistico y
que Cristo concedié a la Iglesia como fuente de todo don.

d) Porque Cristo es su Salvador:

— Salvador de todos.
— Pero especialmente de los fieles.
— Y en cuya obra salvadora podemos nosotros prestarle ayuda.

3. La IeLEsia s uN CUErPO MisTICO:
a) No fisico, como el nacido de Maria y oculto en la
Eucaristia:

— En el cuerpo fisico, cada parte no goza de subsistencia propia; en el
mistico, cada miembro goza de su propia personalidad.
— En el cuerpo fisico, los miembros tienen como suprema finalidad
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sélo el bien del conjunto; en el mistico, el fin dltimo es el bien de cada uno
de los miembros o personas.

b) Ni puramente moral, con elementos exclusivamente ju-
ridicos y sociales:

— En el cuerpo moratl el principio de unidad es el fin comun y la cola-
boracién mutua bajo una autoridad; en el mistico se da un nuevo elemento

‘sobrenatural e infinito (el Espiritu Santo) que actia como principio de

unidad.
— Por eso la Jglesia supera inmensamente a toda otra sociedad pura-
mente natural, aunque ésta reconozca también a Dios como autor,

¢) Por consiguiente, hay que rechazar los errores:

— de los que se forjan una Iglesia escondida e invisible.

— de los que la consideran como una simple creacién humana.

—-de los gue desprecian la Iglesia urfdica* en oposncxén a lo que lla-
man «Iglesm de la caridad».

— de los que creen deficiénte:su constitucidn jurxdlca, sin tener en
cuenta que a ella pertehecen también los pecadores, de quienes las deficien-
cias proceden.

SecunDpA PARTE: UNION DE LOS FIELES CON - CRISTO

A. Semejanzas biblicas

La unién de Cristo y de los fieles se compara en la Es-
critura:

a) A la del vinculo matrimonial (Eph 5,22-23).

b} A ladelos sarmientos y la vid (Io 15,1-5).

¢) A ladel organismo de nuestro cuerpo (Eph 4,16).

d) A la unién inefable del Padre y del Hijo (Io 17,21-23).

B. Vinculos de la unién

1. Juripicos Yy sOCIALES:

a) El fin: la santificacién de sus miembros.

b) La fuente: la Santisima Trinidad.

¢) Los sacramentos, que alimentan la vida cristiana.
d) Las leyes de la Iglesia, que la rlgen y gobiernan.
e} El Papado, representacién viviente de Cristo.

2. L.As VIRTUDES TEOLOGALES!

a) Lafe.
b) La esperanza.
¢} La caridad, afectiva y efectiva, para con Dios y el pré-
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C. La Iglesia «plexﬁtud» de Cristo

a) Cristo-cabeza forma en unién de sus miembros el
¢Cristo total»:

— Por eso Cristo encuentra en su Iglesia su plenitud y complemento.

-—Por eso Cristo desde el cielo ve ante sus ojos y tiene unidos a si a
todos los miembros de la Iglesia con mucha mds claridad y mucho més amor
que una madre conoce y ama al hijo que lleva en su regazo, que cualquiera
sc conoce y ama a sf mismo.

b) El amor de Cristo a los fieles sc manifiesta principal-
menie:

— Por !a fundacidén dc la Iglesia.
-— Por la donacién del Espiritu Santo, que habita en nosotros.
— Por la institucién de la Eucaristfa.

TERCERA PARTE: EXHORTACION PASTORAL
A. Errores sobre la doctrina del Cuerpo mistico

Hay que rechazar como perniciosos errores en torno a la
doctrina del Cuerpo mistico de Cristo:

a) El falso misticismo de quienes juntan y rednen en una
misma persona fisica al Redentor y a los redimidos; y atribu-
yendo a los hombres propiedades divinas, hacen a Cristo su-
jeto de errores y concupiscencias.

b) El falso qu1etlsmo de qu1enes atribuyen toda la vida
espiritual del cristiano a la accién del Espiritu Sante, desde-
fiando Ja libre cooperacmn del hombre.

¢) La falsa persuasién de que no hay que hacer tanto caso
de la confesi6én frecuente de los pecados veniales, puesto que
tenemos la confesién general que la Iglesia hace cada dia por
sus sacerdotes en nombre de los fieles.

d) La falsa opinién de los que afirman que valen muy
poco o nada las oraciones privadas de los fieles, para valorar-
tan sélo la oracién comun o publica hecha en nombre de la
Iglesia.

e) La afirmacién de que hay que dirigir las oraciones al
Eterno Padre por medio de Cristo, pero no al mismo Cristo.

B. Exhortacion a amar a la lglesia

1. ConN AMOR SOLIDO:

a) Amando no sélo los sacramentos y solemnidades litar-
gicas, sino los mismos sacramentales y los diversos ejercicios

de piedad.
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b) Observando sus leyes, incluso las que prescriben ciertas
mortificaciones, como el ayuno y la abstinencia.

¢) Y amando a todos los miembros de la Iglesia, aunque
algunos sean indignos y aun pecadores.

2. Vienpo a CrisTo EN LA IGLESIA:

a) No sélo en el papa, los obispos y los sacerdotes, que
forman la jerarquia.

b) Sino también en todos los fieles, especialmente en los
enfermos, en los heridos, en los débiles, en los nifios y en los
pobres.

3. ImrTanpo EL AMOR DE CRrisTO A LA JGLESIA:

a) Enla plenltud del afecto, que no excluye a ninguna
raza o estirpe, ni a los mismos enemigos, ni a los hombres que
todavia no estdn unidos con nosotros en el cuerpo de la Igle-
sia, pero que estdn llamados a ella y a la eterna salvacién como
nosotros.

b) En la perseverancia en trabajar incansablemente en la
edificacién e incremento de la misma Iglesia, mediante la, co-
laboracién de todos: sacerdotes, religiosos, miembros de la
Accién Catélica, asoctaciones piadosas, padres y madres de
familia. '

¢) En la oracién incesante, como Cristo practicd y ense-
#6, por los miembros de la Iglesia, por los paganos, por los
hermanos separados—que deben entrar en la Iglesia, pero
libre y espontidneamente—, por los gobernantes, responsables
del bien de los pueblos, y por la paz.

4. Papecienpo con Cristo:

~a) Supliendo con ello lo que falta a su dolorosa pasién
en pro de su Cuerpo mistico, que es la Iglesia (cf. Col 1,24).
El gané tesoros infinitos, pero la distribucién de estos tesoros
depende no poco de nuestras mortificaciones y buenas obras.

b) ILevantando nuestros ojos al cielo y ofreciende a Dios
nuestros dolores, enfermedades, persecuciones, angustias, ca-
lamidades de todo orden, etc., por el bien de todo el Cuerpo
mistico y de la humanidad entera.

C. Invocacion final a Marfa, Madre de la Iglesia

La Santisima Virgen Maria tiene especial relacién con el
Cuerpo mistico de Cristo:

a) Ella dio su consentimiento, en representaciéon de todo
el género humano, a la encarnacién del Verbo, uniendo al
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Hijo de Dios con’la naturaleza humana en una sola hipdstasis
0 persona.

b) Ella dio a luz a Cristo, cabeza del Cuerpo mistico. -

¢) Ella presentd al recién nacido a los judios y gentiles
como Profeta, Rey y Sacerdote.

d) Ella consiguié de Cristo el primer milagro en las bo-
das de Cand, en virtud del cual sus discipulos creyeron en
El (Io 2,11).

e) Ella ofrecié a Ciristo en el Calvario por los pecados de
los hombres, conquistando por un nuevo titulo de dolor v de
gloria la maternidad espiritual sobre todos los miembros de
Ciristo.

f) Ella consiguié que el Espiritu S8anto se comunicara con
dones prodigiosos a la Iglesia el dia de Pentecostés.

g) Ella, en fin, como Reina de los martires, sufrid inmen-
sos dolores y mas que todos los fieles «cumplié lo que resta
que padecer a Cristo en pro de su Cuerpo mistico, que es su
Iglesia» (Col 1,24).

Hasta aqui el resumen esquematico de la enciclica Mystict
corporis Christi, del inmortal pontifice Pio XII. Veamos aho-
ra més detalladamente el papel de Cristo como cabeza del
Cuerpo mistico.

2. Cristo, cabeza del Cuerpo mistico 3

49. Jesucristo es la cabeza del Cuerpo mistico que es su
Iglesia. Consta expresamente en la divina revelacién: «A El
sujeté todas las cosas bajo sus pies y le puso por cabeza de
todas las cosas en la Iglesia, que es su cuerpoy (Eph 1,22-23;
cf. 1 Cor 12s8).

La prueba de razén la da Santo Tomés en un magnifico
articulo que responde a la pregunta: «5i a Cristo, en cuanto
hombre, le cotresponde ser cabeza de la Iglesia» 4. Al pasar a
demostrarlo, establece el Doctor Angélico una analogfa con
el orden natural. En la cabeza humana, dice, podemos consi-
derar tres cosas: el orden, la perfeccidn y el influjo sobre el cuer-
po. El orden, porque la cabeza es la primera parte del hombre
empezando por la superior. La perfeccién, porque en ella se
contienen todos los sentidos externos e internos, mientras que
en los demés miembros sélo se encuentra el tacto. El influjo,
finalmente, sobre todo el cuerpo, porque la fuerza y el movi-
miento de los demds miembros y el gobierno de sus actos pro-

3 Cf. nuestra obra Jesucristo y la vida cristiana (BAC, Madrid 1961) n.88-89, donde expo-

nemos_largamente esta doctrina.
4 Cf. 111,8,1,
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cede de la cabeza por la virtud sensitiva'y motora que en ella
domina.

Ahora bien: todas estas excelencias pertenecen a Cristo es-
piritudlmente; luego le corresponde ser cabeza de la Iglesia.
Porque:

a) Le corresponde la primacia de orden, ya que es El el
«primogénito entre muchos hermanos» (Rom 8,29) y ha sido
constituido en el cielo «por encima de todo principado, potes-
tad, virtud y dominacién y de todo cuanto tiene nombre, no
s6lo en este siglo, sino también en el venidero» (Eph 1,21),
a fin de que «tenga la primacia sobre todas las cosas» (Col 1,18).

b} Le corresponde también la perfeccion sobre todos los
demsds, ya que se encuentra en El la plenitud de todas las gra-
cias, segin aquello de San Juan (1,14): «Le hemos visto lleno
de gracia y verdad».

¢) Le corresponde, finalmente, el influjo vital sobre todos
los miembros de la Iglesia, ya que «de su plenitud recibimos
todos gracia sobre gracm» (To 1,16).

San Pablo recogié en un texto sublime estas tres funciones
de Cristo como cabeza de la Iglesia cuando escribe a los colo-
senses (1,18-20):

«El es la cabeza del cuerpo de la Iglesia; El es el principio, el primogé-
nito de los muertos, para que tenga la primacia sobre todas las cosas (oR-
DEN), y plugo al Padre que en El habitase toda la plenitud (PERFECCION)
y por El reconciliar consigo, pacificando por la sangre de su cruz todas las
cosas, asi las de la tierra como las del cielo» (1nFLUSO).

En otra parte, prueba Santo Tomis que Cristo es cabe-
za de la Iglesia por razén de su dignidad, de su gobierno y
de su causalidad 5. Y la razén formal de ser nuestra cabeza es
la plenitud de su gracia habitual, connotando la gracia de
unién. De manera que es esencialmente la misma la gracia per-
sonal por la cual el alma de Cristo es santificada y aquella por
la cual justifica a los otros en cuanto cabeza de la Iglesia; no
hay entre.ellas mis que una diferencia de razén 6.

Extension de la gracia capital de Cristo

80. (Hasta ddnde se extiende esta gracia capital de Cris-
to? ;A quiénes afecta y en qué forma o medida? Santo Tomis
afirma terminantemente que se extiende a los angeles y a todos

5 Cf. De veritate q.20 a.4.

5 Lo dice expresamente Santo Tomés: +Et ideo eadem est secundum essentiam -gratia
personalis qua anima Christi est iustificata et gratia eius secundum quam est caput Ecclesiae
iustificans alios: ditfert tamen secundum rationems (I11,8,5).
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los hombres (excepto los condenados), aunque en diversos
grados y de muy distintas formas. Y asi:

1) CRISTO ES CABEZA DE LOS ANGELES.—Consta expresamente en la Sa-
grada Escritura. Hablando de Ciristo, dice el apéstol San Pablo: «El es la
cabeza de todo principado y potestads (Col 2,10).

La prueba de razén la da Santo Tomds, diciendo que donde hay un solo
cuerpo hay que poner una sola cabeza. Ahora bien: ¢l Cuerpo mistico de
la Iglesia no esta formado por sélo los hombres, sino también por los 4n-
geles, ya que tanto unos como otros estdn ordenados a un mismo fin, que
es la gloria de la divina fruicién. Y de toda esta multitud es Cristo la cabeza,
porque su humanidad santisima estd personalmente unida al Verbo y, por
consiguiente, participa de sus dones mucho mis perfectamente que los 4n-
geles ¢ influye en ellos muchas gracias, tales como la gloria accidental, ca-
rismas sobrenaturales, revelaciones de los misterios de Dios y otras seme-
jantes. Luego Cristo es cabeza de los mismos dngeles 7.

2) CRISTO ES CABEZA DE TODOS LOS HOMBRES, PERO EN DIVERSOS GRADOS.
He aqui cémo lo explica Santo Tomés 8:

a) De los bienaventurados lo es perfectisimamente, ya que estin uni-
dos a El de una manera definitiva por la confirmacién en gracia y la gloria
eterna. Digase lo mismo de las almas del purgatorio, en cuanto a la confir-
macién en gracia.

b) De todos los hombres en gracia lo es también perfectamente, ya que
por influjo de Cristo poseen la vida sobrenatural, los carismas y dones de
Dios y permanecen unidos a El como miembros vivos v actuales por la gracia
y la caridad.

c) De los cristianos en pecado lo es de un modo menos perfecto, en
cuanto que, por la fe y la esperanza informes, todavia le estin unidos de
alguna manera actual.

d) Los herejes y paganos, tanto los predestinados como los futiiros ré-
probos, no son miembros actuales de Ciristo, sino sélo en potencia; pero
con esta diferencia: que los predestinados son miembros en potencia que
ha de pasar a ser actual, y los futuros réprobos lo son en potencia que nunca
pasara a ser actual o lo serd tan sélo transitoriamente.

e) Los demonios vy condenados de ninguna manera son miembros de
Cristo, porque estdn definitivamente separados de El y ni siquiera en po-
tencla le estardn jamds unidos.

3. El cristiano, miembro del Cuerpo mistico de Cristo

81. Como acabamos de decir, Cristo es la cabeza de la
Iglesia, que es su Cuerpo mistico. Echemos ahora una mirada
sobre el cristiano como miembro de ese Cuerpo mistico.

Tres son las condiciones indispensables para incorporarse
plenamente a la Iglesia como miembro del Cuerpo mistico de
Jesucristo: estar bautizado, profesar integramente la fe cato-
lica y no haberse separado de la Iglesia ni estar excomulgado.
Escuchemos a Pio XII proclamando esta doctrina °:

7 Cf I11.8,4.
8 Cf. 111,8,3.
9 Enclclica Mystici corporis Christt n.21; cf. D 2286.



C.5. Lalglesia, Cuerpo mistico 109

«Entre los miembros de la-Iglesia sélo se han de contar de hecho- los
que recibieron las aguas regeneradoras del. bautismo, profesan la verdadera
fe y no se han separado miserablementé ellos mismos dela contextura del
cuerpo ni han sido apartados ‘de ¢l por la legitima autoridad a causa de
gravisimas culpas».

Detallando un poco mds, el concilio Vaticano I1 prornulgo
la mgmente doctrina 19:

«A esta sociedad de la Iglesia estdn incorporados plenamente quienes,
poseyendo el Espiritu de Cristo, aceptan la totalidad de su organizacién y
todos los medios de salvacién establecidos en ella; y- en su cuerpo visible
estdn unidos con ‘Cristo, el cual la rige mediante el Sumo Pontifice y los
obispos, por los vinculos de la’ profesién de fe, de los sacramentos, del go-
bierno v comunién eclesiastica, No se salva, sin embargo, aunque esté in-
corporado 2 la Iglesia, quien, no perseverando en la caridad, permanece en
el seno de la Iglesia ten cuerpo, pero no «en corazén». Pero no olviden todos
los hijos de la Iglesia que su excelente condicién no deben atribuirla a los
méritos propios, sino a una gracia singular de Cristo, a la que, si no res-
ponden con pensamiento, palabra y obra, lejos de salvarse, serdn juzgados
con. mayor severidads (cf. Lc 12,48).

Estas tiltimas palabras del concilio Vaticano II han de ha-
cer reflexionar seriamente al cristiano sobre su gran responsa-
bilidad como miembro del Cuerpo mistico de Cristo. Porque
si es verdad que pertenecer a la Iglesia es su mayor timbre de
gloria ¥ gracia espeécialisima de Cristo, no lo es menos que esa
su excelsa’ cond1c10n Heva consigo tremendas résponsabili-
dades.

En la Iglesia todo es social y colectivo. Todo cuanto de
bueno o de malo haga o deje de hacer el cristiano repercute inevi-
tablemente en toda la Iglesia pa,m aumentar o disminuir su propia
vitalidad sobrenatural. De manera semejante a como una sola
gota dé agua ‘que se afiada o se quite hace subir o bajar el nivel
de una serie de'vasos comunicantes, cualquier acto de virtud
—por pequefio e insignificante que sea—realizado por un cris-
tiano hace subir el nivel sobrenatural de toda la Iglesia; lo mis-
mo que cualquier pecado de comisién o de omisién—por muy
venial e insignificante que sea—disminuye y recorta algo de
aquella vida divina que Cristo nos merecié con su sangre pre-
ciosa y ‘que circula incesantemente por las venas de la Iglesia.
iTremendo misterio, tan sublime en su aspecto positivo como
aterrador en el negativol

El cristiano deberia tener constantemente ante sus ojos
esta proyeccién social inherente a todos sus actos para regular
por ella las actividades todas de su vida. Nada deberfa alejar-
nos tan radicalmente del pecado como la consideracién del

10 Cf. ConciLro VATICANO 11, " Constitucién dogmdtica sobre la Ig!esxa n.14, promulgada
por Pablo VI el 21 de noviembre de 1964,
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dafio .que con &l infeririamos a toda la Iglesia, y pocas ideas
deberfan impulsarnos a procurar con tanto empefio nuestra
propia santificacién como el pensamiento de que con ella au- -
mentaremos la energia sobrenatural de todo el Cuerpo mistico
de Cristo.

Esta proyeccién social de toda la vida del cristiano como
miembro de la Iglesia, no anula, sin embargo, en modo algu-
no, su propia personalidad individual. Asi como en el orga-
nismo corporal cada uno de los miembros contribuye y cola-
bora al bien de todo el cuerpo, pero conservando su autono-
mia funcional propia {v.gr., el corazén impulsando la sangre,
el cerebro dirigiendo la vida sensitiva, etc.); de manera seme-
jante el cristiano, como miembro del Cuerpo mistico de Cristo,
ha de ‘contribuir al bien de toda la Iglesia conservando y per-
feccmnando su propia personalidad individual, Ello quiere de-
cir que ha de trabajar, ante todo y sobre todo, en su propia
santificacién individual, como condicién indispensable y medio
més necesario para influir sobrenaturalmente sobre todo el
conjunto de la Iglesia.

Seria un gran error—en efecto—sacrificar la propia e in-
dividual santificacién so pretexto de entregarse de lleno al ser-
vicio del préjimo. Una actividad apostélica tan intensa y tre-
pidante que nos obligara, por ejemplo, a suprimir nuestra vida
de oracién o reducirla a limites demasiado estrechos, serfa de
consecuencias muy funestas no sélo con relacién a nosotros
mismos, sino incluso con relacién a toda la Iglesia. Es preciso
proclamar con fuerza estos principios, que, por desgracia, se
echan en olvido con demasiada frecuencia, entre la agitacién y
el torbellino de una actividad apostélica demasiado indiscreta
y febril. El ejercicio det apostolado—que obliga a todo cris-
tiano sin excepmon 1l—no nos autoriza a olvidarnos de nos-
otros mismos, ni debe dispensarnos jamés del ejercicio de la
oracién callada y solitaria, del trato intimo.y sosegado con
Dios, sin el cual es del todo imposible la perféccién y la santi-
dad. Por lo demds, nunca seremos tan ttiles al préjimo y a
toda la Iglesia de Cristo como cuando tratemos en serio de
incrementar nuestra vida de oracién y de trato con Dios. Es-
cuchemos a San Juan de la Cruz proclamando con fuerza esta
doctrina 12

«Adviertan, pues, aquf los que son muy activos, que plensan cefir al
mundo con sus predicaciones y obras exteriores, que mucho mds provecho

. 1L «La responsabilidad de diseminar la fe incumbe a todo discipulo de Cristo en su partes
(Ccmc:uo VaTticano 11, Constitucion dogmatica sobre la Iglesia, n.17). Cf. €l u.667 de esta obra.
2 Cf, Cdntico espiritual, anotacién para la cancién 29.
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harian a la Iglesia v mucho mds agradarian a Dios, dejado aparte el buen
ejemplo que de si darfan, si gastasen siquiera la mitad de ese tiempo en
estarse con Dios en oracidn, aunque no hubiesen llegado a tan alta como ésta.
Cierto, entonces harfan més y con menos trabajo con una obra que con mil,
mereciéndolo su oracién, y habiendo cobrado fuerzas espirituales en ella;
porque de otra manera, todo es martillar y hacer poco més que nada, y 2
veces nada, y aun a veces dafio. Porque Dios os libre que se comience a
envanecer la sal (Mt 5,1 3), que, aunque mas parezca que hace algo por de
fuera, en sustancia no serd nada, cuando est4 cierto que las buenas obras
no se pueden hacer sino en virtud de Dios».



SEGUNDA PARTE

El organismo sobrenatural y la perfeccién
cristiana

En esta segunda parte de nuestra obra expondremos los
elementos que constituyen el organismo de la vida sobrena-
tural y precisaremos en qué consiste la perfeccién cristiana y
sus relaciones con la vida mistica, procedente de la actuacion
de los dones del Espiritu Santo en el alma justa.

Dividiremos nuestro estudio en cuatro capftulos:

Naturaleza y organismo de la vida sobrenatural.
La perfecciéon cristiana.

Naturaleza de la mistica.

Relaciones entre la perfeccién y la mistica.

AW N R

CAPITULO I
Naturaleza y organismo de la vida sobrenatural

NOCIONES PREVIAS

Antes de comenzar el estudio de nuestro organismo sobre-
natural es conveniente tener en cuenta ciertas nociones elemen-
tales sobre la vida natural y sobrenatural del hombre.

1. La vida natural del hombre

82. El hombre es un ser misterioso que se compone de
cuerpo y de alma, de materia y de espiritu, intimamente aso-
ciados para formar una sola naturaleza y una sola persona. De
él se ha dicho con justicia que es un mundo en pequefio, un
microcosmos, sintesis admirable de la creacién entera.

«El hombre—dice bermosamente San Gregorio—tiene algo de todas las
demads criaturas; porque tiene el ser como las piedras, la vida como los arbo-
les, la sensibilidad como los animales y la inteligencia como los dngeles» 1,

El hombre—en efecto—existe como los seres inanimados;
se nutre, crece y se reproduce como las plantas; como el ant-

1 San Grecorio, Hom. 29 super Evang.: ML 76,1214,
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mal, conoce los objetos. sensxbles, se dirige a ellos por el apetlto
sensitivo, con sus emociones y pasiones, y se mueve con movi-
miento inmanente y espontineo; como el 4ngel—en fin—, pero
en grado inferior y de diferente manera, conoce intelectual-
mente el ser suprasensible bajo la razén de verdadero, y su vo-
luntad se dirige hacia él bajo el concepto de bien racional. El
mecanismo y funcionamiento de todos ‘estos elementos vitales
en su triple manifestacién vegetativa, sensitiva y racional cons-
tituye la vida natural del hombre. Estas tres manifestaciones
de su vida natural no estdn sobrepuestas o desvinculadas entre
sf, sino que se compenetran, se coordinan y complementan
mutuamente para concurrir a un mismo fin, que no es otro
que la perfeccién natural de todo ¢l hombre. .

‘2. La vida sobrenatural

83. No hay en la naturaleza del hornbre mngun elemento
que exija o postule, proxima o remotamente, el orden sobrena-
tural. La elevacion a este orden es un favor de Dios totalmente
gratuito, que rebasa y trasaende mﬁmtamente las exigencias de
1a naturaleza 2.

Hay, sin embargo, una estrecha analogia entre el orden
natural y el sobrenatural Porque la gracia no viene a destrmr
la naturaleza ni a colocarse al margen de ellz, sino precisamen-
te a perfeccionarla y elevarla. El orden sobrenatural _constituye
para el hombre una verdadera vida, con un organismo. seme-
jante al de la vida natural, Porque asi como en el orden natu-
ral podemos distinguir en la vida del hombre Cuatro elementos
fundamentales, a saber: el sujeto, el principio formal de su
vida, sus potencias y sus operaciones, de manera semejante en-
contramos todos esos eléementos en el. organismo sobrenatu-
ral. El sujeto es el 'alma; el principio formal de su vida sobrena-
tural es, la gracia. santificante; las potencias son.las virtudes
infusas y los dones del Espiritu Santo, y las operaciones son
los actos de esas virtudes y dones. Con ello tenemos ya perfila-
do en sus lineas fundamentales el camino que vamos a recorrer
en este capitulo. Vamos a examinar por separado cada una de
las siguientes cuestiones:

1) La gracia santificante.

2} Las potencias sobrenaturales. .

3) Las gracias actuales.

2 Cf. n.1001-1007 1000 1021 1023S 1079 1671s.

Teol. perfeccicn 6
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Con esto' habremos examinado todos los elementos esen-
ciales de nuestro organismo sobrenatural en su doble aspecto
estauco y dindmico.

ARTICULO 1
La 'GRACIA SANTIFICANTE
1. Nociones previas de psicologia

84. No son necesarias aqui m4s que unas brevisimas no-
ciones de psicologia acerca del alma humana, que es el sujeto
donde radica nuestra vida sobrenatural.

El alma humana es una sustancia espiritual que en su ser
y en su obrar es, de suyo, independiente de la materia; si bien,
mientras permanece unida al cuerpo, se sirve de los érganos
corpora.es para el ejercmlo de clertas funciones. Con todo, el
alma no’es una sustancia completa ni puede proplamente lla-
marse ¢persona’. El yo, la persona, no es el cuerpo solo ni el
alma sola, sino el compuesto que resulta de la unién sustancial
entre los dos.

Sabemos no sélo por la razén y la sana filosofia 3, sino in-
cluso por la solemne declaracion dogmdtica de la Igle51a 4, que
el alma es la forma sustancial del cuerpo.

En virtud de esta informacién’ sustancial, el hombre tiene
el ser de hombre, de animal, de viviente, de cuerpo, deé sustan-
cia y de ser. Por consiguiente, el alma le da al hombre todo el
grado esencial de perfeccién y, ademés, comunica al cuerpo
el acto del ser con que ella existe 5.

El alma no es inmediatamente operativa 6, Como sustancia
que es, se nos da en el orden del ser, no en el de la operacién.
Como toda sustancia, necesita para obrar de potencias o facul-
tades—el entendimiento v la voluntad—, que emanan de la
esencia:del alma como de su propia raiz 7, aunque se distinguen
realmente de ella y mutuamente entre si 8.

Tal es el sujeto donde asienta y descansa nuestra vida so-
brenatural. La gracia, que es el principio formal de ella, radica
en la esencia misma de nuestra alma de una manera. estatica.
Las virtudes y los dones, que son el elemento dindmico sobre-

3 Cf. 1,76,1.

4 Lo definié expresamente el concilio de Viena: cf. D 481.

§ Thesis thom. 16. Es una de las 24 tesis tomistas propuestas por la Sagrada Congrega-
cmn6 cgfl:.lsf;gl]os como normas de direccién completamente seguras (cf. AAS 6,383ss).

7 Cf 1,77,6.
8 Cf. L77,1-3.
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natural, residen en las potencias o facultades precisamente para
elevarlas también al orden sobrenatural.
De momento no hace falta nada mdés.

II. La gracia santificante en si misma

85. El principio formal de toda nuestra vida sobrenatural
es la gracia santificante. Soberana, aunque accidental participa-
cién de la naturaleza misma de Diocs, al infundirse en nuestra
alma, nos eleva al rango de hijos suyos y herederos de la gloria.
«Somos hijos de Dios—exclamiaba San Pablo—; y, siendo hijos,
somos también herederos: herederos de Dios y coherederos
con Cristo» %. Y en su magnifico sermdn del aredpago insiste
en que somos de la raza de Dios: Siendo, pues, linaje de Dios... 10,
Esta misma verdid hace resaltar Santo Tomadas cuando, comen-
tando la expresién de San’ Juan «ex Deo nati sunt», escribe:
«Esta generacién, por cuanto es de Dios, nos hace hijos de
Dios» 11,

Vamos a examinar 1a naturaleza de la gracia, el sujeto don-
de radica y los efectos que produce en el alma. Son las tres
cuestiones fundamentales para nuestro objeto.

1. Naturaleza de la gracna santlﬁcante

86. - Piede definirse la gracia diciendo que es una cuahdad
sobrenatural inherente a nuestra alma que nos da una
participacién fisica y formal—aunque aniloga y acciden-
tal—de la naturaleza misma de Dios.

Examinemos los elementos de esta definicién.

1) Es una cualidad.—La cualidad, en filosofia, es tun accldente dls-
positivo de la sustancia», Pero se distinguen comunmente cuatro especies
de cualidades. Si disponen a la sustancia bien o mal en si mising, .tenemos
el hdbito y fa dicposz‘cidn, sila disponen en orden a la accién, se llaman poten-
cia e impotencia; en orden a la recepcién son la pasién y ld cualidad pasible,
y en orden a la cantidad no son otra cosd que la forma y la'figura.

Salta a la vista que la gracia santificante no puede pertenecer a ninguna
de las tres dltimas especies de cualidad, ya que no se ordena directamente a
la operacién, como la potencia e impotencia, ni es accidente corpéreo, como
la pasién, la cualidad pasible, la forma ¥ la figura. Tiene, pues, que perte-
necer—al menos reductivamente—al primer género de cualidad; y, dentro
de €1, al hdbito, no a la simple disposicién, ya que se trata de una cualidad
de suyo permanente y diflcilmente movible.

2) Sobrenatural.—Es evidente. La gracia es el principio formal de
nuestra vida sobrenaturdl, dquello que nos eleva y constituye en ese orden.
. 9 Rom 8,16-17. . .

10 Act 17,29.
11 S, Tuom., Commisnt. in E'urmg Jo. 1,13
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En ‘cuanto sobrenatural, estd il veces por encima de todas las cosas natu-
rales, trascendiendo y rebasando la naturaleza .toda y haciéndonos entrar
en la esfera de lo divino e increado. Santo Tomas ha podido escribir que la
més minima participacién de la gracia santificante, considerada en un solo
individuo, supera y trasciende el bien natural de todo el universo 12,

3) Inherente a nuestra alma.—Lo negaron los protestantes con su
teorfa de la justificacién por imputacién extrinseca de los méritos de Cristo;
pero ¢s verdad de fe definida por el concilio de Trento 13. Santo Tomés lo
razona profundfsimamente, apoyéndose en un principic teoléglco sublime:
«e] amer de Dios infunde y crea la bondad en las cosas» 14. En este principio
radica-la principal diferencia que distingue el amor humano.del divino.
En nosotros, el amor nace del aobjeto bueno, real o aparente, al paso que
Dios crea fa bondad del objeto por el mero hecho de amarlo. ¥ como el
amor se complace en aquello que se le asemeja, de ahf que la gracia, por la
cual Dios'nos ama con amor de amigo, nos eleve en cierto modo a su rango,
nos deifique mediante una participacién formal de su misma naturaleza di-
vina: «Es necesario que sélo Dios. deifigue, comunicando su divina natura-
leza por cierta participacién de semejanza» 15. Mas brevemente: Dios ama
con amor sobrenatural absoluto al hombre que le es grato y caro; pero como
el amor de Dios es causa de lo que ama, sfguese que tiene que producir, en
el hombre que le es de esa manera grato, la razén de esa bondad sobrena-
tural, es decir,:la gracia 16,

4) Que nos da una participacién fisica y formal—aunque ana-
loga y accidental—de la naturaleza misma de Dios.—La participacién
no es otra cosa que la asimilacién y expresién inadecuada en una cosa infe-
tior de alguna perfeccién existente en una cosa superior. «Porque—dice a
este proposito Santo Tomés—Io que es totalmente alguna determinada cosa,
no participa de efla, sino que se identifica con ella. Pero lo que no es total-
mente esa Cosa, pero tlcne algo de ella, se dice propiamente que participa
de ella» 17.

La participacién puede ser moral o fisica. La fisica se subdivide en vir-
tual y formal; y la formal puede ser univoca o andloga. Son conceptos cono-
cidos que no es menester explicar 18,

Teniendo en cuenta todos estos efementos, decimos que la gracia san-
tificante nos da una participacién fisica y forma] aunque anéloga y acciden-
al de la nataraleza divina.

‘a) PARTICIPACION FfsicA ¥ FORMAL.—Que ella nos hace participantes
de Ta naturaleza divina, es una verdad que consta expresamente en la Sa-

12 sBonum gratlae unius maius est quam bonum naturae totius. universis (I-1I 113,9 ad 2).

13 4§j alguno dijere que los hombres son justificados solamente por la imputacién de la
justicia de Cristo o por la sola remisién de los pecados, excluida la gracia y la caridad que se
difunde por <l Espiritu Sante en sus corazones y a ellos se adhiere o que la gracia por la que
somlo: ;lustlﬁcados es tan. sélo el favor o benevolencia de Dios, sea anateman (D 8z1).

120,2.

15 I-ILr12,1.

14 Y-II,110,1; cf, De veritate q.27 a.1,

17 Metaphys I lect.10. .

18 Sin embargo, en gracia a los no iniciados en filosoffa, vamos a porer dlgunos ejemplos
aclaratorios, Cada uno de los miembros de una corporacién participa moralmente de su-buena
o mala fama, La luna participa fisfcamente de la luz del sol. Las flores.y frutos-estin virtual--
mente contenidos en el arbol que los ha de producir, y aun en la semilla del mismo. La ani-
malidad -es participada sformalmente por el hombre y el bruto (los dos son animales, aunque
difteran especificamente entre s:) Si‘la-participacion formal se dice .0.predica de todos los
sujetos participantes del mismo v tinico modo (corhs la humanidad se dice-de todos los hombres
en idéntico sentido), tenemos una participacién univoca; si, por el contrario, se predica de
varios sujetos de modo diferente o proporcional (como el ser se predica de Dios, del 4ngel,

del hornbre, de los animales, plantas y piedras, pero de modo diferente ¢ en distinta propor-
cidn), tenemos una participacion andloga.
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grada Escritura. Dice el apostol San Pedro. «Y fos “hizo merced de plEClO-
sas y' ricas promesas para’ hdcérnos ast partlctpes de la divind naturdleza»
(2 Pett 1,4). No'cabe hablar mis clato ni de uni manera més expl[cu:a C

Lo confirma la liturgia de la Iglesia al cantar en el prefacio de la As-
cension refiriéndose a Crlsto «Sublé al c1elo pam hacemos participes de su
divinidad».

jCon qué persuasiva elocuendia ‘trata’ de mrulcario en el dlma de sus
oyentes el gran San Ledn Magno! Conoce, cnstlano, tu dignidad 'y, hecho
participe de la divina natumfeza, no quxeras Volver a la vx]eza de tu ant!gua_

condiciéon» 19,

‘Pero es’ preciso examinar aquI el’ modo cpn que Ia gracla santlﬁcante
participa de la naturaleza divina.

‘Dios no es semgjante a las cnaturas, a que 'El y's6lo El es e} ser por
esencid, siendo’ todas las criaturds ‘'seres por part1c1pac1én Pero, no obs-
tante, las criaturas'son; de aIguna manera, semejantes a Dids; porque ¢omo
todo agente produce algo semgjante a si, es necesario que en el éfecto esté
la semejanza de la forma agente 20, Sin embargo, no sé puede decir qug las
criaturas. sean seinejantes 4 Dids por comunicacién en'la forma segin la
misma razén de género y de especic, sino tnicamente segun cierta ‘ana-
logla, en cuanto que DlOS es’ el ser poresencia, y las criaturas por' parhcl—
pacién 21, ¢

Ahora bien: hay tres géneros de criaturas que m‘utan analogmamentc a
Dios y le son de alguna manera sexejantes:

a) Las criaturas 1waczonales.—-—Pamc1pan de la perfecmon divina en
cuanto tienen sef, y esta tan remota semejanza se-llama vestigio; porque asi
como por el vestigio o impresién del ple se puéde rastrear, siquieta imper-’
fectamente, al autor -de esa huella, asi‘por las criaturas se puede rastrear
al Creador. En este sentido, se dice que las criaturas 1rrac1or1ales s6n como
la huella; el rastro, el vestigio del Creador 22,

b) -Las criaturas racionales, en cuanto dotadas de inteligencia, imitan y
representan las perfecciones de Dios de una manera mds expresa y deter-

- minada; ¥ por esto se llaman imagen natural de Dios.

&) Las almas en gracia,’en cuanto que estin unidas a-Dios con amor. de
amistad, le imitan de una manera muchisimo mas perfecta, y por eso'se
llaman y:son propiamente imagen sobrenatural -de Dios.

Esta imagen de Dios como autor del orden sobrenatural, {exige para
ser perfecta una verdadera participacién fisica v forma! de la naturalcza
misma de Dios? Indudablemente que si. Aparte dé que es éste un dato
precioso ‘que se desprende inmédiatamente de la revelacmn, he aqui las ra-
zones teolégicas que lo abonan:

1.% Las operaciones propias de alguna naturaleza supenor no pueden
hacerse connaturales a una naturaleza inferior sin que ésta participe de aqué-
lla de alguin modo, toda vez que-el efecto no puede ser jamds superior a su
causa y- la operacién sigue al ser: Pero las opericiones propias de Dios—al
menos algunas de ellas, tales como la visién beatffica, ¢l amor beatifico, etc.—
se hacen de algdn modo connaturales al hombre por la gracia. Luego es evi-
dente que el' hombre participa de algun modo por la gracla de Ja naturaleza
misma de Dios ﬁswa v formalmente. - !

2.% De la gracia brota una inclinacién : a Dics tal comio es en si mlsmo.
Ahora bien: toda inclinacién se funda y radica en alguna natiiraleza ; v mani-
fiesta su' condxclon. Pero una-inclinacién al orden divino en si mismo no

19 S,\N Le6N Macno, Serm. 21 c.3: ML 54,192

20 «Necesse est quod in effectu sit similituda formae agentis» (1,4,3).
21 Jq,32ad 3

22 §'Trom., In I Sent. d.3 q.2a 10
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puede fundarse en una naturaleza de orden inferior; luego tiene que fundarse
en una natu.raleza diving, al mends por participacidn. Y esa participacién
tiene que ser fisica y fo¥mal, _puesto que fisica y formalmente brota de ella
aquella inclinacién, © .

3.% Porla naturaleza misina de las virtudes infusas, Las vu-tudes infu-
sas—como veremos mias adelante—son como las potenclas o facultadés para
obrar sobrenaturalmente. Pero como la operaqén sigue al ser, una opera-
cién sobrenatural brotada vitalriente del aima supone en ella la presencia
de una naturaleza sobrenatiiral, que no puede ser otra cosa que una partici-
pacién fisica y formal de la naturaleza misma de Dios.

Y no se diga que, mediante una gracia-actual, puede un pecador reali-
zar un acto sobrenatural sin necesidad de poner la gracia habitual en su
alma. Esta objecién no invalida nuestro argumento, ya que en él hablamos
de un acto brotado del alma de tina manera connatural y sin violencia, no
.del empuje violento al acto segundo sin pasar por las dlsposlclones pr6x1-
mas habituales.

“Nos. falta examiniar en qué sentldo declmos queé la participacién de la
paturaleza divina por la gracia, aunque fisica y formal, es, sin embargo,
andloga ¥ accidental.

b) PARTICIPACION ANALOGA. —Szgmﬁca que la naturaleza divina no se
nos comunica unfvocamente, como el Padre la transmite a su Hijo por via de
generacién natural eterna 6 como en Cristo la humanidad subsiste. en la di-
vinidad. El hombre por a gracia no se hace Dios ni por generacién natural,
ni por unién hipostitica o personal, ni por una disolucién panteista de nues- -
tra sustancia en:la divina, sino. por una participacién analégica, en virtud
de la cual lo que existe en Dios de un modo infinito es participado por el
alma en grado limitado o finito. «La gracia—escribe Santo Tomés—no es
otra cosa que clerta semejanza participada de la divina naturaleza» 23. El
hierro metido en la fragua conserva su naturaleza de hierro y toma sola-
mente las propiedades del fuego; el espejo iluminado por el sol no adquiere
la paturaleza del sol, pero refleja su mismo resplandor. De semejante ma-
nera, dice San Leén, «la dignidad original de nuestra raza estd en que la
forma de la divina bondad brille en nosotros como en un resplandeciente’
espejon 24, ’

¢) PARTICIPACION AchEN’rAL.——La razén, clarisima, fa da Santo To-
miés en las sigulentes palabras:

¢Toda sustancia constituye, o bien la naturaleza misma del obje-
to del que es sustancia, o0 -al menos una parte de esta naturaleza...
Ahora bien: como la gracia est4 por encima de la naturaleza humana,
no es posible que sea sustancia o forma sustancial del alma, sino
Gnicamente una forma accidental o sobreafiadida, En efecto: lo que
es sustancial en Dios se comunica accidentalmente al alma que par-
ticipa de la divina bondade 25, Y esa comunicacién accidental de lo
que en Dios es substancial, es precisamente la gracia.-

Por otra parte, ‘el concilio Tridentino ensefia expresamente—como ya
vimos—que Ja gracia habitual es inherente al corazén def hombre 26. Ahora
blen, lo que se inhiere en otro no es sustancia, sino accidente, como ensefia
la mas elemental filosofia.

Ni esto rebaja en nada la dignidad de la gracia con respecto a las sus-

23 I11,62,1.

24 Serm. 12 (al, 11) de i wwmo ca: ML 54,168.
25 1-II,x10,2 ad 2.

26 [ 821.
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tancias naturales, puesto que, siendo un accidente sobrenatural, rebasa y
trasciende por su propia esencia, infinitamente, todas las sustancias na-
turzales creadas o creables. No olvidemos aquellas palabras de Santo Tomads
que hemos citado mds arriba: «El bien sobrenatural de un solo individuo es
mayor que el bien natural de todo el universo» 27,

Tal es la 1ncomparable a.ltura a que nos levanta 1a grac1a
santificante, Para comprender menos imperfectamente esta di-
vina grandeza es preciso examinar los admirables efectos que
prodiice la gracia en el alma justificada; pero antes de sefialar-
los, veamos dénde reside, ésto es, cudl es'el sujeto dé la-misma.

2. Sujeto de la gracla

87. Esta cuestidn hay que resolverla en funcién de aquella
otra que se suscita al preguntar si la gracia se distingue o no de
la caridad. Los teologos que niegan su distincién teal 28 afir-
man que la gracia reside en la voluntad como.en su sujeto: pro-
pio. Los que, por el contrario, afirman la distincién real entre
la gracia y la caridad 2% ponen esta virtud -en la voluntad, 'y la
gracia santificante en la esencia misma del alma. Es esta tltima,
indudablemente, la verdadera sentencia. He aqui los argumen-
tos que lo prueban:

1.0 La regeneracién del hombre se hace por Ia gracia santi-
ficante. Pero la regeneracmn afecta antes a la esencia del alma
que a las potencias, porque la accién generatlva se termina en
la esenc1a Luego la gracia reside en la esencia del alma 30.

‘Los accidentes espirituales que dan el ser se adhieren
a la s‘ustancia. del alma y los que se ordenan a la operacién se
reciben en las potencias. Pero- la gracia santificante confiere al
aJma el ser sobrenatural y la caridad se ordena a obrar. Luego
la gracia santificante deberd adherirse a la esencia misma del
alma, y la catidad a una de sus potencias, esto es, ala voluntad.

3.2 «Toda perfeccién de las potencias del alma tiene razén
de virtud» 31. Pero la gracia santificante no tiene razén de vir-
tud ni se ordena por si misma a la accién 32. Luego la gracia
santificanite no es perfeccién de las potencias del alma, sino de
su propia esencia.

27 1-I,113,9 ad 2.

23 Tales son, entre otros, Pedro Lombardo, Enriyue de Gante, Escoto, Dumndo, Bacén
YBlzegl Santo Tomis (I-11,110,3 sed. contra; 111), Fgidio Roma.no, Argentina, Capreolo,
Medina, Soto, Suirez, Valenc1a, Salmanttcem y la mayor parte de los teélogos modernos.

30 I-I1,t10,4 sed contra.

31 I-1l,110,4 c.
32 I-I_I,uo,g._
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Efectm de la gracia santlﬁcante

Examlnada, slqulcra sea. tan. someramentc, la naturalez1 de ]a -gracia y
el sujeto .donde :reside, 'veamos ahora cudles son los admirables efectos que:
produce en el alma justificada.. Ello nos acabard de dar una idea un poco
menos imperfecta de las incalculables riquezas encerradas en esa mlstenosa
part1c1pac16n de la naturaleza misma de Dids." .

88. El pr1mer efecto de la | grac1a santificanté es darnos esa
participacién de la. naturaleza divina, de la que ya hemos’ ha-
blado. Esta es la rafz y fundamento de todos los demés efectos
procedentes de la gracia,

Ahora bien: entre estos efectos ocupan lugar de preferencia,
por su trascendencia soberana, los tres que sefiala San Pablo en
su carta a-los Romanos:

«Que no habéxs ‘recibidé ¢l espiritu de siervos para recaer én el temot,
antes habéis recibido el espiritu de adopcién por el-que clarmamos: |Abba,
Padre!: El Espliritu .mismo da testimonio a nuestro espiritu de que somos
hijos de Dios. Y si hijos, también herederos; herederos de Dios, coherederos
de Cristo» (Rom 8,15-17).

Apoyados en este sublime texto paulino, vamos a sefialar
los tres principales efectos que produce-en nuestras almas la
gracia sa.ntlﬁcante

89. 1.° La gracia nos hace verdaderamente ‘hijos adoptwos de
Dijos.—Para ser padre es preciso transmitir a otro ser.la propia naturaleza
especifica. El artistd que fabrica una estatua'no es el padre de aquella obra
inaniméda, -sino unicamente el dutor. En cambio, los autores de nuestros
dias sony verdaderamente nuestros padres en el orden natural, porque nos
transmitieron realmente, por via de generacién, su propia naturaleza humana.

¢Es esta filiacién natural de Dios la ‘que se nos comunica por la gra-
cia santificante? De ninguna manera. Dios Padre no tiene mis que ' un solo
Hijo, segdn la naturaleza: el Verbo Eterno. S¢lo a El le transfiere eterna-
mente, por una inefable generacién intelectual, la naturaleza divina en toda
su infinita plemtud En virtud de esta generacxon natural, la segunda per-
sona de la Santisimia Trinidad posce la misma esencia divina del Padre, es
Dios exactamente como EL Por eso, Cristo, cuya naturaleza humana estd
hipostdticamente unida a la petsona del Verbo no es hijo adoptivo de Dios,
sino hijo natural en todo el rigor de la palabra 33, |

Nuestra fliacién divina por medio de la gtacm es de muy distinta na-
turaleza. No se trata de una filiacién natural, sino de una filiacién adop-
tiva. Pero es menester entender realmente esta verdad para no formarse
una idea raquitica y empequefiecida de su sublime grandeza. Vamos a ex-
plicarla un poco. :

La adopcién consiste en la admisién gratulta de un extrafio en una fa-
milia, que le considera en adelante como hijo y le da derecho a la herencia
de los bienes. La adopcién humana exige tres condiciones. :

a ) Por parte del sujeto, la naturaleza humana, porque se requiere una
semejanza de naturaleza con el padre adoptivo. Nadie puede adoptar una
estatua o un animal,

33 I,27,2; 111,23,4.
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b) Por parte del adoptante, un' gmor gmtuzto y de’libre eleccion. Nadie
tiene devecho a ser adoptado, n por 10 fismo,’ nadle tlene obhgacmn de
adoptar..

<) Por. parte de los bienes cs menester in verdadérd demcho a la bet
rencia del padre adoptivo; de lo contrarlo ]a adopcmn serij pulameme
ilusoria y ficticia. i

Ahora bien; la gracia santlﬁcar\te Hos conﬁerc ‘una - adoptién " divina
que, realizando plenamente todas estas condi¢iones, las rebasa y supera
coi miucho. Porgue las’ adopciones puramente humanis o legales vienen
a reduclrse, en Gltimo analisis, a ‘Una ficcién juridica, totalimenite extrin-
seca a la_naturaléza del adopt:ado, que le conﬁere-«es verdad—anfe la so-
ciedad humana Ios derechos de’ los hijos, pero sin infundirle I4 sangre de
la faniilid, sin que en'su. natura]eza v personalidad humana se praduzca

realmente ninguna inmutacién intrinseca, En camb]o, al adoptamos hijos
suyos, Dios Uno y Trino 34 nos infunde la gracla ‘santificante, que nos da,
como hemos visto, una participacién misteriosa, pero realisima y formal,
de su propia naturaleza divina. Se: trata. de una adopcidn intrinsecd, que
pone ¢n nuestra aling; fisica.y formalmente, una realidad divina, que hace .
circular (emplea.ndo un lenguaje metaférico. que envuelve una realidad .su-
blime) la sangre misma de.Dios en lo mis intimo de nuestras almas En
virtud de este injerto divino, el alma se hace partlclpante de la misma, vida
de Dios. Es una verdadera generacién, un nacimiento.espiritual que imita
la generacién natural .y que recuerda, analdgicamente, la; generacidn etetna
del Verbo de Dios. En una palabra: como dice. expresamente el evangelista
San Juan, la ‘gracia santificante no nos da Gnicamente ¢l derecho a llamarnos
hijos de Dios, sino que. nos hace. tales en realidad: ¢Ved qué amor, nos ha
mostrado ‘el. Padre, que seamos llamados hl_]os de Dios, y o -seamos» 35,
iInefable fharavilla que, parecerfa. mcreible si no. constara expresamente en
la divina revelacién! . L ! U

go0. ‘2.0 “Nos hace verdaderamente herederos de Dlos.-—Es uria
consecuericia inevitable de nuestra filiacion divina adoptiva. Lo dice ¢xpresa-
mente San -Pablo: «5i- hijos,” también heredeross (Rom 8,17). Pero cuin
diferente es, también por-este capitulo, la filiacidn adoptiva-de la gracia de
las adopciones puramente humanas o legales! Entre los hombres los hijos
no hetedan sino’cuando miuere el padre, y tanto menor ¢s la herencia cuan-
os mds son los herederos. Pero nuestro Padre vivira eternamente, y con El
poseeremos una’ herencia tal qué, a pesar del nimero de los participantes,
no e?cpenmentara jamds ninguna mengua -0 disminucién. Porque esta he-
rencia, al menos en el ‘principal de-sus aspectos, es rigurosamente infinita,
Es el mismo Dios, uno en esencia y trino en personas, el objeto fruitivo
principal de nuestra herencia eterna de hijos adoptivoes. -«Tu recompensa
serd muy grande»: et merces tua magnd nimis 36, dijo Dios a Abraham y re-
pite a ‘cada ‘alma en gracia.”La visién beatifica y el goce fruitivo' de Dios
que lleva | consigo: ta) es la parte principal de la herencia que corlesponde,
por la gracia, ‘a’ los hijos adoptivos de’ Dios. Se les comunicardn, después
de esto, todas:las riquezas'de la dwmxdad todo lo que constituye la-feli-
cidad misma de Dios v le proporciona un goce sin fin: son las perfecciones
infinitas, iriagotables, de la divinidad. Finalmente, Dios pondrd a-nuestra
disposicién todes sus:bienes exteriores: su-honor,; su gloria, sus dominios,
su realeza. Todo esto proporcionars al alina una felicidad y dicha inexplica-
bles, que colmard plenamerite, en abundancia rebosante, todas sus asplr'l-
ciones y anhelos,

34 Cf. 1,45,6; 11,23,2.

35 1o 3,1
36 Gen 15,I.



122 P.I1. El organismo sobrenatural y la pevfeccién cristiana

Y todo ello lo recibird el alma como herencia debida a titulo de jus-
ticia. La gracia es enteramente gratuita; pero una vez poseida nos da la
capacidad de merecer el cielo a titulo de justicia. Porque la operacién sigue
la naturaleza del ser y el valor de una obra proviene ante todo de la digni-
dad del que la efectta; y, siendo la gracia una forma diving inherente al
alma justificada, cualquiera accién sobrenatural de la que la. gracia sea la
rafz y el fundamento, dice una relacién intrinseca a la gloria'y lleva con-
sigo la exigencia de la misma. Hay un perfecto paralelismo entre la gra-
cia y la gloria. Estén las dos situadas en el mismo plano, son sustancial-
mente una misma vida. No hay entré ellas mds que una diferencia de grado:
es Ja misma vida en estado inicial 0.en estado consumado. El nifio no difieré
especificamente’ del hombre maduro: es un ddultd en germen. Eso mismo
ocurre con la gracia v con la glotia. Por eso puda escribir Santo Tomas
estas profundisimas palabras! da gracia no es’ otra cosa que un comienzo
de la gloria en nosotros» 37,

91. 3.° Nos hace hermanos de Cristo y colierederos con El.—Es
la tercera afirmacién de San Pablo en el texto de la Epfstola a los Romanos
que hemos citado mas arriba. Y esta relacién se deriva inmediatamente
de las otras dos anteriores. Porque, como dice San Agustin; <l que dice
«Padre nuestro» al Padre de Cristo, ¢que le dice a Cristo sino thermano
nuestros? 38 -

Por el hecho mismo de que la gracia nos comunica una participacién
de Ta vida divina que Cristo posee en toda su plenitud, es forzoso que ven-
gamos a ser hermanos suyos. Quiso hacerse nuestro hermano segtn la
humanidad para hacernos hermanos suyos segin la divinidad: «Ut nos
divinitatis suae’ tribueret esse participes» 3%. Dios nos ha. predestinado
—afirma San Pablo—para ser conformes con la imagen 'de su Hijo, para
que ‘éste sea el primogénito entre muchos hermanos» 40; Ciertamente que
no somos hermanos de Cristo segun la naturaleza, ni somos hijos de Dios
en la forma misma con que lo es El. Cristo es el primogénito entre sus
hermanos, pero también el Hijo unigénito del Padre. En el orden de la
naturaleza es El el Hijo unico; pero en el de la adopcién. y la gracia es El
nuestro. hermano mayor, a la vez que | huestra Cabeza y la causa de nues-
tra salud.

Por esta razon, el Padre se digna mirarnos como si fuesemos una mis-
ma cosa con su Hijo. Nos ama como a El, lo tiene por hermano nuestro
y nos confiere un titulo a su misma herencia. Somos coherederos de Cristo.
El tiene derecho natural a la herencia divina, ya que es el Hijo, ¢ quien
constituyd heredero de todo, por quien también hizo el mundo» 41. Ahora
bien: «convenfa que aquel para quien y por quien son todas las. cosas, que
se proponfa llevar muchos hijos a la gloria, perfeccionase por las tribula-
ciones al Autor de la salud de ellos. Porque todos, ast el que santifica como
los santificados, de uno solo vienen, y, por tanto, no se avergiienza de lla-
marlos hermanos, diciendo: Anunciaré tu nombre a mis hermanos, en me-
dio de la asamblea te alabaré» 42, Por esta causa, esos hermanos de Cristo
han de compartir con El el amor y la herencia del Padre celestial. Dios
nos ha modelado sobre’ Cristo: nosotros somos con El los hijos de un mis-
mo Padre que estd en:los cielos. En definitiva, todo acabard realizdndose
el supremo anbelo de Cristo: que seamos uno con Fl, como El es uno con

37 11.1L,24,3 ad 2.

38 In Io tr.2r o3 ML 35,:565
19 Prefacio de la Ascensién.

40 Rom 8,2¢.

41 Hebr 1,2,

42 Hebr 2,10-12.
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el Padre celestial 43. jRealidades divinas__"que debieran. enloquecemos de
gratitud y de amor! . .

Estos tres son los efectos pnncxpales de la ‘gracia, pero no los tnicos,
He aqui algunos mas:

o

92.’ “Nos da la vida sobrenatural.—Esa parucxpaclon fiswa y for-
mal de: la naturaleza misma de Dios-—que constituye la esencia. misma
dé la gracia—rebasa y trasciende infinitamente el ser y las exigencias de
toda naturaleza creada‘ o creable, humana o angéhca Con ella se eleva el
hombre, no ya sobre el plané de lo humano, sino incluso sobre la misma
naturaleza angélica, Entra en el plano de lo divino, se hace como de la familia
de Dios, empieza a vivir d-lo divino.La gracia, por consiguiente, le ha co-
municado una nueva ‘vida-sobreafiadida, infinitamente. superior-a-la de la
naturaleza: una vida sobrenatural,

93; 5° Nos hace justos'y agradables d Dios.—Participacién fisica
como es de la naturaleza misma dé Dios, la gracia nos da forzosamente
una participacién de'la justicia y santiddd divinas, ya que todos los atribu-
tos de Dios estdn realmente identificados con su propia esencia divina: Por
eso, la gracia santificante es-absolutamente incompatible con el pecado
mortal, que ‘supone precisamente la privacidn de esa justicia y santidad
Por eso, la gracia nos hace gratos y agradables-a Dios, al contemplar en
nosOtros ‘una 1rrad1ac16n de su hermosura, un resplandor de su propia
santidad.’

Lo ensesié hermosamente el concdlo de Trento al decu- que la Justlﬂca-
cién del pecador por la gracia santificante «o es tan sélo la remisién de los
pecados, sino también la santificacion y renovacién intetior: del hombre por
la voluntaria recepcién de la gracxa v -de los dones, ‘por lo que el hombre
de mjusto se hace justo, y de enemigo, amigor. Y un _poco mis. abajo afade
que-la unica causa formal de esa-justificacién ¢es la justicia de Dios; no la
que le hace a El justo, sino la que nos hace justos a nosotros; o sea la que,
dada por él, nos renueva interiormente y hace:que no’ solamente se nos
repute como justos, sino que nos llamemos tales ¥ lo seamos: en verdad» 44,

94, 6 ° Nos da la capacxdad para el mérito sobrenatural —Sin la
gracia, las obras paturales mas heroicas no tendrian, absolutamente ningun
valor en ‘orden a la vida eterna45. Un hombre privado de la: gracia es un
cadaver en el orden sobrenatural, v los' muertos nada pueden merecer. El
mérito sobrenatural supone radicalmente. la posesién de la vida sobrena-
tural.

Este principio es de un alcance 1n,calculable en la.vida practlca |Cuénto
dolor, cudnto sufrimiento que podria tener un valor extraordinario en orden
a la vida eterna es completamente’ estéril y baldfo por afectar a-un alma
privada de la gracia santificante! Mientras el hombre. esté en pecado mor-
tal, estd radicalmente incapacitado para merecer absolutamente nada en el
orden sobrenatural

95, -7.° Nos une intimamente con Dios.—Unidos ya con Dios en el
sicple orden natural por la accién’conservadora divina, que le hace real-
mente presente en todos los seres por esencia, presencia y potencta 46, la
gracia santificante .viene a iricrementar hasta lo indecible esta unién con
Dios y a transformarla y. elevarla a-otro plano infinitamente superior. En.

4

43 101721 24

44 Denz. 7 ®
45 Cf, [Cm 131 3 Cf. 1-11,114,2.
46 1,8,1-3.
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virtud de esta nueva unién, Dios estd realmente presente en el alma justi-
ficada en calidad dé amigo (ya no sdlo como Creador y C.onsewador), es-
tableciéndose .una corriente mutua de amor y de amistad entre el alina
y Dios y una especie de mutua {ransfusidn de vidas: «Dios es caridad, ydl
que vive en caridad permanece en Dios y Dios en él» 47, No calbe imaginar
una unién mds (ntima con Dios fuera de la personal o :hipostitica, que es
propia y. exrluswa de- Cristo. Los ultlmos grados de desarrollo que pueda.
alcanzar-la gracia en esta vida, la misma unién’ indisoluble procedente de la
visién beatifica en la patria, . no son. sustancialmente -diferentes de la que
se’ establece entre Dies y un alma que acaba de ser justificada por la infu-.
sién de la gracia en su grado-infimio.. Hay entre una y otras una diferencia
de-grado, pero dentro.de la misma linea sustanclal |Tal es la inconcebible
altura a que nos eleva la simple. posesion .del estado de gracia! .-

g6. 8.° Nos hace templos vivos de la Santisima Trinidad.—Es una
consecuencia de todo cuanto venimos diciendo, que consta expresamente
en la divina revelacién. El mismo Cristo se digné revelarnos el misterio.
inefable: «Si alguno -me ama, guardard mi palabra, v mi Padre le amard,
y vendremos a él v en él haremos moradar48, Es la realidad mcreada ‘riguro-
samente infinita, que lleva consigo 1nseparablemente la. gracia santificante.

La inhabitacién de las divinas personas en el alma justificada recibe en
teologia el nombre de gracia increada. Es evidente, en efecto, que esa inha-
bitacién es una realidad -infinita e increada, puesto que. es el mismo Dios;
y no es menos claro v evidente que esa divina lnhabltamén se nos concede

-de una ‘manera enteramente gratuita, es decxr, sin que la reclame mérito
alguno por nuestra parte: es una.gracia msxgne de Dios. Luego se trata,
evidentemente, de una gracia increada. .

Ahora bien: esa gracxa increada supone necesarlamente Ta presencxa en
el alma de otra gracia creada, hasta el punto de que aquélla no serfa posible,
sin ¢ésta. Escuchemos-al- Doctor Angélico explicando. profund(mmamente
esta doctrina 49 X

«El transito.de la no poseslén de! Espfrltu Santo a la. posemén del mlsmo_
no se explica sin un cambio y mutacién real que se obre, o en el don mis-
mo, o en el donatario. Pero como el Espiritu Santo-~que es el Don que la
criatura recibe—es por-su. naturaleza absolutamente inmutable, forzoso es
que el donatario, o sea, la criatura a quien se da el. Espiritu Santo, experi-,
mente An cambio.- 0. ' mutacidn interior que la perfeccione y capacite para
recibir.y posesionarse. del divino:Espiritu. Ese cambio o mutacién interior
lo experimenta el alma por una cualidad creada, de orden sobrenatural, que,
recibe el nombre de gracia santzﬁcante sin la cual el don del Eqpintu Santo
serfa meoslble para ellas.. ;

Esta gracia ¢reada=—que no es otra que la gracxa habitual o santificante,
como se-la designa cominmente—es ‘la que formalmente nos santifica—por
eso se llama santificante—y mos hace hijos de- Diss por adopcién. En. este
sentido es para nosotros de mayor precio y valor que la misma inhabitacién
trinitaria, ya que ésta, aungue de suyo vale infinitamente mds por tratarse
de una realidad increada, no nos santifica formalmente—o sea, por informa-
cién intrfnseca y ontolégica—, ya que Dios no puede ser forma de ningtin
ser creado, toda vez quela forma constituye una parte de la esencia de ese
ser y Dios no puede ser en ‘modo’alguno parte de ningun ser creado. La
misma unién hipostitica en Cristo no sé: verificé por-informacién de la na-
turaleza divina en la naturaleza humana de Cristo, sino. por asuncién o ele-
vacién de la naturaleza humana a la unién personal con el Verbo.

47 1 To 4,16. 49 SaNTO ToMAs, In II Sent. d.26.q.1 a.x..
48 lo 14,23, :
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ARTICULO 2
L As POTENCIAS SOBRENATURALES

97. Examinado ya el elemento estdtico o principio formal
de nuestra vida sobrenatural, que es la gracia santificante, en
su naturaleza intima y en sus principales efectos, veamos ahora
el elemento dindmico, esto es, las potencias o facultades sobre-
naturales, que no son otras que las virtudes 1nfusas v los dones
del Espmtu Santo.

Ya hemos dicho que hay una perfecta analogia entre nues-
tro organismo natural y el sobrenatural. Y asi como en el pri-
mero nuestra alma no es inmediatamente operativa por su pro-
pia esencia, sino que se vale para obrar de sus potencias o fa-
cultades—entendimiento  y voluntad—, que emanan de ella
como de su propia rafz, algo semejante ocurre en nuestro or-
ganismo sobrenatural. La gracia santificante, que constituye
como la esencia de ese organismo sobrenatural, no es inmedia-
tamente operativa, no es un elemento dindmico, sino estatico;
no seé nos da en el orden de la operacién, sino en el orden del
ser. La razén es porque, aunque la gracia sea de suyo un acci-
dente—como ya hemos dicho—;, hace, no obstante, las veces de
sustancia en el orden sobrenatural v por eso, a semejanza de
las sustancias, necesita valerse para obrar de una suerte de
potencias sobrenaturales, que son infundidas por Dios en el
alma juntamenté con la misma gracia, de la que son insepara-’
bles !. Y estas potencias sobrenaturales no son otra cosa’'que las
virtudes infusas y los dones del Espiritu Santo.

Este elemento dinidmico de nuestra vida sobrenatural es
tan importante en la teologia 'de la perfeccwn que es forzoso
exammarlo con la amphtud que el caso requlere 2; ‘

1 A excepcion de la fe y de la esperanza, que pueden sub‘nstlr sm la gracm. aunque de
manera informe, como veremos mas adelante.

2 Damos aqui por supuesto todo lo referente al tratade de las vutudes in genere y al
de las virtudes naturales o adquiridas.’ F | lector podré encontrar informacion suficienté sobre
ello en cuaiquiera de Jos buenos ‘manuales de moral que circulan entre npsotros, sobre todo

en los de los PP. Primmer y Merkelbach, Q.P., que interpretan muy bien el pensamiento
de Santh Tomas. Puede consultatse también nhuestra ‘eologia moral para seglares (BAC 166).
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I. Las virtudes infusas

El primer elemento dindmico de nuestra vida sobrenatural
lo constituyen las virtades infusas. He aquf el orden que vamos
a seguir en nuestro estudio:

1. Existencia y necesidad.

2.. Naturaleza,

3. Su distincién de las naturales o adqmndas.
4. Propiedades generales.

5. Divisién fundamental.

Al final enumeramos, en forma de cuadros- sindpticos,
todas las virtudes morales que sefiala Santo Tomés en la Suma
Teoldgica, agrupandolas en torno a su principal y-sefialando
brevisimamente la funcién u oficio de cada una dé ellas.

1. Existencia y necesidad

98. Su existencia y necesidad se desprenden de la natura-
leza misma.de la gracia santificante. Semilla de Dios, la gracia
es un germen divino que pide, de suyo, crecimiento y desarrollo
hasta alcanzar su perfeccién. Pero como la gracia no es por si
misma inmediatamente operativa—aunque lo sea radicalmente,
como principio remoto de todas nuestras operaciones sobrena-
turales—, siguese que de suyo exige y postula unos pnnczpws
inmediatos de operacién que fluyan de su misma esencia -y le
sean inseparables. De lo contrario, el hombre estaria elevado al
orden sobrenatural tan sélo en el fondo de su alma, pero no en
sus potencias o facultades operativas..Y aunque, en absoluto,
Dios podria elevar nuestras operaciones al orden sobrenatural
mediante gracias actuales continuas, se produciria, no obstante,
una verdadera violencia en la psicologfa humana, por la tremenda
desproporcién entre la pura potencia natural y el acto sobre-
natural a realizar. Ahora bien: esta violencia no puede conci-
liarse con la suavidad de la Providencia divina, que mueve a
todos los seres en armonia y de acuerdo con su propia natura-
leza. De ahi la necesidad de ciertos principios operativos sobre-
naturales para que el hombre pueda tender al fin sobrenatural
de una manera perfectamente connatural, con suavidad y sin
violencias. Oigamos al Doctor Angélico exponer esta doctrina:

«No es conveniente que Dios provea en menor escala a los que ama
para comunicarles el bien sobrenatural, que a las criaturas a las que sélo
comunica el bien natural. Pero a las criaturas naturales de tal manera las
provee, que no se limita a moverlas a los actos naturales, sino que también
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les facilita ciertas formas y virtudes, que son principio de actos, para que
por ellas se inclinen 2 aquel movimiento; y de esta forma, los actos a que
son movidos por Dios se hacen connaturales.y fdciles a esas criaturas. Con
mucha mayor razén, pues, infunde a aquellos que mueve a:conseguir el
bien sobrenatural y eterno ciertas formas o cualidades sobrenaturales para
que, segin e¢llas, sean movidos por él suave y prontamente a la consecuclén
de ese bien eterno» 3, e

Mas adelante, al examinar en particular las virtudes teolo-

gales y morales, veremos el fundamento escriturario ‘de la
existencia de las virtudes infusas y las diferentes opmlones de
los antiguos tedlogos sobre este particular. -

2. Naturaleza

99. Pueden definirse diciendo que son habitos operatnvos
infundidos por Dios en las potencias del alma para dis-

ponerlas a obrar segin el dictamen de la razon dummada’

por la fe.
Examinemos por separado los elernentos de la deﬁmcmn.

Habitos operativos...—Es el elemento genenco de la deﬁmcn‘)n. co-
mun a todas las' virtudes naturalés y sobrenaturales 4 R

Desde el punto de vista psicolégico, el habito operatlvo es ¢una cuali-
dad dificilmente movible que dispone al sujeto para obrar fécil, pronta y
deleitablemente», Da al sujeto facilidad para obrar, porque todo habito es

un aumento de energfa en ofden a su correspondiente accién; le da pron-’

titud, porque constituye una como segunda naturaleza, en virtud de la cual
se lanza el sujeto a‘la accién rdpidamente; y le causa, finalmente, placer,
porque de suyo lo produce siempre toda operacién pronta, ficil, perfecta-
mente connatural.

... infundidos por Dios en las potencias del alma...—Aqui tenemos
una de las més radicales diferencias con las virtudes adquiridas: por razén
de la causa eficiente 5. Las virtudes naturales o adquiridas se engendran

en el hombre a fuerza de repetir actos. En las sobrenaturales o infusas, [a~

vinica causa productora es la infusién divina; de ahf su nombre de vtrtudes
infusas.

Y decimos que son infundidas por Dios en las potencias del alma por-
que s¢ trata de hébitos operativos ordenados inmediatamente a la accién.
Tienen por misién sobrenaturalizar las potencias, elevindolas al orden de

la gracia y haciéndolas capaces de producir actos sobrenattrales. Sinellas

—o bien sin la gracia actual, que tiene el poder de suplitlas en algunos
casos, v.gr., en el pecador antes de la justificacién—serfa tan imposible al
hombre hacer un acto de virtud sobrenatural como lo es al animal haéer un
acto de inteligencia o de razén: trasciende y rebasa ‘sus fuerzas naturales.

Por aqui se ve, una vez mds, la estrecha semejanza’y analogfa entre nues-
tro organismo psicolégico natural y el organismo sobrenatural, Santo To-
més se complace en repetirlo:

—

-
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«Coimo de 1a esencia del alma brotan sus potencias, que son prin-

 cipios de operacién, ‘asf también de la misma gracia brotan las vir-

tudes en las potencias del alma, por las cuales esas potencias se mue-‘
“vena los-actos sobrenaturales» .

. para dnsponerlas a obrar segtn el dictamen de la razén ilumi-
nada por la fe.—Este es el principal elemento de diferenciacién espe-
cifica con las virtudes adquiridas: por razén de su objeto formal. Las vir-
tudes infusas disponen las potencias para seguir el dictamen no de la sim-
ple razén natural—como las virtudes adquiridas—, sino de la razén ilumi-
nada por la fe. Los motivos de obrar de las adquiridas son pura y simple-
mente naturales. Los de las infusas son de suyo estrictamente sobrenaturales,
De ahi el abismo que separa a unas y otras virtudes por razén de su objeto
o motivo formal, que es el elemento mas caracterfstico en toda diferencia-
cidn especifica.

Examinemos ahora otra cuestién interesante. ¢Cémo se
unen las virtudes infusas a las potencias naturales para cons-
tituir con ‘eflas iin solo 1 principio de operacién? '

Para contestar a esta pregunta hay que tener en cuenta que
—como acabamos de decir—Ilas virtudes infusas tienen por
misiéh perfeccionar las potenmas naturales elevdndolas al orden
sobrenatural. Por consiguiente, el acto virtuoso sobrenatural
brotar4 de la unién conjunta de la potencia natural y de la vir-
tud infusa que viene a petfeccionarla. En cuanto acto vital tie-
ne su potencxa ‘radical enla facultad natural, que la virtud in-
fusa viene a completar esencialmente dandole la potencia para el
acto sobrenatural. De donde todo el acto sobrenatural brota de
la potencia natural en cuanto informada por las virtudes infusas,
o sea, de la potercia natural elevada al orden sobrenatural. La
potencia radical es el entendimiento o la voluntad; v el prin-
cipio formal prdximo—todo él—es la virtud infusa correspon-
d.lente

leerencnas entre las virtudes namrales y sobrenaturales
100. Las prmcxpales son las siguientes:

A POR RaZON DE SU ESENCIA.—Las naturales son hdbitos
propiamente dichos, que no dan la potencia para obrar—ya la
tiene la facultad de por si—, sino sélo la facilidad de la opera-
cién. Las sobrenaturales, en cambio, dan la potencia para obrar
sobrefaturalmente—sin ella seria 1mpos1ble a menos de una
violenta gracia actual-—, pero no siempre la facilidad omnimo-
da para el-acto, como explicaremos en seguida. '

"Por RAZON DE LA cAUsa EFICIENTE—Las naturales se
adqmeren por los principios de la naturaleza y nuestros propios
actos; las sobrenaturales han de ser infundidas por Dios.

I-fLiro, 4ad 1.
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3.2 PoR RAZON DE LA cAUSA FINAL.—Con las virtudes na-
turales, el hombre se conduce rectamente en orden a Jas cosas
humanas 'y realiza ‘los dctos convenientes a su naturaleza ra-
cional. Las sobrenaturales—en cambio—se nos dan para con-
ducirnos rectamente en orden a nuestra condicién de hijos
adoptivos de Dios destinados a la vida eterna y en orden a ejer-
cer los actos- sobrenaturales convenientes a la naturaleza di-
vina participada 7. -

4. Por RAZON'DE 5U OBJETO FORMAL.—En las haturales es
el bien segtn la regla yluz de la razén natural, o la conformi-
dad con el fin natural. En las sobrenaturales s el bien segtn
la regla y luz sobrenatural de la fe, o la conformidad con el
fin sobrenatural.

Es, pues, evidente que las wrtudes infusas son especzﬁca-
mente distintas y extraordma.namente superlores a sus corres-
pondientes naturales o adquiridas.

Veamos ahora las principales propiedades de las virtudes
infusas, que nos dardn a conocer mejor su naturaleza misma.

*4. Propiedades generales de las vxrtudes infusas,

101 Prescindiendo de las cuatro propledades que les son comunes con
las virtudes adquiridas—a saber: a) que consisten en el medio entre dos ex-
tremos. (excepto las teologales, y aun éstas por razén del sujeto y del modo);
b) que‘en estado perfecto estén unidas entre sf por la prudencia (las infusas
también por la caridad); ¢) que son desiguales en perfeccién; y d) que las
que no incluyen imperfeccién .perduran después-de esta vida en lo. que
tienen .de formal 8—, vamos a recoger brevemente algunas caracterfsticas
propias de las virtudes infusas. Las principales son las siguientes:

L3 ACOMPANAN' SIEMPRE A LA GRACIA SANTIFICANTE Y SE
INFUNDEN JUNTAMENTE CON ELLA.—Es doctrina comtn entre
los tedlogos, aunque no est expresamente definida por la Igle-
sia, como veremos al tratar en particular de la existencia de las
virtudes teologales y morales.

2--SE DISTINGUEN REALMENTE DE LA GRACIA SANTIFICAN-
TE.—Basta recordar que la gracia es un hébito entitativo que
se infunde en la esencia misma del alma; y las virtudgs, habitos
operativos que se infunden en las potencias, distintas realmente
del alma 9.

3.3 Sg 'DISTINGI'JEN.ESPECfFICAMEN'IE DE SUS CORRESPON-
DIENTES ADQUIRIDAS.—Ya lo hemos demostrado mds arriba.

3,3
-1, 64-67
-II,110,4 ad 1.
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4.* Las POSEEMOS IMPERFECTAMENTE.—ESs ésta una pro-
piedad que estudiaremos ampliamente—al tratar de la necesi-
dad de los dones del Espiritu Santo—y que tiene gran impor-
tancia ‘en orden a la necesidad de la mistica para la perfeccién
cristiana. Santo Tomas habla claramente de ello 10.

5.% AUMENTAN CON LA GRAGIA.—LEs cosa clara en Ia Sa-
grada Escritura y en la ensefianza de la Iglesia. San Pablo es-
cribe a los fieles de Efeso (4,15): «Crezcamos en caridady; a los
filipenses (1,9): «Yo ruego para que vuestra caridad se acre-
ciente més y més en conocimiento y en toda discreciény; a los
romanos (15,13): «Para que abundéis en esperanza por la vir-
tud del Espiritu Santoy, etc., etc. San Pedro escribe (2.2,3,18):
«Creced en la gracia v en el conocimiento de Nuestro Sefior y
salvador Jesucristor. Y, en fin, la santa Iglesia pide a Dios en
su liturgia «@aumento de fe, esperanza y caridad» 11. Pero ha-
blaremos més largamente de todo esto al estudiar en su lugar-
correspondiente el desarrollo de la vida sobrenatural con todas
las cuestiones a él anejas.

6. NOS DAN POTENCIA INTRINSECA PARA LOS ACTOS SOBRE-
NATURALES; PERO NO LA FACILIDAD EXTRINSECA PARA ELLOS.—
Ya lo hemos dicho més arriba. Esto explica por qué el pecador
arrepentido experimenta grandes dificultades en‘la prictica de
las virtudes opuestas a sus antiguos vicios. Es necesario para
que esas dificultades desaparezcan que las virtudes infusas
sean ayudadas por las adquiridas; no por cierto intrinsecamente
—porque el hibito natural de las virtudes adquiridas ‘s abso-
lutamente incapaz de petfeccionar intrinsecamente el héabito
sobrenatural de las virtudes infusas—, pero si extrinsecamente,
removiendo los obstaculos, o sea, las inclinaciones petrversas y
1a concupiscencia desordenada. Removidos estos obstaculos, las
virtudes infusas empiezan también a obrar pronta y deleita-
blemente 12,

%% IDESAPARECEN TODAS—EXCEPTO LA FE Y LA ESPERAN-
ZA—POR EL PECADO MORTAL.—La razén es porque estas virtu-
des son. como propiedades fundadas en la gracia santificante;
de donde, al destruirse o desaparecer la gracia, tienen que des-
aparecer ellas también. Solamente permanecen—aunque en es-
tado informe e imperfecto—Ila fe y la esperanza, como un dltimo
esfuerzo de la misericordia infinita de Dios para que el pecador
pueda mas ficilmente convertirse 13, Pero, si se peca directa-

10 Cf, I-I1,68,2.
11 4... da nobis fidei, spei et caritatis augmentume {dom. 13 post Pentec.).

12 Cf, §. TuoM., De virtut. in com. a.1o ad 14.
1} Cf. D 838 y 1407, y -1I,71,4.
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mente contra ellas, desaparecen también, quedando el alma
totalmente desprovista de todo rastro de vida sobrenatural.

8.2 No PUEDEN DISMINUIR DIRECTAMENTE.—FEsta dismi-
nucién, en efecto, no podria sobrevenir mas que por el pecado
venial o por cesacién de los actos de la virtud correspondien-
te, ya que el pecado mortal no las disminuye, sino que las
destruye totalménte. Ahotra bien: no pueden disminuir por
el pecado venial, porque éste es una desviacidn del camino
recto que conduce a Dios, pero dejando a salvo la tendencia al
ultimo fin sobrenatural, que es el propio de las virtudes infu-
sas (cf. n.zo1). Ni pueden disminuir por cesacién de los actos,
puesto que, tratindose de virtudes infusas, asi como no fie-
ron causadas por los ‘actos humanos, tampoco pueden dismi-
nuir por simpie cesacion de los mismos. Sin embargo, indirec-
tamente, las virtudes infusas disminuyen por los pecados ve-
niales, en cuanto que éstos amortiguan el fervor de la caridad,
1mp1den progresar en la virtud y prechsponen para el pecado
mortal 14,

Tales son las principales. propiedades de las virtudes infu-
sas. Veamos ahora su divisién fundamental.

5. Division de las virtudes infusas

102. Es analoga a la de los habitos naturales. Unas orde-
nan las potencias al fin, otras las disponen con relacién a'los
medios. Lo primero especifica a las virtudes teologales; lo se-
gundo, a las morales. .as primeras responden, en el orden de
la gracia, a lo que son en el de la naturaleza los principios
naturales, que ordenan al hombre a su fin natural; las segundas
responden a las virtudes adquiridas, que le perfeccionan con
relacién a los medios. Una vez mas aparece aqui la estrecha
semejanza y analogia-entre el orden natural y el sobrenatural.

Hagamos ahora un breve estudio in genere de cada uno de
estos grupos. El estudio detallado de cada una de las virtudes
lo reservamos para la tercera parte de nuestra obra.

“"A. Las virtudes teologales "

103. I. Existencia.é%xistencia de las virtudes teo-
logales consta claramente én la Sagrada Escritura. He aqui
unos cuantos textos inequivocos de San Pablo:

«El amor de Dios—la caridad—se ha derramado en nuestros corazones
por virtud del Espfritu Santo, que nos ha sido dado» (Rom s,5).

14 Cf, II-11,24,10.
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«Porque sin la fe es imposible agradar a Dios» (Heb 11,6).
«Ahora permanecen estas tres cosas: fa fe, la esperanza, la candad pero
la mds excelente de ellas es la caridad» (1 Cor 13,13).

No eabe hablar con mayor clarldad y ‘precisién,

Después de la Sagrada Escntura viene el Mag1steno de la
Iglesia. Inocencio III dice que discuten los tedlogos si los nifios
reciben en el bautismo las virtudes infusas; perc nada resuel-
ve 15, Clemente V en el concilio de Viena 16 ensefia como més
probable, pero sin definirlo expresamenté 6. Por fin, el con-
cilio de Trento ensefia con férmulas equivalentes que el hom-
bre recibe con la gracia otros dones de fe, esperanza, caridad,
etcétera 17. Como los actos no se infunden, hay qué concluir
que se trata de hdbitos permanentes, o sea, de virtudes infusas.

Sobre si esa existencia estd 0 no expresamente definida, discuten los
tedlogos. Entre otros, Vega, Ripalda, Sudrez y Benedicto XIV dicen que
sf, aludiendo al concilio de Trento. Pero Soto, Medina y Béiiez dicen que no
entré en el animo del concilio definirlo expresamente, aunque lo dijo equi-
valentemente. Se trata, pues, por lo menos de una verdad proxima_fidei.
Billot dice que es una conclusién teoldgica certisima. Por lo demads, ningin
tedlogo antiguo ni moderno ha negado jamds la existericia de las virtudes
teologales. Solamente el Maestro de las Sentencias, Pedro:Lombardo, erré
al identificar la caridad con el mismo Espfritu Santo, con lo cual quedaba
destruida como virtud.

La existencia de las virtudes teologales es. postulada por la
naturaleza misma de la gracia santificante. No siendo ella.in-
mediatamente operativa—como ya vimos—, necesita princi-
pios operativos sobrenaturales para crecer y desarrollarse has-
ta alcanzar su perfeccién. Ahora bien: enire estos principios,
unos deben referirse al fin sobrenatural (virtudes teologales) y
otros a los medios. a ¢l conducentes (virtudes morales infusas).
Es una razén que tiene su fuerza, principalmente, habida cuen-
ta de la suavidad de la Providencia divina, que nos es conocida
por la revelacién.

T04. 2. ‘Naturaleza.—Las virtudes teologales son pnn-
cipios operativos con los cuales nos ordenamos directa e inme-
diatamente a Dios como fin Gltimo sobrenatural. Tienen al
mismo Dios por objeto material y uno de los atributos divinos
por objeto formal. En cuanto estrictamente sobrenaturales,
solo Dios puede infundirlas en el alma, y su existencia tnica-
mente puede ser conocida por la revelacién 18,

15 Cf. D 410..

16 Cf. D 483.

17 Cf, D 799 800 y 821.
18 Cf, [-1L,62,1.
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105. 3. Numero.—Son tres: la fe, la esperanza y la
caridad.-La razén del nimero ternario es porque con ella se
realiza perfectamente la unién inmediata con Dios, que exige
su naturaleza de virtudes. teologales. Porque la fe nos lo da a
conocer y nos une con El como Primera Verdad: «sub ratione
Veriy; la esperanza nos lo hace desear como Blen sumo para
nosotros; y la caridad nos une con El con amor de amistad, en
cuanto infinitamente bueno en Si mismo. ¥ no puede haber
nuevos aspectos-en la unién con Dios, puesto que, aunque las
perfecciones divinas sean infinitas; no pueden ser alcanzadas
por los actos humanos mas que bajo la razén de Verdad—por
la inteligencia—o bajo la razén de Bien—por la voluntad—.
Y gnicamente esta dltima admite un .desdoblamiento: bien
para nosotros (esperanza) o-en 5{ mismo (candad) 19,

Que las v1rtudes teologales sean distintas entre s, es cosa que no puede
ponerse en duda, puesto que pueden separarse realmente. La fe puede
subsistir sin la esperanza y la caridad (v.gr., enel que hace un acto de deses-
peracién, pero sin perder la fe); la esperanza puede subsistir sin la caridad
(aunque no sin la fe) por cualquier pecado mortal que no vaya directamente
contra la fe o la esperariza; la caridad subsistird eternamente- en el cielo sepa-
rada de la fe y de la esperanza, que habrdn desaparecido 29; y, por fin, en
este mundo, la fe y la"esperanza-pueden subsistir sin la candad lo cual
ocurre siempre que se comete un pecado mortal que no vaya directamente
contra ellas. Claro que e todos estos casos la fe y Ia esperanza permanecen
en el alma en estado informe—ya que, como veremos mas adelante, -la cari-
dad es la forma'de todas las virtudes—, y no tlenen. por lo mismo, propia
y verdadera razén de virtud 21,

Esto nos lleva-como de la mano a exammar eI orden entre las virtudes
teologales. Santo Tomis dedica a ello un articulo 22,

106. 4.  Orden entre ellas.—Se pueden distinguir dos
6rdenes: el de generacidn y el de perfecciin. Por el orden de ge-
neracién u origen 23, lo primero es conocer (fe); luego, desear
(esperanza), y luego, conseguir (caridad).. Y ‘esta gradacién es
por razon de los actos. Por razén de:los- hdbitos es también la
misma: la fe se antepone a la esperanza y ésta a la caridad, ya
que el entendlrmento precede a la voluntad v el amor 1mper-
fecto al perfecto.

Segun el orden de perfeccmn, la caridad es Ia ms excelente
de todas 24, porque es la que mis intlmamente nos une con
Dios y le\ Gnica de las tres que permanecerd eternamente en la
patna. En cuanto a las otras dos Medma y Banez dicen que

15 Cf L-IL,62.3.
20 Cf, 1 Cor 13,8.
21:CE, I.11,65,4.
22 Cf. LIL62.4.
23 Se trata, naturalmente, de una prioridad de naturaleza, no de tiempo, ya que las

virtudes infusas se infunden todas a la vez con la gracia.
24 #Maior autem horum est caritase (1 Cor 13,13).



134 Pl El organismn sobrenainral y la perfeccion cristiana

in se, como virtud teoldgica, es mas excelente Ia fe que la espe-
ranza, porque mira o dice relacion a Dios mas en si mismo que
la esperanza, que nos lo presenta como ui Bien para nosotros
(no destaca tanto el motivo teoldgico) y, ademas, porque es el
fundameﬁto“de la esperanza. Aunque, por -otra parte; la espe-
ranza estd més cerca'de la caridad, y en este sentldo es mids per-
fecta que la fe.

107 5. Sujeto de las virtudes. te,ologal_es.r—,Seganv la
doctrina de Santo Tomés, compartida por la casi totalidad de
los tedlogos, la fe reside en el entendimiento; y la esperanza
y la caridad, en la voluntad 25. Entre los misticos, San Juan de
Ia Cruz—a pesar de ser eminentemente tomista en toda su
doctrina26—puso la virtud de la esperanza en la memoria, sin
duda porque le venia bien para hablar de la purificacion de
esa potencia, no con 4nimo de apartarse de Santo Tomis y de
la doctrina comun en teologfa 27.

B. - Las virtudes morales infusas

108. 1. Existencia.—La existencia de las virtudes mo-
rales infusas fue negada por algunos pocos antiguos (v.gr., Es-
coto, Durando, Biel y algin otro nominalista), pero hoy es
admitida por la casi totalidad de los tedlogos, siguiendo las
huellas de San Agustin, San Gregorio y Santo Tomis.

Tiene su fundamento en la Sagrada Escritura. Asi, en el
libro de la Sabiduria se nos dice que nada hay.que sea més (til
a la vida del hombre que la templanza, la prudencia, la jus-
ticia y la fortaleza:

«Y §i amas la justicia, los frutos de la'sabidurfa son las virtudes, porque
ella ensefia la templanza y la prudencia, la justicia y la fortaleza, las virtudes
mis provechosas para los hombres en la vida» 28,

Y el apéstol San Pedro, inmediataimente despues de ha-
blarncs de la gracia como de una participacién de la natura-
leza misma de Dios—«divinae consortes naturae»—, nos dice
que hemos de poner todo nuestro empeiio «por mostrar en |
nuestra fe virtud, en la virtud ciencia, en la ciencia templanza, /
en la templanza paciencia, en la paciencia piedad, en la pieda
fraternidad y en. la fraternidad caridad»29.

25 Cf. 11-11,4,2; 18,1; 24,1
26 Cf. P. Mmo}:x.o DEL Nmo Tesus, C.D., El tomismo de San Juan d'e Ia Cruz (Burgos

930).
27 Cf. P MAxcm.o,oc C.II.
28 Sa
29 2 etr 1,5-7.



C.1. Nat_umleza y organismo de la vida sobvenatural 135

Tenemos, pues, en estos y otros textos 3¢ un fundamento escriturario
verdaderamente sélido, que mids 'tarde elaboratén los Santos Padres y los
tedlogos hasta darnos’ un cuerpo- de doctrina - perfectamente organizado .y
sisterndtico. Es verdad' que la Iglesia nada ha definido expresamente 31; pero,
hoy en dia la afirmacién de la existencia de las virtudes morales, mfuss es
tan general y comun entre los teélogos catéhcos, que no podrla negarse[a-
sin rnamﬁesta nota de temendad

La razén de esa existencia ya la hernos indicado. al hablar
de las virtudes infusas en general y de las teclogales en particu-
lar. Exigidas las virtudes.teologales por la gracia santificante.
para- ordenarse dindmicamente al fin sobrenatural, las virtudes
morales infusas son exigidas, a su vez, por las teologales, por-
que estar ordenado al fin exige disposicion con relacién a los
medios, La relacién que dicen laS‘virtudes morales a las teolo-
gales es, en el orden de la gracia, la misma que dicen, en el de
la naturaleza, 1as virtudes adquiridas a los actos de la smdere-
sis-y rectitud de la voluntad 32,

xog 2. Naturaleza.—Las virtudes morales mfusas son
hdbitos que dlsponen las potercias del hombre para seguir el
dictamen de la razén iluminada por la fe con relacién a los
medios conducentes al fin sobrenatural. No tienen por objeto
znmedzato al mismo Dios—y en esto se distingtien de las teo-
logales 33—, sino el bien honesto distinto de Dios; y. ordenan
rectamente los actos humanos en orden al fin Gltimo sobrena-
tural, y en esto se distinguen de sus correspondxentes v1rtudes
‘adquiridas 34,

Los medios que han de regular las virtudes morales infusas se' refieren
—de alguna manera—a todos los actos del hombre, incluso (al menos por
parte'de la prudencia) a los mismos actos de las virtudes teologales, a pesar
de ser éstas muy superiores en perfeccién a las morales 35, Porque, aunque
fas virtudes teologales, consideradas en sf mismas, no pueden ser excesi-
vas—y en este sentido no consisten en el medio, como las morales 36—,
pueden serlo, no obstante, en el modo de nuestra operacién, y ese modo
es el que cae bajo el objeto de las virtudes morales, De ahf que éstas tengan:
que ser forzosamente muchas—como vamos a ver en seguida—, porque son
también multiples y variados los movimientos de las potencias del hombre
que bay que regulat en orden al fin_ ‘sobrenatural.

30'Cf. Rom 8 ,5-6: 8,15; 1 Cor - 2,14. Iac 1,5, ztc

3t Tenemos, no obstante, insinuaciones suficientemente clatas en el Magnsteno oﬁcual
de la Ig!esla Asi, v.gr., Inocencio 11 habla de la fe, de la caridad aliasque virtutes en los
nifnos; (D 410). Clemente V ensefia como més. probable la opinién de los que dicén que en
el bautismo se infunde a los nifios la gracia y las virtudes (las que se debatfan, o sea, teo-
logales y morales) (3] 483); v el Catecismo Romano de San Pio V ensefia que por el bautismo
se infunde :la gracia y el nobilisimo cortejo de-tadas’las virtudess: +Huic (gratiae sancti-
ficanti) autem additur’ nobilissimus omnium virtutum cnmxtatus, quae in animam cum gratia
divinitus infundunturs (p.2.* de sacr. bapt. c.2 § 30)

32 I-11,63,3. Lo

33 1-1L,62.2.

34 I-II,63,4.

35 1-11,58,3; 66,6, etc.

36 I-11,64,4; 11-11,17,5 ad 2.
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110, 3. Niitnero.—Santo Tomds establece ‘un principio
fundamental de distincién: ¢para cualqu1er acto donde se en-
cuentre una especial razén de bondad, el hombre necesita ser
dispuesto por una virtud especial» 3. Segin esto, tantas serdn
las virtudes morales cuantas sean las’ especies de objetos ho-
nestos que puedan encontrar las potenc1as apetitivas’ como
medios coriducentes al fin sobrenatural.-Santo Tomé4s estudia
en la Suma Teoldgica méas de cincuenta, vy acaso no haya entra-
do en su 4nimo el darnos una clasificacién del todo completa
y exhaustiva 38,

De todas forrnas, ya desde la mas remota antlguedad suelen:
reducirse todas las virtudes morales a las cuatro principales,
a saber: prudencia, justicia, fortaleza y templanza. Se encuen-
tran ya—como hemos visto més arriba—literalmente en la -Sa-
grada Escritura, donde se nos dice‘que son «as virtudes mds
provechosas al hombre en la vida» (Sap 8,7). Las conocieron
también—como virtudes naturales o adquiridas—Ilos filésofos
paganos Sécrates, Platén, Aristételes, Macrobio, Plotino, Ci-
cerén, etc., hablan éxpresamente de ellas considerdndolas ¢como
virtudes quiciales. Entre los Santos Padres fue San Ambrosio
el primero, al parecer, que las llamé cardinales 39 Los tedlogos
escoldsticos undnimemente subdividen las Virtudes mmales a
base de las cuatro cardinales. :

-Digamos, pues, dos palabras sobre estas v1rtudes tan im-
portantes

11r. Las virtudes cardinales, — 1. Naturaleza, — El
nombre- de ¢cardinales» se deriva del latin cardo, cardinis, el
quicio o gozne de la puerta; porque—en efecto—sobre ellas,
como sobre qu1c1os gu‘a y. descansa toda la vida moral hu-
mana.

Santo Tomds ensefia 40 que estas virtudes pueden llamarse
cardinales desde dos puntos de vista chstmtos. a ) menos pro-

37 II—I! 100,2.

38 Sabido es que la clasnﬁcaclbn de las vnrtudes morales infusas hecha por Santo Tomas
en la Suma Teolégica guarda un paralelismo-sorpréndente con la clasificacién que de las
virtudes adquiridas hicieron los filésofos de la antigliedad, sobre tode Sécrates, Aristételes
y Platén. Ellos—Ilos filésofos—la sacaron de una atenta 'y perspicaz observacnén de los movi-
mientos de la psicologia humarna. Y los teslogos, fundéndose en dos principios. fecundisimos,
a saber: que Ia gracia no viene a destruir la naturaleza, sino a completarla.y perfeccionarla,
y que Dios no puede tener menos providenda én el orden sobrenatural que en el natural,
establecieron 'un perfecto paralelismo 'y analogia entre estos dos drdenes; pero sin que esto
quiera decir que las virtudes morales infusas no puedan ser ni mas ni menos que las que ellos
sefialan. Acaso una introspeccién miis aguda y penetrante ‘pudiera descubrir alguna mas.

Otra cosa ¢s tratindose de las virtudes teologales. Siendo estrictamente sobrenaturales’
y no teniendo correspondencia en el orden puramente natural o adquirido; los' hlésofos. las:
ignoraron totalmente, y su existencia sélo podemos conocerla por la divina revelacion., Ahora
bien: en esta revelacién consta expresamente que las virtudes teologales no son mds que
tres: fe, esperanza y caridad {cf. 1 Cor £3,13). .

3¢ Expos. in Lc. 1.5 n.49 et 62: ML 15,1738.

40 I-TL,61,4.
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piamente, en cuanto.que son como- ciertas. generales condicio-
nes necesarias para. cualqmer virtiid (en todas debe ‘resplande-
cer la prudenc1a, la justicia, la fortaleza y la modéracién);
y b) mis prop1amente-melzus—-, en cuanto afectan a materias
especiales, en las que: resplandece principalmente la matena ge-
neral de esa virtud.-

Las virtudes cardmales—-—en efecto——son vn'tudes espec:ales,
no géneros supremos de virtud, que contendrian debajo de
ellos todas las demés virtudes4!l, y tienen, por consiguiente,
materias propias, que estdn constituidas por aguellos objetos
en los que principalmente y en su grado maximo resplandece
alguna de aquellas cuatro condiciones generales de toda virtud:
prudencia, -justicia, - fortaleza v ‘templanza o moderacién. ‘Es
clerto que todas las virtudes-deben participar, ‘de alguna ma-
nera, de esas cuatro condiciones generales; pero de esto no'se
sigue .que toda suerte de discrecidn la tenga que producir la
prudencia en si misma, y toda rectitud, la justicia, y toda firme-
2a, la fortaleza, y toda moderacién, la templanza. Estas virtu-
des son las que realizan esas condiciones de una manera prin-
cipal y como por antonomasia, pero no exclusivamente. Otras
virtudes participan también a su.manera de esas mismas cua-
lidades, aungque en grado menor.

La principalidad de las virtudes cardina]es se muestra precisaméente en
la influencia que ejercen: sobre todas sus anejas y subordinadas, las cuales
son como. patticipaciones derivadas de la principal, que les comunica su
modo, su manera de ser y su influencia. Son las llamadas partes potenciales
de la virtud cardinal, éncargadas de desempefiar su papel en materias secun:
darias; reservdndose la materia principal para la virtud cardinal correspon-
diente 42, La influéncia de la ‘principal es -manifiesta en las subordinadas:
quien haya vencido la dificultad principal, con mayor facilidad vencerd las
secundarias.

En este sentido, cada una de las virtudes cardinales puede considerarse
como un género que contiene debajo de- sf partes-integrales, subjetivds.y po-
tenciales. Se llaman partes integrales aquellos complementos dtiles o necesa-
rios que deben concurrir para el perfecto desempeiio de la virtud corres-
pondiente; por esta razén, la paciencia y la constancia son pattes integrales
de la fortaleza. Partes subjetivas son-las diferentes especies subordinadas a
la virtud principal; asf, la sobriedad .y la castidad son partes subjetivas de la
templanza. Y se llaman, finalmente, partes potenciales aquellas. otras virtu-
des’ anejas que no tienen la fuerza de la virtud pnnclpal o se ordenan a
actos secundarios. Asf, la virtud de la religién es aneja a la justicia, porque
mira a dar a Dios el culto debido, aunque sin poderlo hacer con perfeccién
por no realizarse la condicién de igualdad que exige la justicia estricta 43,

Pero cabe preguntar: la principalidad de la virtud cardinal sobre sus
subordinadas, {se refiere también a su excelencia intrinseca? Evidenternente
que no. Dentro de la justicia estdn la religién y la penitencia, que son mds

: 12 é;i ﬁ enseharon Séneca, Cicerén y el tmismo San Agustfn
43 Cf. II- II,48
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excelentes por tener objetos més nobles; a la templanza pertenece la humil-
dad, que es mds perfecta como. fundamento wt Temovens prohlbens» de
todas las demds virtudes, etc.

De todas formas hay que reservar Ia prmc:pahdad para las virtudes car-
dinales, en cuanto que son quicios o ejes de las demis y realizan su oficio de
un modo mis perfecto que sus anejas. Y asf, por ejemplo, la justicia conmu-
tativa tiene mds razén de justicia que | la misma religién o penitencia, etc. La
materia u objeto de alguna virtud aneja _puede ser mds excelente que fa de la
principal; pero el modo mas perfecto blempre corresponde ala cardmal co-
rrespondiente, " .

Santo Tomds, en un articulo muy .curioso, recoge y exphca
cristianizindola, la doctrina de Macrobio—tomada de la filoso-
fia neoplaténica—acerca de las virtudes politicas, punﬁcables,
purificadas y ejemplares. Las primeras (virtutes politicae) serian
las cardinales de un buen ciudadano en el orden puramente na-
tural. Las segundas (virtutes purgatoriae), las cardinales infu-
sas en un cristiano imperfecto. Las terceras (virtutes iam purga-
ti animi), las heroicas de los santos. Y las ultimas (virtutes
exemplares) son las mismas tal como preexisten ejemplarmente
en Dios 44,

112 2. Namero.—Que las virtudes cardinales sean pre-
cisamente cuatro, se prueba bien por varias razones:.

a) Por razon del objeto.—FEl bien de la razén—que es el
objeto de la virtud—se encuentra de cuatro maneras: esencial-
mente en la.misma razén, y de una manera participada, en las
operacionies y pasiones; y entre las pasiones las hay que impul-
san a’actos contrarios a la razén y otras que retrdeii de practi-
car los que la razén dicta. De donde debe haber una virtud
cardinal que imponga el bien en la misma razén: la prudencia;
otra que rectifique las operaciones exteriores: la justicia; otra
que impulse contra las pasiones que retraen del orden de la
razén: la fortaleza, y otra, finalmente, que refrene los impulsos
desordenados: la templanza 45,

b) Por razdn del sujeto. —Cuatrp son las potencias del
hombre capaces de ser sujeto dé virtudes morales, y en cada
una de ellas debe haber una virtud principal: la prudencia, en
la razén; la justicia, en la voluntad; la fortaleza, en el apetito
irascible, y la templanza, en el apetito concupiscible.

¢) Como remedio a las cuatro heridas—wulnera»—produ-
cidas en la naturaleza humana por el pecado original.—Y asi,
contra la ignorancia del entendimiento se pone la prudencia;
contra la malicia de la voluntad, la justicia; contra la debilidad.
del apetito irascible, la fortaleza, y contra el desorden de la
concupiscencia, la templanza.

44 Cf. L1L,61,5. 43 CF. I-1L,61,2.
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Como complemento de estas cuatro fundamentales aparece
al numeroso cortejo de sus derivadas y anejas. Reservando
para la tercera parte de nuestra obra el examen detallado de
cada una de ellas, vamos a recoger aqui en forma de cuadros
sinépticos todas las' que estudia Santo Tomas en la Suma
Teolégica, agrupandolas en torno a su principal y sefialando
brevisimamente la funcién u oficio de cada una. De paso indi-
caremos también el don del Espiritu Santo y la bienaventuran-
za correspondiente a.cada virtud .cardinal .y:los vicios que se
oponen a ellas y a todas sus derivadas.

YI3. LA PRUDENCIA INFUSA ¥ SUS DERIVADAS

La PRUDENGIA (II II 47) txene Fi ‘; 2
A) Partes mtegmles, que versan acerca del conocimiento:
a} Considerado en/ De lo pasado: Memoria (49,1).

s{ mismo...... De lo presente Entendimiento (a.2).
b) En su adqutm- Por la ensefianza ajena: Docilidad (a.3).
cién......... Y porlai invencion propia. Eigiga, Iglafaf;a(daag)(a.ﬂf).

Con relacién al fin: Providencia (a.6).
¢) En su recto uso.q A las circunstancias: Circunspeccién {a.7).
A los impedimentos: Precaucién (a.8).

B) Partes subjetivas (o especies):
a) Pararegirse a sf mismo: Prudencia mondstica.

) Para regir a}En el principe: Prudencia regnativa (1I-I1,50,1).
la multitid: ) En los stbditos: Politica (a.2.).
Prudencia de go-] En la familia: Econdmica (a.3).
bievno......... En la guerra: Militar (a.4).

C) Partes potgncialq{; (cf. I-IIv,57,6)‘.

a} Para el recto consejo: Eubulia (1I-1L,51,1-2).

h) Para juzgar segin las reglas comunes: Synesis (a.3).

¢) Para apartarse rectamente de la ley comin: Grome (a.4). Kiyy
Don del Espiritu Santo correspondiente: Consejo {52,1-3). P~ * {
Bienaventuranza correspondiente: Los misericordiosos (a.4).

VICIOS OPUESTOS

Precipitaci'o’n (a‘3').
{Imp‘rudencia (a.1-2)...% Inconsideracién (a.4).

1. Manifiestamente con-

trarios (33). .- .. ... Inconstancia (a.5).

Negligencia (54).

| Prudencia de la carne (a.1-2).

2. Falsamente parecidos . Dolo (a.4).

a la prudencia (s5). . Astucia (@.3). .0l Fraude (a.5).
Excesiva solicitud (a.6-7).
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II4. LA JUSTICIA Y SUS DERIVADAS £

1a jﬁsncm (II-Ii,sB), cuyo objeto es el derecho ( 55),: éigiiéi,

A) Partes mtegmles (79)

a) Hacer el bien (no cualquiera; sino et debtdo a otro)
b). Ewitar-el mal (no cualguiera, sino el nocivo a otro)..

B) Partes subjetivas (o especies):
a) Para dar lo suyo a la comunidad: Justicia legal (58,5-6).
b) Individualmen- {Del prfncnpe a los subditos: Dzstnbutwa

te: Justicia par-
ticular. .......

Entre personas privadas: Conmutativa.

C) Partes potenciales (8o):

a) Por defecto de
igualdad. .. ...

b) Por falta del dé-
bito estricto. .

Don del Espiritu Santo,correspondientee{?ieddli,(sz,'x;').,"‘ n: R

>

Con respecto a Dios: Religion (81) 1.

Con respecto al superior: [ Dulia (103).

1'Con respecto a los padres: Piedad (ro1).

Observancia (102)........ Obediencia (104).

[Por los beneficios recibidos: Gratitud (106).

Por las injurias recibidas: Justo castigo (108).

En las promesas: Fideli-
dad (116,3 ad's).

En orden a la verdad:
: . En las palabras y hechos:
Veracidad (x09) .. i Stmpltmdad (109,11 ad
4; 111,3 ad 2).

En el trato con los demds: Afabilidad o amis-
tad (114).
Pa.ra ‘moderar el amor a las riguezas: Liberali-

dad (117). .
Para apartarse con justa causa de la letra de la

\ ley: Equidad o epiqueya (120).:

o
)

Bienaventuranza correspondiente : La mansedumbre (a.2),

1 A la cual, supuesto ¢! pecado, se afiade la penitencia, de la que habla Santo Tomis en
a tercera parte de Ia Suma (q.85 a.1-3).
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Contra la justicia conmutativa :
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VICIO3 OPUESTOS A LA JUSTICIA:

Contra la justicia +in generer: Injusticia (59}
Contra la justicia distributiva: Acepcién de personas (63)

( Homicidio (64).

} Mutilacién (6s,1).
Flagelacién (a.2).
Encarcelamiento (a.3).

) Contra las cosas: Hurto y rapifia (66).
rPor parte de los jueces (67).
. Por parte de los acusadores (68).
a) En juicio...... Por parte de los reos {69).
Por parte de los testigos (770).
l Por parte de los abogados (71).
(Contumelia (72).
% o . .. | Difemacién (73).
b) Fuera dejuicio..; Murmuracién (74).
Irrision (73).
[ Maldicion (76).

3.° En las conmutaciones volunta?'ias. Chieeaaes &iﬁe(‘;%?eymal (7.

a) Contra las personas...... {
1.° De obra....

2.2 De palabm.{:

- [ Supersticidn (92).
-| Culto indebido (93).
-Idolatria (94).
 Adivinacién (95).
Vana ebservancia (96).
Tentacion de Dios. (97).
Perjurio (98).
Sacrilegio (99).
?imom’ad(zoo). "

T mpiedad (101, prdl.).
b} Contra la piedad. . ..... Amor excesivo (2.4).
¢) Contra la obediencia: Desobediencia (105).
d) Contra la gratitud : Ingmtiéud_(lzgé).

1 ’ rue .

¢) Contra el justo castigo. . Excesiva indulgencia {108,2 ad 3).
Mentira (110).

f) Contralaverdad. . . ... iSimulacién e hipocresta {(111).

a} Contra la religion

Jactancia (112).

Ironta (o falsa humildad) (113).
g) Contra la amistad. . .... Adulacién (115). )

Litigio o espiritu de contradiccion (116).
h) Contra la liberalidad . . . J Avaricia (118).

Prodigalidad (1x9).
i) Contrala epzqueya Fariseismo legalista (120,1 ad 1),
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5

(57

)

IY§5. LA FORTALEZA Y SUS DERIVADAS g?-
La rorTaLEzA (II-II,123) tiene:

Un acto principal : el martirio (124).
No tiene partes subjetivas (128), por tratarse de una materia muy espe-
cial v del todo determinada.

Partes integrales y potenciales 1:

Con respecto al fin: Magnanimidad (129).

a) FPara acometer. A los medios: Magnificencia (134).

Paciencia (136,1-4).
Longanimidad (a.5).
Perseverancia (137,1.2.4).
Constancia (a.3).

Contra los males presentes.
b} Para resistir. .. .
En el ejercicio de [a virtud.{

. , ~ RO
Don del Espiritu Santo correspondiente: Fortaleza (139,1). {7- ‘L
Bienaventuranza correspondiente: Hambre y sed de justicia (a.2)

VICIOS OPUESTOS

Timidez {o cobardfa) (125).
Impasibilidad (126).
_Audacia (temeridad) (127).
eresuncién (130).

.. J Ambicién (131).

b) A la magnanimidad........ \ Vanagloria (132).

X usilanimidad {133).

4G Al ificencia.. . . ..., Tacafieria (135,1).
o c) a magnificencia lDespilfaT:(o .

d} Alapaciencia2........... Insensibilidad.

L Impaciencia.

Inconstancia (138,1).

Pertinacia (a.2).

a) A la misma fortaleza.......

"~

el

U

116. LA TEMPLANZA Y SUS DERIVADAS EZ’ R
_/ .

O

(e

La tEmpLANzA (II-I1,141) tiene:
A) Partes integrales:

a) Vergiienza (o temor al oprobio) {144).
b) Honestidad {0 amor al decoro) (145).

B} Partes subjetivas (o especies): (146)
s ., _ [En la comida: Abstinencia (146).
a) Sobre la nutricién. -+~ En Ia bebida: Sobriedad (140).

. “Temporalmente: Castidad (151).
b} Sobre la generacion {Perpetuamente: Virginidad (152).

1 Son las mismas virtudes, que, si se refieren a los peligros de muerte, constituyen las
parlta integrales de la fortaleza, v si a otras materias menos dificiles, son sus partes pofen-
ciales. )

2 Es sorprendente que no hable Santo Tomas de estos vicios en la Suma Teoldgica.
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C) Partes poienciales:

a) Continencia, contra las delectaciones del tacto (155)-
b) Mansedumbre, contra la ira (157).
¢) Clemencia, contra el rigor del castigo (157).
En la estima de si mismo: Humildad (161).

,.VEn el deseo de la ciencia: Estudiosidad (166).

| En los movimientos del cuerpo: Modestia cor-
d) Modestia (160)..1 poral {(168,1).
| En los juegos y diversiones: Eutrapelia {168,2).

En los vestidos y adornos: Modestia en el orna-

L to(160).

Don del Espiritu Santo correspondienie: Temor (141,1 ad 3; cf. q. 19)
“Bienaventuranza correspondiente: Pobres de espiritu (19,12) )

VICIOS OPUESTOS

Contra la templanza en general. . . . [ Insensibilidad (142,1).
Intemperancia {142,2-4).

Contra la abstinencia........ Gula (148).

Contra la sobriedad......... Embriaguez (150).

Contralacastidad.......... Lujuria (153-4).

Contra la continencia........ Incontinencia (156).

Contra la mansedumbre...... Ira (158).

Contra la clemencia. . ....... Crueldad (159).

Contra la humildad........ .. Soberbia (162).

Contra la estudiosidad .. ..... Curiosidad y negligencia (167).

Contra la modestia corporal. .. Afectacidn y rusticidad.

Contra la eutrapelia......... Necia aleg’r{a vy excesiva austeridad (168,3-4).

Contra la modestia en el ornato. Lujo excesivo y desalifio (169).

Tal es, segun el Doctor Angélico, el maravilloso corteJo de
las virtudes infusas que acompafian siempre a la gracia santi-
ficante. Con ellas todas las potencias y energias del hombre
quedan elevadas al orden de la gracia. En cada potencia, y con
relacién a cada objeto especificamente distinto, hay un hdbito
sobrenatural, que dispone al hombre para obrar conforme al
principio de la gracia y desarrollar con esa operacién la vida
sobrenatural.

Sin embargo, a pesar de tanta profusién y riqueza, todavia
no estd completo el 6rganismo sobrenatural. No bastan las vir-
tudes infusas para dar a las potencias del alma toda la perfec-
cién posible en el orden sobrenatural. Con ellas podemos, sin
duda alguna, seguir perfectamente el dictamen de la razén ilu-
minada por la fe; pero por encima de este criterio, sobrenatural
en su esencia, pero humano en cuanto al modo, podemos y de-
bemos estar prontos para seguir el dictamen y la mocién directa
e inmediata del Espiritu Santo mismo. Tal es la razon de ser
de los dones del Espiritu Santo, que vamos inmediatamente a
estudiar.
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II. Los dones del Espiritu Santo

Dada la gran importancia de los dones del Espiritu Santo
en la Teologia de la perfeccién cristiana, vamos a estudiarlos
con la mayor amplitud que nos permita la indole de nuestra
obra. El orden de nuestro estudio sera el siguiente:

1. Nogciones previas.
2. Euxuistencia.
3. Ndmero.
4. Naturaleza.
5. Distincién especifica de las virtudes infusas.
6. ¢Admiten un doble modo de operacién?
7. Necesidad de los dones.
8. Relaciones mutuas.
9. Relaciones con las virtudes infusas.
10, Relaciones con los frutos del Espiritu Santo y las bienaventuranzas.
11, Duracién.
12. Sintesis de la doctrina general sobre los dones.

1. Nociones previas

117. Don en general es ¢«todo aquellc que una persona
da a otra por propia liberalidad y con benevolercia» 1. Decimos
«por propia liberalidad» para significar que el don excluye, por
parte del donante, toda razén de débito, no sdlo de justicia,
sino incluso de gratitud o de cualquier otra especie. Y afiadi-
mos «con benevolencia» para recoger la intencién del dador de
beneficiar a quien recibe gratuitamente su don. .

La exclusién de toda obligacién de justicia o de gratitud, o—lo que es
lo mismo—su absoluta gratuidad, es del todo necesaria para la razén de
don; de otra manera no se distinguirfa de la recompensa o del premio. De
igual modo, no debe llevar consigo la exigencia de alguna compensacién o
recompensa por parte del que lo recibe gratuitamente con respecto a su
generoso bienhechor. No se trata de una operacién do ut des, sino de una
entrega por completo gratuita que no exige nada en retorno. Es irretornable,
como dice Santo Tomés citando al Filésofo 2. Sin embargo, la nocién de
don no. excluye la gratitud por parte del que lo rec1be, como consta por la
experiencia cotidiana; solamente excluye la exigencia de esa gratitud. Mis
aun: a veces requieré también el buen uso del mismo, lo cual depende de la
naturaleza del don o de la intencién del donante, como cuando lo da, verbi-
gracia, para que se perfeccione el que lo recibe con su uso. Tales son, sobre
todo, los dones que Dios da a sus criaturas.

118. Los dones de Dios.——Fl primer gran don de Dios
es el propio Espiritu Santo, que es el amor mismo con que

1 Fsta definicién es equivalente a la que da el P. GARDEIL: «Donner, c'est accorder &
qulelqu 8\;:1, gratuitement et bénévolement, la propriété d'une choses (cf. DTC, art. Dons
col.172

2 I-11,68,1 obi.3. Cf. AristéTELES, Topic, IV,4; 125a18.
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Dios se ama y nos ama. De El dice la liturgia-de la Iglesia-que
es el don del Dios Altisimo: ¢Altissimi donum Dei»3..El Es-
piritu Santo es el prlmer don de Dios, no sélo en cuanto que
es el Amor in dtmms, sino también en cuanto estd en nosotros
por misidn o envio. En otras palabras: el Espiritu Santo es el
primer don de Dios, no sélo personalmente, sino también esen-
cialmente. Vamos a explicarlo un poco.

El amor de Dios puede considerarse'de tres marieras: ..

a) Esenciglmente, y en este sentido conviene por 1gual a las tres divinas
personas. .

b) Nocionalmente, y asi conmderado, no es otra cosa que fa «esplracwn
activar, comun al Padre y al Hijo, que da origen al Espfritu Santo por via
de procedencia.

c) Personalmente, y de este modo sxgmﬁca la: «espiracién’ paslva» que
no es otra cosa que el Espiritu Santo mismo.

De semejante manera, el don—dice Bﬂluart 4——puede consnderarse de
tres modos distintos:’

a) Esencialmente, o sea la cosa misma que se da gratmtamente. )

, b) Nocionalmente, o sea en cuanto nnporta origen pasivo del que ofrece
el don.

<) Pevsonalmenze, 0 sea en cuanto conviene a una persona coMmo .Nom-
bre propio. -

Esto supuesto, decimos que el Espfritu Santo es el pnmer don de Dios
personalmente (aludiendo al tercer miembro de la primera serie) y esencial-
mente (primer miembro de la segunda serie). |

De este primer gran don proceden todos los demés dones de
Dios; toda vez que, en ultimo anilisis, todo cuanto Dios da a
sus criaturas, tanto en-el orden sobrenatural como en el mismo
natural, no son sino efectos totalmente gratmtos de su, hbern-
mo e infinito amor.

En sentido amplio, por consiguiente, ‘todo cuanto hemos re-
cibido de Dios son «ones del Espiritu Santo». Pero esta ex-
presién genérica puede tener varios sentidos egpecificos, que
es preciso determinar.

Cuatro son los principales 5:

1) -En sentido amplfsimo, dones del Esp(ntu Santo son
todos aquellos dones de Dios que no incluyen aquel primer don
que es el Espiritu Santo mismo. Tales son, -ante todo, los.do-
nes naturales hechos por Dios.a las criaturas. .

2) En sentido impropio son aquellos dones que sin incluir
todavia necesariamente aquel primer gran don ni-suponer al

3 Himno Veni Creator.

4. Cf. vol.2 p.138 {ed. 1904).

5 FEsta divisién estd fundada en la siguiente doctrina de Santo Tomds: sAunque todos
los dones naturales y gratuitos nos los haya dado Dios por amor, que es su primer don; sin
embargo, no en todos los dones se nos da el Amor mismo, sino solamente en el don que es
una ?jem)eianza y participacién de aquel amor, o sea, en el don de la caridade (I Sent. d.18
a.3 ad 4).

Teol. pgrfuf;é " K
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alma en posesién. obligada de la gracia y la caridad, pertenecen,
no obstante, al orden sobrenatural. Tales son. principalmente:

a) Las gracias gratis dadas.

b) Las gracias actuales prevenientes.
¢) El temor servil de Dios.

d) La atricién sobrenatural.

e) La fe y la esperanza informes.

3) En sentido propio son dones del Espiritu Santo todos
aquellos que incluyen-el primer gran don de Dios y suponen
al alma o la constituyen en la amistad y gracia de Dios. Ta-
les son: '

“a) La gracia santificante.-
b) La caridad.
¢} Lafey laesperanza informadas por la caridad.
d) Las virtudes morales infusas.
e) Los siete dones del Espiritu Santo.

4) Estos ltimos son propiamente los «dones del Espiritu
Santo» en sentido estricto y formallsimo, v son los tnicos que
vamos a estudiar largamente en las siguientes paginas.

2. Existencia de los dones’ del Espiritu Santo

119. La existencia de los dones del Espiritu Santo sdlo
puede constarnos por la revelacién, ya que se trata de realidades
sobrenaturales que rebasan y trascienden por completo la sim-
ple razén natural 6. Santo Tomds parte de este supuesto en la
cuestion especial que dedu;a a los dones en la Suma Teoldgica,
diciendo que en lo referente a ellos debemos seguir el modo de
hablar de la Sagrada Escritura, en la que se nos revelan: «n
qua nobis traduntur 7.

Veamos, pues, ante todo, el fundamento escriturario de la
existencia de los dones. Después examinaremos brevemente la
doctrina de la Tradicién, el Magisterio de la Iglesia v las sen-
tencias de los tedlogos, que fueron elaborando poco a poco la
teologia de los dones a base de los datos revelados interpretados
por la Tradicidn.

6 «f_a sabiduria pagana no conocié los dones del Espiritu Santo de que habla Santo To-
mis; su conocimiento sélo 'se alcanza por la revelacion divina» (Juan px Sanro Towmis, De
donis Spiritus Sancti, version del P. I, G. Menéndez-Reigada, ¢.1 p.27).

7 Cf, I-IL68,1.
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a) La Sacrapa EscriTura.—Es clasn:o el texto de Isalas
(11,1-3): pe :

«Y brotara una vata del’ tronco de ]esé
y retofiard de sus raices un vdstago, . !
sobre el que reposard el espiritu de’Yahvé:
espiritu de sabidurfa v de mtehgenaa,
espiritu de consejo y de fortaleza, :
espiritu de entendimiento y de temor de Yahve.
Y pronunciard sus decretos en el temor de Yahvé.s -

Este texto es claramente mesidnico y propiamente de sélo
el Mesfas habla. Pero, no obstante, los Santos Padres y la misma
Iglesm lo extienden también a los fieles de Cristo én virtud del
principio universal de la economia de la gracia que enuncia San.
Pablo cuando dice: «Porque a los que de antes conocid, -a ésos
los predestind a ser . conformes con la imagen de su Hijo, para
que éste sea el primogénito entre-muchos hermanos» (Rom.
8,29). De donde se infiere que todo cuanto hay de perfeccion
en Cristo, nuestra Cabeza, si es comunicable, se encuentra tam-
bién en sus miembros unidos a El por la gracia.. Y es evidente
que los dones del Espiritu Santo pertenecen a las perfecciones,
sobrenaturales comunicables, teniendo en cuenta, ademas, la
necesidad que tenemos de ellos como veremos en su lugar'
Por lo tanto, como la gracia en las cosas necesanas es tan pro-
diga, por lo menos, como la naturaleza misma, hay que con-
cluir rectamente que los siete espiritus que el profeta vio des-
cansar sobre Cristo son también patrimonio de todos: cuantos
permanezcan unidos a El por la caridad 8.

Ademiés de este texto, que los Santos Padres y la mlsma
Iglesia han interpretado como clara revelacién de los dones del
Espiritu Santo, suelen citarse por los autores otros muchos tex-
tos del Antiguo y del Nuevo Testamento 9. Nosotros preferl-’
mos oniitirlos, no sélo por no entrar en nuestros planes una in-
vestigacién a fondo sobre el verdadero sentido de esos textos,
sino porque nos parece evidente que a base de ellos—por lo
menos de la gran mayoria—no se pueden hacer sino cabalas y
conjeturas desprovistas de todo fundamento serio. Es preciso
reconocer que la doctrina de los dones en la Sagrada Escritura
se apoya casi exclusivamente en el texto de Isajas; si bien ese

8 Por lo demis, el texto de Isalas ofrece no pocas dificultades exegéticas. Si prescmd)é-
ramos de las interpretaciones de los Santos Padres, de los tedlogos y ‘de Ja misma, Iglesia

—que han elaborado la doctrina de los dones hasta ponerla del todo en clam——, quedar[amo:
POCO mMenos que a oscuras con sélo los datos escriturarios.

9 He aquf los principales lugares alegados: .

a} Del Antiguo Testamento: Gen 41,38; Ex 31,3; Num 24,2; Deut 34,9. Iud 6,345
Ps 31,8;'32,9; t18,120 118 [44; 142,10; Sap 7.28; 7,75 7,22 9,17; 10,10; Ecch 15,5, Is 11,2;
61,1; Mich 38. .

b) - Del Nuevo tha.mento Le 12,12; 24,25; Io 3.8; 14,175 :4,26 Act 22, 2 {
8,14;8,26; 1 Coxr'2,10; 12,8; Apoc 1,4; 3,1} 4,5} 5.6, - S




148 P.Il. Elorganismo sobrenatural yla perfeccidn cristiana

texto, explicado, confirmado y sacado-a plena luz por los San-
tos Padres, el Magisterio de la Iglesia y la elaboracién de los
teblogos escoldsticos, nos da un fundamento firmisimo sobre
la existencia de los dones, no solamente en Cristo, sino también
en cada uno de losicristianos-en’ gracia. A eminentes teélogos
les parece que esta doble existencia estd formalmente revelada
en la Sagrada Escritura 10; y 16s que no se atreven a decir tanto
reconocen que se trata, por lo-menos, de una conclusién certi-
sima y proxzma ﬁdet.

b) Los SaNTOS PADRES.——TantO los Padres _griegos como
los latinos hablan’ frecuentemente de los dones del Espiritu
Santo, aunque con diversos nombres: dona; munera, charismata,
spiritus, virtutes, etc: Entre los Padres griegos destacan San
Justmo, :Origenes, San Cirilo de Alejandria, San Gregorio Na-
cianceno y Didimo el Ciego, de Alejandria. Entre los latinos,
la primacia se la lleva San Agustin, seguido muy de cerca por
San:Gregorio Magno; pero se encuentran también muy buenas
cosas sobre los dones en San Victorino, San Hilario, S8an Am-
brosio 'y San ]erommo No podemos detenernos a recoger los
textos 11; pero en ellos se van perfilando casi todas las cuestiones
relativas a la teologla. de los dones, que elaborardn més tarde
poco a poco los tedlogos ‘escolasticos hasta llegar a Santo To-
mds, en el que encontramos una sintesis completa y acabada.

“¢)..EL MacisTERIO DE LA IGLESIA—Vamos a subdividirlo
en tres partes: 1.2, con9ﬂ105' 2.% liturgia, v 3.% otros docu-
mentos. 7

‘1.2 Concilios—Solamente en un concilio ha hablado la
Iglesm claramente de los dones del Espiritu Santo: en el sinodo
romano celebrado en el afio 382 bajo el papa San Déamaso. Sobre

10 Al P. Atoama, 8.1, le parece que no se trata de una conclusién-elaborada a base de
una premisz de fe y otra de _razén, sino de una consecuencia que se desprende de-dos ver-
dades formaimente reveladas, a saber: la existencia de los dones en Cristo como Mesias (Is 11,2}
v la afirmacién de San Juan de que El esta lleno de gracia y de verdad v de esa plenitud par-
ticipamos todos (lo_1,14-x6). He aqu! sus palabras: «El sentido.consecuente _supone una
deduccién hecha a: ba,se ‘de una premisa-de razén. Y ése no es el caso aqui. Se trata mas bien
de dos verdades iguajmente reveladas. en la Sagrada Escritura: Por una de ellas, se nos des-
criben los exuberarites tesoros del organismo espiritual del Mesias; por la otra, se nos dice
que de la plenitud de sus gracias, dirfamos de la vida de ese organismo en accién, partlapa-
mos nosotros. Al comparar los Santos Padres ambas verdadcs, al aproximarlas entre si, se
abre a nuestros ojos en magnifica perspectiva la plenitud del sentido revelado y nos damos
cuenta de que la palabra de Dios nos ha ensenacﬁ) realmente la existencia de los dones del
Esplritu Santo no sélo en Cristo, sino también en los cristiancs. Es decir, que no estamos
ante un sentido consecuente, 5ino ante un sentido pleno (sensus plenior). Esta solucidon nos
parece armonizar mejor los datos de la tradicién patristicar (Los dones del Espiritu Santo:
problemas:y controversias en la actual teologia de los dones, en.RET, enero-marzo 1949, p.5).

11 El lector que quiera conacer mis a fondo el fundamento escriturario y patristico sobre
la existencia’ de los dones consultara con provecho'a los PP. GarpEerL en DTC, art. Dons du
Saint Esprit col.1728s; Paris, De donis Spiritus Sancti in genere, apud Marietti, 1930; FErRE-
RO, Los dones del Espfritu Santo (Manila 1941); Touzarp, en «Revue Bibliques, abril 1899, etc,
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si hablé o no de ellos el concilio de Trento, nada se puede afir-
mar con certeza; es'cuestién que:estd todavia por resolver. :
He aqui el texto del sinodo.romano:. -

Se dijo: Ante todo hay que tratar de[ Esp[rltu septlforme que descanw
en Cristo.

Espirita de sablduna Cnsto mrtud de Dzas ¥ sabldurm de Jios
{1 Cor 1,24).

Espfritu de entendimiento: Te daré entendzmzento yte mstmme en el ca-
mino por donde andards (Ps 31,8).

Espfritu de consejo: Y se l[amam su nombre angel del gmn consejo

(Is 9,6; LXX).

Espiritu de fortaleza: Virtud o fuerza de Dios y sabiduria- de Dios
(1 Cor 1,24).

Espfritu de ciencia: Por la eminencia de la diencia’ de Cristo Jesus
(Eph 3,19).

Espiritu de verdad: Yo soy el camino, la vida y la verdad (Io 14,6).
Espiritu de temor (de Dios): Ei temor del Sefior es principio de la sabidu-
ria (Ps uo,m)» 12,

En el texto anterior: a) se habla de los dones del Espiritu
Santo propiamente dichos; b) se enumeran, con Isafas, los siete
dones 13, y ¢) se explica cada uno de ¢llos por la misma Sagrada
Escritura en cuanto convienen plenfsimamente a Cristo.

He aqui ahora las palabras del concilio de Trento que se
prestan a diversas interpretaciones 14:

«A esta disposicién o préeparacion, sfguese la justificacién misma, queé no
es sélo remisién de los pecados (can.11}, sino también santificacion y reno-
vacién del hombre interior, por la voluntaria recepcién de la gracia y de los
dones, de donde el hombre se convierte de injusto en justo y de enemigo en
amigo, para ser heredero segin la esperanza de la vida eterna (Tit 3,7)» 15.

De estas palabras nos parece que puede colegirse razona-
blemente lo siguiente: a) el concilio no habla par’ucularmente
de los dones ni los nombra expresamente; pero es evidente que
en, la palabra donorum se alude a ellos al menos remota y gené-
ricamente; b) es probuble que los Padres del concilic tratasen
de aludir en ese texto a los dones'del Espiritu Santo prop1amente
dichos, temendo en cuenta que en la época de Trento la nocién

12 ¢Dictum est: Pnus agendum est de Spmtu septxforme, qui in Chnsto requiescit,
Spiritus sapientiae: Christus Dei virtus et Dei sapientia (r Cor 1,24). Spititus intellectus:
Intellectu daba tibi, et instruam te in vie, in qua ingredieris (Ps 31,8). Spiritus consilii: Et voca-
bitur nomen eius. magni consilii angelus (Is 9,6;. 1. XX). Spiritus virtutis (ut supra): Dei virtus
et Dei sapientia (1 Cor 1,24). Spiritus scuantlae Propter efninentiam ‘Christi scientiae Iesu
apostoli (Eph 3,19). Spiritus veritatis: Ego via et vita et verites (To 14,6). Spiritus timoris
(DeD): Initium sapientiae timor Domini (Ps 110,10) (D 83).

13" Con la variante de decir spiritus veritatis en vez de pictatis, y spiritus viriutis en vez
de fortitudinis, que es-del todo equivalente,

14 Véase, por ejemplo, Ferrero, O.P., en RET (1945) p.43-44; ¥ ALDAMA, S.I.,
sEstudios Eclesidsticos» (enero-junio 1946) p.241-44.

15 4Hanc dzsposmonem seu praeparationem iustificatio ipsa consaqultur, quae non est
sola.peccatorum remissio (can.11), sed et sanctificatio et renovatio interioris hominis per vo-
luntariam susceptionem gratiae et donarum, unde homo ex iniusto fit iustus et ex inimico
amicus, ut sit heres secundum spem vitae aeternae (Tit-3,7)» (D 799).
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de los dones era familiar a los Padres del ‘concilio y a toda la
Tglesia, como consta por la liturgia 16, y ¢} de las palabras del
concilio se desprende que esos «dones» (sean los que fueren) se
infunden y reciben juntamente con la gracia.

2.5 Liturgia—Mucho mas claro es el Magisterio de la
Iglesia' por medio de la liturgia. En el himno Veni Creator se
nos habla del septiforme don del Espiritu Santo:

«Tu septiformis munere I (Tt _septiforme en los dones,
digitus Paternae dexterae...» | dedo de la diestta'de Dios...

En la preciosa sequentia de la misa de Pentecostés se le pi-
den al Espiritu Santo sus siete sagrados dones:

«Da tuis fidelibus
in Te confidentibus
sacrum septenarium».

«Da a tus fieles
que confian en ti
el sagrado septenario».

Y en el himno de visperas vuelve la alusién a los dones:

«Te nunc Deus piissime. | ¢Te rogamos, piadosisimo Dios,
vultu precamur.cernuo | .con el rostro humillado,

illapsa nobis caelitus nos infundas los dones

largire dona Spiritus», ce]estla]os del Espmtu»

Al administrar el sacramento de la conﬁrmac16n, et obispo,
con las manos extendidas sobre los confirmandos, exclama:

«Envia sobre ellos desde el cielo tu septiforme Espiritu Santo Pardclito:
Espiritu de sabiduria y de entendimiento, Espiritu de consejo 'y de fortale-
za, Espfntu de ciencia y de piedad; }le’na]os con el Espiritu “de tu amom #7,

donde la Iglesm, en el momento solemne de la admzmstmcwn de
un sacmmento, Tecoge y apllca a cada uno de sus fieles el famoso
texto mesianico de Isaias.

3.2 Otros documentos eclesidsticos.—a) El Catecismo del
concilio de Trento—que de tanta autoridad goza entre los ted-
logos—dice que testos dones del Espiritu Santo son para nos-
otros como una fuente divina en la que bebemos el conocimien-
to vivo de los mandamientos de la vida cristiana y por ellos
podemos conocer si el Espiritu Santo habita en nosotros» 18,

b} - En todos los catecismos catélicos del mundo se habla

de los dones del Espiritu Santo como patrimonio de todos los
fieles.

16 Nos parece, por lo mismo, un poco exagerada [a afirmacién de Sudrez: tnon est verisi-
rmlg, :%)1 Joqui Concdxum de specialibus donis Spititus Sanctm (cf. De grana £-16 .10 n.4
in fine,

17 «Emitte in-eos septlfomem Spmtum tuum Sanctum Paraclitum de caelis: Spiritum
sapientiae et intellectus, Spiritum consilii et fortitudinis, Spiritum scientiae ‘et pzetatns, adim-
ple eos Spiritu timoris tuis (Pont. Rom., De s. sacram. Conﬁrm. confer. ).

18 Catecismo del Concilio de Trento p.1.* ¢.9 § 3.
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¢) Finalmente, el papa -Ledn XIII, en su admirable enci-
clica sobre el Espiritu Santo -Divinum illud munus, del ¢ de
mayo de 1897, recogid, haciéndolo suyo, el testimonio de la tra-
dicién catdlica sobre‘le existencia, neceSIdad naturaleza y efec-
tos maravillosos de los dones:

4El justo que vive de la vida de la gracia y que opera mediante las vir-
tudes, como otras tantas facultades, tiene absoluta necesidad de los siete do-
nes, Qque mas comunmentg son llamados dones del Espiritu Santo. Mediante
estos dones, el espiritu del hombre queda. elevado y apto para obedecer
con mds facilidad y presteza a las inspiracionés e- unpulsos del Espiritu
Santo. Igualmente, estos dones sor de tal eficacia, que conducen al hombre
al mds alto grado-de santidad; son tan excelentes, que pertanecerdn fn-
tegramente en. el cielo, aunque en grado mis perfecto. Gracias a ellos es
movida el alma y conducida a la consecucién de las bienaventuranzas evan-
gélicas, esas flores que ve abrirse la primavera como senales precursoras
de la eterna beatitud...» 19,

Como se ve, en el citado texto el Papa hace suya la doctrina
tradicional sobre los dones y la propone con su magistério ordina-
rio a:toda la Iglesia. Tiene, pues, un gran valor dogmétlco.

d) Los TE6LOGOS EscoLAsTicos.—En este punto concreto
de la mera existencia de los dones, la opinién de los teologos solo
nos interesa en cuanto testigos de la Tradicién, ya que ellos
no pudieron crear una doctnna que trata de realidades sobre-
naturales.

La teologia de-los dones sufrié una lenta y trabajosa etabo-
racién por los te6logos escolésticos a través de los siglos. Pero
su existencia fue umversalmente admitida por todos, salvo ra-
risimas excepciones, que vienen a confirmar la regla general.
Hoy dfa, la doctrina sobre la existencia de los dones del Espi-
ritu Santo se ha impuesto de tal manera en todas las escuelas
catélicas, que no hay un solo tedlogo que la niegue. Discuten
largamente sobre su naturaleza y su funcionamierito, pero su
existencia—repetimos—es universalmente admitida por todos.

CONCLUSION GENERAL SOBRE LA EXISTENCIA DE LOS DONES.—
El testimonio de toda la Tradicién, apoyado con sélido fun-
damento en la Sagrada Escritura, lleva a una certidumbre abso-
luta sobre la existencia de los dones del Espiritu Santo en todos

19 Cf. Ledn XIII, enciclica Divinum illud munus, hacia el fin, He aquf el texto latino del
parrafo por nosotros cntado «Hoc amplius homini justo, vitam scilicet viventi divinae gratiae
et percongruas virtutes tanguam facultates agenti, opus plane est septenis illis quae proprie
dicuntur Spiritus Saencti donis. Horum enim beneficio instruitur animus et munitur ut eius
vocibug- atque impulsioni facilius prompuusgue obsequatur haec propterea dona tantae
sunt efficacitatis:ut eum ad fasti san dd t; tantacque excellentiae ut in cae-
lesti regno eadem, quamquam perfecuus perseverent, Ipsorumque ope charismatum provo-
catur animus et effertur ad appetendas adipiscendasque beatitudines evangelicae, quae,
perindeé ac flores verno temore erumpentes, indicés ac nuntiae sunt beatitatis perpetuo men-
suras¢. Este texto nos habla: 1.°, de la necesidad de los dones: opus plane est; 2.°, de su na-
turaleza: nos hacen déciles al Espiritu Santo; 3.2, de sus efectos: pueden conducirnos a la
cumbre de la santidad.
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los fieles en gracia. Més aun: no faltan tedlogos de gran autori-
dad.:queé afirman que esta. existencia es una .verdad de fe 29,
Porque, "‘aunque la.Iglesia. no la haya definido expresamente;
teniendo en cuenta, sin. embargo, la‘constante doctrina de:los
Padres a través del largo periodo patristico, el sentir de la Igle-
sia en su Jiturgia y en la administracién de los sacramentos,
el consentimiento unénime.de los tedlogos y el sentir también
unénime-de todos:los fieles del ' mundo que lo-aprendieron asi
desde pequeiitos en el catecismo, parecen ‘dar suficiente fun-
damento para pensar que se trata—en, efecto—de una verdad
de fe propuesta por el Magisterio ordinario de la Iglesm Y los
que no se atreven ‘a decir tanto, afirman que se trata, por lo
menos, de una conclusidn teoldgica certisima y «proxima fideir.

3. Nimero de los dones

120, Es otra cuestién discutida entre exegetas y-tedlogos.
Dos son las principales dificultades que dan pie a estas vacila-
ciones: a) en la Sagrada Escritura es clasico el namero siete
para 31gn1ﬁcar cierta plenitud 1ndeterrmnada, y'b ) en el texto
masorético de Isaias no se enumeran s1ete smo sels dones, falta
el don de pledad ,

Los exegetas modernos se inclinan a pensar que el texto de
Isaias se reflere a una plenitud indeterminada: es la plenitud de
cualidades de gobierno, que pertenecen al Mesfas como Rey 21.

Los Santos Padres y los teologos escolasticos insisten, por
el contrario, en el//numero septenario, y a base de estos siete
dones establecen sus clasificaciones y paralelismos con las vir-
tudes infusas. Santo Tomés dedica en la Suma Teol’ogzca un
articulo 1ngemoso para justificar ese ntimero 22,

iQué pensar de todo ¢llo? A nuestro parecer, lo siguiente:

1.2 Es cierto que en la Sagrada Escntura eI ntmero siete

20 Entre ellos, Juan de Santo Tomis, el mejor comentansta del Angélxco Doctor en la
doctrina de-los dones. fle aquf sus palabras: .-

9Ex quibus colligitur non solum esse de fide haec septem dona seu spiritus q-.u in Christo
fuerunt, supematumha fuisse, quia Isaias expresse et ad litteram loquitur de Christo, sed etiam
de fide esse.quod in nobis dantur haec dona et quod supernaturalia sints. Cf. [oANNIS A SANCTO
Tuoma. Cursus Thealogtcus t.6 d. 18 a.2 n.4 p.583 (ed. Vives, 188s).

L1 P. ALpama, 8.1., es del mismo parecer: «Prout iacet, thesis dicenda est de fide divina
et catholica: cum satis affirmetur in liturgia et in maglsteno oxdmarlo ut videbimus» (cf Sa-
crae Theologiae Summa [ed. BAC] vol.3 p.726 [2.* ed. 1953]).

21 He agul cémo lo explica Touzarp: <Le symbolisme du chiffre sept est ancien, et,
selon la remarque.des comentateurs, I'emploi de ce chiffre dans le pasage qui. nous occupe,
a pour but de mettre en relief la plénitude de V'influence divine dans le rameau sorti du tronc
bris¢ d'Isaies («Revue Bibliquer [1899] p.250),

Por su parte, el P. CeuppeNs hace la misma "observacién: «Jn tnbus ergo documentns
{o sea el texto masorético, la versién sirfaca Pessita y el sTargums de los judlos) septem
termini dantur quibus sex tantum dona exprimuntur, Numerus septenarius apud Hebraeos
fuit semper numerus consecratus ad multitudinem vel plenitudinem designandam; unde
non impossibile videtur Isaiam septem admisisse terminos ad donorum plemtud.mem sngm-
hw:znga;nh(ggngehcum» {1928] p.526-7). :

4
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se emplea muchas veces en- significacién de plenitud, y acaso
teriga este sentido en el texto de Isajas; pero-de aqui no.se
puede sacar argumento decisivo contra el ntimero septenario
de los dones.

-.Enefecto: hay dos clases de. plemtudes Una del todo inde-
termmada, que identifica el término ¢plenitud» con un nimero:
indefinido, que no se sabe cudl es. Y hay otra plenitud que,
cifiéndose a un nimero concreto y determinado, eéxprésa con él
todas las realidades posibles en aquel orden de cosas.

Ahora bien: la interpretacién undnime de los Santos Padres,
las ensefianzas claras y explicitas de la Iglesia en su liturgia, en
la administracion de los sacramentos y en las enciclicas ponti-
ficias y el consentimiento-casi unianime de los teélogos escolds-
ticos, obligan—nos parece—a interpretar la plenitud expresada
por Isaias en este segundo sentido. As{ como los sacramentos
son siete, ni m&s ni'menos, y en ellos se encierra la plenitud
de las gracias que Dios concede a los hombres ex opere operato,
asi los dones del Espiritu Santo, siendo siete habitos distintos,
ni mas ni menos, recogen la plenitud de las mociones del divino
Espiritu que se 1ios hayan de comunicar a través de ellos 23,

‘En'cuanto a queern, el texto masorético no se enumeren
sino sels dones, nada se sigue contra la existencia del don de
pledad Se han propuesto diversas hipétesis. para -explicar su
omisién en el texto masorético 24; pero sea.de ellas lo que fuere,
es cierto que el don.de piedad consta en:la Vulgats—que
tiene sobre si el peso de una declaracién de la Iglesxa, que afir-
ma qile no contiene errores dogmatlcos— 25, en la versién .de
los Setenta, en‘la tradicién patnshca, en las « ensena.nzas oficia-
les.de la Iglesia y en el sentir unénime de los tedlogos escolds-
ticos. Apartarse o prescindir del peso énorme de todo esto por
ciertas oscundades en el texto masorético, nos’ parece franca-
mente excesivo. Algunos exegetas olvidan, 2’ veces, qué’ la
Sagrada Escritura no es la tnica fuente de la divina revelacién
y que hay muchisimas cosas formalmente reveladas en la Sa-
grada Escritura que no aparecieron a plena luz, sino a través de
las interpretaciones de los Santos Padres y “del Magisterio de
la Iglesia. Este es el caso del don de piedad. Sea lo que fuere

23 Fsta éxplicaciéi, ‘propuesta por ‘el P. ALpama (en RET; enero-marzo 1949, p.26, ¥
en Sacrae Theologiae Summa vol.3 p.730, 2.* ed. BAC 1953), nos parece enteramente satis-
factg fl’l\/e’lse. por ejemple, FERRERO, Los dones del Espiritu Santo:(Manila 1041), donde se
exponen varias de estas -hipdtesis, Una de ellas-es ésta: «Se debe distinguir-entre el texto
hebreo primitivo, que desconacemos; y el texto masorético, (ue tenemos actualmente. Los LXX, -
anteriores a la Massora, pueden ‘muy bien haber conservado y transmitido :a‘1d postcndad

el texto hebreo original sin los defectos que mais tarde se pudieron lnhltrar en el texto maso-

réticor {p.64).
25 Cf. DD 785-787.
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del texto de Isaias, San.Pablo describe maravillosamente esa
realidad que la teologia conoce con el nombre de don de pwdad al'
escribir a los romanos: :

«Porque los que son movidos por el Esp;rltu de Dios, ésos son hijos de’
Dios. Que no habéis recibido el espiritu-de siervos para recaer en'el temor,
antes habéis recibido el espiritu de adopcidn; por el que clamamos: jAbba,

Padre! El Espiritu mismo da testimonio a nuestro espiritu de que somos,
hijos de ons» (Rom 8, 14-16)

Por todas estas razones, preferimos atenernos al sentir de
la Tradicién en torno al don de piedad y al ntimero septenario
de los dones, aunque esta cuestién tenga escasa importancia
para nuestro objeto. Miés que el numero exacto de los dones,
interesa conocer su. naturaleza y funcionamiento, que vamos
a examinar a continuacion.

4. Naturaleza de.]os, dones -

121, He aqui la definicién de los dones, que nos da a co-
nocer su esencia o naturaleza intima: '

Los dones del Espiritu Santo son habitos sobrenaturales infundidos
por Diosen las potencms del alma para recibir y secundar con facilidad
las moc:ones del proplo Espintu Santo al modo divino o sobrehumano.

Vamos a exphcar Ia deﬁmcwn palabra por palabra

Los pones DEL Espiritu Santo, en el sentido propio y
estricto de la palabra, segin hemos explicado mas arriba 26.

SoN mABITOS SOBRENATURALES. Es doctrina comun entre los
tedlogos, salvo contadisimas excepciones 27. He aqui las pruebas:
" 1.2 En el famoso texto de Isaias (11,2) se nos dice—segtn
la exégesis cientifica moderna 28—que los dones son_conferidos
a modo de hdbitos, como se desprende claramente del término
requiescet, que expresa permanencia habitual 29. Luego andlo-
gamente se confieren a los miembros de Cristo también de
modo, permanente 0 habitual. L.a misma fe nos ensefia la pre-
sencia permanente del Espiritu Santo en toda alma en gracia
(1 Cor 6,19), v el Espiritu Santo no est4 nunca sin sus dones 30.
2.5 Los Santos Padres estin concordes en afirmar que los
dones del Espiritu Santo constituyen un grupo éspecifico de
gracias o dones habituales. San Agustm y San Gregorio lo

26 Cf n.118.

27 Tales son, pnnmpalmente, Hugo de San Victor, Vizquez, Brancato de Laurea, ¢l
abate de Bellevue, v, en cierto sentido, el cardenal Billot que, aunque adiite que los doncs .
son hdbitos, los confunde practicamente con la inspiracién de la gracia actual. :

28 Cf. P. Ceureens, Q.P., De donis Spiritus Sancti apud Tsaiam, en la revista Anﬂe[n.um
5 (1928) p.537.

29 «Ft requiescet super eum... (4y reposard sobre él.).

30 Cf. 1-11,68,3 sed contra.
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afirman expresamente al exponer su doctrina de la <_onex1on
de los dones con la caridad 31.

3.4 Sdnto Tomis | expone Ia razén teoldgica en la siguiente
forma 32

«Como ya dl]lmos, los dones son perfecciones del hombre por las cua-
les se dispone a seguir- bien la mocién del Espiritu Santo. Y es evidente,
por lo ya dicho, que las virtudes morales perfeccionan la facultad apetitiva
en cuanto que de alguna manera participa de la razén, es decir, en cuanto
es paturalmente apta para ser movida por el imperio racional. Asf, pues,
los dones del Espiritu Santo son' para el hombte en su relacién con el Espf-
ritu Santo lo mismo que las virtudes para la facultad apetitiva en su rela-
¢ién con la razén. Ahora bien, las virtudes morales son hdbitos. que disponen
a la facultad apetitiva para obedecer prontamente a la razén. Luego tam-
bién los dones.de Espiritu Santo son ciertos hdbitos por los cuales el hombre
se perfecciona para obedecer prontamente al Espiritu Santo».

InFunpiDOs POR Dros. Es cosa clara y evidente si tene-
mos en cuenta que se trata de realidades sobrenaturales, que
el alma no podria adquirir jamas por sus propias fuerzas, ya
que trascienden infinitamente todo el orden puramente natu-
ral. Luego, o no existen los dones, o tienen que ser necesaria-
mente infundidos por Dios.

EN LAS POTENCIAS DEL ALMA. Son el sujeto donde residen,
lo mismo que las virtudes infusas cuyo acto sobrenatural vienen
a perfeccionar los dones déndole la modalidad divina o sobre-
humana propid de ellos. ,

PARA RECIBIR Y SECUNDAR CON FACILIDAD. . Es lo propio y
caracteristico de los hdbitos, que perfeccionan las potencias
precisamente para recibir y secundar con facilidad la moc1on
del agente que los mueva.

LAs MOCIONES PRoOPIAS DEL EspfriTu SaNTo, que es qu1en
los mueve y acttia directa e inmeditamente como causa motora
y principal, a diferencia de las virtudes infusas que son.movi-
das ¢ actuadas por el mismo hombre como causa motora v
principal, aunque siempre bajo la previa mocién de una grama
actual.

AL MODO DIVINO O SOBREHUMANO, como veremos amplia-
mente mas abajo. Veamos ahora una interesante dificultad que
se puede formular contra los dones del Espiritu Santo como
hdbitos. Su solucién nos ayudara a comprender mejor la natu-
raleza de los mismos como tales.

DirFrcurtap,—Los dones del Espiritu Santo perfeccionan al hombre

para ser movido por el mismo Espiritu Santo, como hemos dicho. Pero en
cuanto movido por el Espiritu Santo, el hombre se convierte-en mero ins-

.31 Santo Tomas se apoya en un texto de San Gfegorio {cf. 1-11,68,3 ad 1).
32 Cf. 1-11,68,3.
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trumento suyo; luego los dones del Espiritu Santo no son hdbitos, puesto
que éstos perfecctonan al agente principal, _pero no al instrumento (v.gr., el
hdbxto de tocar el piano perfecc10na al plamsta, pero no.al pzano) 33,

'Respursta,—Esa razén es valida paxa ¢l ‘instrumento completamente
inerte, al que no corresponde moverse, sino Unicamente ser movido (como
el cepillo y la garlopa). Pero el hombre no es tal instrumento, sino que de
tal.manera es movido por el Espiritu Santo, gue también se mueve a si mismo
en cuanto dotado de libre albedrio; y por eso necesita del hibito 34,

De donde se deduce que los dones del Espiritu Santo no son hébitos
puramente activos ni puramente pasivos, sinc mas bien pasivo-actives.. Con
relacién a la mocién divina son hébitos receptivos o paswos, ‘pero con rela-
cién a la reaccién vital del alma son habitos activos.

En resumen; asi como el hombre por las virtudes adqumdas se dispotie
para ser movido ficil, pronta y. deleitablemente por la simple razén natural
en orden a los actos«naturalmente buenos, y por las virtudes infusas para
ser movido por la razén iluminada por la fe a los actos sobrenaturales al
mode humano, asf por los dones del Espiritu Santo el hombre justo se con-
naturaliza—por asi decirlo—con los actos a que es movido por especial
instinto del Espfritu Santo al modo divino o sobrehumano 35,

‘Vamos a ver-zhora otra cuestién importantisima para -de-
terminar la naturaleza de los dones: su dlferencxa con las vir-
tudes infusas,

5. Silos dones se dlstmguen de las virtudes infusas

122, S\NTO TOMAS,I 11,68,1; cf. 55,3y4, 63,3; 9,4y 6; In HISent d34q razc. etadz.
cf. ad 4 et §, etc.; GARDEIL: DTC t.4 art. Dons; DoM LorTin: ¢Recheiches de Théol. Ani
cienne et Médxévalea (1929) p.41-97, vy Revue d'Ascétique et de Mystiquer 11 (1930) p.260s;
J. BonnNEeror, Le Saint-Esprit et ses dons selon S.Bonaventure (Paris 1929); Biarp, Le dons
du S. E. d'aprés 8. Thomas et S.Pau! (Avigoon 1930); Dr. CAroLo WEIs, De septem donis
Spir. Sancti {Viena 1895); P. Paris, O.P., 0.c., p.19-25 v 5§8s: P. ALpama, S.1., La distinciin
entre las virtudes v los dones del Espmtu Santo en los siglos XVIy XVII: «Gregouanumt (1935)

562-76; I. G, MenEnDEzZ-REIGADA, Q.P., Unidad especifica de la contemplacion cristiana
(Madnd 1926) p-18s; y Diferencias generales éntre virtudes ¥ dones: «Ciencia Tomista» (julio-
diciembre 1946) y «La Vida Sobrenaturale (julio-agosto 1944); P PERRJ:RD, Q.P.; RET (1943)
p-417-33 ¥ (1945) p.39s v 561s.

123. He aqui una cuestlon verdaderamente capital en la
teologia de los dones que es preciso examinar c¢uidadosamente.
El orden de nuestro estudio ser4 el siguiente: despues de expo-
ner la doctrina de ‘Santo Tomés, sefialaremos las principales
coincidencias entre las virtudes y los doties y sus 1rreduct1bles
diferencias.

La doctrina- de Sante Tomds.—FHasta llegar a Santo Tomds, la opmufm
de los teélogos anduvo en esto bastante desconcertada. No se ponfan de

33 Cf 1-11 68,3 obj.2’

34 He aqui las palabras de Santo Tomés: sAd secundum dicendum, quod ratio illa pro-
cedit de instrumento, cuius non est agere, sed solum agi. Tale autem instrumentum non
est-homo, sed sic agitur a: Spiritu Sancto, quod etiam agit, mquantum est liberi arbltm, unde
indiget habitu» (I-11,68,3 . ad 2).

35 4Per dona nobis, ut ita loquar, connaturahza.ntur actus ad quos movemur ex speciali
instinctu Spiritus. Sancti sicut per virtutes morales adquisitas, vel infusas, actu$ honesti

_ ordinis naturalis vel supernaturalis fiunt nobis connaturales. Sed propter hanc causam virtutes
- - ilJa¢ habent rationem habitus; ergo et similiter dona Spiritus Sanctis (GoNET, Clypeus Theol.
‘t.3 tr. de virt. et donis d.6ay p.1).
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acuerdo sobre si los dones eran realmente distintos de las virtudes o solo
se distingufan de ellas con una distincién de razén 36. Pero con la .maravi-
llosa sintesis de Santo Tomds, puede decirse que la distincién real, especi-
fica entre las virtudes y los dones adquirié-definitivamente: carta ‘de natu-
raleza en la teologfa catélica, Es cierto que sonardn todav[a algunas voces
discordantes, sobre todo de la escuela escotista en torno a su jefe; pero la
teoria del Angélico Doctor ird prevalec1endo ‘cada vez mas 37 hasta -apode-
rarse por completo del campo teolégico sin distincién dé-escuelas ni matices:
Hoy dfa son tan pocas las excepciones, que puede decirse que es. ésta la sen-
tencia unamme de todos los tedlogos catéhcos. .

El Doctor Angélico estudia esta cuestlén en su comentario
a las Sentencias 38, en la Suma Teolégica 3%y en otros lugares se-
cundanos 40, La doctrma es exactamente la misma—a pesar de
clerta variacién en las férmulas, como veremos mis ‘adelarite—,
pero no cabe duda que es en Ja Suma Teoldgica donde nos da
su pensamiento definitivo. Veamos, pues, en pnmer lugar la
doctrina' que én ella expone 4.

Empleza el Doctor Angehco recogiendo las oplruones erreé-
neas que sobre la naturaleza de los dones hab1an fnrmulado
algunos antiguos.

He aqui esas opiniones:

5.% Los dones no se distinguen de las virtudes.” -
2 4 Los dones perfeccionan la razén; y las virtudes, [a voluntad.
* Las virtudes se ordenan a obrar blen, y los dones, a reslstlr las
tentacmnes.
4% Las virtudes se ordenan’ sencxllamen‘oe a obrar bien; y- los dones,
a conformarnos con Crlsto principalmente ¢én su pasxén o

Santo Tomés rechaza todas estas 1nte1pretac1ones erroneas
por las siguientes razones:

Ala 1.%: ¢Por’ qué entonces cnertas virtudes se llaman también dones
y otras no? {(v.gr., hay un don de temor, y ninguna vn-tud de ese nombre)
Sefial de que son cosas distintas,

A la 2.%: Eso podria ser verdad si todos los danes fueran mtelecnvos ¥y
todas las Vlrtudes afectivas. Pero no es asi..

A la 3.%: También las virtudes ofrecen reststencla a Ias tentactones con-
trarias. No vale esa distincién.

A la 4.*: El mism¢ Cristo nos impulsa a que nos conformemos con El
segun la humlldad l2 mansedumbre y fa carxdad 42, que ‘son v1rtudes—-no

36 Cf. Dom LorriN, Les dons du Samt-Esm:t . aRecherche de Théologie Ancie'nne
et Médjévaler (enero de 1929) D-41-97.

37 El P.']."A. DE ALpama, S.1., estudia la opinién de los tedlogos sobre esta cuestlén
durante los siglos xvr y xvir. He aqui la conclusion a que llega el ilustre jesuita: sPor lo mis-
mo, la distincion real entre las virtudes infusas v los dones del Espiritu Santo es, sin duda,
en los siglos xv1 y xvir sententia ‘corninunior theo!ogorum» Cf. «Gregonanum» (103 5) P- 576

33 Cf, [1I Sent d34q.1ar.

39 Cf. I-11,68

40 Cf. In Ismam car; Ad Gal c. 5 lect 8.

41 1-11,68,1.

42 Mt 11,29: ¢Aprended de mi, que soy manso y humilde de corazdne; y o 13,34 «Arnans
los unos a 1os otros como yo os he amados. Sotabs
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dones—que -resplandecieron principalmente en su sagrada pasién. Luego
tampoco es vilido esc criterio de distincién.

Rechazados los errores, pasa Santo Tomdés a exponer la
verdadera doctrina. Hela aqui:

En primer. lugar es curiosisimo el argumento de autoridad
que. expone en el sed contra. Cita a San Gregorio, quien en los
Morales distingue perfectamente los siete dones de las tres vir-
tudes teologales y de las cuatro cardinales. Los primeros esta-
rian significados por los siete hijos de Job; las segundas, por
sus tres hijas, y las terceras, por los cuatro dngulos de la casa 43,
Como se ve, la exégesis de San Gregorio no puede ser més in-
genua y pintoresca, pero no cabe duda sobre su conviccién de
que Jos dones se distinguen de las virtudes, que es lo que Santo
Tomds quiere probar por la autoridad de San Gregorio.

En-el cuerpo del articulo empieza por advertir que, si nos
fifamos sélo en el nombre de dones, no podemos encontrar di-
ferencia con las virtudes infusas, porque también ellas son

dones’ (genérlcamente) que hemos recibido gratuitamente de
Dios.

«Por eso—continia Santo Tomés—, para distinguir los dones de las vir-
tudes, debemos seguir el modo de hablar de la Sagrada Escritura, la cual
nos habla de ellos no con el nombre de dones, sinc con el de «espiritusr, Asi
{o dice Isafas, 11,2: «Requiescet super eum spiritis sapientiae et intellectus»,
etcétera, Por cuyas palabras se nos da manifiestamente a entender que estos
siete espintus alli enumerados estdn en nosgtros por inspiracion divina; y
toda inspiracion significa cierta macién del exterior.

Es, pues, de considerar que en el horabre hay un doble principio mo-
tor: uno interior, que es la razén, y otro exterior, que es Dios... Y es cosa
evidente que todo cuanto se mueve tiene que ser proporcionado a su mo-
tor; y ésta es precisamente la perfeccion del mévil en cuanto tal, la dispo-
sicién que le permite ser bien movido por su motor. Por eso cuanto més
alto es el motor, tanto rnds- perfecta se Tequiere la disposicién en el mévil
para recibir su accidn; y asi vemos que el discipulo necesita estar mejor
preparado para poder captar una doctrina mas alta de su maestro. Ahora
bien: es manifiesto que las virtudes humanas perfeccionan al hombre en
cuanto que es propio del hombre gobernarse por su razén en su vida inte-
rior y exterior. Es, pues, necesario que haya en el hombre ciertas perfeccio-
nes superiores que le dispongan para ser movido divinamente; y estas perfec-
ciones se llaman dones, no solamente porque son infundidas por Dios, smo
porque por ellas el hombre se hace capaz de recibir prontamente la inspira-
ci6n divina, segtn la palabra de Isaias (50,5): ¢El Sefior me ha abierto los
ofdos... ¥ yo no me resisto, no me echo atrasy; y el Filésofo mismo dice que
«los que son movidos ‘por instinto divino no deben aconsejarse por la razén
humana, sino.que deben seguir la inspiracion interior, que procede de un
principio més altor que la razén humana. Y por esto dicen algunos que los
dones perfeccionan al hombre para actos superiores a los de las virtudes» 44,

43 Cf. SaN GRrEGORIO. Mom(es I c.27 {al 12 in vet.280: ML 75,544 C).
44 1.11,68,1.
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Este es el articulo del Santo. En realidad, nada es necesario
afadir a una doctrina tan cldra y luminosa. Pero’ ‘para mayor
abundamiento, dada la importancia de la materla, Investiga-
remos més despacio las razones profundas en que se. -apoya la
distincién especifica entre las virtudes y los dones.

" Para comprender mejor, las diferencias entre las virtudes
y los dones nos ayudaré. a conocer cudles son sus elementos.
comunes; 0 sea, en qué convienen unas Sy otros.

124. COINCIDENCIAS ENTRE LAS VIRTUDES - Y Los DONES.—Las prmc.xpa-
les son las siguientes:

a) Convienen en el género. Tanto unas como otros son- habztos opem-
tivos: dicen orden esencial a la accién 'y por ella se. tienen. que especificar.

b)  Tienen la misma causa eficiente: Dios en el orden. sobrenatural,
Son habitos infusos “per se», totalmente sobrenaturales. . .

¢) Tienen el mismo sujeto «in quo»: las facultades humanas. En Lllas
residen las virtudes y los dones.

d) ‘Tienen el mismo objeto material (materia «irca quam») toda la
materia moral, que es comun a las virtudes y a los'dones.

e) Tienen la misma causa firal (fin remoto): la perfeccién sobrenatural
del hombre, incipiente en este mundo y consutmnada en el otro.

Tales son las, principales coincidencias entre las’ v1rtudes

y los dones. Pero 2l lado de. estas coincidencias-—ninguna .de

las :cuales compromete la diferencia espec1ﬁca entre unas y

otros, por ser todas extrinsecas, a ekcepcién del género -y’ del

objeto material, que no son elementos espec1ﬁcat1vos~tene-
mos las siguientes irreductibles diferencias:

125, PRIMERA DIFERENCIA: LA CAUSA MOTORA. —-La causa eﬁc1ente, en
cuanto. habitos, es la misma: Dios, autor de todo el orden sobrenatural.
Pero la causa motora es completamente distinta. En las virtides es la misma

razén humana (ilustrada por fa fe, si se trata de virtud infusa, v slempre bajo
la prev1a mocién de Dios, que en ¢l orden sobrenatural representa una
gracia actual); en los dones, en cambio, la causa motora es el mismo Espi-
ritu Santo, que mueve el hibito de los dones como instrumentos directos
suyos. Por eso-del hibito de las virtudes infusas podemos usar cuando nos
plazca—presupuesta la; gracia actual, que z nadie se niega—, mientras que
Jos dones s6lo acttian cuando el Espiritu Santo quiere moverlos 4, s

126. SEGUNDA DIFERENCIA: EL OBJETO FORMAL %6,.—Como es sabido, el
objeto formal es el propiamente especificativo de un’ actd o de’un hébltd.

45 La diferencia especffica que se deriva de este argumento entre Ias vutudes infusas
y los dones del Esplritu Santo es tan clara y manifiesta, que ha sido admitida hasta por el

riségono, a pesar de favorecer tan poco a sus teorjas. He aquf sus palabras:

" da diferencia entre los dones y las virtudes se funda en el diverso principio motor a que
unos v otros habitos se refieren. Mientras fas virtudes disponen para seguir el dictamen de
la razén, los dones acondicionan para seguir ¢l de! Espiritu Santo. Fsta diferencia de prin-
cipio es la que exige diferencia de disposicién y de razén formal en los actos, aungue el objeto
material sea el mismo. Es manifiesto que los habitos que dispongan para recibir y seguir
la influencia del Espiritu Santo han de ser especificamente distintos de aqucllo@ que 3' isponett
para’ los dictdmenes de la razon, aunque sea iluminada por fa fer. Cf. P. Crisocono, Com-
pendio de ascética y mistica p.19 (1.3 ed.).

“GCf P. MENENDEZ-REIGADA, Los dones del Espirity Santo y la perfeccwn cristiana ¢.3
nota
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Un acto o un hdbito pueden tener comun con otros actos y hébitos las dos
causas extrinsecas (eficiente y final) y hasta la’ causa material (que es un
elemerito genévzco, no especxﬁco), sin que haya diferencia especffica entre
ellos; pero si difieren por su objeto formal, la diferencia especifica ‘es-clari-
sima ‘aunque convengan en todo lo demds. Tal ocurre precisamente con
las virtudes infusas. y.los:dones del Espfritu Santo. Unas y otros tienen
—como ya hemos dxcho——la misma causa eficiente (Dios, autor del orden
sobrenatural), Ta misma causa final (la santificacién del alma, y en defini-
tiva, la gloria de Dios) y la misma causa material, ya que los dones no tie-
nen materia propia,-sino que.tienen por misién perfeccionar el acto de las
virtudes sobre sus materias respectivas. Y, sin embargo, la diferencia espe-
cifica aparece clarfsitna por el objeto formal que es complemmente dlstmto
Vamos a verlo.

El objeto formal es doble: a) aquel por el cual el acto se constituye en
su propia naturaleza, inconfundible con cualquier otro, bajo-una razén de-
terminada (obiectum «quoy, ratio «sub quar); y b) aquel que es terminativo
del acto o hébito bajo larmisma razén de ser (obiectum «quod»). Por ejemplo:
el acto de robar tiene por objeto formal constitutivo (obiectum guo) tomar
lo ajeno, que es su causa formal y lo que esencialmente constituye <l robo;
y por objeto formal terminativo (obiectum quod), la cosa ajena, ‘El que esta
cosa sea dinero o un objeto cualguiera, eso es el ob_]eto material.- Aplique-
mos a nuestro caso estas nociones elementales.

a) Objeto formal terminativo (obiectum formale squods) —El objeto for-
mal terminativo de los actos humanos, en cuanto morales, es el bien honesto
(bonum Honestum), en contraposicién al bien util y al- deleitable, que, en
cuanto tales; no pueden ser norma de moralidad. Bajo este aspecto no di-
fieren las virtudes y los dones, porque ambos tienden a ese bien honesto
de un modo general. Ya sea que obremos por las virtudes o por los dones,
s1empre practlcamos ese blen honesto.

Claro que esé bien tiene dos aspectas muy distintos segiin recaiga so-
bre él la regla de la razén iluminada por la fe o la regla. del Espiritu Santo
mismo. Pero esto cae de lleno dentro del objeto formal quo, o ratio sub qua,
que es ¢l elemento diferencial propiamente especificativo, como vamos a ver,

b) Objeto formal constitutivo (wobiectum quo»).—El objeto formal quo,
o Tatio sub qua,’ es totalmente distinto en las virtudes y los dones. En las
virtudes infusas! la regla préxima e inmediata ‘de sus actos es la razén hu-
mana iluminada por la fe; de tal manera que un acto es bueno si se acomoda
a‘ese dictariien y-es malo si se aparta'de él. En los dones, en camibio, la regla
proxima e inmediata de sus actos es el mismo Espiritu Santo, que los go-
bierna y mueve diréctamente como instrumentos suyos, imprimiéndoles la
direccién y haclendo, or consiguiente, que el acto se produzca no por ra-
zones humanas, sino por razones divinds, que escapan y trascienden la esfe-
ra de la razén humana aun iluminada por la fe. El acto de los dones brota de
un -motivo formal completamente distinto y, por lo mismo, arguye necesaria-
mente distincién especifica con el de las virtudes. Ahora bien: como es sa-
bido, los hébitos se especifican por sus actos, y éstos por sus objetos for-
males. A’ objetos farmales ‘espec(ficamente distintos corresponden actos es-
pecificamente distintos] y a éstos corresponden hdbitos también especifica-
mente distintos. Esto. es elemental en filosoffa.

127.. TERCERA DIFERENCIA: MODO HUMANO Y MODO Divino 47.—Fsta di-
ferencia se sigue riecesariamente de las dos anteriores. La operacién tiene
que tener e} mismo modo que la causa motora que la impulsa 'y la norma o

47 Para estas dltimas diferencias cf. P. 1. G. MLN’J:NDEZ-REIGADA, Dxferencms generales
entre dones y virtudes: La Vida Sobrenatural (mho-agosto de 1944).
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regla a que se ajusta. Teniendo las virtudes infusas. por motor. al hombre y
por norma 0 regla la razon humana iluminada por la fe, necesariamente han
de imprimir a sus actos el modo humano que les corresponde. En cambio
~—y por la misma razén—, teniendo los dones por causa motora .y por nor-
ma o regla al mismo: Espiritu Santo, necesariamente tienen que revestir. sus
actos el modo correspondiente a esa regla y a ese motor, esto es, el modo
divino o sobrehumano. »

De esta tercera diferencia. se deducen dos consecuencias de xmportancla
excepcional en teologfa ascética y mistica:

a) la imperfeccién radical de las virtudes infusas por Ia modalzdad hu--
mana de su obrar y la necesidad imprescindible de que los dones del Esp!-
ritu Santo vengan en su ayudapara proporcionarles su modalidad ‘divina,
sin la cual jamas las virtudes infusas podrin. aIcanzar su plena perfeccién v
desarrollo; y

b) 1mposxb1hdad de una opetaclén de: los dones al modo humano, toda
vez que su modalidad divina es precisamente un elemento de-diferenciacién
especifica con las virtudes infusas. Una operacién de los dones del Espiritu
'Santo al modo humana envuelve verdadera contradlcc16n. i

128 CUARTA DIFERENCIA! USO A NUESTRO: ARBITRIO O. AL ARBITRIO DI-
viNo.—Otra diferencia que se desprende: de. las-anteriores. De las virtudes
podemos usar cuando ‘queramos, segin consta por la' experiencia (v.gr., po-
demos-hacer cuando queramos un acto de fe, esperanza, caridad, o de cual-
quier otra virtud infusa). De Ios dones, en cambio, no podemos usar cuando
queramos, sino sélo cuando quieré el Espiritu Santo mismo.

La razén de esto es muy clara: Todos aquellos: hibitos de los cuales es
regla y motor la razén humana (aunque sea iluminada por la fe) estin so-
metidos a nuestro libre albedrio en cuarito a su efercicio, porque son actos
nuestros.en toda su integridad 48. Mas los dones son hébitos que no confie-
ren al alma mas que la facilidad para dejarse mover. por el Espiritu Santo,.
que, como ya hemos visto, es la tinica causa motora de los mismos, sin que el
alma pueda hacer otra cosa que cooperar 4 esa mocién—aunque-de una ma-
nera consciente y libre—no poniendo ningun obsticulo y .secundando con
docilidad el impulso del Espiritu Santo, que mueve los dones como causa
principal, limitindose el hombre al papel de-simple instrumento,: aunque
consciente y libre.

En orden a la actuacién de los dones, nosotros no podemos hacer otra
cosa qite disponernos—refrenando, v.gr., el tumulto de las pasiones, el afecto
2 las criaturas, el tropel de distracciones y fantasmas de la imaginacién-que
dificultan la accién de Dios, etc.—para que el propio Espiritu Santo pue-
da actuarlos cuando le plazca. En este sentido, podemos.decir que nuestros
actos son' causa dispositiva de la actuacién.de los dones. Es lo que Santa
Teresa querfa decir cuando escribe.con ta.nta precisién.y exactitud:

«La primera oracién que. senti a mi parecer,. sobrenatural, que.
llamo yo fo que con industria ni diligencia no se puede adquirir
aunque mucho se procure, aunque. disponerse para ello si y debe de
hacer mucho al caso...»49,

Es necesario—en efecto—que el sujeto se ‘disponga para que los dones
actten en él; no con una disposicién propia y formal, que ésa la da el mis-
mo- don, sino quitando los impedimentos que en ¢l pueda haber (sicut re-

48 Aunque siempre, desde luego, bajo {a previa mocidn divina: natural, si se trata dc
virtudes adquiriglas, y sobrenatural (gracia actual), si se trata de virtudes mfusas :
49 SANTA Tr:nsA, Relacion 1.9 al P, Rodrigo n.3. -
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movens prohibens, vel causa ¢per accidens»), a fin de que esa docilidad al
Espiritu Santo pueda hacerse real (pasando al acto) y no ser sélo potencial
(por la posesién del simple hibito de los dones). Y, en cierto sentido, nues-
tros actos pueden ser también causa meritoria de la actuacién de los dones
siquiera sea de una manera remota, en cuanto que con nuestros actos sobre-
naturales podemos merecer el aumento de la gracia, de las virtudes infusas
v de los mismos dones del Espiritu Santo en cuanto hdbitos. Y a medida
que los dones. vayan creciendo en- perfeccién, ‘mas. ficilmente actuardn y
con mayor intensidad, y vencerdn mejor las resistencias o indisposiciones
que encuentren a su paso, a la manera que un gran fuego prende facilmente
en un lefio aunque esté verde o mojado. Pero sea cual fuere el grado de
perfeccién habitual que los dones hayan alcanzado en nosotros, su actuacién
estard siempre completamente fuera de! alcance de nuestro.libre albedrio.
El Espiritu Santo los actuar4 cuando quiera y como quiera, sin que riosotros
podamos hacerlo jamds: por nuestra cuenta. Es manifiesta por este capftulo
la diferencia entre las vn’tudes y los dones

129. QUINTA DIFERENCIA ESTADO ACTIVO Y ESTADO PASIVO.—ESta dife-
rencia nace también de la primera, y no es més que una consecuencia de ella.

En el ¢jercicio de las virtudes infusas—en efecto—, el alma se encuentra
en pleno estado activo. Sus.actos se producen al modo humano y tiene plena
conciencia de que es ella la que obra cuando y como le place: es ella, senci-
llamente, la causa motora y principal de sus propios actos, aunque siempre,..
desde luego, bajo la moc16n d1vma.—que nunca falta—en forma de una gra-
cia actual.

El ejercicio de los dones es completamente distinto. E! Espiritu Santo
es la tinica causa motora y principal que mueve el hébito de los dones, pa-
sando el alma a la categorfa de simple instrumento, aunque consciente 'y
libre. El alma reacciona vitalmente al recibir la mocién de los dones—y de
esta manera se salva la libertad y el mérito bajo la dccidén donal—, pero sélo
para secundar.la divina mocién, cuya iniciativa.y plena responsabilidad co-
rresponde por entero al Espiritu Santo mismo, que actlGa como Gnica causa
motora y principat. Por eso tanto mds perfecta y limpia resultard la accién
donal cuanto el alma acierte a secundar con mayor docilidad esa divina
mocién adhiriéndose fuertemente a ella sin torcerla ni desviarla con movi-
mientos de iniciativa humana, que no harfan sina entorpecer la accién san-
tificadora del Espfritu Santo.

. Sfguese de aqui que el alma, cuando sienta la accién del Espiritu Santo,
debe reprimir su propia iniciativa humana y reducir su actividad a secundar
décilmente la mocién divina, permaneciendo pasiva con relacién a ella, Esta
pasividad—entiéndase bien—sélo 1o es-con respecto al agente divino; pero
en reahdad se transforma.en una actividad vivisima por parte del alma,

aunque Unica y exclusivamente para secundar la accién divina, sin alterarla
ni modificarla con iniciativas humanas. En este sentido puede y debe decir-
se que ef alma obra también instrumentalmente lo que en ella se obra, pro-
duce Jo que en ella se produce, ejecuta lo que en ella’ el Espfritu Santo eje-
cuta. Se trata, sencillamente, d¢ una actividad recibida 59, de una absorcién
de la actividad natural por una actividad sobrenatural, de una sublimacién
de las potencias a un orden divino de operaci6n, que nada absolutamente
tiene que ver con la estéril inaccién del quietismo.

Por donde se ve que-la mocién divina de los dones es muy distinta de
la mocién divina que pone en marcha las virtudes infusas. En la mocién
divina de las virtudes, repetimos una vez mds, Dios actia como causa prin-

50 «I'n los dones del Fspfntu Santo Ja mente humana no se comporta como mo!or, sina
como movidae (II-IT 52,2 ad 1).
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cipal primem pero al hombre le corresponde la plena respousabilidad de
la accion como causa principat segunda enteramente subordinada a la prime-
ra; por eso los actos de las virtudcs son totalmente nuestros, pues parten
de nosotros mismos, de nuestra razén y de nuestro libre a]beduo, aunque
siempre—desde luegOMbajo la mocién de Dios como causa primera, sin la
cual ningtin ser en potencia puede pasar al acto en ¢l orden natural ni en el
sobrenatural. Pero en el caso de los dones, la mocién divina que los pone
en marcha es muy distinta: Dios actéa no como causa principal primera,
sino como causa principal dnica, y el hombre deja de ser causa principal se-
gunda, pasando a la categoria de simple causa instrumental del efecto que el
Espiritu Santo producird en el alma como causa principal tnica. Por eso los
actos procedentes de los dones son materialmente humanos, pero formal-
mente divinos, de la misma manera que la melodfa que un artista arranca
de su arpa es materialmente del arpa, pero formalmente del artista que la

maneja. Y esto no disminuye en nada el mérito del alma que produce instru-
mentalmente ese acto divino secundando décilmente.la- divina mocidn, ya
que no actda como. un instrumento muerto o inerte—como el cepﬂlo del
carpintero o la pluma del escritor—, sino como un instrumento vivo y cons-
ciente que se adhiere con toda la fuerza de su libre albedrio a la mocién di-
vina, dejandose conducir por ella y secunddndola plenamente 51, La pasivi-
dad del alma bajo la mocién divina de los dones ‘es tan sélo ralativa, o sea,
tan sélo con respecto a la iniciativa del acto, que corresponde ‘Unica y ex-
clusivamente al Espiritu Santo; pero, una vez recibida la divina mocion,
el alma reacciona activamente y se asocia intens{simamente a ella con toda
la fuerza vital de que es capaz y con toda la plenitud de su libre albedrio.
De esta manera se conjugan y completan mutuamente la iniciativa divina,
la pasividad relativa:del alma, la reaccion vital de la misma, el ejercicio del
libre albedrio y el mérito sobrenatural de la accién.-

De manera que, por la mocién divina de los dones, el Es-
piritu Santo, inhabitante en el alma, rige y gobzerna inmedia-
tamente nuestra vida sobrepatural. Ya no es la razén humana
la que manda y gobierna; es el Espiritu Santo mismo, que actda
como regla, motor y causa principal tnica de nuestros actos
virtuosos, poniendo en movimiento todo el organismo de nues-
tra vida sobrenatural hasta llevarlo a su ‘pleno desarrollo..

51 Lo dice expresamente Santo Tomas al contestar a una objecidn sobre la ne‘.c31dnd
de los dones como hdbitos. He aqul la objecion y su respuesta:

OpjecIéN: «Los dones del Espiritu Santo perfeccionan al hombre en cuanto que obra
movido por el Espiritu de Dios, como ya dijimos. Pero el hombre, movido por ¢l Espiritu de
Dios, se comporta respecto de El como instrumento; y es el agente principal, no el instrumento,
gl que debe ser perfeccionado per un hibito. Luego los dones del Espiritu Santo no son hd-

itose,

RespuesTa: «El argumento serfa valido en el caso de un lmtrumenro cuya misién no
fuera actuar, sino unicamente ser actuado. Pero el hombre no es un’instrumento de este ge-
nero, sino que de tal modo es movido por el Espiritu Santo, que también ¢l obra o se mueve,
por cuanto estd dotado de libre albedrio. Luego necesita de un hibitos (I-iI 68,3 ad 2),

Santo T'omas repite esta misma doctrina en otros muchos lugares, Véase, por ejemplo,
con respecto a la humanidad de Cristo, instrumento del Verbo divino, que se movis, sin embar-
go, por propca volunted secundando la accn.dn del Verbo (If 18,1 ad 2).



164 P.IL. El organismo sobrenatural yla perfeccion cristiana

6. ¢Admiten los dones del Espiritu Santo un doble modo
de operacion?

130. . Los autores partidarlos de un doble camino para al-
canzar la perfecc1on cristiana, a saber: uno puramente ascético,
a base del ejercicio-de las virtudes infusas a nuestto modo hu-
mano con ayuda de la gracia ordinaria—que seria el camino
normal y ordinario para la inmensa mayoria de los cristianos—;
y otro mistico, bajo la influencia de los dones del Espiritu Santo
al modo divino o sobrehumano—que setia del todo anormal y
extraordinario, reservado a unos pocos aristocratas del espiri-
tu—, tropezaban ¢on una gran dificultad para fundamentar su
teorfa de la doble via o doble camino de perfeccién: el testi-
monio undnime de la tradicién cristiana reclamando. la actua-
cién de los dones del Espiritu Santo como condicién indispen-
sable para que las virtudes- mfusas—teologales y mordles—
puedan alcanzar su plena expansion y desarrollo, tal como lo
reclama la perfeccidn cristiana.

Para superar tamafia dificultad, algunos autores—entre los
que destacé el P.. Criségono de Jestis Sacramentado, C. D.—
intentaron demostrar que los dones del Espiritu Santo admi-
ten.un doble modo de operacién, o sea; pueden actuar de dos
maneras: una al modo divino, propio 'y caracteristico de ld
mistica; y otra al modo humano, que no rebasarfa las fronteras
de la ascética. De esta manera se salvarfa la necesidad de los
dones para la perfeccion cristiana sin tener que salir de la
via puramente ascética, que seria suficiente, por lo mismo,
para llevarnos a la cumbre de la perfeccién sin necesidad al-
guna de la mistica.

Esta teorfa de la doble modalidad de los dones del Espiritu
Santo estd hoy completamente desacreditada. Ningtin tedlogo
serio la admite ni puede admitirla, ya que est4 llena de absurdos
y contradicciones. Los principales son tres:

a) | Serfa inutil y superfiua; dado que fuera posible. .
b) Es filoséficamente imposible.
¢) - Es teoléglcamente absurda.

He aqui las pruebas, brevemente resurmdas 52;

1.2 SERfA INUTIL Y SUPERFLUA.—En prxrner lugar, esa ac-
tuacién de los dones del Espiritu Santo al modo humano—dado
que fuera posible—serfa del todo inatil y superflua o vendria
a multiplicar los entes sin necesidad. Porque una de dos: o esa

52 En las anteriores ediciones de esta obra estudidbamos este asunto mucho mis exten-

samente, En ésta nos limitamos a este breve resumen, por haber perdido casi todo su interés
al haber abandonado sus mismos partidarios la peregrina teoria de la doble operacién donal.
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actuacién de los-dones al modo humano se-confunde con el
modo humano de las virtudes infusas, o no. Si-lo primero,
es inutil y superflda, como es claro'y evidente; silo segundo,.
tenemos una multiplicacién de entes sin necesidad. ;Para qué
queremos una operacién de los dones al modo humano tenien-’
do a nuestra disposicién, con ayuda de la simple gracia ordi-
naria, el modo humano de Tas virtudes infusas? (Qué podra
afiadir a las virtudes infusas esa actuacién de los dones al
modo humano? ¢La entidad sobrenatural? Ya la tienen las
virtudes infusas de por si. ¢El modo humano de actuar?- Tam-
bién lo tienen las virtudes manejadas por el hombte. Pues si
nada les pueden afiadir—toda vez que es imposible distinguir
en los dones otrds formalidades que la quoad substdntiam y la
quoad modum, que en este caso coincidirian con el quoad sub-
stantiam y quoad modum de las virtudes infusas-—; ¢quién no ve
que esto es multiplicar los entes sin necesidad ‘alguna y que
en buena filosofia es prec1so rechazar estas multlphcacmnes
mnecesarlas? ’

20 Es FILOSOFICAMENTE IMPOSIBLE.—En segundo lugar
si los dones del Espiritu Santo pudieran tener una operacién
al modo humano, esta operacién seria especificamente distinta
de su operacién al modo divino, como es obvio y proclama el
mismo P. Criségono. Ahora bien: todo el mundo sabe—es ele-
mental en filosofia escoldstica—que dos operaciones espec:ﬁca«
mente distintas arguyen, por necesidad ontoldgica, dos hdbitos
espectficamente distintos, como quiera que los habltos se’ distin-
guen y especifican precisamente por sus operaciones,  como
éstas se distinguen y especifican por sus objetos 33. Luego si
los dones del Espiritu Santo—que son habztos, como ya hemos
visto, de acuerdo con Santo Tomas y el mismo P. Criségono—
pudieran tener un acto al modo humano, distinto especifica-
mente de su acto al modo divino, se seguiria inevitablemente
que un solo y mismo héabito tendria dos dctos especificamente
distintos, lo caal es inaudito e 1n1ntehg1ble en filosofia escolds-
tica. Esto serfa tan estupendo como si con sélo los ojos corpo-
rales pudleramos ‘ver y ofr indistintamente. Para admitir esta
doctrina seria meénester renunciar a los principios rnas elemen-
tales e inconcusos de nuestra filosoffa perenne 54,

53 Lo dice e resamente Santo Tomés v es doctrina corrieate en ﬁlosof' a acolastlm,
como sabe todo x? mundoi «Diversitas vero obiectorum secundum_ speciem, ‘facit diversi-
tIa.tem actuu)m. secundum speciem et per:consequens habituum» (cf. 1-11,54,1 ad 1; ibid., a.2;
,77,3. etc.

4 D. BarpoMERO JiMENEZ DUQUE, en un articulo aparecido en RET {(octubre-diciem-
bre 1941, p.963-83) rechaza el argumento de la doble operacién de los dones con las siguien-
tes palabras: «Para afirmar ese principio de un hdbito, como son los dones; creemos que hay
que negar mds de la mitad de los principios filoséficos y teoléglcos del torrusmo» Estamns
completamente de acuerdo.
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Pero no acaban aqui todavia los inconvenientes de esa pe-
regrina teoria. Veamos lo que resulta de ella trasladindola al
terreno de- la teologia, esto es, examinando la naturaleza y
finalidad de los-dones en cuanto instrumentos del Espiritu
Santo.

3.2 Es TEOLOGICAMENTE ABSURDA.—Pongamos el argu-
mento en forma. Una actuacién de los dones del Espiritu San-
to que destruya la natureleza y finalidad de los mismos es teo-
légicamente absurda. *Pero la actuacién de los dones al modo
humano destruiria su propia naturaleza y. ﬁnaltdad Luego es
teoléglcamente absurda

La mayor es ina condicional evidente. Vamos a probar la
menor.

Segtin la doctrina de Santo Tomas—en este punte admitida
por todas las escuelas—, los dones del Espiritu Santo son ha-
bitos sobrenaturales que, movidos dirécta e inmediatamente
por el mismo Espiritu Santo como instrumentos suyos, tienen
por finalidad perfeccionar el acto de las virtudes infusas. Has-
ta aqui no hay discusién entre los autores de las diferentes
escuelas.

" Ahora bien: la operacién de los dones al modo humano des-
truiria totalmente estas dos cosas: la naturaleza y la finalidad
de los mismos.

a) Destruiria su naturaleza.—Si los dones del Espiritu San-
to pudieran tener una operacién al modo humano, paralela a
la'de las virtudes infusas, se seguirid légica e inevitablemente
que en esa modalidad humana podriamos actuar a nuestro ar-
bitrio los dones del Espiritu Santo, con ayuda de la simple gra-
cia ordinaria, puesto que el modo humano—aun en el orden
sobrenatural—es connatural a nosotros: no trasciende la regla
de la razdén ni las fuerzas del alma elevada por la gracia a ese
orden sobrenatural. Y asi, sin més ayuda que la de la simple
gracia ordinaria, podriamos realizar un acto perteneciente al
don de sabiduria o al de entendimiento al modo humane con
la misma sencillez y facilidad con que realizamos un acto de
fe, de esperanza o de caridad sobrenatural. Ahora bien: si un
habito con dos operaciones espec1ﬁcamente distintas era algo
ininteligible en filosofia, una actuacién de los dones del Es-
piritu Santo producida por el mismo hombre con ayuda de la sim-
ple gracia ordinaria seria una verdadera enormidad en teolo-
gia. Todos los tedlogos sin excepcién—cualquiera que sea la
escuela’'a que pertenezcan—proclaman la 1mp051b111dad abso-
luta de que podamos actuar por nuestra propia cuenta los
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dones del Espiritu Santo; se requiere en cada caso una inter-
vencién especial del Espiritu Santo independientemente de toda
iniciativa humana: Lo exige asi la naturaleza misma ‘de los
dones, instrumentos directos e inmediatos del mismo divino Es-
piritu, no del alma en gracia como las virtudes infusas.

Pero hay mds todavia. Si los dones pudieran tener un modo
humano, en esa modalidad- humana, dejarian de ser los instru-
mentos - directos del Espititu Santo que ha conocido toda la
tradicién teolégica—no podrian serlo, porque el modo depende
de la regla y del motor, como demuestra Santo' Tomads 55 —
para convertirse en instrumentos del hombre, o, si se quiere,
del alma en gracia, como las virtudes infusas. Digasenos si esto
no es destruir completamente la naturaleza misma-de los dones
tal como los ha conocido siempre la teologia catélica de todas
las escuelas.

Pero es que no quedaria destruida solamente su naturaleza,
sino'que, por una consecuencia légica e inevitable, desaparece-
ria también la finalidad misma dé los dones. He aqui por qué.

b) Destruiria su finalidad.—Segtni el Doctor Angélico—106
hemos indicado ya y lo veremos ampliamente en su lugar co-
rrespondiente—, los dones tienen por finalidad perfeccionar
el acto de las virtudes infusas, propormonandoles la «atmosfe-
ra divina» que riecesitan para su pleno crecimiento y desarrollo.

Ahora bien: una operacién de los dones al modo humano
serfa completamente incapaz de conseguir este fin, sobre todo
con relacién a las virtudes teologales, en cuyo perfecto des-
arrollo consiste principalmente la perfeccién cristiana. Por-
que las virtudes. teologales, como dice el Angélico Doctor 56,
son de suyo mds perfectas que los dones, y si necesitan de ellos
para alcanzar su pleno desarrollo y perfeccién es porque las
virtudes infusas (tanto teologales como morales) son movidas
por el hombre al modo humano, y es preciso que este lastre y
sedimento humano que inevitablemente se mezcla en sus ope-
raciones a la manera ascética (en la que permanecen:las virtudes
como abandonadas a st mismas) desaparezca y substituya por
el modo divino, totalmente sobrenatural, que le comunicarin.
los dones, haciéndolas actuar misticamente. -Unicamente en-
tonces las virtudes infusas produciran actos perfectos, del todo
divinos, como corresponde y reclama su naturaleza estricta-
mente sobrenatural, sin mezcla ni argamasa de elementos y
resabios humanos. Pero si los dones del Espiritu Santo, al
acudir en ayuda de las virtudes teologales, les prestaran un

55 Cf. III Sent. dist.}a.:{é.c; d.34 4.1 a.3 resp.
56 1-11,68.8
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modo humano, nada absolutamente habriamos adelantado en
orden al perfeccionamiento de esas virtudes. Sus actos conti-
nuarian tan impetfectos y enfermizos como antes. (Cémo una
operacién de los-dones al modo humano podria perfeccionar
el acto de las virtudes teologales, si ese modo seria absoluta-
mente idéntico al que ya tienen esas virtudes manejadas por el
hombre, siendo ellas, por lo demds, superiores a los dones?
iQuién no ve que esto es absurdo y contradictorio? 3 Tendre-
mos:.o no razén al calificar esa teoria de teoldgicamente absurda?

Por cualquier. lado que se mire .es, pues, claro y evidente
que-los dones del Espiritu Santo no-tienen ni pueden tener mias
que un solo modo de operacién. el divino o sobrehumano, que
exige su naturaleza misma de mstrumentos directos € inmedia-
tos del mismo Espiritu Santo.

* * *

Y . vamos ahora a estudiar otra cuestion. interesantisima, a
saber:. la necesidad de los dories para la perfeccién cristiana e
mcluso para la misma salvacmn eterna,

2. Necesidad de los dones del Espmtu Santo .

Vamos a establecer las tres siguientes conclusion’e's":

1. Los dones del Espiritu Santo son necesarios para la
perfeccién de las virtudes infusas.

2,4 Son necesarios para la misma salvacién eterna.

3.2 No son necesarios para. todos v cada uno de los actos
saludables.

La conclusién mas 1mportante en teologla mistlca es.la pri-
mera, que vamos a examinar culdadosamente 57,

ConcIusxén 1.3: Los dones del Espiritu Santo sori necesanos para la:
perfeccnén de las virtudes mfusas.(

131. El argumento general es muy. senmllo. Los dones
son necesarios para la perfeccién de las virtudes infusas si éstas
tienen tiertos defectos que no pueden cortegir por si mismas,
sino solamente bajo la' influencia de los dones. Pero éste pre-
cisamente es el caso de las virtudes infusas. Luego...

La premisa mayor de este silogismo condicional es evidente.
Si. Ias virtudes no pueden por st mismas corregir clertas imper-
fecciones que les acompafian y estas imperfecciones desapare-
cen bajo la influencia de los dones, es claro y evidente que los:

57 Cf. el miagnifico estudno dél P. I6NAcio G. MENENDEZ REIGADA Nccesxdad de los
dones del Espiritu Santo (Salamanca t1940), en el que principalmente nos inspiramos para

redactar estas conclusiones, y donde encontrard el lector una amplia mformaclén sobre esta
materia. .
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dones son necesarios para la perfeccién de las virtudes. Sobre
esta condicional no. cabe discusion.

La que hay que demostrar es la premisa menor:

Ante todo no olvidemos que las virtudes infusas son habt-
tos. Es preciso, pues, examinar los motivos de imperfeccion que
pueden encontrarse en los hdbitos pdra ver si algunos-de esos
motivos se encuentran en las virtudes infusas.’

Cinco son los principales motivos de imperfeccion que pue-
den encontrarse-en un habito:

1.2 Cuando el hdbito no alcanza todo-su objeto mdterial.
Tal es el caso de un estudiante de teologia que no ha estudiado
todavia algin tratado de la misma. Sabe algo de teologia, tiene
el hébito de la misma, pero incompleta e imperfectamente.

2.2 Por la falta de intensidad con que el habito alcanza su
objeto (v.gr., el estudiante que ha recorrido todo el panorama
de una asignatura, pero floja y superficialmente).

3.2 Por el poco arraigo que tiene en el sujeto (v.gr., lo ha
practicado poco).

-Estas tres imperfecciones se encuentran en las virtudes,
pero:pueden corregirlas por si mismas. No necesitan Ja ayuda
de los dones para extenderse a nuevos objetos, para aumentar
la intensidad. de los actos o para multiplicarlos.

4.2 Pot la-imperfecciéon intrinseca, esencial,: del habito
mismo. Tal ocurre, v.gr., con la virtud de la fe (es oscura, o-de
non wisis) v con la esperanza {es de non possessis). Este defecto
ni pueden corregirlo-las virtudes ni los dones; seria destruir el
habito . mismo en cuanto tal.

5.2 Por la desproporcién entre el habito y el sujeto donde
residen. Y aquf tenemos precisamente el caso de las vn'tudes
infusas. -

Sabido es, en efecto, que las virtudes infusas' son habitos
sobrenaturales, divinos, y el sujeto en que se reciben es el alma
humana, o mis exactamente, sus potencias o facultades. Ahora
bien: como, segiin el conocido aforismo deé las escuelas, «quid-
quid recipitur ad modum recipientis recipitur» (do que se re-
cibe al modo del recipiente se recibe»), las virtudes infusas, al
recibirse en el alma, se rebajan y degradan,; vienen a'adquirir
nuestro modo humane—por su acomodacién al funcionamiento
psicolégico natural del hombre—y estdn como ahogadasen esa
atmdsfera humana, que es casi irrespirable para ellas. Y ésta
¢és la razén de que las virtudes infusas, a pesar de ser mucho
mds ‘perfectas en sf mismas que sus correspondientes virtudes
adquiridas, no nos hacen obrar con tanta facilidad como éstas,
precisamente por la imperfeccidn con que poseemos los hédbitos
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sobrenaturales. Se ve esto muy claro en un pecador que se arre-
piente y confiesa después de una vida desordenada; vuelve f4-
cilmente a sus pecados a pesar de haber recibido con la gracia
todas las virtudes infusas.

Ahora bien: es claro y evidente que, si poseemos imperfec-
tamente en el-alma el hdbito de las virtudes infusas, los actos
que provengan de él serdn también imperfectos, a: no ser que
un agente superior venga a perfeccionarlos. He ahi la finalidad
de los dones del Espiritu Santo. Movidos: y regulados, no por
la razén humana, como las virtudes, sino: por el Espiritu Santo
mismo, proporcionan a las virtudes infusas—sobre todo a las
teologales—la «atmdsfera divina» que necesitan para desarrollar
toda su virtualidad sobrenatural 8.

También se puede ver esta necesidad por el motivo formal
que impulsa el acto de las virtudes infusas. Mientras el objeto
o motivo formal no rebase la regla de la razén humana, aun ilu-
minada por la fe, serd siempre un motivo imperfecto aunque se
practique materialmente la misma obra que se practicaria bajo
la mocién de los dones, toda vez que les faltard esa modalidad
divina, que procede del motivo o regla supemor caracteristica
de los dones..

Y no es que las virtudes infusas sean 1mpetfectas en si mis-
mas. Al contrario, de suyo son realidades perfectisimas, estric-
tamente sobrenaturales y divinas. Las virtudes teologales son
incluso mds perfectas que los dones mismos del Espiritu Santo,
como. dice Santo Tomés 5%, Pero las poseemos imperfectamente
todas ellas—como dice también el mismo Angélico Doctor 60—
a causa precisamente de esa modalidad humana, que se les pega
inevitablemente por su acomodacién al funcionamiento psico-
légico natural del hombre cuando son regidas por la simple
razén iluminada por la fe.

De manera que la imperfeccion de las virtudes infusas no
estd en ellas mismas—son perfectisimas—, sino en el modo
imperfecto con que nosotros las poseemos, a causa de su misma
perfeccién trascendental y nuestra propia imperfeccién huma-
na, que les imprime forzosamente el modo humano de la simple
razén natural iluminada por la fe. De ahi la necesidad de que
los dones del Espiritu Santo vengan en ayuda de las virtudes
infusas, disponiendo las potencias de nuestra alma para ser mo-
vidas por un agente superior—el Espiritu Santo mismo—, que
las haré actuar de un modo divino, esto es, de un modo total-_

mente proporc1onado al objeto perfectisimo de las virtudes
58 Cf. 1-I[,68,2,—Esta’es la razon—como ya hemos dicho—de la perfecta inutilidad

de una operamén ‘de los dones al modo humano, supomendo que fuera poslble
59 1-11,68,8. 60 1-I1,68,2.
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infusas. Bajo la accién de los dones, las virtudes infusas esta-
rén—por decirlo asi—é¢en su propio ambientes. -

Entre todas las virtudes infusas—por esta misma razén—, las
que més necesitan el auxilio de los dones son las teologales, en
las que consiste principalmente la perfeccuSn cristiana cuando
llegan a su perfecto desarrollo. Por su misma naturaleza per-
fectisima estan reclamando el modo divino de los dones. Por-
que ‘esas virtudes nos dan una participacién del conocimiento
sobrenatural que tiene Dios de sf mismo—la fe—y de ‘su mis-
mo amor—Ila caridad—, haciéndonoslo desear como supremo
Bien para nosotros—la esperanza—. Estos objetos altisimos,
absolutamente trascendentes y divinos, se ven' forzosamente
constrefiidos a una modalidad humana mientras permanecen
gobernadcs .y regidos por la razén humana aunque sea ilumi-
nada por. la fe. Estin.pidiendo, reclamando, exigiendo por ‘su
propia perfeccion divina la regulacién también divina de los
dones. Este es el argumento de Santo Tomdés para probar la
necesidad de los dones, incluso para la salvacién. He aqui sus
propias palabras:

«Pero, en orden al fin ¢ltimo sobrenatural, al cual la razén rueve
en cuanto que en cierto modo e zmpevfectamente estd informadd por las
virtudes teologales, no basta la sola mocién de la razén si no inter-
viene también el-instinto 0 mocidn superior del Espiritu Sunto, segdn
la palabra del Apéstol (Rom 8,14 y 17): tLos que.son movidos por
el Espiritu de Dms, ésos son hijos de Dios; y si hijos, tambxen he-
rederos» 61,

Y este argumento vale también para las vu'tudes morales
infusas; pues aunque éstas, por razén de su objeto 1nmedlato,

“no trascienden la regla de la razén—ya que no se refieren in-
mediatamente al fin sobrenatural, sino a los medios para alcan-
zarle—, estin ordenadas de suyo a un fin sobrenatural y reciben
de la caridad su forma y su vida en ese orden trascendente 62,
Necesitan, por tanto, para ser perfectas recibir un modo, divino
que las adapte y acomode a la trascendencia de esa orientacién
al fin sobrenatural y las convierta en avirtudes heroicas o divi-
nas», segtin expresién de Santo Tomas tomada del Fildsofo.
Por eso los dones abarcan toda la materia de las virtudes infu-
sas, tanto teologales como morales, acerca de cuyo objeto ma-
teria] puede siempre existir un acto de los dones perfeccionando
el de la virtud 63,

61 sSed in ordine ad finem ultimum supernal.uralem, ad quem vatio movet secundum
quod est aliqualiter et imperfecte informata per virltutes theologicas, non sufficit ipsa motio
rationis nisi desuper adsit instinctus et motio Spiritus Sancti, secundum illud (Rom 8,14
et 17): ‘Ql.u Spiritu Dei aguntur, hi filii Dei sunt... et heredes» (I-11,68,2). -

62 I-11,65,2; II-11,23,7-8.

63 «In omnibus viribus hom:ms, quae possunt esse principia humanorum a:tuum, sieu
sunt virtutes ita etiam sunt dona» (I-11,68,4).



172 P.I1. E!organismo sobrenatural y lawer/ecrio’rz cristiana

_Completemos esta doctrina. rechazando las pr1nc1pa1es ob-
jeciones que contra ella podrian formularse. - ..

PRIMERA. OBJECION—f_ComO los’ dones podran perfeccmnar las virtu-
des teologales, siendo inferiores a ellas, como dice exptesamente el Doctor
Angélico? 64. :

RespursTA:—No pueden perfeccmnarlas intrinseca o formalmente pero si
extrinsecamente :por razén del sujeto imperfecto donde residen las virtudes.
Los dones. vienen a elevar-al sujeto al plano absolutamente divino. de las
virtudes teologales, déndole su posesién plena y perfecta. Vienen a elimi-
nar la atmésfera humana, que las estd ahogando, v proporcionarles la atmés-
fera divina, que las permitird crecer y d&sarrollarse plenamente. Lo que
perfeccionan los dones no es tanto la virtud misma cuanto la potencia en
que reside para acomodarla y connaturalizarla con la misma virtud bajo la
accién de un agente superior,

De agui se deduce, una vez mis, la necesidad de los dones para la per-
feccién cristiana. Sin ellos, las virtudes infusas—sobre todo. las teologales—
no: podrén desarrollar toda su virtualidad y pérmanécerdn raquiticas y en-
fermizas.-No por culpa de ellas, sino por razén del sujeto donde residen,
que no las deja crecer y expansionarse por sus.miras egoistas y razonamien-
tos humanos. Y en este sentido son precisamente las virtudes teologales
las que mds necesitan de los dones, a causa de su misma perfeccién tras-
cendental, que postula y exige una modalidad divina que sélo los dones les
podrdn proporcionar,

SEGUNDA OBJECISN.—Para que las virtudes infusas se desarrollen y per-
feccionen basta con que produzcan sus actos cada vez con mayor intensi-
dad y conato. Pero esto puede ser efecto de una gracia actual independien-
temente de los dones. Luego éstos no son necesarios para la perfeccién de
las virtudes.

RespugsTa.—La gracia actual, acomodéndose al modé humano de las
virtudes infusas, las hard crecer y desarrollarse dentro de esa linea de moda-
lidad humana. Pero para que salgan de ese modo humano-—que siempre
serd imperfecto por muicho que se desarrolle—y adquieran la modalidad
divina que les corresponde como virtudes sobrenaturales, se requiere un
nuevo hébito capaz de recibir la mocién directa del Espiritu Santo, que ¢le-
var4 las virtudes a un modo divino, que la razén humana, aun informada
por la fe, jamés podria alcanzar 65,

INsrANCtA—<Y es que el Espiritu Santo no puede producir directa-~
mente en las virtudes el modo divino sin el hébito de los dones’

Respuista.—Si admitimos que el Espiritu Santo quiera mover molen-
tamente a la criatura racional baciéndola salir de su modo connatural sin
dotarla de las disposiciones necesarias para recibir una modalidad superior
con suavidad y sin violencias, sf; de lo contrario, no. Esta es precisamente
la razén tantas veces alegada por Santo Tomds para probar la necesidad
de los hibitos infusos—como vimos mds arriba—: la suavidad y blandura
de la divina’ Provndencxa, que mueve a todos los seres de acuerdo con sus
disposiciones proximas, naturales o sobrenaturales. Por 16 demds, esta ob-
jecién hay que resolverla en funcién de la existencia de los dones como
hdbitos infusos, que ya dejamos demostrada en su lugar cortrespondiente.

64 Cf, 1-11,68,8.

65 Cf. JuAN DE SanTo ToMAs, Cursus Theoloﬂncus t.6 q.70 d.18 a.2 § ‘44.49. 50 (ed Vives
[Paris 1885] p.596-98), donde se examinan y resuelven maglstralmente estas y otras obje-
ciones.
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Quede, pues, sentado que los dones del Espiritu Santo son
necesarios para que las virtudes infusas alcancen su plena per-
feccién y desarrollo. Por lo demés, ésta_sentencia es comun-
mente admitida por todas las -escuelas de espiritualidad cris-
tiana 66, :

Conclusién 2.: Los dones del Espiritu Santo son necesarios, en cierto
sentido, incluso para la salvacién.

132. El Doctor Angélico, como:es sabido, se plantea ex-

presamente esta cuestion en la Suma Teolégica: «Si lo dones
son necesarios al hombre para la salvacién» 67, La contestacmn
es afirmativa.

Para probarlo se fija preasamente ‘Santo Tomés en la i im-
perfeccién. con que poseemos las virtudes infusas, como acaba-
mos de ver en la conclusién anterior. Escuchemos, en primer
lugar, al Doctor Angélico.y d%pués haremos una breve glosa
o comentano.

«Los dones son, como ya hemos diche, ciértas perfecciones que dispo-
nen al hombre a seguir con ‘docilidad las inspiraciones divinas. De donde
en todds aquellas cosas en las que el-instinto-de la.razén no es suficiente
es necesaria la inspiracién del Espiritu Santo y, por consiguiente, sus do-
nes. La razén humana es perfeccmnada por Dios de dos maneras: en pri-
mer lugar; con una perfeccién: natural (como la virtud adquirida de sabi-
durfa), v.en segundo lugar, por una perfeccién sobrenatural, fa de las vir-.
tudes teologales. Y aunque.esta segunda perfeccién sea supenor a la, pri-
mera, sin embargo, poseemos la primera de un modo mids perfecto que la
segunda, porque el hombre posee plenamente su razén natural, m.tentra.s
que sélo de una manera imperfecta conocemos y amamos a ons

Ahora bien: cualquiera que posea perfectamente una naturaleza, una
forma o una virtud, puede obrar por s{ mismo en ese orden de operacién,
aunque siempre, desde luego, bajo la mocién de Dios, que obra interior-
mente-en todo agente natural o libre. Pero.el que no posee sino 1mperfec-
tamente un principio cualqmera de actividad (naturaleza, forma o, virtud),
no puede obrar por s{ mismo a no ser movido por otro. En el orden fisico,
el sol, que es perfectamente licido, puede iluminar por sf. mismo; pero la
luna, que posee imperfectamente la naturaleza de la luz, no ilumina sino
en cudnto iluminada por el sol. En el orden intelectual, el médico, que co-
noce perfectamente su arte, puede obrar por si mismo; pero el estudiante
de mechcma., que no estd suficientemente instruido, necesita la direccién
Y. asistencia de su maestro. Asi, pues, para las cosas que caen bajo el domi-
nio de la razén, y con relacién a su. fin connatural, el hombre puede obrar
por el j ‘juicio de su razén; y §i, aun eri este orden, el hombre fuera ayudado
por una inspiracién especial de Dios’ (per: speczalem instinctum), ‘esto serfa
efecto de una misericordia sobreabundante, mds alld de lo necesario (hoc
erit superabundantis bonitatis). De donde, como dicen los fildsofos, no todos

66 Véase incluso el mismo P. CriséaoNo, Compendio de ascélica y mistica p.21 (1.* ed.),
donde dice expresamente que los donm nenen por misién operfeccxonar tos actos de las
virtudess.

67 §-11,68,2.
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los que tienen las virtudes. morales adquiridas tienen también las virtudes
heroicas y divinas.

Pero, en orden al ﬁn Gltimo sob‘renatu'ral la razén humana. que nos
mueve a élen cuanto informada de alguna manera é imperfectamente (ali-
qualiter et imperfecte) por las virtudes teologales, no es suficiente por- s
misma, sino que necesita el instinto y la moctén del Espiritu Santo, segtin
aquello de San Pablo: «Los que son movidos por el Espiritu de Dios, ésos
son hijos de Dios... y herederos» (Rom 8,14 et 17); y en el salmo se dice:
«Tu espiritu es bueno: lléveme por tierra rectar (Ps 142,10); porque nadic
puede llegar a la hevencia de aquella tierra bienaventurada a no ser movido y
conducido por el Esptritu Santo. Y, por lo mismo, para consegulr aquel fin
es necesario al hombre el don del Espiritu Santo» 68,

Esta es la doctrina del Angélico Doctor. A muchos les ha
parecido excesiva, pero es porque confunden la cuestién de
iure con la de facto. De hecho, muchos se salvan sin'los actos
de los dones, aunque no sin sus hébitos 69; pero esto es comple-
tamente accidental y en nada compromete la tesis general
De suyo, en el desarrollo de la vida cristiana la actuacién mas
o menos intensa de los dones es moralmente v a veces fisica-
mente necesaria para conservar la gracia y, por consiguiente,
para la salvacién. Tal es, v.gr., el caso del martirio: o se hace
un acto heroico de fortaleza dando intrépidamente la vida por
la fe (lo cual apenas se concibe sin el don de fortaleza perfeccio-
nando la virtud en su acto més dificil);, o se comete un pecado
mortal apostatando Y de manera semejante hay muchos otros
casos en los que o.se hace un acto heroico o se pierde la gracia
(v.gr., ¢l caso de Santo Tomds al sér tentado por la mala mujer
en el castillo de Rocaseca). La razén de esta necesidad es la
sefialacla por el mismo Santo Tomds: la insuficiencia de Ia ra-
z6n, aun iluminada por la fe, para conducirnos sin tropiezos
al fin sobrenatural. Pero, ademds, hay otra razén muy clara que
se toma de la corrupcién de la naturaleza humana como conse-
cuencia del pecado original. Las virtudes no residen en una na-
turaleza sana, sino en una mal inclinada por el pecado. Y aun-
que las virtudes, en cuanto depende de ellas, tienen de suyo
fuerza suficiente para vencer todas las tentaciones que se les
opongan, no pueden de facto, sin la ayuda de los dones, vencer
las tentaciones graves que pueden sobtrevenir inesperadamente
y de subito en un momento dado. En estas situaciones impre-
vistas, en las que la caida o la resistencia es cuestién de un ins-
tante, no puede ¢l hombre echar mano del discurso lento y

68 1-17,68,2.

69 e aqu( algunos de esos casos: «) J.os nifios bautizados que mueren antes del uso
de la razén. Se salvan sin' los actos de las virtudes ni de los dones, aunque no sin sus hdbitas.
b) Los gue se arrepienten a Ja hora de la muerte y mueren en seguida; y c) Los que viven
una vida tibia (sin actuacién manifiesta de los dones) y mueren en gracia. Ya sabemos que
las virtudes pueden' sin los dones ‘producir actos imperfectos. Si no se presentan ocasiones
dificiles que requieran la ayuda de los dones, esto bastard para salvarse, pero siempre quasi
per ignem, coma dice San Pablo (x Cor 3,15).



C.2. Naturaleza y organismo de la vida sobrenatural 175

trabajoso de la razén, sino que es preciso que se mueva rapida-
mente, como por instinto sobrenatural, esto es, bajo la influen-
cia y mocién de los dones del Espiritu Santo. Sin esa mocién
de los dones, la caida es casi segura, dada la inclinacién viciosa
de la naturaleza humana, herida por la culpa original.

Claro que estas situaciones embarazosas y dificiles no son
frecuentes en la vida del hombre. Pero de aqui no se sigue que
los dones del Espiritu Santo no sean necesarios para la salva-
cién, sino que no lo son para todosy cada uno de los actos sa-
ludables. Y ésta es precisamente la doctrina que vamos a re-
coger en nuestra tercera conclusién. -

Conclusion 3.2: Los dones del Espiritu Santo- no son’ necesarlos para
todos ¥ cad:a uno de los actos saludables.

133.- Esta cuestién parece haber surgido modernamente por una falsa
interpretacién de la doctrina de Santo Tomis en el ad secundum de este
mismo articulo que acabamos de comentar. He aqui las palabras mismas
del Santo:

¢A lo segundo hay que decir que el hombre no esti perfeccio-
nado de tal manera por las virtudes teologales y morales en orden
al fin sobrenatural que no necesite ser .movido siempre por clerto
superior instinto del Espirltu Santo, como consta por la razén ya
expuestar 70,

De la smuple lectura de este texto parece dmprenderse que el Doctor
Angélico requiere la accién de los dones para todo acto “saludable. Pero
es cosa clara que no puede tener ese sentido-si—como es elemental en
buena exégesis—se atiende al contexto y a la doctrina inequivoca del Santo
en los lugares paralelos. Santo Tomas quiere decir que el hombre no ests
perfeccionado de tal modo por las virtudes teologales y morales, que no tenga
necesidad, a veces, de ser inspirado por el maestro interior. Sabido es que la
palabra siempre puede tener dos sentidos muy distintos; siempre y en cada
instante {semper et pro semper), y siempre, pero no en cada instante (semper
sed non pro semper). Indudablemente, Santo Tomds la emplea aqui en este
segundo sentido, Convengamos en que la redaccién del texto de la Suma
es oscura y diflcil de traducir; pero el pensamiento del Santo es claro, sobre
todo teniendo en cuenta el contexto del articulo y la.doctrina general de la
Suma 1. He aquf las pruebas:

1.2 Santo Tomds dice en este articulo que los dones son necesa.rlos
porque sin ellos conocemos y amamos imperfectamente a Dios. Luego sin
ellos le conocemos y amamos aunque sea imperfectamente. Luego no son
necesarios para tode acto saludable.

2.5 En el ad tertivm dice el Santo que sin los dones, la razén humana
no puede repeler la estulticia natural quantum ad omnia. Luego, si no pue-

7¢ «Ad secundum dicendum, quod per virtutes theologicas et morales non ita perficitur
homo in ordine ad ulumum finem quin semper indigeat moveri quodam superiori instinctu
Splntuq Sancti, ratione iam dicta» (I-11,68,2 ad 2).

1 Entre los autores partidarios de la necesidad de los dones para-todo acto s‘lludable
se cuentan: LexmguHL, Theol. Mor. t.1 n.689 (ed. 1885); CARDENAL ManNING, Della mis-
sione dello Sp. Santo (ed. 1878) ¢.7; Gaume, Catech. Perseverantiae; y Mons. PIERROT: «L.'amni
du Clergé» (1892, 1898 y 1900), que fue refutado por el P.-Frocer, O.P., en «Revue Tho-
mistes (1902).
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de ten. cuanto a todo», siguese que lo puede <en cuanto a algor. Luego no
son necesarios los dones para todo acto de virtud,

" El pensamiento de Santo Tomds es, pues, claro temendo en cuenta el
contexto del articulo. Por otra parte, es cosa cierta que ‘se puede hacer un
acto sobrenatural de fe con una gracia actual, sin ninguna ayuda de los
dones del Espiritu Santo. Tal.es el caso de un cristiano en.pecado mortal,
que ha perdido los.dones del Espiritu Santo juntamente con la caridad, y
que, no obstante, puede hacer todavla actos de fe sobrenatural ba;o el in-
flujo de una gracia actual 72, -

Es, pues, del todo claro que los dones: del Espiritu Santo no son nece-
sarios para todos.y cada uno de los actos saludables, aunque sean nece-
sarios a todo lo largo de la vida para los actos perfectos y para vencer cierias
tentaciones gmves ¢ imprevistas que podrfan comprometer nuestra salvacion,
como hemos visto en la conclusion anterior.

Terminado el estudio de la necesidad de los dones, veamos
ahora cuéles son sus relaciones. mutuas.

8. Relaciones mutuas. entre los dones del Espiritu Santo

134. Santo Tomis estudia las relaciones mutuas entre los
dones en tres articulos de esta cuestién 68 de la Prima secundae;
en el 4, donde pregunta si los dones estan convenientemente
enumerados en el famoso texto de Isafas; en el 5, donde habla
de la conexién de los dones, v en el 7, al preguntar si la digni-
dad de los dones responde al orden en que los enumera Isafas.
Veamos brevemente la doctrina de estos articulos.

Artfeulo 4. Si los dones del Espiritu ‘Santo estdn convenien-
temente enumerados.—L.a respuesta es- aﬁrma.tlva fundada en
la autoridad de Isafas (11,2)."

"En el cuéerpo del articulo establece ¢l Santo un paralehsmo
entre las virtudes morales y los dones, para eoncluir que en
todas las facultades del hombre que pueden ser principios de
actos humanos hay que poner al lado de las virtudes sus corres-
pondientes dones. Pero hay que tener en cuenta que Santo
Tomés cambia de pensar en la Secunda secundae con respecto
a la clasificacién de los cuatro primeros dones 73, y asigna do-
nes, ademds, a las virtudes teoldgicas, cosa desconocida en la
Prima secundae, donde la clasificacién se hace Ginicamente por
analogia con las virtudes intelectuales y morales 7. He aqui la
clas:ﬁcacmn definitiva recogiendo ambos lugares:

72 Cf. sobre esta cuestién P, GGARDEIL: DTG, art, Dons col.1779.

73 Cf. 1I-11,8,6, donde advierte expresamente Santo Tomés que sobre esta cuestion ha
cambiado de pensar: «Sed diligenter intuenti... Et ideo oportet aliter eorum d.lstmctmnem
acciperer.

?‘e Esto no quiere. decxr—mturalmente-que en la Prima- secundae no se consxderen
relacionados los dones con las virtudes teologales, antes al contrario, se nos dice que somnia
dona pertinent ad has tres virtutes, sicut quaedam derivationes praedictarum virtutume
(1-11,68,4 ad 3); pero se prescinde de ellas al hacer la clasificacién. Por eso el Santo se comge
a sl mismo en la Secunda secundae.
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1) Para penetrar la verdad: Entendznuento

En la razén.. . ... 2) Pararjuz‘ ra) De las cosas d1v1nas Sabzduna
tga rec { b) . De las cosas creadas: Ciencia.
ameri- LC) De Ia conducta practica: Consejo.

;5 ' En o;dgn a ]os,demas (DIOS, padres, patria): Piedad.

En la virtud ape- ( a) . Contra el temor.de los peligros:

titiva. . ....... 2) En orden 4 Fortaleza:
-asimis-} b). Contra la concupiscencia desorde-
mo.... nada: Temor

Este articulo estd intihamente relacionado con el 7,'jaond_e
habla el Santo de la dignidad de los dones comparados entre
si. Vedmoslo brevemente;

Articulo 7. Si la dignidad de los dones corresponde a la
enumeracion de Isafas.—La respuesta es con distincién por la
autoridad de San Agustin.,

La enumeracién de Isaias, tal como se lee en la Vulgata,
es la sigulente: sabiduria, entendimiento, consejo, fortaleza,
ciencia, piedad, temor.

Santo Tomis dice que el profeta pone la sab1dur1a yelen-
tendimiento como primeros sin mds; pero el consejo y la for-
taleza los pone antes que la ciencia y- piedad por razén de la
materia sobre que versan, pero no por razén de los principios
y de los actos. Por razén de sus.actos propios, los dones hay
que clasificarlos de la siguiente manera;

(1) Sabidurfa....... ;1
2) Entencllmlento Corresponden a las virtu-
En la vida contemplativa. < 3) Ciencia. .....n.. '[’ des intelectuales.
4.) Consejo. ...ov....
5) Piedad.......... ] .
En la vida activa . ... ... 4 6) Fortaleza........ }C dr;:sg;r:ﬁen a las virtu-
L7) Temor.......... J es

Atendiendo a la materia sobre que versan, el orden es el
de Isaias, con la siguiente distribucién;

f 1) Sabidurfa.

4 2) Entendimiento.
3) Consejo.

L4) Fortaleza.

Acerca de las cosas arduas..........

(5) Ciencia.
Acerca de las cosas comunes. . ...... {6) Piedad.
{7) Temor.

Teol. perfecciin 8
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Articulo 8. Si los dones del Espiritu Santo existen en mutua
conexion.—Solucion afirmativa por la autondad de San Gre-
gorio.

Santo Tomas lo prueba diciendo que asi como las virtudes
perfeccionan las facultades del alma para ser gobernadas por
la razén, asi los dones las perfeccionan para ser gobernadas por
el Espiritu Santo. Pero como el Espiritu Santo estd en nosotros
por la gracia y la caridad, siguese que el que est4 en caridad
posee al Espiritu Santo juntamente con sus dones. Luego los
dones estdn todos en conexién con la caridad, como las virtudes
morales estin todas unidas en la prudencia. No es posible sin
la caridad poseer ninguno de los dones del Espiritu Santo, ni
dejar de poseerlos todos juntamente con ella.

Esto nos lleva como de la mano a examinar la cuestién de
las relaciones de los dones con las virtudes teologales y morales.

9. Relaciones de los dones con las virtudes teologales y morales

135. Santo Tomdas examina estas relaciones en el articu-
lo 8, donde pregunta si hay que preferir las virtudes a los dones.

Contesta el Santo con distincién. Los dones son mas per-
fectos que las virtudes intelectuales y morales, pero las virtudes
teologales son mas perfectas que los dones.

El razonamiento para probarlo es muy sencillo. Los dones
son con respecto a las virtudes teologales—por las cuales el
hombre se une al ‘Espiritu -S8anto como- principio motor—Ilo
que las virtudes morales son con respecto a las intelectuales,
por las cuales se perfecciona la razén, que es el principio motor
de las virtudes morales. Por consiguiente, asi como las virtudes
intelectuales son mds perfectas que las morales, a quienes rigen
y gobiernan, asi las virtudes teologales son mds perfectas que
los dones del Espiritu Santo, a quienes regulan 75. Pero si com-
paramos los dones con las otras virtudes intelectuales y morales,
los dones son mas perfectos, ya que perfeccionan las facultades
del alma para seguir el impulso del Espiritu Santo, mientras
que las virtudes perfeccionan la razén humana o las otras fa-
cultades en orden a seguir el impulso de la misma razén. Es
manifiesto que a motor mas perfecto corresponden més per-
fectas disposiciones en el mévil 76,

De este articulo conviene destacar lo siguiente:

2) Los dones son a las virtudes teologales lo que las vir-
tudes morales son a las intelectuales.

75 Cf. elad 3 dela4deesumlsmac68
76 1-11,68,8.
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b) Las virtudes teologales son més perfectas que los do-
nes porque tienen por objeto inmediato al mismo Dios, mien-
tras que los dones se refieren tinicamente a la docilidad en se-
guir las inspiraciones del Espiritu Santo. Pero los dones son
muy superiores a las virtudes intelectuales y morales, -porque
con ellos nos regulamos por el Espiritu Santo mmno, mien-
tras que con aquéllas nos regulamos por nuestra propia razon.

¢) Por los dones las facultades del alma quedan perfecta-
mente preparadas y dispuestas a seguir los impulsos del Espi-
ritu Santo.

d) Las virtudes intelectuales y morales preceden a los
dones en el orden de la generacidn o disposicién, porque, es-
tando el hombre bien dispuesto a seguir el dictamen de la
razén, se prepara 'y dispone para recibir la mocién divina de
los ‘dones (ad z).

Veamos ahora las relaciones de los dones con los frutos
del Espiritu Santo y las bienaventuranzas evangélicas.

10. Relaciones de los dones con los frutos del Espiritu Santo
y las bienaventuranzas evangélicas

Santo Tomés estudia largamente las bienaventuranzas evan-
gélicas y los frutos del Espiritu Santo, dedicindoles dos cues-
tiones enteras a continuacién de la de los dones 77. Nosotros
vamos a limitarnos a unas someras indicaciones, suficientes para
nuestro objeto, pero gue no dispensan de la atenta lectura y
meditacién del texto bellisimo de la Suma.

Vamos a ‘comenzar con los frutos, que son més perfectos
que los dones, pero no tanto como las bienaventuranzas evan-
gélicas.

1. Los frutos del Espiritu Santo

136. Cuando el alma corresponde décilmente a la mo-
cién interior del Espiritu Santo, produce actos de exquisita
virtud que pueden compararse a los frutos de un arbol. No
todos los actos que proceden de la gracia tienen razon de fru-
tos, sino tnicamente los més sazonados y exquisitos, que llevan
consigo cierta suavidad y dulzura. Son sencillamente los actos
procedentes de los dones del Esplrxtu Santo 78. Lo dice expre-
samente Santo Tomds:

77 Cf, I-IL69 v 70.

78 Aunque no exclusivamente. Pueden proceder también de las virtudes. Segun Santo
Tomis, son frutos del Ispiritu Santo todos aguellos actos virtuosos en los que el alma halla
consolacién espiritual: 4Sunt enim fructus quaecumque virtuosa opera, in quibus homo
delectature (I-11,70,2).
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«Asf, pues, nuestras obras, en cuanto son efecto del Espiritu Sante, que
obra en nosotros, tienen razén de fruto; pero en cuanto se ordenan al fin
de la vida eterna tienen, més bien, razén de flor. Por lo que se dice en la
Escritura (Eccli 24,23): ¢Y mis flores dieron sabrosos y ricos frutos» 79.

Se distinguen de los dones como el fruto se distingue de
la rama y el efecto de la causa. Y se distinguen también de las
bienaventuranzas en el grado de perfeccién; estas tltimas son
mas perfectas y acabadas que los frutos. Por eso todas las bien-
aventuranzas son frutos, pero no todos los frutos son bienaven-
turanzas 80,

Los frutos son completamente contrarios a las obras de la
carne, ya que la carne tiende a los bienes sensibles, que son
inferiores al hombre, mientras que el Espiritu Santo nos mue-
ve a lo que estd por encima de nosotros 81,

En cuanto al ndmero de los frutos, la Vulgata enumera
doce 82, Pero en el texto paulino, original sélo se citan nueve:
caridad, gozo, paz, longanimidad, afabilidad, bondad, fe, man-
sedumbre, templanza 83. Es que—como dice muy bien Santo
Tomds, de acuerdo con San Agustin 84—el Apéstol no tuvo
intencién de enumerarlos todos; quise Unicamiente mostrar
qué género de frutos producen las obras de la carne y cudles
otros’ producen las del Espiritu, y para ello cita unos cuantos
por via de ejemplo. Sin embargo—afiade Santo Tomas—, to-
dos los actos de los dones y de las virtudes pueden reducirse,
de alguna manera, a los frutos que enumera el Apdstol 85.

2. Las bienaventuranzas evangélicas

137. Mds perfectas todavia que los frutos son las bien-
aventuranzas evangélicas. Ellas sefialan el punto culminante
y el coronamiento definitivo—acé en la tierra—de toda la vida
cristiana.

Al igual que los frutos, las bienaventuranzas no son habi-
tos, sino actos 86, Como los frutos, proceden de las virtudes y
de Jos dones 87. Pero son actos tan perfectos, que hay que atri-
buirlos a los dones mas que a las virtudes 88. En virtud de las

79 1.11,70,1 ad 1.

80 I.11,%0,2.

31 1.1[,70,4.

82 Qal 5,22-23: «Fructus autem Spiritus est: caritas gaudmm. pax, patientia, bemgm-
tas, bonitas, longanimitas, mansuetudo, fides, modestia, continentia, castitass.

83 Cf. Biblia NAcar:CoruNga ( BAC) Epistola-a los Galatas 5,22.

84 J-[1,70,3 ad 4; cf. a.4 c.

35 1. II,7o,3 ad 4.

86 J.I1,60,1.

87 101, 60,1 ad 1.

88 I.11,70,2: ¢Sed beatitudines dicuntur solum perfecta opem quae etiam ratxone suae
perfectionis, magis atribuuntur donis quam virtutibuse (cf. 60,1 ad ).
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recompensas inefables que las acompafian, son ya en esta vida
como un anticipo de la bienaventuranza eterna 8%,

En el sermén de la Montafia, Nuestro Sefior las reduce a
ocho: pobreza de espiritu, mansedumbre, ligrimas, hambre y
sed de justicia, misericordia, pureza de corazén, paz y persecu-
cién por causa de la justicia 90. Pero también podemos decir
que se trata de un nimero simbdlico que no reconoce lfmites.
Santo Tomés dedica dos articulos admirables a la exposicién
de estas ocho bienaventuranzas y de sus premios correspon-
dientes 91,

‘He aqui ahora,-en breve visién esquematica, la correspon-
dencia entre las virtudes infusas, los dones del Espiritu Santo

y las blenaventuranzas evangélicas, tal como la establece Santo
Tomas 92, :

VIRTUDES DONES BIENAVENTURANZAS
fCaridad. ... Sabidurfa...... Los pacficos.
Teologales (acerca4 Fe J Entendimiento.. Los puros de corazén.
del fin)....... R Ciencia........ Los que lloran.
LEsperanza voo Temor........ Pobres de espiritu.
( Prudencia... Consejo....... Los misericordiosos.
Movales (acerca de | Justicia..... Piedad........ Los mansos.
los medios).....} Fortaleza. .. Fortaleza...... Hambre y sed.

Templanza.. Temor (secun- .
dariamente) .. Pobres de espiritu.

En el cuadro anterior no figura la octava bienaventuranza
(persecucién por causa de la justicia), porque, siendo la mis
perfecta de todas, contiene y abarca todas las demas en medio
de los mayores obsticulos y dificultades 93.

Y pasamos con esto a examinar la ultima cuestién sobre
los dones en general: su duracién.

1X.. Duracién de los dones

"138. Quiere decir: si los dones terminan con esta vida o
sl permaneceran también en la patria.

‘Santo Tomdas responde con distincién. Considerados en
cuanto a su esencia—esto es, en cuanto perfeccionan las facul-
tades del alma para seguir las mociones del Espiritu Santo—,
los dones permanecerén en la patria de una manera perfecti-
sima, ya que alli seremos completamente déciles a las mocio-

80 [11,60,2.
Y0 Mt 5,3~ xo
oL Cf 14116

92 Cf. I-11, 68 69 II-!IBg 16.45.52.121.139.14X ad 3.
93 I-IL 69,3 ad s.
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nes del Espiritu Santo y «Dios lo serd todo en todos», como
dice San Pablo 94, Pero si atendemos a la materia de los dones,
desaparecera en parte, porgue en el cielo ya no existe tal ma-
teria ni tiene razén de ser. Y asi, v.gr., el don de temor que-
daré reducido al temor reverencial ante la grandeza e inmen-
sidad de Dios; y lo mismo mutatis mutandis ocurrird con los
otros dones en la materia correspondsente a la vida actwa,
que habré cesado para siempre en la patria 95.

De este articulo hay que notar prmczpalmente‘

1.° Que el hombre es movido tanto mis perfectamente por
los dones cuanto miés perfectamente se somete a Dios. En la
patria seremos movidos perfectisimamente por -ellos, porque
estaremos perfectisimamente sometidos a Dios.

2. La vida activa termina con la presente vida 9. Por
eso, las obras de la vida activa no seran en la patria materia de
los dones, pero todos ellos conservardn sus propios actos en lo
referente a la vida contemplativa, que es Ja vida bienaven-

turada 97,
L] * *

Y con esto terminamos nuestro estudio sobre los dones en
general. Pero antes de pasar a otro asunto recojamos en brevi-
sima sintesis todo lo fundamental que sobre ellos ensefia Santo
Tomés en la Suma Teoldgica.

12. Sintesis de la doctrina sobre los dones

139. Los dones del Espiritu Santo son siete (a.4) hébitos
sobrenaturales (a.3), realmente distintos de las virtudes (a.1)
con los cuales el hombre se dispone convenientemente para se-
guir de una manera pronta, directa e inmediata la inspiracién
del Espiritu Santo de un modo superior a su modo connatural
humano (a.1; a.2 ad 1) y en orden a un objeto o fin que las vir-
tudes (hic et nunc) no pueden por si solas alcanzar (a.2), por
lo cual son necesarios para la misma salvacién (ibid.). Son més
perfectos que las virtudes intelectuales y morales, pero no tan-
to como las teologales, de las que se derivan (a.4 ad 3) y por
las que son regulados (a.8). Estdn conexionados entre si y con
la caridad, de tal manera que el que estd en caridad los posee
todos y sin ella no posee ninguno (a.5); perdurardn en la pa-
tria en grado perfectisimo (a.6). Los dones de sabiduria y en-
tendimiento son los mdas perfectos; los demas pueden catalo-

94 1 Cor 15,28: ¢, ut sit Deus omnia in omnibust,
95 1.17,68,6.

96 1-11,68,6 abi.3.
97 111,686 ad 3.
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garse de distintos modos segun se atienda a sus actos propios
o a la materia sobre que versan (a.7). El habitual y perfecto
régimen de los dones se produce cuando el alma se somete
habitual y perfectamente a Dios (a.6). LLos dones producen
ciertos actos exquisitos, llamados frutos del Espiritu Santo
(g.70), y ciertas obras, més perfectas aun, que corresponden a
las bienaventuranzas evangélicas (q.69).

* * %

El estudio detallado de cada uno de los dones en particular
lo reservamos para la tercera parte de esta obra, con una orien-
tacién més practiéa y vital. Béstenos saber aqui que con ellos
queda completo el organismo de la vida sobrenatural: son ellos
los iltimos habitos que se infunden en el alma. Ya esta todo
dispuesto para ponerse en marcha. Tenemos la gracia santi-
ficante, como principio y base del organismo sobrenatural;
las virtudes infusas, como potencias, y los dones del Espiritu
Santo, como instrumentos de perfeccion en manos del supre-
'mo Artifice. Para poseer una completa visién de todo el orga-
nismo maravilloso de nuestra vida sobrenatural nos falta tan
s6lo echar una ojeada sobre el principio activo que pone en
movimiento ese organismo, que no es otro que la gracia actual.

ARTICULO 3

LLAs GRACIAS ACTUALES

Al abordar la cuestién de las gracias actuales, hemos de advertir, ante
todo, que no vamos a entrar en el torbellino de las disputas que dividen
desde hace siglos a las principales escuelas teoldgicas sobre su naturaleza y
funcionamiento. Nos vamos a limitar tan sélo a aquellas someras indica-
ciones que interesan mids de cerca a la teologia mistica.

Los puntos que vamos a examinar son cuatro: naturaleza, necesidad, di~
vislon y oficios o funciones de las gracias actuales. Ello basta para nuestros
planes.

140. 1. Naturaleza.—Pueden definirse las gracias ac-
tuales diciendo que son aquellas gue ¢disponen o mueven a
manera de cualidad fluida y transetinte para obrar o recibir
algo' en orden a la vida eterna», Ordenadas por su misma natu-
raleza a los hébitos infusos, sirven para disponer el alma a re-
cibirlos cuando no los tiene todavia o para ponerlos en movi~
miento cuando ya existen en ella.

Se reciben en las potencias mismas del alma, elevindolas
unas veces para producir actos sobrenaturales indeliberados
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—como ocurre con la gracia operante—y otras veces para pro-
ducirlos de una manera deliberada (gracia cooperante).

No pueden reducirse a ninguna. especie determinada, ya
que se trata de cualidades fluidas y transitorias comunicadas
por Dios e impresas en las potencias del alma a manera de mo-
vimientos o de pasiones transetntes. Se reducen en cada caso
a la especie del habito o del acto a que mueven (v.gr., a la fe,
a la esperanza, etc)

De estas nociones se deducen ficilmente las principales
diferencias entre las gracias habituales y las actuales:

1) Las gracias habituales (gracia santificante, virtudes in-
fusas y dones del Espiritu Santo) son cualidades permanentes
(habitos) que producen su efecto en cuanto tales de una ma-
nera continua e indefectible en el sujeto en que residen (la
esencia del alma o sus potencias y facultades). Las actuales, en
cambio, son mociones fluidas y transetintes cuyo efecto final
se frustra muchas veces a causa de la resistencia que les opone
el que las recibe.

2) Las gracias habituales se limitan a disponer para la
accién (radical o préximamente, segtin se trate de la gracia

misma o de las virtudes y los don%) Las actuales, por el con-
trario, empujan y producen la accién misma.

3) Las virtudes v los dones tienen un campo limitado,
que afecta a determinadas potencias y a determinados objetos
y operaciones. Las gracias actuales, en cambio, se extienden
a toda la vida sobrenatural y a todas sus operaciones.

141. 2. Necesidad.—Las gracias actuales son absoluta-
mente necesarias en el orden sobrenatural dindmico.. Es impo-.
sible que el esfuerzo puramente natural del alma pueda poner
en ejercicio los habitos infusos, toda vez que el orden natural
no puede determinar las operaciones del sobrenatural. Ni es
posible tampoco que puedan esos habitos actuarse por si mis-
mos, porque un hébito cualquiera nunca puede actuarse sino
en virtud y por accién del agente que lo causd; y, tratdndose
de habitos infusos, 'sélo Dios que los produjo puede ponerlos
en movimiento. Se impone, pues, la accién de Dios con la
misma necesidad absoluta con que se exige en metafisica la
influencia de un ser en acto para que una potencia cualquieta
pueda producir el suyo. En absoluto, Dios podria desarrollar

perfeccionar' la gracia santificante, infundida en la esencia
mxsrna de nuestra alma, a base tnicamente de gracias actuales,
sin infundir en las potencias ningdn hébito sobrenatural ope-
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rativo 1. Pero, en cambio, no podria desarrollarla sin las gra-
cias actuales aun doténdonos de toda clase de habitos operati-
vos infusos, ya que esos hébitos no podrian jam4s pasar al acto
sin la previa mocién divina, que en el orden sobrenatural no
es otra cosa que la gracia actual.

Todo acto de una virtud infusa cualquiera y toda actuacién
de los dones del Espiritu Santo supone, por cons1gu1ente, una
previa gracia actual que ha puesto en movimiento esa virtud o
ese don 2. Precisamente la gracia actual no es otrd cosa que el
influjo divino que ha movido ese habito infuso a la operacién.

142. 3. Divisién.—Los teslogos han formulado una larga
lista diferencial entre las gracias actuales. He aqui las princi-
pales -clases con sus correspondientes caracteristicas:

1) GRACIA OPERANTE ¥ COOPERANTE. La primera es aquella en la que
el movimiento se atribuye a sélo Dios: nuestra alma es movida, pero no
mueve. La cooperante es aquella en la que el alma es movida y mueve a la
vez.- Asi hablan Santo Tomas y San Agustin 3..

2).. GRACIA EXCITANTE Y ADYUVANTE. La primera nos impulsa a obrar
estando distrafdos o inactivos. La segunda nos ayuda a obrar estando ya
decididos a ello. .

3) GRACIA PREVENIENTE, CONCOMITANTE, SUBSECUENTE, La prirera
precede al acto del hombre moviendo o disponiendo la voluntad para que
quiera. La segunda acompafia al acto del hombre concurriendo con ¢l a un
mismo efecto. La tercera se dice por relacién a un efecto anterior producido
por otra gracia 4.

4) GRACIA INTERNA Y EXTERNA. La primera ayuda intrinsecamente a
la potencia y concurre formalmente a la produccién del acto. La segunda
influye tan sélo exteriormente, moviendo la potencia por miedio de los ob-
jetos que la rodean (v.gr., por los ejemplos de Cristo o de los santos). .

! Aunque ya hemos- dicho varias veces—de acuerdo con Santo Tomas—que esto serfa
antinatural y violento. Hablamos ahora unicamente de la potencia absoluta de Dios, na de
lo que de hecho ha realizado en nuestras almas.

Z_Aunque, desde-luego, no toda gracia actual produce infaliblemente un acto. de vir-
tud. Puede tratarse de una gracia suficiente a la que el hombre resiste (v.gr., el pecador que
oye un sermén ¥ no hace caso).

3 1-M,111,2: ¢La operacion de algin efecto no se atribuye al movil, smo al motor. Por
cons:gulente, en aquellos efectos en que nuestra mente es movida y no motor, sino que es
Dios solo el -motor, la operacién se atribuye a Dios, y en este sentido se llama gracm operante;
mas en aquellos efectos en los cuales nuestra mente mueve y es movida, la operacion no sélo
se atribuye a Dios, sino también al alma, y en este sentido se llama gracia cooperantes.

-He aqul esta misma doctrina expuesta por San Agustin: «Porque en verdad comienza
El a obrar para que nosotros queramos (gracia operante), y cuando ya queremos, con nosotros
coopera para perfeccionar la obra (gracia cooperante)... Por consiguiente, para que nosotros
queramos, comienza a obrar sin nosotros, ¥ cuando queremos y de grado obramos, con nosotros
coopera. Con todo, si El no obra para que queramos, o no_coopera cuando ya queremos,
nadae podemos en orden a las buenas obras de piedade (cf. De gratia et libero arbitrio c.17,
ed. BAC, n.se p.269).

Esta dz\nsxdn, que es la fundamental, tiene una gran importancia en ascética y mistica.
La gracia cooperante es la propia de las virtudes infusas; por eso el alma tiene conciencia
de que 'se mueve a si misma, ayudindola Dios, a esos actos de virtud. En cambio, baja la gra-
cia operante, que es la propia de los dones y contiene eminenter las gracias cooperantes, el
alma se siente movida por Dios, limitandose ella a dejarse conducir por El. Dc ahi proviene
la pasividad—relativa siempre, como veremos en su lugar correspondiente—propia y ca-
racteristica de! estado mistico.

4 I-ILxrs,3.
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5) GRACIA SUFICIENTE Y EFICcAZ. La suficiente nos empuja a obrar. La
eficaz produce infaliblemente el mismo acto. Sin la primera no podemos obrar,
con la segunda obramos libre, pero infaliblemente. La primera nos deja sin
excusa ante Dios, la segunda es un efecto de su infinita misericordia 3.

Como se ve, todas estas divisiones pueden reducirse facil-
mente a las gracias operantes y cooperantes. Porque las gra-
clas excitantes y prevenientes son realmente gracias operan-
tes, las adyuvantes y subsecuentes coinciden con.las coope-
rantes y las gracias suficientes y las eficaces se reducen a unas
o0 a otras segtn los casos. Y todas son cualidades fluidas que
mueven las potencias del alma a los actos sobrenaturales indeli-
berados o deliberados.

143. 4. Oficios y funciones.—Tres son las funciones
u oficios de las gracias actuales: disponer al alma para recibir
los habitos infusos, actuarlos e impedir su desapancmn. Una
palabra sobre cada uno de ellos.

En primer lugar disponen al alma para recibir los hébitos
infusos cuando carece de ellos por no haberlos tenido nunca o
por haberlos perdido culpablemente. La gracia actual leva
consigo, en este caso, el arrepentimiento de las propias culpas,
el temor del castigo, la confianza en la divina misericordia, etc.

En segundo lugar sirven para actuarlos cuando ya se po-
seen en unién con la gracia habitual o sin ella (fe y esperanza
informes). Esta actuacién, supuesta la unién con la gracia ha-
bitual, lleva consigo el perfeccionamiento de los hébitos infu-
sos y, por consiguiente, el crecimiento y desarrollo de toda la
vida sobrenatural. _

Finalmente, la tercera funcién de la gracia actual es la de
evitar que los hédbitos infusos desaparezcan del alma por el
pecade mortal. Implica el fortalecimiento contra las tentacio-
nes, la indicacién de los peligros, el amortiguamiento de las
pasiones, la inspiracién de los buenos pensamientos, etc.

Como se ve, la gracia actual es de un precio inestimable. Es
ella en rigor la que da eficacia a la habitual, a las virtudes y a
los dones. Es el impulso de Dios, que pone en marcha el orga-
nismo de nuestra vida divina desde las profundidades més re-
conditas de nuestra alma.

5 BAUMANTICENsES, De gratia d.5 n.x8o.
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CAPITULO 1I
La perfeccién cristiana

Examinada la naturaleza y organismo de la vida sobrena-
tural, veamos ahora en qué consiste la perfeccién cristiana, a
cuya consecucién se ordena todo aguel organismo.

He aqui el orden que vamos a seguir: después de una breve introduc-
cidn sobre el concepto de perfeccién en general, expondremos la natura-
leza de la perfeccién cristiana, su obligatoriedad para todos los cristianos,
sus principales grados, su posibilidad v sus relaciones con el formidable
problema de lz predestinacién. Al mismo tiempo iremos examinando las
cuestiones complementarias que salgan a nuestro paso.

1. De la perfeccién en general

144. a) Sentido etimoldgico.—La palabra perfeccidn
viene del verbo latino_perficere (hacer hasta el fin, hacer com-
pletamente, terminar, acabar), de donde sale perfectum (lo que
estd terminado, acabado) y perfectio (cualidad de perfecto).
Una cosa se dice perfecta cuando tiene todo el ser, toda la
realidad que le conviene segiin su naturaleza. El hombre ciego
es imperfecto, porgue le falta uno de los érganos exigidos por
su naturaleza humana; pero el no tener alas no significa en el
hombre una imperfeccién, porque su naturaleza no esta he-
cha para volar.

145. b) Sentido real.—Ya el significado etimolégico de
la palabra nos ha puesto sobre [a pista de su verdadera y auténti-
ca significacién real. Pero para precisar mejor nuestras ideas es
necesario recordar aqui dos principios filosoficos muy fecun-
dos:

1.2 EN TANTO ES PERFECTO ALGUNO EN CUANTO ESTA EN
acro.—Lo cual quiere decir que las ideas de realidad actual y
de perfeccién son sindnimas. Por eso, Dios, que es acto puro,
esto es, el ser en toda su plenitud actual, es la perfeccién por
esencia. El es, en realidad, el anico ser perfecto. Todos los de-
mas seres—mezcla de potencia y de acto—son tan sélo perfec-
tibles. Lo que les queda de potencia, eso tendran de perfectibi-
lidad; y como jamds desaparecera de ellos algn aspecto po-
tencial, siguese que la perfeccién absoluta es imposible al ser
creado. Ella es patrimonio exclusivo de Dios, en el que todo
es acto puro, sin sombra ni vestigio de potencialidad alguna.
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2.° EN TANTO SE DICE DE ALGUNO QUE ES PERFECTO EN
CUANTO ALCANZA SU PROPIO FIN, QUE ES LA ULTIMA PERFECCION
DE LAs cosas.—Es el principio que invoca Santo Tomads en el
articulo primero de la cuestién que dedica en la Suma Teoldgica
a investigar la naturaleza de la perfeccién cristiana . Cuando
un ser ha alcanzado su fin y descansa en él, puede decirse que
ha llegado a su perfeccién plena. Mientras se va acercando a él
sélo posee una perfeccién relativa o progresiva.

Hay una perfeccién sustancial, en acto primero, que es la
que posee un ser cuando estd completo en sus prmc1p1os sus-
tanciales segin su propia naturaleza especifica. Y otra per-
feccién accidental, en acto segundo, que es la que abarca, ade-
més, todas las perfecciones accidentales. Esta ultima es «la per-
feccién» en sentido propio o estricto. Las dos se dan en la vida
espiritual, como veremos.

Volveremos sobre estos principios, que arro_]aran mucha
luz en las cuestiones relativas a la perfeccién cristiana.

2. Naturaleza de la perfeccién cristiana

146. SanTO TomAs, II- II 18.4; De perfectione vitae spirit. (op.18); PasseRrINg, De statibus t.1
in .q.184; VALLGDRNERA, q.4 d.1; TanQuErey, Teologia ascdtica n. 296-320 GARRIGOU~
LAGRANGE, Perfection... c.3.y Tres edades... 1,8-14; Fowck, art. Perfection en DTC t.12
col.12x9s; DE Guisert, Theologia spin’luahs n.40-125; MEgRCIER, La vida interior conf.3.

147. Veamos, ante todo, la doctrina de Santo Tomés en
la Suma Teoldgica.

Comienza el Doctor Angélico preguntando si la perfecaén
de la vida cristiana consiste especialmente en la caridad 2. Como
se ve, va directamente al fondo de la cuestién, prescindiendo
de toda clase de prenotandos y de cuestiones secundarias.

La respuesta, como es sabido, es afirmativa. Lo prueba en
primer lugar por la autoridad de San Pablo: «Pero por encima
de todo esto, vestios de la caridad, que es vinculo de perfeccién»
(Col 3,14); porque la caridad—comenta el Angélico Doctor—
en clerto modo liga a todas las demas virtudes en una unidad
perfecta.

En el cuerpo del articulo establece la prueba de razén, que
no puede ser mds sencilla. Si un ser alcanza su perfeccién cuando
llega a su propio fin, hay que concluir que la perfeccién cristia-
na consiste especialmente en la caridad, ya que es ella precisa-
mente la virtud que nos une directamente con Dios en cuanto
altimo fin sobrenatural. :

Expuesta brevemente la doctrina del Angélico, veamos de
ampliarla un poco més. Vamos a proceder por conclusiones
para mayor claridad y precisién.

1 Cf. II-1,184,5. 2 II-11,184,1.
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Conclusién 1.*: La perfeccién cristiana consiste especnalmente en la
perfeccién de la caridad. . .

148, Precisemos, ante todo, el sentido de la:cuestién. No: queremos
decir que la perfeccién cristiana consista integra y exclusivamente en la per-
feccion de la caridad, sino que es ella el elemento principal, el mds esen-
cial y caracteristico de todos. En este sentido hay que decir que la medida
de la caridad en el hombre es la medida de su- perfeccién sobrenatural;
de tal manera que el que ha conseguido la perfeccién del amor de Dios
y del préjimo puede ser llamado «perfector en el sentido mas genuino de
la palabra (simpliciter), mientras. que s6lo lo seria relativamente (secundum
quid) si lo fuera tan sélo en alguna otra virtud 3, Esto ultimo, por lo demds,
es imposible en el orden sobrenatural, dada la conexién de las virtudes in-
fusas con la gracia y la caridad 4,

Valor de la tesis—Entendida de esta manera, la presente oonc[usnén
les parece a muchos teblogos casi de fe {proxima fidei) por el evidente tes-
timonio de la Sagrada Escrituray el consentimiento undnime de la Tradi-
cién 5. De hecho es adrmtxda sin dlscusnﬁn por todas las escuelas de espm-
tualidad cristiana,

Prueba de la tesis.

1.° Por 1a Sacrapa Escrirura~Es una de las verdades
mds inculcadas en las paginas inspiradas. El mismo Cristo nos
dice que del amor de Dios y del préjimo pende toda la Ley y los
Profetas 6. Los textos de San Pablo son muy explicitos y abun-
dantes. He aquf algunos de ellos:

«Pero por encima de todo esto, vestios de la caridad, que es vinculo de
perfecciénr 7.

«El amor es el cumplimiento de la Ley» 8.

«Ahora permanecen estas tres cosas: la fe, la esperanza, la caridad; pero
la mas excelente de ellas. es la caridad» 9. :

«Arraigados y fundados en la caridad para que podals comprender en
unidn con todos los santos...» 10,

«El fin del Evangelio es la c'a'.ridad» 11,

L.a misma fe recibe todo su valor de la caridad:

¢Pu¢s en Cristo ni vale la circuncisién ni vale el prepucio, sino la fe ac-
tuada por la caridad» 12,

Las demds virtudes nada son sin ella 13, etc., ete.

3 «Simpliciter ergo in spmtuah vita perfectus est qui est in caritate perfectus Secundum
quid, autem, perfectus dici potest, secundum’quodeumque quod spirituali -vitae adiungiturs
(5. THOM., De perfectione vitae spiritualis ).

«Ft ideo secundum caritatem simpliciter attenditur perfectxo chmtlanae vitae, sed secun-
dum alias vnrtutes secundum quids (I1-11,184,1 ad 2). :
+ Cf. I-11,6
s'Cf. DE Gumrm', Theologia Spiritualis n.go.
6 ‘Mt 22,35-40; Mc 12,28-31.
7-Col 3,14.
& Rom 13,10.
9 1 Cor 13,13.
10 ¥ph 3,17-18.
111 ad Tim 1,5.
12 Gal 5,6.
13 Cf. 1 Cor 13,1-3.
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La prueba escrituristica de nuestra tesis es, pues, del todo
segura y firme 14,

2.2 Por EL MaGIsTERIO DE LA JGLEsia.—Fsta misma doc-
trina, ampliamente comentada y desarrollada por los Santos
Padres 15, ha sido sancionada por el Magisterio de la Iglesia.
Enla bula Ad Conditorem, de Juan XXI1, se leen las siguientes
palabras:

«Porque, como la perfeccién de la vida cristiana principal y esencialmente
consiste en la caridad, que es llamada por el Apoéstol vinculo de perfeccion
(Col 3,14) y que une'y junta de algin modo al hombre con su fin...» 16,

Como veremos en seguida, el papa recoge la- doctnna de Santo Tomas
empleando sus mismas palabras.

3.2 Por 14 razZON -TEOL;‘)GICA.wLa prueba de razén la da
Santo Tomids, diciende que la perfeccién de un ser consiste
en alcanzar su dltimo fin, mas alld del cual nada cabe desear;
pero es la caridad quien nos une con Dios, tltimo fin del hom-
bre; luego en elia consistird especialmente la perfeccién cristia-
na. Escuchemos sus mismas palabras:

«Se dice de un ser cualquiera que es perfecto cuando alcanza si propio
fin, que es la perfeccién dltima de las.cosas. Ahora bien: la caridad es quien
nos upe a Dios, fin Gitimo del alma humana; pues, como dice San Juan,
el que vive en caridad permancce en Dios, y Dics en él (1 Lo 4,16). Por consi-

gulente, la perfeccién de la vida cristiana se toma especiaimente de la ca-
ridad» 17,

La razén fundamental que nos acaba de dar Santo Tom4s
se aclara y complementa examinando la naturaleza misma y los
efectos de la caridad. Sélo ella nos une enteramente con Dios
como udltimo fin sobrenatural. Las demas virtudes preparan y
comienzan esa union, pero no pueden acabarla y consumarla, ya
que las virtudes morales se limitan a apartar o aminorar los
obsticulos que nos impiden. el paso hacia Dios y nos acercan
a El tan solo indirectamente, estableciendo el orden en los me-
dios que a El nos conducen 18. Y en cuanto a la fe y la esperanza,
nos unen. ciertamente con Dios—como virtudes teologales que
son—, pero no como Gltimo fin absoluto, o sea, como sumo Bien
infinitamente amable por si mismo—motivo perfectisimo de la
caridad—, sino como primer principio, del que nos viene el
conocimiento de la verdad (fe) y la perfecta bienaventuranza

14 Para una prucba escrituristica mis abundante: PraT, Theologie de S. Paut 11 p.404s
(ed.14); v VAN Rogy, De virtute caritatis a.t c.3.

s Véanse numerosos testimonios en ROUET DE JoumnEL, Enchiridion asceticum (ed.3)
n. 89 687 734 787 789 1262 1314 etc.
¢ «Cum enim perfectio vitae christianae principaliter et essentialiter in caritate consistat,
quae ab Apostolo evinculum perfectioniss dicitur (Col 3,14) et quae unit seu iungit aliquali-
ter hominem suo fini...» (cf. Dz GuiBerT, Documenta Ecclesiastica christianue perfectionis
studium spectcntuz n. 206)
17 11-I1,184,1. 18 1-11,63,3 ad 2.
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(esperanza). La caridad mira a Dios y nos une a El como fin;
la fe y la esperanza le miran y nos unen a El como principio 19.
La fe nos da un conocimiento. de Dios necesariamente oscuro
e imperfecto (de non visis) y la esperapza es también radical-
mente imperfecta (de non possessis), mientras que la caridad
nos une con El ya desde ahora de una manera’ perfectisima,
déndonos la posesién real de Dios 20y estableciendo una co-
rriente de mutua amistad entre El'y nosotros 21; Por eso, la
caridad es mseparable de la gracia, ‘mientras que la fe y laes-
peranza son compatibles, de alguna manera, con el mismo pe-
cado mortal (fe y esperanza informes) 22, La caridad, en fin,
supone la fe y la esperanza, pero las supera en dignidad y per-
feccidn 23.

Esté pues, fuera de toda duda que la caridad constituye la
esencia misma de la perfeccidn cristiana.-La caridad supone y
encierra todas las demds virtudes, que carecen sin ella de valor,
como dice expresamente San Pablo 24,

Sin embargo, es preciso entender rectamente esta doctrina para no
incurrir en lamentables confusicnes y errores. Del hecho de que la per-
feccién éristiana consista especialmente en la caridad, o se sigue en modo
alguno que el papel de las otras -virtudes sea puramente accidental o que
no entren a. formar parte bajo ningn aspecto de Ia esencia misma de la
perfecmon. Specialiter no quiere decit totaliter, ni bay que confundir la
esencia fnetdfisica con la esencia fisica de una cosa 25. La esencia metafisica
de la perfeccién cristiana se salva con la sithple perfecclén de la caridad;
pero para su esencia fisica, total o integral, 5¢ requieren todas las dernds
virtudes infusas en el mismo grado de perfeccién que Ja caridad.

No hemos de olvidar—en efecto—que las virtudes morales, .y con ma-
yor razén la fe y la esperanza, tienen tarnbién su’ excelencia propia aun
conslderada.s en sf mismas independientemente de la caridad (aunque no
sin su compafifa). Porque, aunque todos los actos de'la vida cnsﬂana pue-
dan y deban ser imperados por la caridad, muchfsimos de. ellos, sin em-
bargo, son actos elicitos de las otras virtudes infusas; y es evidente que
puede haber diversidad de grados de perfeccién en la manera de producir-
se el acto elicito de alguna virtud aun prescindiendo del mayor ¢ menor
influjo que haya podido tener sobre ¢l la caridad imperante. De hecho,
cuando la Iglesia quiere juzgar de la santidad de algin siervo de Dios cuya
beauﬁmcmn se demanda, no se fija unicamente en la caridad, smo también
en el ejercicio de las demds virtudes en. grado heroico. ‘Ello quiere decir
bien a las claras que las virtudes infusas son todas ellas partes integrantes
de la perfecc16n cristiana. Vamos a precisario en una nieva conclusxén.

19 J- II 17,6.

20 1.11,66,6.

21 3140 ,23,1.—Cf. Io 14,23; Cant 2,16; 6,2, 7,10.

22 J1-1I,24,12 < et ad 5.—Cf. 11169,4

23 11-11,23,6.

24 Cf, 1 Cor 13,

25 En filosofia escolastica—como es sabtdo-—se entiende por constltutlvo metafisico de
una cosa aquella propiedad o predicado que se concibe como el primero ¥ mds noble de esa cosa
y es como la fuente o principio de todas las demas perfecciones. Y por constitutivo fisico se
en:.lleendz;il conjunte de todas las propiedad: ;v perfe que conesponden a esa cosa en el
orden r
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Conclusién 2.2: La perfeccién cristiana consiste integralmente en el
acto elicito de la caridad y en los de las demds virtudes infusas en
cuanto imperados por Ia caridad y en cuanto son de precepto 26.

149 PrenoTanDOs. 1.° Hay que distinguir en las virtudes cristianas
lo que es de’precepto grave, lo que es de precepto leve y lo que es de consejo.
En cuanto son de precepto grave ‘estdn per se en ‘conexién esenclal con la
caridad, de tal manera que sin‘ellas dejarfa de existir la caridad misma por
el pecado mortal que supone la transgresién de un precepto grave. En
cuanto son de precepto leve (v.gr ., de no decir una pequefia mentira), se
requieren no para la esencia misma de'la caridad, pero sf para su perfec-
cién, ya que esa perfeccién es incompatible con el pecado venial volunta-
rio que supone la transgresién de un precepto leve. Pero en lo gue tienen
de puro consejo estdn Gnicamente en conexién accidental con la caridad y la
perfeccién, ya que sin esos actos de puro consejo la sustancia de la caridad
y aun de la misma perfeccién pueden permanecer intactas.

2.2 El acto de las virtudes infusas puede considerarse de dos modos:
a) en si mismo (acto elicito), y b} en cuanto imperado por la caridad. Un

“acto de humildad practicado umcamente como tal acto de humildad es un
acto elicito de esa virtud; y ese mismo acto practicado por amor @ Dios es un
acto elfcito de la virtud de la humildad y, a la vez, un acto imperado de la’
virtud de la caridad.

3.2 Laesencia de una cosa—como ya hemos dicho—puede tomarse en
dos sentidos: a) en abstracto, por el principi6 formalisimo: esencla ‘meta-
fisica, y b) en concreto, flsica, total, integralmente.

4.° La pezfeccién puede considerarse habitualmerite (en acto primero)
y actualmente (en acto segundo). La primera es la perfeccién sustancial
o radical, la segunda es perfeccién’ acc1dental o simpliciter, que es la que
propiamente nos interesa aqui. Para la primera basta el simple estado de
gracia, para la ségunda se reguiere un grado’ notable de desarrollo de los
principios activos que emanan de la gracia.

Todo esto supuesto, decimos que la perfeccidn actual (o sea la perfec-
cién stmplwzter, o en acto segundo) consiste esenclahnente (en el sentido de
esencia flsica, integral), no- en sdlo el acto elicito dé la misma caridad (esen-
cia metaftsica, forrnahslma), sino también en los actos.de'las demas virtudes
infusas; no en si rmsmos (en este sentido pertenecen tan sélo secundaria y
accidentalmente), sino en ¢uanto imperados por la caridad (o sea en cuanto
realizados por amor de Dws) ¥ en cuanto son de precepto (rio de simple
consejo).

PruesA DE LA TESIs.—He aqui los principales argumentos:

1.9 Porque la perfeccién cristiana no puede considerarse como una for-
ma simple, sino ‘como un todo moral integrado por el conjunto de condicio-
nes que perfecclona.n la vida del cristiano. Se trata evidentemente de una
plenitud, que supone la sumisidn o rectificacién perfecta de toda nuestra
vida moral. Y como esta rectificacién total no se consigue con sdlo la cari-
dad, que se refiere tinicamente al fin, sino que supone también la plena rec-
tificacién de los medios que se ordenan a ese fin, sometiendo y rectificando
las pasiones desordenadas que obstaculizan y dificultan el acto de la cari-
dad, sfguese que los actos de todas las demds virtudes infusas—que se re-
fieren precisamente a esos medios 27—entran a formar parte de la esencia

26 Cf, PAsszmm, oPr, De stat:bus hommum in -0 184,
27 Q al mismo fin, pero considerado como principio (fe y espera.nza) Cf 1I-11,17,6.
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misma de la perfeccién cristiana siquiera sea considerdndola de una manera
fisica o integral.

2. La perfeccidn cristiana—como ensefia Santo Tomds 23--oonslste
esencialmente en los preceptos, no en los consejos. Pero como ademis de la
caridad hay otras muchas virtudes preceptuadas, hay que concluir que tam-
bién ellas deben entrar en el concepto esencial de la perfeccién cristiana.

En efecto, hay en las virtudes infusas una multitud de aspectos pre-
ceptuados; unos gravemente {v.gr., la virtud de la fortaleza nos manda su-
frir el martirio antes que renegar de la fe) y otros levemente (v.gr., la virtud .
de la-veracidad nos prohibe decir una pequefia mentira). Sélo con el cum-
plimiento de esos deberes se hace posible la existencia de la caridad o la
perfeccién de la misma. Porque la caridad inicial, indispensable, sustan-
cial, es incompatible con cualquier pecado mortal, y la caridad perfecta es
incompatible o excluye positivamente el pecado vemal Lo cual supone ne-
cesariamente el ejercicio de todos los aspectos de las virtudes infusas grave
o levemente preceptuados. Excluye solamente los actos virtuosos de puro
consejo, aunque también éstos son utilisimos, y de alguna manera hasta ne-
cesarios, como veremos en su lugar correspondiente.

3.2 Porque sélo de este modo pueden justificarse las expresiones de:
la Sagrada Escritura que atribuyen un papel esencial 2 los actos de las de-
mds virtudes, tales como la fe, la guarda de los mandamtentos, la obedien-
cia, la paciencia, la humildad, etc., y la préctica de la Iglesia- en la beati-
ficacidn de los siervos de Dios, que responde al heroismo en todas las vir-
tudes cristianas v no solamente en la caridad,

Sin embargo, es preciso no perder nunca de vista que los actos de las
demds virtudes infusas entran en la esencia de la perfeccién cristiana, no
en si mismos—en este sentido sélo pertenecen a ella secundaria y acciden-
talmente-—, sino en cuanto imperados por la caridad, que es la forma de to-
das las demas virtudes 29.

En efecto: la funcién propia de la caridad como forma de todas las de-
mds virtudes consiste en dirigir y ordenar al tltimo fin sobrénatural los actos
de todas ellas, aun los de la fe y la esperanza, que sin ella serfan informes
a pesar de conservar su propia.forma especifica. Escuchemos las palabras
mismas de Santo Tomds:

¢En las realidades morales, la forma de un acto viene principal-
mente de su fin: la razén de ello estriba en que el principio de los
actos morales es la voluntad, cuyo objeto y cuya forma, por ast de-
cirlo, es el fin. Ahora bien: la' forma de un acto sigue siempre la
forma del agente que produce ese acto.. Es preciso, pues, que, en
moral, lo que da a un acto su ordenacién al fin le dé también su
forma. Ahora bien: estd bien claro, después de lo que acaba de
decirse {en el articulo precedente), que la caridad ordena los actos
de todas las demas virtudes a su tltimo fin. Y en esto da ella forma
a los actos de todas las demés virtudes, y, por consiguiente, se dice
que es forma de las demds virtudes, ya que no se habla de virtudes
maés que por relacién a actos formados» 30,

28 1-11,184,

29 Cf. I1- II 23, -—~A! decir que la caridad es la forma de todas las virtudes, no queremos
decir que sea la forma intrinseca y esential (como imaginaron Durando y algunos escatistas),
sino tan sélo la forma extrinseca y accidental, como ensefia Santo Tomés (effective, dice en
el ad 1 de este articulo). Podemos distinguir en las virtudes infusas tres principios informa-
tivos diferentes: uno radical, que es la gracia habitual o santificante, que es como la rajz de.
todos los demyas hébitos mfusm otro esencial o intrinseco, que es la forma especlfica propia
y determinada de cada virtud en particular; 'y otro extrinseco o accidental, que es la caridad,
que las ordena y onentz al fin sobrenatural. Sélo en este tercer smtldo se dice que la candad

es la forma de todas as demés virtudes,
30 II-I1,23,8.
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Ahora bien: ide qué manera la caridad ejerce este imperio sobre las
demas virtudes infusas en orden al fin sobrenatural> iEs un mero empuje
exterior, como desde fuera, o les comunica intrinsecamente algo de su pro-
pia virtualidad?

Desde luego hay que rechazar la doctrina que hace de la caridad la
forma intrinseca y esencial de todas las demds virtudes. Es imposible que
lo sea, ya que entonces todas las virtudes serfan esencialmente una sola con
la caridad, si no queremos admitir el absurdo de que una misma virtud
tuviera dos formas sustanciales distintas 3I. Pero tampoco hay que pensar
que el impulso de la caridad hacia el fin sobrenatural sea puramente exte-
rior al acto de las demdés virtudes. En virtud de este impulso se deriva de
la caridad y se recibe pasivamente en los actos de las demds virtudes un
modo real e intrinseco, por el cual tanto esos mismos actos como las virtudes
de donde brotan 32 se petfeccionan y dignifican 33,

Claro que, si no hubiera materia dirigible al fin, la forma directora no
tendrfa nada que informar y no. podria ejercitarse en cuanto tal. La cari-
dad tendrfa que limitarse tnica y exclusivamente a su propio acto. Por
cons:gmente. hay que concluir que la perfeccién cristiana no es una forma
simple, sino una plenitud moral, constituida principalmente por el acto de
la caridad y secundariamente por los actos preceptuados de las demas vir-
tudes infusas bajo el impulso de la caridad, que las orienta y dirige al fin
tltimo sobrenatural.

Sentadas estas premisas, ya podemos establecer una nueva interesanti-
sima conclusién.

Conclusion 3.2: La perfeccién cristiana se ird incrementando a me-
dida que la caridad produzca mads intensamente su propio acto
elicito e impere el de las demds virtudes de una ‘manera mas in-
tensa, actual y universal.

150. Dos partes tiene esta nueva conclusién, que vamos a examinar
por separado.

Primera.—La perfeccién cristiana se ird incrementando a medida que
la caridad produzca mds intensamente su propio acto elicito.

31 «La caridad—dice expresamente Santo Tomas—se dice que es forma de las demas
virtudes no ejemplar o esencialmente, sino eficientemente, en cuanto impone a todas fa forma
del mado que hemos dichor (II-11,23,8 ad 1). Y Cayetano comenta profundamente: ska
caridad no informa eficientemente tan solo en cuanto impera y ordena, ya que esto es comun
a todo el que impera y ordena; sino en cuanto que la participacion pasiva de su imperio y
ordenacidn es como la forma que constituye a los actos de las demds virtudes en su prop'o ser de
virtud {ir esse virtunso simpliciter }» (ibid.).

32 Y a caridad, en efecto, no informa tan s6jo el acto de las demas virtudes, sino también la
misma virtud en cuanto hdbito; «Caritas non solum actum fidei, sed ipsa fidem informat», dice
expresamente Santo Tomés en De veritate (14,5 ad 9). Propiamente informa el acto; pero por
derivacion (ex consequenti) informa el hibito mismo de la virtud, que es de suyo un hédbito
operativo,

33 Véase como lo explican los insignes SALMANTICENSES: «Cuando algin acto alcanza
algin determinado fin, no puede dejar de decir un verdadero orden o inclinacién real a tal
fin. Luego, cuando el acto de una victud inferior se ordena al fin de la caridad y lo alcanza,
no puede dejar de importar un verdadero orden y real inclinacién a tal fin; y como quiera
que este orden no conviene al acto de la virtud inferior por su propia razon especlﬁca (o sca,
por parte de la virtud préxima que lo produce), es necesario que le sobrevenga por influjo
de la caridad imperante, a la pertencce, de suyo, alcanzar aquel fin...

Ademds, el acto de la virtud inferior consigue el valor adecuado para merecer la vida eterna
de condigno. por razén del orden a Dios, fin dltinio, que le sobrevicne de la caridad imperante.
Pero este valor no es un ente de razén, ni una mera denominacién extrinseca, sino algo muy
concreto y.real; luego el orden que el acto.de la virtud inferior recibe de la mocion de la cari-
dad con relacxén al ultime fin es también algo muy concreto y real; y como tal orden no per-
tenece a la especie propia de dicho acto, s(guae que es algo que se le ha anadido intrinsecamentes
{ De caritate d.7 n.49).
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Prescindimos aqui de la tan debatida cuestién de si los habiles infusos
crecen tan solo por el acto mds intcnso o también por los actos reinisos.
Seguin Santa Tomads, es evidente que s6lo crecen por ¢l acto mas intenso;
lo afirma expresamente con relacion a la caridad 34, Pero aun en la senten-
cla contraria nuestra conclusién resulta absolutamente verdadera; porque
si cualquier acto de caridad es capaz de aumentar. el habito de la misma,
a fortiori lo aumentarin los actos mds intensos. Y como ya hemos visto
que la perfeccién cristiana consiste especialmente en la perfeccién de la
caridad, es cosa obvia que, a medida que esta virtud produzca su acto elf-
cito con mayor 1;1ten51dad se producird un mayor desarrollo e incremento
de la misma perfeccién cristiana. En este sentido es certisimo que el grado
de santidad coincide con el grado del amor. A mayor amor de Dios y del
préjimo corresponde siempre un mayor grado de santidad. '

Pero, aparte de su acto elicito, que constituye la quintaesencia d¢ la
perfecciéon cristiana, la caridad, como forma de todas las demas virtudes,
debe impeiar y ordenar los actos de todas ellas al tltimo fin sobrenatural.
Por eso hay que ‘afiadir la segunda parte de nuestra conclusién, que sue-
na asi:

SecuNpa.—La perfeccién cristiana serd tanto mayor cuanto la caridad
impere el acto de las demds virtudes infusas de una manera méas intensa,
actual y universal.

a) De una manera mds intensa.—Es una simple aplicacién y -corolario
de la doctrina que acabamos de sentar con relacién al acto elicito de ld mis-
ma caridad. ’

b) Mds actual.~Tanto si se requicre para el mérito de algin acto
sobrenatural el influjo virtual de la caridad como si basta el simplemente
habitual—cuestién discutida entre los tedlogos—, es evidente y admitido
por todos que la influencia mds perfecta y acabada es la actual. De donde,
a medida que el influjo imperante de la caridad sobre las demds virtudes
sea mas actual, tanto mias perfectos serdn los actos ellcitos de esas virtudes,
ya que el motivo de la caridad es més perfecto y meritorio que el de todas
las demds virtudes. Hay un abismo—en orden a su perfeccion sobrenatu-
ml~enne un acto, v.gr., de humildad puesto tnicamente por el motivo
propio y especifico de esa virtud y ese mismo acto puesto por amor a Dios,
motivo perfectisimo de la caridad.

¢) Mads universal.—Nunca sera posible que el influjo actual de la cari-
dad recaiga sobre todos los actos humanos de un hombre viador. £l conci-
lio de Trento definié que nadie puede evitar absolutamente todos los pe-
cados veniales durante toda su vida a no ser por un especial privilegio,
que no parece haber sido concedido a nadie fuera de la Santisima Virgen 35.
Luego no cabe duda que se produciran algunos actos—esos pecados venia-
les—que de ninguna manera seran informados por la caridad actual {(aun-
que si por la habitual). Pero, a medida gue los actos informados o imperados
por ella sean mas numerosos y se extiendan a mayor nimero de virtudes,
la perfeccién integral de la vida cristiana se ira incrementando y perfeccio-
nando cada vez mas.

34 «No por cualquier acto de caridad aumenta Ja misma caridad; si bien cualquier acto
de caridad dispone para el aumento de Ja misma; en cuanto gue por un acto de caridad el
hombre se hace mas pronto a seguir obrando por caridad; y, creciendo esta habilidad y
prontitud, el hombre prorrumpe en un acto mds ferviente de amor pox el cual se esfuerza a
crecer en caridad; v entonces aumenta de hecho la cavidady {H-11,24,6).

35 Cf. D 833.
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Conclusién 4.2: La perfecciéon de la vida cristiana se identifica con la
perfeccién de] doble acto de caridad; pero primariamente con
relacién a Dios, y secundariamente con relacién al préjimo.

151, Es elemental en teologia que no hay mis que una sola virtud,
un solo hébito infuso de caridad, con el cual amamos a Dios por si mismo
y al préjimo y a nosotros mismos por Dios 36, Todos los actos procedentes
de la caridad cualquiera que sea el término donde recaigan, se especifican
por un mismo objeto o motivo formal, a saber: la bondad infinita de Dios
en s{ misma considerada. Ya sea que amemos directamente a Dlos en sf
mismo, ya que amemos directamente al préjimo o a nosotros mismos, si se
trata de verdadero amor de caridad, siempre el motivo formal es el mismo:
la infinita bondad de Dios. No se puede dar verdadera caridad hacia el pré-
jimo o hacia nosotros mismos si no procede del motivo sobrenatural del
amor a Dios; y es preciso distinguir bien este acto formal de caridad de
cualquier inclinacién hacia el servicio del préjimo nacida de una compasién
puramente humana o de cualquier otra forma de amor producida por algin
motivo puramente natural,

Siendo esto asf, es evidente que el crecimiento del habito infuso de la
caridad determyinard una mayor capacidad con relacién a su doble acto.
No se puede aumentar en el alma la capacidad de amar a Dios sin que se
aumente correlativamente, y en el mismo grado, la capacidad de amar al
préjimo. Esta verdad constituye el argumento central de la sublime epfs-
tola primera del apéstol San Juan, donde se pone de manifiesto la intima
conexién e inseparabilidad de ambos amores.

Sin embargo, en el ejercicio del amor hay un orden y jerarquia exi-
gidos por la naturaleza misma de las cosas. En virtud de ese orden, la per-
feccién de la caridad consiste primariamente en el amor de Dios, infini-
tamente amable por si mismo, y secundariamente en el amor del préjimo
y de nosotros mismos por Dios. Y aun entre nosotros mismos y el préjimo
hay que establecer un orden, que se toma de la mayor o menor relacién
con Dios de los bienes de que se participa. Y asf hay que amar antes el bien
espiritual propio que el bien espiritual del préjimo, pero hay que amar mdés
el bien espiritual del préjime que nuestro propio bien corporal.

La razén de esta jerarqula o escala de valores es porque—como explica
Santo Tomés—a Dios se le ama como principio del bien sobre el que se
funda el amor de caridad; el hombre se ama a sf mismo con amor de caridad
en cuanto que participa directamente de ese mismo bien, y al préjimo se le
ama con ese mismo amor en cuanto socio ¥ coparticipe de ese bien. Luego
es evidente que hay que amar en primer lugar a Dios, que es el manan-
tial y la fuente de ese bien; en segundo lugar, a nosotros mismos, que par-
ticipamos directamente de €l; v, por dltimo, al préjimo, que es nuestro socio
y compaiiero en la participacién de ese bien 37. Pero como el cuerpo par-
ticipa de la bienaventuranza tnicamente por cierta redundancia del alma,
sfguese que, en cuanto a la participacién de esa bienaventuranza, esti mds
préximo a nuestra alma el alma del préjimo que nuestro mismo cuerpo;
de donde hay que anteponer el bien espiritual del préjimo a nuestro propio
bien corporal 38,

36 II-I1,23,5; 25,12; 26,1-4.
37 II-11,26,4. Cf. 184,3.
38 11-11,26,5.
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Conclusién 5.2: La perfeccmn cristiana consist¢. en la perfeccién de
la caridad afectiva y efectiva; p;_uma.namente de la afectwa, Y se-
cundauamentc de la efcctwa. .

152. Es preciso, arite todo, dlstmguxr cuidadosamente ambas mane-
ras de ejerc1tar la caridad. He aqui cémo Io exphca San l"ranasco de Sales:

¢Dos son los principales ejercicios de nuestro amor a Dios: uno
afectivo y otro efectivo ¢ active, como dice San Bernardo. Por el pri-
mero nos aficionamos a Dios y a todo lo que a El place; por el se-
~gundo servimos a Dios y hacemos lo’ que El oxrdena. Aquél nos
“une a la bondad de Dios, éste nos hace cumplir su voluntad. El uno
nos llena de complacencia, de benevolencia, de aspiraciones, de
deseos, de suspiros, de ardores espirituales, de tal modo que nuestro
‘espiritu se infunde en Dios y se mezcla con-El; el otro pone en nos-
otros’el firme propdsito, el animo decidido y la inguebrantable obe-
diencia para-cumplir los mandatos de su voluntad divina y ‘para
sufrir, aceptar, aprobar y abrazar todo cuanto proviene de su bene-
placito. El uno hace que .nos comp]azmmos en Dios; el otro, que
-le agrademos» 39, .

Ahora bien: presupuesto lo que hemos sentado as arriba de ‘que [a
perfecclén cristiana serd tanto mayor a medlda que a caridad produzca
mas intensamente su propio acto elicito e impere el de las-demds virtudes de
una manera mds intensa, actual y universal, es evidente que la perfeccién
depende primariamente de la caridad afectiva, y s6lo. secundariamente de
la efectiva. Porque: :

a) Sin la influencia de Ia caridad informando de algtin modo 2l alma,
los actos internos o externos de cualquier virtud adquirida, por muy per-
fectos que sean en su género, no.tienen ningtn valor sobrenatural, no sir-
ven para nada en orden a la vida eterna. .-

b) Los actos sobrenaturales .procedentes de cualquler virtud mfusa
realizados con un afecto de caridad débil y remiso. tienen un valor meri-
torio 1gualmente débil-y remiso por muy duros y penosos que puedan ser
en si mismos.. No olvidemos que, como ensefia Santo Tomds, la mayor
o menor dificultad de un acto no-afiade per se ningtn valor al mérito esen-
cial del mismo—que depende exclusivamente del grado de caridad con
que se hace—, aunque puede apadirle per_accidens por el .mayor impetu
de caridad que ordinariamente llevar consigo 40,

¢) En cambio, los actos de cualquier virtud infusa, por muy ficiles
y sencillos que sean en si mismos, realizados con un afecto de caridad in-
tensisima, tienen un gran valor meritorio y son de altfsima perfeccién. De
este modo, la mis pequefa accién de Cristo,.el simple cocinar y barrer la
casita de Nazaret realizado por Maria, tenfa un valor incomparablemente
superior al martirio de cualquier santo, ;- -

d) Esto mismo se desprende del hecho de que.: la perfecclon cristia-
na consista especialmente en el acto propio..o.elicito.de la misma caridad
(caridad afectiva) y sélo integralmente ‘en los actos. de las demdés virtudes
imperados por la caridad (caridad efectiva).

Todo esto de suyo o en.el orden.objetivo. .

Sin -embargo, subjetivamente, la perfeccién del amor: d1vmo se manlﬁesta

39 SAN FRANCISCO DE Saces,, Tretado del amor de Dios 6,1

40 «Importa mas para el mérito y {a virtud lo bueno.que lo dificil. No siempre lo més di-
ficil es mas meritorio; es preciso que sea tamblén lo mejor (II-1I,27,8 ad 3, cf, JII Sent. d.30
a.3 et 4.ad 3; De virtutibus 2,8, aﬁ
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mejor en ¢l ejurcicio de Ia caridad efectiva, o sca, en la practica por amor
de Dios de las virtudes cristianas, sobre todo sihay que superar-para ‘ello
grandes dificultades, tentaciones o trabajos. El wmor afectivo, aunque mas
excelente de suyo, se presta a grandes ilusiones y falsificaciones. Es muy
ficil decirle a Dios que le amamos con todas nuestras fuerzas, que desea-
riamos ser mArtires, etc., etc,, sin perjuicio de faltar inmediatamente al
silencio—que cuesta bastante menos que el martirio—o de mantener, con
una terquedad ribeteada de amor propio, un punto de vista incompatible
con aquella plenitud del amor tan rotundamente formulada. En cambio,
la legitimidad de nuesiro amor a Dios se hace mucho menos sospechosa
cuando nos impulsa a practicar callada y perseverantemente, a pesar de
todos los obstdculos y dificultades, el penoso y monotono deber de cada
dfa. El mismo Cristo nos ensefia que por sus frutos se conoce el drbol (Mt 7,
15-20) ¥ que no entrardn en ef cielo los que se limiten a decir: ¢« Sefior,
Seriors, sino los que cumplan la voluntad de 'su Padre celestial (Mt 7,21).
Y esto mismo pene de manifiesto en la parabola de los dos.hijos (Mt 21,

28-32).

Conclusién 6.*: Para su plena expansion y desarrollo, tal como lo
exige la perfeccion cristiana, la caridad necesita ser perfeccionada
por el don de sabiduria.

153. Es una sencilla aplicacién de la_doctrina general de la necesi-
dad de los dones para la perfeccién de las virtudes infusas, Como. ya vimos,
sin la influencia de los dones, las virtudes infusas acttian segun las reglas de
la simple razén natural iluminada por la fe, 0 sea a nuestro pobre modo hu-
mano. Ahora bien: siendo en sf mismas hébitos sobrenatugales y divinos,
las virtudes infusas estdn reclamando, por su misma naturaleza, un ejer-
cicio al modo divino o sobrehumano, que es la atmdésfera y ambiente que les
corresponde pot derecho ‘propio- en su calidad de hébitos sobrenaturales.
Mientras los dones del Espiritu Santo no les ‘proporcionen ese modo divino
que les caracteriza a ellos, y de que carecen las virtudes infusas abandona-
das a sf mismas4. (por la necesidad en que se encuentran de someterse
al control y regla de la simple razén natural iluminada por la fe); es com-
pletamente imposible que alcancen su plena expansién y desarrollo.

Y esto que ocurre -con todas las virtudes infusas, de una manera espe-
cialisima afecta a la caridad, Porque, siendo una virtud perfectisima, la
mas divina v excelente de todas, estd reclamando con imperiosa exigencia
la atmdsfera divina de los dones del Espiritu Santo para dar de si todo lo
que ella puede dar. L.a regla de la pobre razén humana, aunque sea ilumina-
da por la fe, es del todo insuficiente para darle esa modalidad divina. Por-
que la razén natural en si misma est4 a infinita distancia del orden sobre-
natural y es absolutamente 1mpotente, no ya para producirlo—lo que es
absurdo y herético—, péro ni siquiera para exigirlo o reclamarlo en modo
alguno 42, Y aun elevacla el alma al orden sobrenatural por la gracia e ilu-
minada la razén natural. por las luces de la fe, todavia el ejercicio de las
virtudes infusas se realiza al mode humano, bajo la regla y control de la pro-
pia razén humana, que, actuando (bajo la mocién ordinaria de la gracia)
como causa motora del hdbito virtuoso, tiene que imprimirle forzosamente
su propia modalidad humana. Para que se produzca la modalidad divina
que reclama la caridad es preciso que la razén humana, bajo la mocién del

41 Tal es la doctrina expresa de Santo Tomas. Recuérdese, por ejemplo, el sigutente tex-
ty, tan claro y'expresivo: «Dopa‘a virtutibus distinguuntur it hoc quod virtutes perficiunt ad
actus modo humano, sed dona ultra-humanum modume (1il Sent. d.34 q.1-a.1). -

42 Cf. la doctrina de la Iglesia contra pelagianos y semipelagianos (D ‘1ots 1268 174s).



C.2. La pesfeccion cristiana 199

Espiritu Santo por medio de sus dones, deje de: ser vegla v causa motora
del hdbito: para_ convertirse en sujeto pasivo o receptor que reciba décilmente
y.deje actuar sin resistencia, en toda. su limpieza e integridad, la modalidad
divina dé los.dones que procede de [a regla y el motor a que se ajustan, que
no es otro que el Espfritu Santo mismo. Sélo bajo la influencia del don de
entendxmlento. que sin destruir la fe—porque no .se trata todavia de la
visién beatifica—le da ‘una penetra(:lén v profundldad intensisimas en los
misterios sobrenaturales (quasi ‘intus’ legere) 3.y, “sobre todo, bajo el
don de sdbidurfa, que le hace saborear las cosas divinas por clerta miste-
riosa connaturalidad y simpatia—pér quandam r:onnatu’rahtatem 44—, alcan-
zard la caridad su plena expansién y desarrollo en'la medida que requlere

y ‘exige la perfeccién cristiana.

De donde se sigue,” coino’ corola.rlo mevltable, 1a necesidad de la- mis-
tica para la perfecclén cristiana, toda vez que la caracterfstica esencial del
estado mistico consiste precisamente—como admiten todas las escuelas—
enla actuac16n y predommlo de los dones del Espiritu Santo al modo di-
vino o sobrehumano. No ‘se .da ni puede darsé una perfeccién o santidad
puramente ascética a base del ejercicio al modo humano de las virtudes
infusas. Es preciso que esa modalidad humana.sea sustituida por la'divina
de los dones; y esto es mistlca en el sentido nguroso y técnico de la, palabra.

Conclusién w3 La caridad puede crecer in'deﬁnidamente en el hom-
bre viador; por- consiguiente, la perfeccién cnstlana no puede
encontrar un limite infranqueable en esta vida. , . .. -

154. De tres maneras—du:e Santo Tomis al . pasar a la ‘dermostra-
cién de esta tesis 45——puede tener término el aumento de una:forma. La
primera es por parte de la misma forma, cuando tiene una capacldad limi-
tada, mds alli de la cual no pueda avanzar sin desaparecer ella misma; asi,
por ejemplo, si modificamos sin cesar el color gris, llegaremos forzosarente
al color blanco o al negro. La segunda es por parte del agente, cuando no
tiene fuerza suﬁctenbe para seguir aumentando la forma en el sujeto. ¥ en
tercer lugar por ‘parte 'del sujeto mismo, cuando no es susceptible’ de una
perfeccién mayor.

Abora bien: por mnguno de estos tres meotivos puede astgnarse un
término al aumento de la caridad en esta vida. No por parte de la rnisma
caridad, ya que en su propia razén especifica no es otra.cosa que una par-
ticipacién de la caridad infinita, que es el Espiritu Santo mismo. Ni pot
parte del agente que produce el aumento, que es el mismo Dios, cuyo po-
der es.infinito y, por lo mismo, inagotable. Ni, finalmente, -por parte del
sujeto donde reside la caridad—la voluntad humana—, . cuya capacidad
obediencial en manas de Dios es también inagotable, v asi, a medida que
la caridad va creciendo, crece tambi¢n la capacidad del alma para un cre-
cimiento postenor Luego la caridad no encuentra limite alguno en su des-
arrollo mientras permanezcamos en este mundo, y puede, por lo mismo,
crecer lndeﬁmdamentz 46,

Otra cosa sers en la patrla El alma habrd llegado ya a su término, y,
en el momento mismo de su entrada en el cielo, su grado de caridad que-

43 J[-18,1.

44 §l1-11,45,2.

43 1I-11,24,7.

46 Esta doctrina de Santo Tomés fue proclamada por lzl i'glesla en eI conuho de Vnena con~

tra los errores de begardos y beguinas (D 471).



200 P.Il.  El organismo sobvenatural y.la perfeccion cristiana

dard completamente- fijo de acuerdo con la intensidad alcanzada hasta el
tltimo momerito de.su permanencia ¢n la tierra. Es evidente, desdé luego,
que aun en el cielo podria-la’ caridad-crecer indefinidamente por parte de
los tres capitulos que acibamos de examinar, va que alli o se cambia Ia-
naturaleza misma de la caridad, ni disminuye el poder de Dios, ni Ia poten-
c1a obedxenaal de la, cn.atura en manos de ons, pero sabemos c1ertamente‘

" Examinadas las. relaczones entre la candad v las démds wrtudes mfusas
en orden a la perfeccwn y a.lgunas de las prlnc1pales cuestlones comple-_
mentarias, véamos, finalmente, el papel que corresponde a los conseios. Esto
acabard de darnos el concepto mtegral de la perfecclon cristiana. .

Conclusién 8.2: La perfeccion cristiana consiste esencnalmente en los
preceptOs, y secundana e mstrumentalmente, en los consejos.

155. -Santo Tomds dedica un ‘hermoso articulo a ‘esta -cuestién 48,
Y para derostrarla, invoca en’el ‘argumento ‘sed contra Ja autoridad de la
Sagrada Escritura. En el Deuteroriomio (6,5) se rios dice: «Amarasa Yahvé,
tu Dios, con todo tu corazén, con toda tu alma, con tedo tu poder» yen
el Levitico(19,18) se aBade: «Amards a tu préjimo como a ti mismo». De
estos dos preceptos dice el Sefior que peride toda la Ley 'y los Profetas
(Mt 22,40) Luego la perfeccién de la’ caridad, en la que conslste la per-
feccién cristiana, se nos manda ba;o precepto.

En el cuerpo del articulo insiste en el mismo argumento en ‘orden a la
caridad. Sabemos ya que la perfeccidn cristiana consiste per se y eséncial-
mente en la catidad; principalmente en el amor de Dios, y secundariamente’
en el amor del’ pré_]uno Pero tanto el amor de Dios como ‘el del préjimo
constituyen precxsamente el'primero y el mayor de todos los mandamientos;
luego la perfeccién cristiana ‘consiste ¢sencialmente en los pTeceptos

El Dictor Angélico se fija a continuacién en Ia forma en‘que se nos intima
ese precepto fundamental: «Amards al Sefior tu Dios cor todo tu corazon..

y al préjimo como a ti mismo». Ahora bien: «todo» y «perfecto» son una rnis~

ma cosz segin el Filésofo; y cada uno se ama 4 5 mismo en grado méxi-

mo. De donde concluye Santo Tomis que 2l amor de Dios y del préjimo
no caen. bajo precepto en dete‘rmmada medida, dé manera quelo que de ella
exceda quede en simple consejo, sino que’ cae umversalmente bdjo precepto
el amor en toda su latitud. Hasta el punto de que, como dice San Agustin, la
misma perfeccién ‘de la patria no se excluye de ese ‘precepto#9."Y lo con-
firma con la autoridad de San- Pablo: ¢l fin del Evangelio es la caridad»
(1 Tim 1,5); v es evidente que en el fin no se pone. medlda alguna, sino -
sélo en'los medlos para alcanzarlo, asi como el médico no pone medida a
la salud que quiere darle al enfermo, sino séloa las medicinas para alcanzarla,

A continuacién prueba Santo Tomds que la perfeccién consiste secunda-
ria e instrumentalmente en_los consejos. Todos ellos—dice—se ‘ordenan,
como los preceptos, a la candad pero de manera muy distinta.’ Porque los

47 Tal es la sentencia uninime de los te élogos de todas las escuelas. No hay sobre esto
ninguna definicién expresa de la Iglesia, pero es una verdad claramente ensedacla ?or su
Magisterio ordinario, repetida por fos Santos I'adres e incorporada definitivamente ‘a la teo-
logfa por todas las escuelas Cf 162,9

48 11-11,184,3:

49 Cf. el ad 2 de este mismo attfculo
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preceptos se ordenan a remover.las cosas contrarias a la caridad, en unién
con las cuales no podria existir, y los consejos se limitan a remover los obs-
ticulos que impiden el ejercicio fdcil y expedito de la caridad, aunque sin
contrariarld-totalmente; Con lo cual aparece claro que los consejos no son
esenciales para la pérfeccién cristiana, sino tan sélo instrumentos .excelentes
para mejor llegar a ella.

De esta magnifica doctrina, con frecuencia tan olvidada, se deducen gra-
ves consecuencias: pricticas, sobre todo en orden a la obligatoriedad de la
perfeccién cristiana.para todos los cristianos. Porque es evidente que, si la
perfeccion consiste principalmente en los preceptos, como quiera que no
estd exento:de ellos absolutamente ningtn cristiano, siguese que todos ellos
—cualquiera que sea su estado y condicién—estén obligados a aspirar a la
perfeccién. No se trata de un consejo, sino de un precepto, luego obliga
a todos.

Los consqos son los que no nos obligan a todos. Nadie estd estrictamente
obligado a abrazar la vida religiosa, donde se practican de una manera
oficial y ‘como profesionalmente los consejos evangélicos. También los no
religiosos pueden y deben santificarse con el cumplnmento estricto. de los
preceptos y con la préctica afectiva de los consejos, o sea con el espiritu de
los mismos. Porque es preciso distinguir entre la préctica efectiva o material
de los consejos evangélicos (pobreza, castidad y obediencia), que no es
universalmente obligatoria, y la practica afectiva, o.sea del espiritu de los
consejos; que obliga absolutamente a todos: La primera suele sancionarse
con los votos ptiblicos (estado religioso); la segunda afecta a todos los cris-
tianos, cualquiera que sea su estado o condicién de vida. Nadie estd obligado
a hacer voto de pobreza, de obediencia o de castidad, pero todos lo esta-
mos a practicar esas tres virtudes en la medida y grado compat:ble con el
estado de. vida de ‘cada uno en particular,

Y es prec1so tener en cuenta, ademas, que al margen de £s0S consejos
evangéhcos existen otros mirchos consejos part:cula'res o privados, proceden-
tes de 1 msp1rac10nes interiores del Espiritu Santo; acerca de ¢bras de super-
erogacién (v.gr., mis oracién, mis espiritu de sacrificia, mayor desprendi-
miento de todas las cosas de la tierra, etc., ‘etc.), que, sin constituir propia-
mente un verdadero precepto, representan: una invitacién particular, una
manifestacién concreta de la voluntad de Dios sobre un alma. determinada,
que no puede descuidarse sin cometer una verdadera mﬁdehdad a la gracia,
dificilmente conciliable con el concepto cosfipleto e integral de la perfec-
cién cristiana.

Recojamos ahora, en resumen-esquemdtico, todo cuanto acabamos de
decir sobre el papel de la caridad, de las demas v1r'tudes y de los consejos
en orden a la perfeccion cristiana, :
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La perfeccién crlstlana puede considerarse de dos maneras:

virtudes y dones. del Espi-

Radicalmen- {bnnpls posesion de la gracia,
. ritu Santo.

Habitual (en cuanto al ﬁer) 1

',?)UY\ Ll fer Desarrollo emmente de la‘gra-
Propiamente.y  cia, virtudes y.dones en cuan-

to hdbitos. .
) ) ) ara con
 (Especialofor- (En los actos deca- | Dios.
, : ‘ridad (sin tasa 1
(Primaria.y| malmente 4 i medida) s, Para cone
esencial- L » L _ projimo.
mente: en ( )
los precep- | Materialmen- | En los actos preceptuados de las
tos. . ... . L te........y demas virtudes, én cuanto
Actual (en]” -~ | imperados por la caridad.
cuanto dls L -
obmr) R [ Pobreza.
Secundana & [ Evangélicos.. 4 Obediencia.
1. instrumen- |- - LCasudad
- -talmente -
en los con- . rlnsplracxones interiores del Es-
L tPamculares 4 piritu Santo acerca de obras

L de supererogacién.

3. Obligatoriedad de la perfeccmn cristiana

En reahdad esta cuestion ya estd resuelta en la tesis ante-
rior, de la que no ‘es méds que una consecuencia inevitable. 51
la perfecc1on cristiana no consiste en los consejos, sino en los
preceptos, siguese que es obligatoria para todos, ya que los pre-
ceptos obligan abselutamente a todos. Pero es conveniente exa-
minar mas despacio todo esto y completar la visién de conjunto
con detalles complementanos y cuestiones secunddrias, que
ayudan a la. mejor inteligencia de lo fundamental.

A) SENTIDO Y PRUEBA DE LA OBLIGATORIEDAD GENE_RAL

156. Formulemos ante todo la tesis que hemos de de-
mostrar. '

Tesis: Todos los cristianos estan obligados a aspirar a la perfeccién
cristiana.

SENTIDO.—a) Decimos TODOs LOsS CRISTIANOS pata significar que la obli-
gacion de aspirar a la perfeccién no es privativa tan sélo de los sacerdotes
y religiosos. Ellos estaran obligados a fortiori por la ordenacién sacerdotal
o la profesién religiosa, pero la obligacién fundamental arranca de la natu-
raleza misma de la gracia, recibida en forma de germen con las aguas del
bautismo, lo cual lleva consigo la exigencia de su crecimiento y desarrollo.
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Se trata, pues, de una obligacién ¢omtn. a todos los cristianos por el hecho
mismo de estar bautizados en Cristo.

b) ... ESTAN onLrGADos...-—No, se trata:de una simple invitacién, sino
de una verdadera obligacién, aunque en grados diferentes, como veremos
mas adelante al.distinguir entre sacerdotes, religiosos y seglares.

¢) ... A ASPIRAR...—No se trata, en ‘efecto, de que estemos obligados a
ser perfectos ya en acto'al comienzo de'la vida cristiana o en un momento
determinade de la misma, sino tan sélo a aspirar positivamente a ella como
a un fin que nos Proponemos senamente alcanzar algtn dfa

d) ...ALa PERFECCIéN CRISTIANA —No se trata de la perfeccxon ra-
dical o en icto primero, que se reduce a la simple permanencia en el estado
de gracia. sino a la perfeccién simpliciter, o en acto segundo, que supone
un desarrollo eminente de todo.nuestfo organismo sobrenatural, formado
por la gracia, las virtudes infusas y los dones del Espfritu Santo.

Esto supuesto, vamos a la prueba de la tesis.

1.2 Por 14 Sagrapa E SCRITURA.—ESCUChemOS en pnmer
lugar al mismo Verbo encarnado: «Sed perfectos, como perfecto
es vuestro Padre celestial (Mt 5 48).

Estas palabras las pronurcié Cristo. en. él sermon de la

Montafia dmglendose a todos los hombres. Fsta ha sido la
interpretacién unénime de los Santos Padres.
. Los apéstoles insisten en el mandato'de su divino Maestro.
Sani Pablo dice que.Dios nos ha elegido en Cristo «para que
fuésemos santos e inmaculados ante El» 59; que es preciso que
nos -esforcemos ¢hasta que todos alcancemos la unidad de la
fe y del conocimiento del Hijo de Dios, cual varones perfectos
a la ‘medida de la plenitud de Cristo» 51, ya que la voluntad de
Dios es que nos santifiquemos todos: «l.a voluntad de Dios es
vuestra santificacién» 52. San Pedro quiere que seamos santos
en todo,.a imitacién de Dios, que es santo: «Sed santos en
todo, porque escrito esta: ‘Sed santos, porque santo soy yo'» 33.
Y el vidente del Apocalipsis quiere que nadie se considere tan
perfecto que no deba serlo mas: «El _;LIStO prac’nque atn la
Just1c1a y el santo santxfiquese mas» 34,

2.2 Los SanTos Papres.—La Tradicién confirma esta doc-
trina. Seria cosa facil multiplicar los textos. El famoso aforismo
tantas veces citado por los Padres «en el camino de Dios el no
ir adelante es volver atrds» expresa claramente la necesidad de
ir siempre adelante en el camino de la perfeccién cristiana, so
pena de volver atrds y comprometer nuestra misma salvacién.

50 Eph I.4.

51-Eph 4,13.

52 y Thess 4,3.

3371 Petr 1,15-16.—CF. Lev 11,44; 10,2 y 20,7.
54 Apoc 22,11.
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3.2 Ev Macisterio DE La IgLEsIA.—Su Santidad el Papa
Pio XI,en su enciclica del 26 de enero de 1923 sobre San Fran-
cisco de: Sales, dlce expresamente. :

cN1 nadie j Juzgue que esto-obliga dnicamente a.unos pocos selectisimos
y que a los demis se les permite permanecer en un gra.do inferjor de virtud.
Estan obllgados a esta ley absolutamente todos sm excepaon» 55 :

Perc ha'sido el concilio Vaticano II quien ha proclamado
con insistencia y claridad meridiana la doctrina de la vocacién
universal a la santidad y, por consiguiente, la obligacién que
incumbe a todos los cristianos de tender. eficazmente a con-
seguirla. He aqui algunos textos.de la Constitucidn dogmatzca
sobre la Iglesia 56:- :

«Es, pues, completamente claro que todos los fieles,: de cualquier- estado
o condicién, estdn llamados a la plenitud de la vida cristiana ¥ a la perfec-
cion de la:caridad, v ‘esta santidad suscita un nivel de vida m#s humano
incluso en la sociedad terrena. En el logro de esta perfeccién emperien los
fieles las fuerzas vecibidas, segtin la medida de la donacién de Cristo...» {n.40).

«Quedan, pues, invitados y aun obligados todos los fieles cristianos a-bus-
car insistentemerite la santidad y la perfeccidn dentro del propio estado. Estén
todos atentos a encauzdr rectamente sus afectos, no sea que el uso-de las
cosas del mundo y un apego a las riquezas contrario al espiritu de pobreza
evangélica les impida la prosecucién de la caridad perfecta, Acordéndose
de la advertencia del Apéstol: ‘Los que usan de este mundo no_se detengan
en eso, porque los atractivos de este mundo pasan’ (cf: 1 Cor 7,31p (n 42).
= "¢Todos los fieles, de cualquier condicién v estado, fortalecidos con tantos
y tan poderosos medios de salvacién, son llamados por el Sefor, cada uno
por su camino, a la perfeccion de aquella santidad con la que es perfecto el
mismo Padre» (n.11).

Es imposible hablar mds claro y con més aprennante insis-
tencia.

=

4° La RrAz6N TEOLGGICA.—AI razonar Santo Tomds la
doctrina de que la perfecc16n consiste en los preceptos—que es
del todo equwalente a la'de su obligatoriedad—, se fija en que
la caridad con todos sus grados y con todos sus modos (incluso
el de la patria) es de precepto para todo el mundo. La caridad
no se nos ha preceptuado solamente hasta un determinado i~
mite o grado, més alld del cual pase a ser cosa de consejo, sino
en toda su extension v latitud : «ex toto corde tuo, et ex tota anima
tua, et ex fota rhente tuar (cf. Mt 22,37). Entre todos los valo-
res espirituales, sélo la caridad tiene razén de fin:-No solamen-
te es ella el fin de los otros preceptos, que se nos dan tnicamen-

35 e aqui el texto latmo del Papa: dNec vero quisquam putet ad paucos quosdam lec-
tissimos id pertinere, ceterisque in inferiore quodam virtutis gndu licere consistere. Tenen-
tur enim hac lege omnes, nullo exceptor (Pio Xi, enciclica Rerum omnium: AAS t.15 p.50).

d d“ Cﬁ% )CONC(LIO VATIGANG I, Constuucwnes, decretos, declamc!ones, BAC, 3.2 ed. (Ma-
rid 19
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te para cumplir mejor éste, sino que lo es incluso para nosotros
mismos, ya que por ella nos unimos a Dios, que es nuestro
fin dltimo y nuestra perfeccién objetiva suprema. Ahora bien:
cuando se trata del fin, no es posible sefialar una determinada
medida; y aqui menos que en cualquiera otra cosa por tratarse

del fin supremo, que participa en cierto modo de la infinitud
de Dios 7.

De aquf se deduce una consecuencia muy importante, capaz de resol-
ver por si sola las objeciones que contra esta doctrina podrfa suscitar una
visién superficial del problema. La perfeccién de la caridad estd precep-
tuada como fir al que hay que tender, no como materia inmediata que haya
de ejercitarse en seguida S8, La diferencia es enorme. Si la perfeccién de
la caridad estuviese preceptuada como materia inmediata, todos los no
perfectos estarfan en pecado mortal (por la transgresién de un precepto
grave como es el del amor), . En cambio—como explica admirablemente
Santo Tomds 59—, ‘estando preceptuada Unicamente conie fin, no es trans-
gresor del precepto el que no ha logrado todavia su plena perfeccién, con
tal de que camine hacia ella y posea la caridad al menos en su infimo grado,
que consiste en no amar cosa alguna més que a Dios, ni contra Dios, ni
tanto como a Dios. S6lo el que no ha alcanzado este grado {nfimo quebranta
gravemente el precepto de la perfeccién.

Claro que es preciso no dar tampoco en el extremo contrario. Del hecho
de que no se quebrante el precepto, con tal de poseer la perfeccién sustan-
cial de la caridad en su grado infimo, no se sigue en modo alguno que no
estemos obligados a caminar incesantemente hacia la plena perfeccién de la
caridad, puesto que la finalidad del precepto se refiere a esta perfeccién
plena, no ciertamente como materia inmediata, pero s{ como fin al que hay
que tender. De manera que el que de un modo consciente y deliberado
tomase la determinacion de no progresar mds, contentindose con la per-
feccién infima (simple estado de gracia), quebrantaria, sin duda alguna, el
precepto de la perfeccién.

Ahora bien: {qué clase de pecado cometerfa el que asf procediese? De-
pende de su estado y condicién en el Cuerpo mistico de Cristo. Vamos a
précisarlo con exactitud al sefialar la obligacién especial que afecta al sacer-
dote y al religioso.

B) OBLIGATORIEDAD ESPECIAY, PARA EL SACERDOTE
Y EL RELIGIOSO

157. Para resolver con acierto esta cuestién es preciso te-
ner en cuenta los siguientes principios 60:

o Todos los cristianos estdn obligados a amar a Dios so-
bre todas las cosas y, por consiguiente, a tender a la perfeccién
al menos de una manera general con los medios a su alcance
segln su estado.

57 II-II 184,3; cf. Opuse. 17 ¢.6; ibid., 16 c.1.

Cf. CAYENNO, In II-II q. !84 a.3; Passemng, De statibus in IT1-IT p.184 a. 3 n.70s,
1063 etcétera.

55 11-11,184,3 ad 2.

60 GARRIGOU-LAGRANGE, De sanctificatione sacevdotum c.1 a.i-3; TANQUEREY, Teologia
ascética n.353-406.
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2.2 Ademids de esta obligacién general, el religioso con-
trae otra especial en virtud de su misma profesién religiosa, que
le obliga a tender a la perfeccién propiamente dicha por la prac-
tica de los consejos evangélicos en la forma determinada por
su regla y constituciones.

‘3.2 EJ] sacerdote secular, aunque no estd constituido en
estado candnico de perfeccion, estd obligado, en virtud de su
ordenacién sacerdotal y de su oficio ministerial, a tender a la
perfeccidn propiamente dicha, en la que debe sobresalir méds que
el religioso no sacerdote 61,

Teniendo en cuenta estos principios, ya podemos contes-
tar a la pregunta formulada mds arriba acerca de la clase de
pecado que cometeria el que de una manera consciente y deli-
berada tomase la determinacién de no perfeccionarse mas. Si
esa persona estd consagrada a Dios mediante los votos religio-
s0s, cometerfa indudablemente un wverdadero pecado mortal.
Lo dice expresamente San Alfonso de Ligorio 92 y es una con-
secuencia exigida por la naturaleza misma de las cosas, ya
que con ello faltaria gravemente al deber esencial de su estado,
que es precisamente el de aspirar y tender a la perfeccién 63.

Digase lo mismo tutatis mutandis del sacerdote secular.
También el sacerdote estd especialmente obligado a tender a la
perfeccién cristiana. No porque se encuentre de iure en un
estado de perfeccién como el religioso, sino por la excelsa digni-
dad de las funciones sacerdotales, que exigen de él una santi-
dad todavia més alta que la del simple religioso no sacerdote.
Escuchemos a Santo Tomds:

«Para el digno ejercicio de las érdenes no basta una bondad cualquiera,
sino que se requiere una bondad eminente (bonitas excellens); para que asf
como aquellos que reciben el orden son puestos en un grado mds alto que
la multitud, asf también sean superiores por su santidads 64,

Esto con respecto a los seglares. Veamos ahora lo que dice
con respecto a los religiosos no sacerdotes:

«Pero, si el religioso no tiene orden ninguna, es evidente que el clérigo
es superior pot lo que se refiere a la dignidad, ya que por la orden sagrada
queda consagrado a los ministerios més dignos, en los que sirve al mismo
Cristo en el sacramento del altar, que exige una santidad interior mayor que
la que exige el estado religioso. Por eso dice Dionisio: «El orden mondastico
debe seguir a las 6rdenes sacerdotales y elevarse a las cosas divinas, imitén-
dolas», Y asf, en igualdad de circunstancias, es mds grave el pecado del
clérigo ordenado in sacris cuando hace algo en contra de la santidad que

61 Cf, II-TJ 184,8 :

62 wPeccat mortaliter religiosus qui firmiter statuit non tendere ad perfectionem, vel nutle
modo de ea curarer ( Theol. Moralis 1,4 n.16).

63 11-11,186,r ad 3 et 4.—Cf. CIC cn.487 v 503.

64 Suppl. 35,1 ad 3.
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el pecado del simple religioso sin_érdenes. Siempre queda, sin embargo,
que el religioso no clérigo estd obligado a las observancias regulares, a las
que no estdn obligados los clérigos »65.

Ahora bien: esto supuesto, es muy fécil establecer el argu-
mento. Si el religioso lego que descuida gravemente su perfec-
cién peca mortalmente—como dice San Alfonso de Ligorio—y,
en igualdad de condiciones, el sacerdote secular que falta a
sus deberes (¢si aliquid contrarium sanctitati agaty) peca mds
gravemente que el religioso lego, siguese que la transgresién
del precepto de la perfeccidn—si es una transgresién plena,
consciente y deliberada—constituye para el sacerdote secular
un verdadero pecado mortal 66,

Otra cosa es tratdndose de seglares. También ellos estin obligados a
tender a la perfeccién cristiana, como hemos visto mas arriba, Pero no en
virtud de una obligacién especial—como el rehgloso, en virtud de sus vo-
tos, o el sacerdote, en virtud de su ordenacién—, sino udnicamente por la
obligacién general contenida en el primer mandamiento del decdlogo y en
las exigencias de su bautismo. En virtud de estos principios, para que un
seglar quede libre de una transgresién grave del precepto general basta con
que posea la caridad en su grado infimo 67, poniendo los medios necesarios
para no perderla y sin despreciar ni excluir positivamente la perfeccidn cris-
tiana 68, lo cual supone en la practica cierta tendencia a la perfeccién y el
ejercicio de ciertas obras supererogatorias 9. Cosa que no bastarfa al reli-
gloso o sacerdote, ya que ellos estan obligados a la perfeccidn no solamente
por aquella obligacién general comun a todos los cristianos, sino también
por una obligacién especial, aunque procedente de diversos titulos: fa pro-
fesion religiosa o la ordenacién sacerdotal. La obligacién general podrian
cumplirla con esas disposiciones minimas que hemos exigido a los seglares,
pero faitar{an evidentemente a la obligacién especial, que les liga a la per-
feccién en cuanto religiosos o sacerdotes.

65 1I-11,184,8.

66 Nétese, sin embargo, que, segun la sentencia més probable, tanto para el sacerdote
como para el relxgnoso, la obligacién especial de tender a la perfeccién cristiana se identifia con
la de cumplir dizna y santamente los diversos deberes de la vida sacerdotal o religiosa, que de
suya son eficaclsimos para llevarles a 1a cumbre de la perfeccién. En virtud del precepto de la
perfeccion estin obligados tnicamente a cumplir esos deberes cada vez mejor, siguiendo el
nt;mﬁdﬁl desarr;)_]o de la caricad, que debe crecer hasta la muerte, como ensefia Santo Tomés
(c 24,7-8

Escuchemos a Santo Tomds explicando con admirable precisién esta doctrina: ¢Como
lo que cac bajo precepto puede ser cumplido de diversas maneras, no sc quebranta el manda-
miento por no cumplirlo del mejor modo, La perfeccién del amor divino cae bajo precepto en
toda su extensién, de suerte que no se excluye de ¢l ni siquiera la perfeccién del cielo, como
observa San Agustin. Pero el que llegue de cualquier manera a esa perfeccién, se libra de la
transgresién del precepto. El grado infimo del amor de Dios consiste en no ainar nada con
mds mtensidad que a Djos, ni tanto como a El, ni contra El, Quien no tenga este grado de
perfeccicn, no cumple el precepto en manera a!guna Pero hay otro grado de amor perfecto
—el del cielo--al que no se puede Jlegar en esta vida, coma ya sc ha dicho. Quien no lo tiene,
es evidente que no quebranta el precepto. Ni tampoco lo quebrante el que no llegue a los gra-
dos intermedios de la perfeccidn, con tal de que llegue al infimo (que consiste—como acaba de
decir—en no amar nada con més intensidad ob]etwn que a Dios, ni tanto como a EI, ni con-
tra El) » (I1-11,184,3 ad 2).

68 Si ja e'(cluycse positivamente y por desprecio, es indudable que aun el seglar quebran-
taria gravemente el precepto de la perfeccién cristiana (cf. 11-11,186,2 ad 2).

69 Es doctrina comtiin, recogida por Suirez en las siguientes palabras ¢Apenas puede
moralmente acobrecer que un hombre aun secular tenga el firme propdsite de no pecar nunca
mortalmente, sin que, por lo mismo, haga alguna obra de supererogacién y tenga el propd-
sito formal o virtual de hacerla» (¢f, Suirez, De Religione t.4 1.1 ¢.4 n.12).
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Para redondear ahora un poco més la doctrina general sobre
la obligatoriedad de la perfeccién para todos los cristianos,
vamos a recoger algunas advertencias de Santo Tomas, espar-
cidas en'diferentes lugares de sus obras acerca de la obligato-
riedad de lo mds perfecto para nosotros hic et nunc. Planteemos
la cuestién en forma.,

C) ¢Es OBLIGATORIA PARA TODOS LA PRACTICA DE LO MAS
PERFECTO EN UN MOMENTO DETERMINADO ?

158. La cuestién es mas compleja de lo que a primera
vista pudiera parecer. Pero, recogiendo algunos principios es-
parcidos en diferentes lugares de sus obras, podemos recons-
truir el pensamiento del Angélico Doctor 70. He aqui esos
principios:

1.2 Contestando a una objecién, advierte en la Suma Teo-
légica que quebrantaria el precepto del amor todo aquel gue,
satisfecho de poseer la perfeccidn sustancial de la caridad en su
grado infimo, despreciase sus grados superiores vy su perfeccién
total 71,

2.2 Pero es poco todavia el simple no despreciar la perfec-
cién. Para cumplir plenamente el precepto es preciso guerer
llegar a ella, Escuchemos a Santo Tomés;

«La perfeccién de la caridad es doble. Hay una perfeccién externa, que
consiste en actos exteriores como signo de las disposiciones interiores, por
ejemplo, la virginidad y la pobreza voluntarias, y a esta perfeccién (que es
la materia propia de los consejos) no estin todos obligados. Pero hay una
perfeccién interna de la caridad, que consiste en el amor interior de Dios y
del préjimo...; y a esta perfecci6n estan todos obligados a tender aunque
no la posean actualmente todavfa. En efecto: si alguno no quisiese ya amar
a Dios mds de lo que le ama, de ninguna manera cumplivia el precepto de la
caridad» 72,

3.2 Serd, pues, obligatorio aspirar siempre a lo més per-
fecto y practicarlo en realidad? Veamos la respuesta del An-
gélico Doctor:

«Hay que distinguir. El bien mejor puede considerarse como materia
de accidn o como objeto de amor. No estamos obligados al bien mejor en el
plano de la accién, pero si lo estamos en el plano del amor. 1a razén es muy
sencilla. Toda regla: de accién quiere una materia determinada y precisa.
Pero si alguien estuviese obligado a practicar el bien mejor, estaria obli-
gado a lo indeterminado. Luego en lo que se refiere a los actos exteriores,
como no podemos estar obligados a lo indeterminado, no lo estamos tam-

70 Cf. P. LEMONNYER, O.P., en la traduccién francesa de la Suma Teoldgica, tomo La
vie humaine p.5508; y P. L. G, MenEnDez-REIGADA, O.P., en De direccidn espiritual p.157s.

71 11-11,186,2 ad 2. .

72 Cf, S.Tuom., In Epist. ad Hebraeos 6,1.
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poco al bien mejor. Por ¢l contrario, en el plano del amor estamos obligados
al bien. mejor en toda su extensién» 73,

-Como se've; vamos avanzando poco a poco. En la primera
cita, Santo Tomds nos advertia que'no se puede despreciar la
perféccion; en la segunda, que hay que desea'rla, y en la terce-
ra, quehay que-amar el bien mejor.

‘Pero - ¢quedard reducido todo a esto? La aspiracién‘a lo
mds’ perfecto,:<¢se limitard a una simple tendencia -afectiva y
sentimental, d un puro romanticismo ¢en el p’lano del amor», &
un-4quisieras, sin Ilegar Jamds al «quieroy enérgico y rotundo?
Olgamos nuevamente 4 Santo Tomés:

“«No puede llamarse perfecta la voluatad si no es tal que, presentan-
dose la ocasion ‘oportuna, se reduzca al acto. Pero, si no se presenta la oca-
si6n, el defecto de Ia perfeccién que provendrfa de! acto exterior es simpli-
citer involuntario, con tal que la voluntad esté firmemente dispuesta a obrar
si.pudiera» 74,

" Este ' principio luminosisimo de Santo Toméis nos da la
clave definitiva para la verdddera solucién del problema’ que
hemos planteado. La voluntad interior no es verdadera volun-
tad si, llegada la ocasién oportuna, no se traduce en obras.
Por cons1gu1ente, mal podra decir unc. que ama interiormente
el bien mejor o lo mas perfecto si, llegado el caso de poderlo
oportunamente practcar, se abstiene de hacerlo sin motivo
razonable. La razén alegada por Santo Tomés' para probar que
no nos obliga lo m4s, perfecto en el plano de la accign es—Ccomo
hemos, visto—la de’ que nadie estd obligado a lo indlerto ¢ in-
determinado. jSon tantas las. cosas que podriamos hacer en
cada instante mds perfectas de suyo que la que de hecho esta-
mos haciendo! Pues por lo mismo que son tantas, tan inciertas
y. tan 1ndetermmadas, no puedeén obligarnos en la practica ni
hay culpa alguna en omitirlas, empleando ese tlempo en una
accién en si misma menos perfecta. Pero he aqui que, de mo-
mento, se nos presenta un bien mejor desprovisto totalmente
de su incertidumbre ‘¢ indeterminacién. Habida cuenta de to-
das las circunstancias de lugar, tiempo, condicién del sujeto,
obligaciones del propio estado, etc., se nos presenta franca-
mente como hacedero y como. lo mejor para nosotros en un
momento dado: hic et nunc. En’este caso ya no se trata de lo
mas: perfecto objetwa 0 materialmente, que es algo indetermi-
nado e incierto, sino de lo mas perfecto subjetiva o formalmente,
que ‘es ya del ‘todo determinado -y concreto. Presentindose lo

73, S THOM In Evang Matthaei 19,12.

74 1-II,20,4 «Non est perfecta voluntas nisi sit talis quae, opportunitate data, operetur.
‘Si vero possibilitas desit, voluntate exsistente perfecta pt operaretur si posset, defectus per—
fectionis quac est ex actu exteriori est simpliciter involuntariume,

Veol. perfeccisn 9
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mads perfecto en esta forma determinada y concreta, estamos
obligados a practicarlo, so pena de incurrir en una’ positiva
resistencia a la gracia. Y el resistir positivamente a, la gracia
sin motivo racional—y nunca lo habri si se trata de verdadera
inspiracién del Espiritu Santo—no puede menos de envolver
para un cristiano alguna falta, por lo menos del tipo de imper-
Jeccidn, si no queremos admitir ahi un verdadero pecado venial.
En la mayoria de los casos se tratara, desde luego, de-una ne-
gligencia culpable y, por consiguiente de un verdadero pecado
venial. Y en los caoss en que asi ocurra estd claro que esto
basta para justificar. la doctrina de la obligatoriedad de lo mas
perfecto cuando se presenta como viable y conveniente hic et
nunc, habida cuenta de todas las circunstancias internas'y ex-
ternas del sujeto. De lo.contrario, habria que decir que el
Espiritu Santo nos autoriza a cometer culpables negligencias.

Esto nos lleva de la mano a examinar brevemente el con-
cepto de «imperfecciény, con el que terminaremos esta materia
de la obligatoriedad de la perfeccién cristiana.

D) CONCEPTO DE IMPERFECCION

159. Como es sabido, hay dos opiniones que se disputan
el campo entre los tedlogos. La primera sentencia afirma que
no existen imperfecciones positivas distintas del pecado venial,
o sea que todas las imperfecciones positivas son verdaderos
pecados veniales. La segunda afirma que el pecado venial y
la imperfeccién (aun positiva) son dos cosas, distintas, o sea
que hay 1mperfecc1ones que no son de suyo pecado venial 75.
Tales serfan, principalmente, la omisién de un acto bueno no
preceptuado (simple consejo) y el modo remiso, flojo, de cum-
plir un precepto (o sea con menos intensidad de fervor de la que
se hubiera podido tener).

¢Qué hay que pensar de todo esto? Nos parece que la
verdad integral puede lograrse en una sintesis arménica que
recoja los elementos vélidos de una y otra opmlon. Vamos a
explicar de qué manera.

En teoria, nos parece que no se puede.negar cierta diferencia entre el
pecado venial y la imperfeccién aun positiva. Si poseyendo, v.gr., el hé-
bito de la caridad con una intensidad de 30 grados hacemos un acto de
sélo 20 grados de intensidad, hemmos obrado remisarmente, y hemos come-
tido, por lo mismo, una imperfeccidn, pero no es licito' decir que hemos
cometido un pecado venial. El pecado venial es malo, y el acto pot nosotros
realizado es bueno, siquiera lo sea menos de lo que hublera podido ser. Ni

75 Defienden, entre otros, Ja primera sentencia E'agAerlm, Billuart, Huaueny, \{ermeersch,
etcétera; y la segunda, Lugo, Salmanticenses, Garrigou-Lagrange, Cathrein, Richard, etc.
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vale decir que estamos obligados a practicar lo que hic et nunc aparece ante
nosotros como mds perfecto, ¥ que, por consiguiente, dejindolo de hacer
o practicando. lo .menos perfecto. sin_motivo razonable, deja de ser bueno
para nosotros. No. En este caso, junto con la impetfeccién procedente del
acto menos perfecto podrd haber un pecado venial de imprudencia, pereza,
falta de caridad para consigo mismo, etc., pero el acto bueno impetfecto no
dejaré de ser bueno, aunque imperfecto. Cuando. rezamos el rosario u otra
oracién voluntaria, estamos realizando una buena accién, aunque acaso vaya
acompafiada de pecados veniales procedentes de distracciones voluntarias.

De lo contrario, habria que decir que el pecado venial sobreveniente co-
rrompe totalmente. la obra buena haciéndola mala; en cuyo caso serfa me-
jor no rezar (ya que se trata de oraciones voluntarias) que rezar imperfec-
tamente, lo cual parece absurdo. No hay que confundir lo que es menos
bueno en si con lo que es malo. en si, ni tampoco lo que es menos bueno para
nosotros hic et nunc con lo que es malo para nosotros hic et nunc. El bien
menor no es un 'mal, como el mal menor no es un bien. No se deben con-
fundir el bien y el mal, ni tampoco los preceptos y consejos 76, -

Sin embargo.dé todo esto, ‘en'la prdctica serd muy diffcil decir dénde
termina la menor generosidad y dénde empieza la negligencia y la pereza.
En [a mayoria de los casos habra de hecho verdadera negligencia, verdadera
lmprudencla, verdadera pereza y verdadera falta de caridad para consigo
mismo y, por consiguiente, verdadero pecado venial. Claro que este pe-
cado venial adyacente no comprometera la bondad (aunque menor) del
acto bueno imperfecto, pero es algo que se le afiade inseparablemente, y,
por lo mismo, hay obligacién: de evitarlo. Pero si, desatendiendo esta obli-
gacion, practicamos, no obstante, la obra buena imperfecta, esta obra no
dejard de ser buena en cuanto tal, siquiera sea menos buena de lo que pu-
diera ser’'y vaya acompaiiada de ciertos pecados-veniales, que proceden no
de la misma obra—serfa contradictorio—, sino de !as malas disposiciones
del sujeto. Hay obligacién de evitar la imperfeccién por estos pecados ad-
juntos, pero no por la imperfeccién misma, que de suyo no es un mal, sino
un_bien, aunque menor 77,

_ En resumen, y recogiendo ahora la conclusxén que se desprende de
todo ‘cuanto acabamos de decir en estas dos tiltimas cuestiones, nos parece
que lo mds petfecto hic et nunc para nosotros nos obliga tan sélo bajo im-
perfeccién, pero no bajo pecado venial, aunque de suyo esa imperfeccién
vaya o pueda ir acompadnada de algunos pecados veniales, procedentes de
las malas disposiciones del ‘sujeto, y haya obligacién de evitarla por esos

76 Laf trans'grzsxon de un precepto grave es pecado mortal; la de un precepto ieve, pecado
venial, y la d¢’ uvn simple conse:a, imperfeccién. Identificar fa imperfeccion con el pecado
venial equivaldrfa a suprimir en el orden préctico toda clase de consejos, que resultarian
puras entelequias abstractas, -

7 He aqu( cbmo dlstmgue e‘ cardenal Mercier e! pecado mortal. del venial y de la im-
perfeccién: -

«El petado mortal es la rzpuducxén del fin. El pecado venial es el desliz de una voluntad
que, sin apartarse totalmente del fm, sé desvia de ¢

La imperfeccién no se opone al fm, ni tampoco se aparta, sino que solamente es la ne-
gacién de un progreso en direccién al fin,

‘El pecado venial deja de hacer un bien que podria y deberia hacerse; es, pues, la priva-
cién de un bien, y, por lo mismo, es un mal, ¥a que el mal, segin su deﬁmcxdn es la priva-
cién de un bien.

La imperfeccitn es la no-adquisicion de un bien, Ia simple ausencia de un bien, la nega-
cién de un bien; hablando, pues, en rigor, ella no es un mal.

Que el hombre no tenga alas no es ningtn mal (ﬁsxco), sino que es simplementc la ausen-
cia de un bien. Que el hombre no tenga ojos es la privacion de un érgano que deberia tener,
v esto ya es un mal (fsico).

Estas mismas nociones se aplican al orden moral» (cf. CARDENAL MERCIER, La vida in-
terior p.79, ed. Barcelona 1930).
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otros pecados, pero no por sf misma, ya que, en deﬁmtwa, fa 1mperfecc16n
no es un mal, sino un bien, aunque menor. )

De esta manera, nos parece que pueden armonizarse : las dos senten-
cias, recogiendo lo que cada una tiene de verdadera y: rechazando sus ex-
tremismos y exageraciones. Nadie est4 autorizado para cometer imperfec-
ciones; hay que evitarlas a todo trance. Pero no-porque-la: imperfeccién
sea un mal! (en teorfa no lo es), sino porque casi siempre 'va acompaiiada
de otros males (pecados veniales adjuntos); que es obligatoerio. evitar. <.

4. Los grados de la perfeccién cristiana

160. -Examinadas la naturaleza y obligatoriedad de la per-
feccion cristiana, veamos ahora cuales son sus grados.

Ante todo hay que tener en cuenta que, ho consistiendo
formalmente la perfeccién cristiana en otra cosa que en la
perfeccion de la caridad, los grados de una Y otra han de coin-
cidir-en lo fundamental. Se hace, pues, preciso examinar cué-
les son los grados fundamentales en el desarrollo y expans1én
de la caridad. i

Al plantearse el Doctor Angélico la cuestién de’ los. dife-
rentes grados de la caridad, parte de la divisién clésica a base
de las tres vias o etapas fundamentales de la vida espiritual:
purgativa, iluminativa y unitiva. ‘Santo Tomas modifica’ un
poco la terminologia, pero es para sustituirla por otra del todo
equivalente con el fin de relacionarla més de cerca con'la vir-
tud de la caridad. Para él—lo mismo que para San Agustin—,
la caridad puede encontrarse en tres' grados fundamentales:
incipiente, proficiente y perfecto. Vamos a sefialar las carac-
teristicas de cada uno de ellos, establecxendo previamente nues-
tra tesis,

Tesis¢ En el desarrollo de la caridad se distinguen tres grados funda-
mentales: incipiente, proficiente y perfecto 78,

161.  En el argumento sed contra cita Santo Tomés el co-
nocido texto de San Agustin: «a caridad, unia vez nacida, se
alimenta; alimentada, se fortalece; fortalecida, se pewfecczona» 79;
Son exactamente los tres grados correspondientes a los prmm-
ptantes, los aprovechados y los perfectos.

En el cuerpo del articulo, vuelve una vez més el Angehco
Doctor a la analogfa, para ¢l tan querida, con el orden natural.
En el crecimiento 'y ‘desarrollo fisico-psicolégico de la vida
humana se pueden distinguir tres-etapas fundamenta.lw' la
1nfanc1a, la adolescenma yla ma.durez, que se caracterizan por

78 [I 11,24,9

79 «Caritas cum fuerit nata, nubritur; cum fuerit nutrita, 'robamtur, cum fuent robora.ta,
perficitur (S.Auvcusr., In Ep. I Io. tr.5 n.4: ML 35,2014).
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la aparicién y ejercicio de nuevas actividades cada vez mids
perfectas. Pues algo parecido ocurre con el crecimiento de la
caridad, Aunque puedan distinguirse.en ¢l infinidad de mo-
mentos, pueden encuadrarse todos-dentro del marco de tres
etapas fundamentales, caracterizadas por-otras tantas preocu-
paciones fundamentales de la conciencia. Escuchemos las pa-
labras mismas del Angélico Doctor:

«En el primer grado, la preocupacxén fundamental del hombre debe ser
la de apartarse del pecado y resistir a sus concupiscencias, que se mueven
en contra de la caridad. Y esto pertenece a los incipientes, en los que la cari-
dad ha de ser alimentada y fomentada para que no se corrompa.

En el segundo grado, el hombre ha de preocuparse prmcxpalrnente de
adelantar en el bien. Y esto corresponde a los proficientes, que han de pro-
curar que la caridad ‘aumente ¥ se fortalezca en su alma. :

En el tercer grado, en fin, el hombre ha de procurar unirse intimamente
a Dios y gozar de El. Y ésto pertenece a los perfectos que ¢desean morir
para estar con Ciristo» (cf. Phil 1,23).. Como vemos que. ocurre en el mo-
vimiento corporal, en el que lo primero es abardonar el punto de partida,
lo segundo acercarse al térmirio y 10 tercero descansar en &l 80,

Esta es la magnifica doctrina del Angéhco adrmrable de
precisién y exactitud. Con todo, no hay que perder nunca de
vista que—como advierte muy bien el mismo Santo Tomés 81—
estas etapas no son més que puntos de vista esqueméticos, que
se limitan a caracterizar, por las notas mas tipicas y destacadas,
los aspectos infinitamente variados de la vida'cristiana. La
curva de la vida sobrenatural es muy sinuosa y sus etapas
tienen infinidad de matices y ‘transiciones muy variables en
cada individuo. No hemos de imaginar nunca que estos tres
grados fundamentales son como otros tantos departamentos
cerrados a cal y canto, de tal manera que los principiantes
no tengan jamds participacién alguna, siquiera sea -fugaz y
transitoria, en las gracias.del segundo y aun del tercer grado 82.
Sucede con frecuencia que Dios les da a los mismos princi-
piantes gracias particulares que son como .relimpagos: de la
via unitiva y arras de la perfeccién de la caridad. Y de modo
semejante, en el camino de los proficientes o aprovechados
pueden ocurrir choques y retrocesos- provocados por la natu-
raleza mal inclinada o excursiones mis o menos intensas ha-
cia la vida de unién perfecta. En fin, en la misma edad de los
perfectos puede ser necesario volver a la lucha contra las malas

80 I1-I,24,9

81 II-IIz49ad1 ad z et ad 3.

82 Fs muy conocido el famoso texto de Santa Teresa a este respecto: ¢No habéis de
entender estas moradas una en pos dé otra, como cosa enbilada, sino poned los ojos en el
centro, que es la pieza o palacio adonde estd el rey... Déjela andar por estas moradas arriba

y abajo v a los lados, pues Dios la dio tan gran dlgmdad Por eso digo que no consnderen
pocas piezas, sino un roilléns {SANTA. TERESA, Moradas primeras c.2 n.8 y 12);
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inclinaciones y ejercitarse en la préactica de ciertas virtudes que
no estaban tan arraigadas como se hubiera podido creer. La
psicologia humana es demasiado compleja para encasillarla en
cuadros demasiado concretos y rigidos.

En la tercera parte de nuestra obra describiremos larga-
mente estas etapas fundamentales y los principales fenémenos
que les acompaiian.

5. Sila perfeccién cristiana es posible en esta vida

. 162. Otra cuestién hay que examinar ahora intimamente
relacionada con las anteriores. La doctrina de que la caridad
puede crecer indefinidamente en esta vida es ciertamente su-
blime y dilata hasta el infinito las aspiraciones del alma gene-
rosa y ardiente, pero parece envolver un inconveniente muy
grave, Porque si, por mucho que se desarrolle, no encuentra
Jamas su tope en esta vida, parece que hay que concluir que
la perfeccién cristiana es imposible, ya que no cabe imaginar
un grado de caridad tan perfecto que no pueda serlo mas.

No escapd a la perspicacia del Doctor Angélico esta obje-
cién. El mismo la plantea y resuelve en dos lugares diferentes
de la Suma Teoldgica; en el primero, con relacién a la cari-
dad 83, y en el segundo, con relacién al hombre 84. Nosotros
vamos a refundir la doctrina de los dos articulos, que es fun-
damentalmente la misma. Ello nos dard ocasién para redon-
dear la doctrina de los limites de la perfeccidn y precisar hasta
qué punto o en qué sentido se puede hablar de perfeccién acd
en la tierra.

Veamos en primer lugar la solucién, y después examina-
remos las objeciones.

En el argumento sed contra del segundo articulo establece
Santo Tomas la tesis de la posibilidad de la perfeccién con una
prueba irrefutable de autoridad. La ley divina no puede man-
dar imposibles; pero Cristo en el Evangelio -nos manda ser
perfectos como nuestro Padre celestial (Mt 5,48); luego es in-
discutible que la perfeccién puede ser alcanzada en esta vida.

En el cuerpo del articulo, recogiendo y mejorando la doc-
trina del lugar anterior, resuelve la- cuestién a base de unas
luminosas distinciones. Escuchemos. sus palabras:

«La perfeccion de la vida cristiana—como ya hemos dicho~-consiste
en la caridad. Pero la perfeccién importa y supone cierta universalidad, toda
vez que--como dice el Filésofo—es perfecto aquel a quien nada le falta.

83 I1-11,24,8 tUtrurn caritas in hac vita possit esse perfecta»
84 JI-11 184,2 «Utrum aliquis in hac vita possit esse perfectuss.
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Ahora bien: de tres maneras podemos considerar la perfeccidén de la ca-
ridad. En primer lugar absolutamente, lo cual supone la totalidad del amor,
no sélo por parte del que ama, sino incluso por relacién al objeto amado,
o sea, que Dios es amado tantd cuanto es amable; y esta perfeccién de la
caridad es imposible :a las criaturas, siendo privilegio-exclusivo de Dios, en
el que se encuentra el bien integral y esencialmente.

En segundo lugar puede haber una perfeccién de la caridad que res-
ponda a la totalidad absoluta tan s6lo por parte del que ama, en cuanto
que su afecto tiende a Dios siempre en acto y con todas sus fuerzas. Y esta
perfeccién no es posible en esta vida, pero lo serd en la patria.

Y bay, finalmente, otra tercera perfeccién que no responde a la tota-
lidad ni por parte del objeto amado ni por parte del qué- ama en el sentido
que acabamos de explicar (tendencia siempre actual);, sino tinicamente a
la exclusién de todas las cosas que impiden el movimiento del amor divino,
segin aquello de Agustin: «El veneno de la caridad es el deseo desordenado;
su perfeccién, la ausencia de tales deseosr. Y ésta es la perfeccion que se
puede alcanzar en esta vida. Y esto de dos modos: excluyendo todo'lo que
contraria a la'catidad, como es el pecado mortal, gtie es el grado de perfec-
cién minimo para que la caridad pueda subsistir y, por 1o mismo, es nece-
sario para la misma salvacién, y excluyendo, ademds, todo aquello que im-
pide a la voluntad dirigirse a Dios con todas sus fuerzas (¢sed etiam omne
illud quod impedit ne affectus mentis totaliter dirigatur ad Deums). Sin lo
cual la caridad no es perfecta, aunique puede existir en los incipientes y
proficientess 85,

Esta es la doctrina del Angélico, que, para mayor claridad,
vamos a recoger en el siguiente resumen esquemético:

I;a)b Absoluta, por parte del que ama + del objeto amado :
Perfeccién exclusiva de Dios.

La perfeccién cris- | rl) Absoluta, con la mdxima intensi-
tiana puede con-/ dad siempre actual: Los bien-
siderarse segun la aventurados.
totalidad.. .. :

a) Que destru-
Lb) Por partedel< yen la cari-
que ama, . . . dad: Todos
2 Relative, los justos.
porexclusién |b) Que retar-
de los impe~< dan o amino-
L dimentos, .. ran la tota-
lidad del afec-
to: Los per-
' fectos en esto
L vida.

De modo que, segtn la doctrina del Angélico Doctor, para
ser perfecto en esta vida se requiere la exclusién de todo aque-
llo que impida la totalidad de la tendencia afectiva hacia Dios:
«omne illud quod 1mped1t ne affectus mentis totaliter dirigatur
ad Deum». A primera v1sta pudiera parecer que el Angehco

85 11-11,184,2.
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se contenta con’ demasiado poco; pero,- penetrando bien el
sentido de sus palabras, aparece muy claxo que se trata de una
perfeccmn sublime. Esa totalidad de la tendencia afectiva ha-
cia Dios ‘excluye de suyo no solamente el pecado venial, sino
incluso las imperfecciones deliberadas, o sea, el miodo remiso
voluntario de obrar. Exige obrar con el.alma.en su mdxima
tensién, No.de una manera constante y siempre actual, que no
es posible en esta vida, pero si por la tenderncia habitual a la
practica de lo mds ‘perfecto, excluyendo-en cuanto la ﬂaqueza
humana o permnta—las 1mperfeccxones vquntanas y el modo
remiso de obrar‘

Claro que ‘de aqu[ no se sigue en modo alguno que «desde el momento
en que exista la mis leve 1mperfecc1on voluntaria no puede decirse que hay
auseiicia de' defectos, y, por consiguiente, no podréa decxrse tampoco que
hay perfecci6n» 86, -~ -

Es-indudable” que no se requiere tanto. Ello barfa dél todo 1mposxble
la perfeccién cristiana en esta vida, dada la miseria y ‘laquéza humanas.
Aun en las més altas cumbres de la’ perfeccién caben desfallecimientos y
negligencias voluntarias, como puede comprobarse plenamente en las vidas
de los santos. Aun los tedlogos que admiten la confirmacidén en gracia de
las almas llegadas a la unién transformatwa, suelen hacer la reserva de
que esa conﬁrmamén se refiere tnicamente a los pecados mortales, no a
los veniales, ni mucho menos a las imperfecciones voluntarias. «En muchas
cosas ofendemos todos», nos dice el apéstol Santiago; y San Juan afiade:
«Si dijéramos que no tenemos pecado, nos engafiarfamos a nosotros mis-
mos y la verdad no estarfa en nosotros» 87, Y la razén es porque, aun cuando
las facultades y potencias del alma transformada estén habitualmente, y
en cuanto a su ser, ordenadas a Dios, no pueden estarlo de manera tan per-
fecta, que no-se distraigan ni desvien jamds hacia los bienes creados, come-
uendo con ello imperfecciones v pecados veniales, ya que sélo la. visiin
beatiﬁca agota totalmente la capacidad del alma, impidiéndola por. lo mismo
la mds minirha desviacién o distraccion. Es tan imposible la mis minima
imperfeccién en el cielo, como en la tierra evitarlas todas. Es una conse-
cuencia inevitable de tener o no tener agotada’ la capacidad del alma por
la posesién inamisible y perfecta del Bien infinito. Este es precisamente el
fundamento de la impecabilidad intrinseca de los bienaventurados 2.

86 As{ habla el P. Cnségono {cf. Compendic de Ascética y Mistica p.41), quien, al exa-
minar e} elemento negativo de la perfeccién—ausencia de imperfecciones voluntarias—,
dice que este elemento stiene que ser idéntico en todas las almas perfectas. La ausencia de
defectos o no existe o, si existe, es fuerza que sea total, absoluta, universal, Si entre dos almas
perfectas puede haber diferencia en ef grado de caridad sin que ninguna de ellas deje de
ser perfecta, en la ausencia de defectos voluntarios no puede existir diferencia alguna todas
las almas perfectas han de estar xgualmente exentas de defectos consentidos; el mds minimo
que existiese en una de ellas, destruiria la perfeccidn, porque ya no habria a.usem:xa de defectos».

No podernos suscribir estas palabras Mientras estamos en esta vida es de fe que no po-
demos evitar todos lcs pecados. veniales, a no ser por un especialisimo privilegio, como lo
tuve la Santlsima ergen D 833), ni mucho menos, por consiguiente, todas las 1mperfeccwnes
voluntarias. Y una de dos: o hay que concluir que la perfeccién no es posible en esta vida
(contra la tesis tradicional, que es también la del propio P Criségono), o es forzoso admitit
que ciertas imperfecciones voluntarias (e incluso verdaderos pecados veniales) no son incom-
patibles con el estado de perfeccion, De hecho los tuvieron los santos mas grandes, con la
solas?(cfepcwn, pAl:_»r especiallsimo privilegio, de la Santfsima Virgen Marta, Madre de Dios.

ac 3,2; 1 Jo 1,8
88 Cf, I- II.4,4, Smmzz, De beatitudine d.10 sect.x; BruLuart, De ultimo fine d.2 a.4 § 2.
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Claro que estas imperfecciones y pecadillos veniales no hacen descender
al alma transformada del estado sublime en que se encuentra, porque son
actos transitorios que 16 dejan rastro en el alma, ya que son rapldamente
consumidos por el fuego de la caridad en ‘que se dbrasan. Son como ‘gotitas
de agua. que cayeran en un gran fuego, las. cuales quedanan consumidas
en un instante y darian ocasién de que se avivase mas la llama, porque
el acto de la caridad, al advertlr algo que le es contrano, sale con mids fm-
petu para destruirlo8?,

Veamos ahora las objeciones que se pone y resuelve Santo
Tomés en el articulo referente a la perfeccién de la caridad 99,
Ello completard-esta doctrina con nuevos matices. y .detalles.

PRIMERA OBJECION. —Parece que la caridad no puede ser perfecta en
esta vida. En efecto: si- algule.n fue perfecto en el miundo, fueron cierta-
mente los apdstoles; pero el mismo San Pablo nos: dice gue todavia no-lo
e.rga éPh.i] 3,72-13% luego no. es.posible en esta vida: la. perfeccién de la ca-
ridad. .

RespuesTa.—El Apéstol se refiere a la perfeccién totai y abso];.ita. que
es propia de la patria (ad 1).

SEGUNDA 0BJECIOSN.,—En este mundo no ‘podemos vivir sin pecado, como
dice el Apdstol (1 To 1,8); luego no es posible la perfecc16n de la caridad,
que es contraria al pecado,

RESPUESTA —Esto lo dice el Apéstol de los pecados vemales, que no
contrarfan el habito de la caridad, sino sélo el acto; y asi no repugna a la
perfeccién de la’ via, sino sélo a'la perfeccnén de la patria (ad 2).

De donde se sigue una vez mis que, segGn Santo Tomds, los pecados
veniales—y a . fortiori' las imperfecciones voluntarias—no son en absoluto
incompatibles con la perfeccxén que es posible alcanzar en esta vida: cet ita

non repugnant perfectzom uzae. sed perfectlom patnae»

TERCERA onjEcréN —Lo que va es perfecto no puede crecer mds; pero
la caridad en esta vida' puede crecer indefinidamente; luego la candad no
puede llegar a ser pérfecta én esta vida. - -

RespUEsTA.—La perfeccién de esta vida no es la perfecmén absoluta
Por eso puede indefinidamente crecer {ad 3).

la ob_|e¢16n presente—en efecto—parte de un falso supuesto.. Ni Santo
Tomias ni ningun teélogo han considerado jamds [a perfeccién que puede
alcanzarse en esta vida como una perfeccién absoluta, sino tan sélo relativa.
La primera no es posible en este mundo—y en uno de sus.aspectos (por parte
del objeto-amado) tampoco en el otro, por ser propia y exclusiva de Dios—;
pero la relativa es posible aun en esta vida, ya que ella no excluye, sino que
supone necesariamente la posibilidad de nuevos avances y progresos en el
camino de la:unién-con Dios; -

6. La perfecclon cnstlana y la predestmaclon

163. Vamos a plantear ahora. otra grave cuestlén fntima-
mente relacionada con las anteriores.
Hemos visto que la perfeccién cristiana no puede consmnr

89 Cf. P. I. G. MeNEnDez-Re1capa, De diveccidn espiritual p78 79
90 Cf. I1-11,24,8.
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en la perfeccion absoluta de la caridad por parte del objeto
amado, ya que Dios es infinitamente amable, y nunca podra
ser amado tanto como merece.

Tampoco puede consistir en el dltimo grado de caridad po-
stble en esta vida, ya que no existe tal grado, pues, como par-
ticipacién que es de la misma caridad divina, no tiene término
posible, pudiendo aumentar indefinidamente, como ya he-
mos visto.

Ni tampoco puede consistir en un grado que responda a la
capacidad del alma, ya que, como ensefia Santo Tomas 91, cada
nuevo aumento de caridad va ensanchando la capacidad del
alma, cuya potencia obediencial en manos de DlOS es, por
otra parte, 1nagotable

Luego si el grado de caridad que constituye la perfecmon
no es determinado ni por la naturaleza de la caridad, ni por su
relacion al objeto, ni por su relacién al sujeto, ¢qu1en es el que
determina ese grado para cada alma?

No hay otra respuesta posible que ésta: la voluntad libérri-
ma de Dios. Se trata sencillamente de 'uno de los aspectos més
arcanos de la divina predestinacién. Dios distribuye sus gra-
cias entre sus criaturas en grados diferentisimos, sin més con-
sejero que su voluntad omnimoda: prout wult, dice el apdstol
San Pablo 92.

Son misterios insondables que escapan en absoluto a la
pobre razén humana 93. Pero en cuanto nosotros podemos al-
canzar estas cosas, la razén més profunda de esta a primera
vista desconcertante desigualdad la insinué San Pablo en su
maravillosa visién del Cuerpo mistico de Cristo cuando escri-
bia a los fieles de Efeso:

«A cada uno de nosotros ha sido dada la gracia en la medida del don de
Cristo... El constituyé -a unos apéstoles, a otros profetas, a éstos evangelis-
tas, a aquéllos pastotes y doctores para la perfeccién consumada de los santos,
para la obra del ministerio, para la edificacién del cuerpo de Cristo, hasta
que todos alcancemos la unidad de la fe y del conocimiento del Hijo de
Dios, cual varones perfectos, a la medida de la plenitud de Cristo» 94,

No cabe duda. Segtin el apéstol San Pablo, la de'sibgual dis-
tribucién de las gracias tiene, ante todo, una finalidad de con-

91 11-IY,24,7 ad 2 «Capacitas creaturae rationalis per caritatem augetur, quia per ipsam
cor dllamtur -;-et ideo adhuc ulterius manet habilitas ad maius augmentum».

2 1 Cor 12,15 : «Todas estas cosas las obra el unico y mismo Espfritu, que distribuye a
cada uno segln quieres.

Santo Tomas expone la misma doctrina con relacion a la caridad: «La cantidad de la ca-
ridad no depende de la condicién de la naturaleza o de fa capacidad natural de la virtud,
sino unicamente de la voluntad del Espiritu Santo, gue distribuye sus dones como quierer
(II- lI ,24;3; cf. 1i1,7,10).

1 Cf. Rom 1£,33: ¢O altitudo...

9“ Eph 3,7 v 11,13. Texto cspanol de la versién Nacar-Colunga, Cf. todo el c.12 de la

epistola 1 a los Corintios.
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junto, estd hecha en vistas a la totalidad del Cuerpo mistico
de Cristo. Tocamos aqui uno de los misterios mas insondables
de nuestra fe: nuestra predestinacién en Cristo. Pudiera de-
cirse que el Dios de la predestinacién no ha tenido en cuenta,
al realizar la de los hombres; méis que una sola realidad inmen-
sa: Cristo en su doble aspecto personal y mistico. Todo lo
demds desaparece y se esfuma ante la mirada de Dios, si es
licito emplear este lenguaje. Y precisamente porque todo estd
subordinado y orientado a Cristo es forzoso que haya entre
sus miembros un ordenadisimo desorden, una disonancia ar-
moniosisima—si se nos permiten estas paradojas—, con el fin
de obtener la belleza suprema, la grandiosa sinfonia del con-
junto total 95. Si a esto afiadimos. que la formacién del Cuerpo
de Cristo nc-estodavia la finalidad ltima de la creacién, sino
que el Cristo total—la Cabeza y los miembros—estd subordi-
nado y orientado a la gloria de Dios, finalidad suprema, alfa
y omega de los planes de Dios en sus operaciones ad extra 9,
habremos recogido en sus lineas esenciales el maravilloso. plan
divino de nuestra predestinacién en Cristo, tnico que puede
darnos una idea finalista—siquiera sea remota y oscura para
nuestra pobre inteligencia—del angustioso problema de la des-
igualdad con que Dios reparte sus gracias entre los hijos de
los hombres. Unicamente cuando contemplemos cara a cara
a Dios en la visién beatifica veremos maravillosamente armo-
nizadas en la eminencia de la esencia divina la iniciativa de
Dios y la libertad del hombre, los derechos inalienables del
Creador y la cooperacién meritoria de la criatura.

7. Lo que supone siempre la perfeccién cristiana

164. Pero ya que tengamos que partir del supuesto de la
desigualdad en la distribucién de las gracias, ¢podremos de
alguna manera averiguar cuil es el grado determinado por
Dios para cada alma en particular?

De ninguna manera. Como quiera que no hay por parte
de la criatura ni de la misma gracia titulo alguno que exija un
determinado grado de perfeccién, siguese que es del:todo
imposible averiguarlo ni siquiera conjeturalmente. Depende
unica y exclusivamente de la voluntad Libérrima de Dios, que
no puede sernos conocida més que por divina revelacién.

95 Cf. 1,47,1; I-11,c12,4.
96 Léanse seguidos estos dos versiculos de San Pablo: «Todo es vuestro; y vosotros, de
Cristo, y Cristo, de Diosr {1 Cor 3,22-23).—¢Cuando le queden sometidas todas las cosas,

entonces el mismo Hijo se sujetard a quien a El todo se lo sometid, para que sea Dios todo
en todas las cosas» (1 Cor 15,28).
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Sin embargo, dejando. intactos estos principios inconmovi-
bles, podemos hacer cuatro afirmaciones muy importantes:

1.2 La perfeccic'm cristiana supone siempre un desarrollo
eminente de la gracia.

2.% Supone tamblén la perfeccion de las vmudes infusas.

3.* Requiere siempre purificaciones pasivas.

4.% Implica necesariamente vida mistica mds o menos in-
tensa.

Vamos a demostrar cada una de estas cuatro aﬁrmaaones

1.* La perfeccion cristiana, a la que todos estamos llamadoa, supone
siempre un desarrollo eminente de la gracia. .

165. Nos parece que esta primera aﬁrmamén puede de-
mostrarse plenamente con los datos mismos de la-divina reve-
lacién.” Aquel wed petfectos como vuestro Padre celestial es
perfector del Evangelio 97, 'supone’ un ideal altisimo, de $uyo
inaccesible para el hombre por tratarse de una ejemplaridad
rigurosamente infinita. Y este ideal deslumbrador, sin limites
ni fronteras posibles, lo presenta el Sefior absolutamente a to-
dos los hombres. Cristo pronuncié esas palabras en el sermén
del Monte, dmglendose a todos los que habfan de creer en El,
sin excepcion alguna.

Hay otro argumento escriturario sacado todavia del sermén
del Monte. Cristo comienza su sermén ofreciendo a todos €l
ideal altisimo de las «bienaventuranzas» %, que—segtn vimos,
de acuerdo con Santo Tomdas 99—suponen una perfeccién emi-
nente, como coronamiento y remate que son de todo el edificio
de nuestra santificacién. Luego la santidad que Cristo nos
propone. a todos como ideal-a-realizar supone un desarrollo
eminente de la gracia hasta alcanzar fa perfeccién altisima de
las «bienaventuranzas» evangélicas.

Aparte del argumento sacado de la Sagrada Escritura, se
ve claro que tiene que ser asi por analogia con la vida natural,
que exige un desarrollo completo de todas sus virtualidades
para que pueda llamarse perfecta. En el orden sobrenatural, lo
mismo que en el natural, el raquitismo es lo anormal y defec-
tu080.

Ahora bien: (cémo se compaginan estos datos de la revelacién y de la
razén natural con aquellos ofros que nos da San Pablo acerca de los dife-
rentes grados de perfeccién a que Dios nos tiene predestinados «en la me-
dida del don de Cristo»? 100 Suponiendo—para sensibilizar las cosas—que

97 Mt 5,48,

%8 Mt s5,1-10. -
99 Cf. 1-11,69.
100 Eph 4,7.
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el desarrollo eminente de la gracia inicial recibida en el bautismo se en-
ciientre ent el grado 50, los que estén predestinados por Dios segtin la me:
dida:del don de-Cristo» para el grado 20, o el 30, o el 40, ¢habra que décir
que no estan Hlamados a la perfeccién, ya'que la petfeccién se encuentra por
hipétesis ‘en el grado 50, y éllos sélo alcanzaran de hecho -aquellos 20, 30
6 40 ‘a quie estdn predestinados en Cnsto?

“Para resolver estd dificultad es- preciso distinguir culdadosamente entre
[lathamiento 'y, predestinacién. ‘En-efecto: no es lo mismo llamamiento que
predestindcion, como né lo-es tampoco voluntad antecedenté de Dios y volun-
tad consiguiente. La voluntad antecedente corresponde al llamamiento, la’ vo-
luntad consiguiente: es la' que ‘produce la predestinacién. Y aquf tenemos Ta
clave para la solucién’ del problemia, como vamosa ver mmedlatamente

Es unhecho que Dios no nos tiene predestinados a todos para un mismo
y Unico grado de ‘perfeccién, como :no nos tiene tampoco: predestinados a
todos a la gloria: La predestinacion-es infrustrable por parte de la criatura,
ya que esiina consecuencia de la voluntad consiguiente de Dios, a la que nada
se resiste; 'y es un hecho de experiencia cotidiana que muchisimos cristianos
muerén sin habét llegado a la peifeccién cristiana, e incluso algunos de
ellos mueréen impenitentés y con ‘manifiéstas sefiales de reprobacién. ¢(Quiere
esto decir que 110 estaban llamados por Dios a la perfeccmn o ala vida
eterna? De ninguria manera; afirmarlo setfa tm error manifiesto con respecto
a la’perfeccién y préximo a la herejfa con réspecto a la vida eterna. El apdstol
San Pablo nos dice expresamente que Dios quiere la salvacién de - todos
los homibres: cormhes homines.vult salvos fieri et ad dgnitionem veritatis ve-
nire» 101, 'y esta ‘mismia -ensefianza ha sido recogida ‘por los concilios 102 y
es doctrlha undnime ‘de todos los teélogos catélicos. En cuanto al liama-~
miento universal a la perfecmén, sin ‘estar expresamente definido, consta
clarafente en las fuentes mismas de la revelacion—como hemos visto—y
es admltldo ta.mblén unammemente por todas las escuelas de espiritualidad
cristiana. -

gComo se explica; pues. el hecho mnegable—consta por la experiencia
dmrla—-de que muchos’ cristianos mueran sin haber alcanzado la perfec-
clon. y algunos incluso con sefiales manifiestas de condenacién eterna?

“ La clave de la solucién est4 en la distincién que hemos dado mis-arriba
entre lamamiento y predestmamon y entre voluntad antecedente y voluntad
consiguiente de Dios.

Prescindiendo del problema de la predestmactén a la gloria (que no
constxtuye el ob_]eto dé nuestio estudio, y que, por lo demds, se resuelve con
los mismos' principios que vamos a establecer) y concretindonos al del lla-
mamiento umversal a la perfecc16n crlstlana, la solucwn Dnos parece que es
la 51gu1ente ’

Es cierto que todos estamos Hamados a los grados mis altos de ‘santidad
y perfeccién de una‘inanera remota y suficiente por la voluntad antecedente de
Dios: («remote et secundum voluntatem Dei antecedentem», segtn el len-
guaje técnico de las escuelas) ‘Pero de una manera préxima y eficaz, como
efecto de la voluntad consiguiente'de Dios—a la que corresponde la predes-
tmamon en concreto, con todas las circunstancias individuales—; cada uno

101 1 Tim 2,4,

102 He aqui, por ejemplo, las palabras del concilio Cans[aco (aito” 853) contra Gotes-
calco y predestmac:anos “Dios oronipotente quiere que todos los hombres sin excepcidn sé sal-
ver (1 Tim 2,4), aunque no todos se salven. Ahora bien, que algunos se salven es don del
% e salva; pero que algunos se pierdan es merecimiento de los que se pierdens (D 318.—

f: n.704s 1006 13801382 etc.). No aparece con toda:claridad que los concilios lo hayan
definido expresamente, pero es doctrifia’ ciert{sima y uninime entre-los teblogos catdlicos, y
no podrf,a }xegarse, por lo menos, sm mamﬁam temendad Y probablemente sm verdadero
error en la fe
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de los predestinados tiene:sefialado por Dios el grado de perfeccién a que
ha de llegar conforme al grado de gloria a que le tiene destinado 193, De he-
cho, en la prictica, sélo los predestinados a la cumbre de la perfeccién
alegnzardn infaliblemente ese grado, ya que la voluntad . consiguiente ‘de
Dios es infrustrable por la criatura 104, Los demés—o sean, los no predestina-
dos a la cumbre de la perfecmén—resustlran de hecho a aquel llamamiento
remoto y suficiente, y se iran quedando atrds por el camino. En otros térmi-
nos més clentfficos: «de iure, remote, sufficienter et secundum voluntatem
Det antecedentern», todos estamos llamados. a la perfeccién cristiana ya
todos se nos dan las gracias suﬁczentzszmas para obtenerla ciertamente si
nosotros no penemos obsticulo a la gracia y cooperamos libremente a la
accién divina; pero «de facto, proxime, efficaciter et secundum voluntatem
Dei consequentemy, no todos estamos predestinados a la perfeccién cristiana.
Una cosa es estar llamado y otra muy distinta ser de hecho escogido; lo dice
expresamente el Evangelio 105. Es el misterio insondable de la diyina pre-
destinacién y eleccién que ninguna inteligencia creada podrd descifrar ja-
més en esta vida 196,

Pero este tremendo misterio en nada compromete nuestras concluslo-
nes: todos estamos llamados a la perfeccién cristiana, que consiste en un
desarrollo eminente de la gracia inicial recibida en el bautismo., De hecho,
la mayoria de los cristianos—lo estamos viende todos los dfas—mueren sin
haber alcanzado la perfecci6n cristiana, -¢Quiere esto decir ‘que no. estaban
llamados a ella? De ninguna manera. No lo estaban de una manera préxima
y eficaz segun la voluntad consiguiente de Dios, porque en este caso la hu-
bieran alcanzado 1nfahblemente, ya que a la voluntad. consiguiente de Dios
corresponden las gracias actuales eficaces, que son infrustrables por las cria-
turas, aunque sin comprometer su libertad. Pero lo estaban indudablemente
con un llamamiento Temoto y suficiente segin la voluntad antecedente de
Dios, como consta_clarisimamente por la revelacidn ¥ el consentimiento
unédnime de todas las escuelas de espiritualidad cristiana. Segtin esta vo-
luntad antecedente—que, como explican los tedlogos, es una voluntad se-
ria, sincera, aunque por culpa del hombre no llegue a producir su efecto
final—, Dios llamaba a esos cristianos que mueren imperfectos a una per-
feccién eminente de la gracia y de la caridad, siquiera fuera en grados dife-
rentes. La voluntad antecedente—repetimos—es una voluntad seria, «con
toda la seriedad que hay en la cara de un Dios crucificador 107, a la que
corresponde un diluvio de gracias actuales suficientisimas para alcanzar aquel
grado de perfeccién eminente. Dios no tiene la culpa de que esos cristianos
imperfectos hayan resistido voluntariamente a esas gracias suficientes y no
hayan alcanzado de facto el grado eminente de perfeccién cristiana que con
ellas hubieran de iure podido alcanzar. Seria completamente inmioral el exigir
a Dios que nos santifique a todos por las buenas o por las malas, tanto si
cooperamos ¢omo si no cooperamos a su acci6n divina.' Y digase lo rnismo
con respecto al otro problema, més pavoroso todavia, de nuestra salvacién
eterna. Dios quiere sincerfsimamente que todos los hombres se salven, y, en
consecuencia, a todos les da las gracias suﬁaentes para ello,. incluso al més
embrutecido salvaje perdido en una selva tropical. Péro Dios no puede ni

103 QOigamos a Santo Tomds: «Cada una de las criaturas racionales de tal manera es
conducida por Dios a la bienaventuranza, que también es conducida por predestinacién
d:vlna aun determmado grado de bienaventuranza. Y, por tanto,.conseguido aquel grado,

puede r a otro mas alto» (1,62,0).

o Ct. I,19,6 c. et ad 1.

105 Quchos son los {lamados y. pocos los elegxdos» (Mt 20, 16y 22,14 —Cf. Apoc 17,14).

106 «Por qué a éste le trde y al otro no, no quieras juzgarlo si no quieres errars (SaN AGUs-
TIN, Super To. 6,44 tr.26: ML 15,1607).

7 Cf GAR ®, Suigerencias p.2.2 «Oracion pavorosas,
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debe salvar—permitasenos esta expresién tan audaz—al que se empeifie te-
nazmente en resistir a su gracia abusando del privilegio augusto de su liber-
tad. Una-salyacién univeérsal de todos los hombres sin excepcion (buenos y
malos) llevara inevitablemente a una de estas dos terribles consecuencias:
o a que la voluntad humana no’és libre ni, por consiguiente, responsable,
o a que’estd autorizada para butlarse de Dios 108,

Quede, pues, sentado que todos -estamos llamados a la perfeccién cris-
tiana, lo mismo que todos-estamos llamados a la salvacién eterna. Muchos
no llegaran de hecho a la perfeccién y otros ni siquiera se salvardin; pero la
culpa estard Gnicamente en ellos por haber resistido voluntariamente a las
gracias’ suficientes, @ cuyo buen uso estaban vinculadas las gracias eficaces,
que-les hubieran conducide hasta la cumbre de la perfeccién o hasta el
puerto de salvacién 109,

El problema, pues, no se plantea con relacién a.l nUmero mayor 0 menor
de los que alcanzaran de hecho la perfeccién cristiana, sino tnicamente a las
exigencias de iure de Ta misma gracia. El que muchos no salgan de la infan-
cia, en nada coripromete el llamamiento general a la virilidad, tanto en el
orden natural como en el sobrenatural. Y la virilidad cristiana (o, lo que es
lo mismo, la perfeccion cristiana) supone siempre un desarrollo eminente
de ld gracia santificante ¢on relacidn al grado inicial que todas recibimos
por igual en el-bautismo, como ensefia Santo Tomds 110, Sin ese grado emi-
nente serd posible la salvacién eterna, pero de ninguna manera la perfeccion,
en el sentido que le dan ordinariamente a esa palabra los tedlogos y el pue-
blo cristiano en general.

Veamos ahora brevemente las otras tres afirmaciones.

.La perfecciéon cnstlana supone siempre la perfeccién de las virtu-
des infusas.

166. Es un corolario obvio de la naturaleza misma de la
perfeccién, que consiste precisamente—como hemos visto
més arriba—en el pleno desarrollo de las virtudes infusas,
principalmente de la caridad, que es la primera ¥ mis importan-
te de todas. Luego o no habra perfeccién cristiana, o tendré que
ser a base del perfecto desarrollo de las virtudes infusas. Tan
claro v evidente es esto, que nos parece ocioso insistir teniendo
en cuenta, ademds, que nadie lo discute.

108 Cf, SERTILLANGES, O.P., Catecismo de los incrédulos 1.5 c.3 p.374 (ed. espaiiola, 1934).

109 Son innumerables los lugarm de la Sagrada Escritura donde se nos dice que Dios
no quiere la perdicién de nadie, sino’ que esto depende tnicamente de la voluntad perversa
del hombre. Véanse, por ejemplo, los sxguxzntes textos: «Por mi_vida, dice el Sefior, Yahvé,
que yo no me gozo en la muerte del impio, sino en que se retraiga de su camino y vivar (Ez 13,
11); «Porque piadoso y compasivo es el Sefior; perdona los pecados v salva en el tiempo de
la tribulacién» (Eccli 2,13); ¢Volveos a mi y seréis salvoss (Is 45,22); 9El cual (Dios) quiere
que todos los hombres sean salvos y vengan al conocimiento de la verdade (1 Tim 2,4); Pa-
cientemente os aguarda, no queriendo que nadie perezca, slno que todos vengan a peniten-
cia» (2 Petr 3,9), ete., ete. -

0 TEI-69,8. —Se’ trata, naturalmente, del bautismo de los pdruulos (que lo reciben todos

con 1dentlcas disposiciones), no-del bautismo de adultos, en el que cabe recibir mayor o
menor gracia inicial segin las disposiciones del que lo recibe. (bajo la influencia de gracias
actuales més o menos grandes). Acaso serfa mejor buscar el punto inicial de referencia en
el grado 'minimo de graciu indispensable para la justificacién con el fin de incluir también en
¢l a los que reciben la justificacién fuera del bautismo.
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3.4 La perfeccién cnstlana requzere sxempre punﬁcaclona pasxvas.

167. Segtin San Juan de la Cruz. y los- hechos dela expe-
riencia diaria en el trato con las almas; «por més que el princi-
plante en mortificar en si se ejerc1te todas estas'sus actuaciones
y pasiones, nunca del todo, ni con mucho, puede, hasta que.
Dios lo hace en él pasivamerite por medm de la punﬁcauon de
la dicha Noche» 111, -

Volveremos ampharnente sobre esto al tratar de la necesi-
dad de las purificaciones pasivas, donde quedaré plenamente.
demostrado.

4* La perfeccién crlstlana xmpllca tamblén necesanamente vxda'
mistica. !

168. Esta proposxc:lon no es més ‘que una ‘cotisecuencia
de las dos anteriores. El argumento para probarlo no puede_’
ser més sencillo. Aparte de que las purificaciones pasivas, segin
el sentir undnime de todas las escuelas, son de orden mistico,
las virtudes infusas, como hemos visto' mds arriba’ y' veremos
todavia mas extensamente, no pueden alcanzar su perfeccién
sino bajo la influencia de los dones del Espmtu Santo actuando
al modo divino o sobrehumano. Es asi que esta actuacién de
los dones del Espiritu Santo al modo divino o sobrehumano
constituye la esencia misma de la mistica. Luego-es imposible
la_perfeccién de las virtudes—y, por consiguiente, la perfec—
cién cristiana—fuera de la mistica.

La prueba de la menor de este sﬂoglsrno vaa const.ltulr por
si sola el siguiente capitulo.

| CAPITU‘LO ‘I’I‘I
‘Naturaleza de la mistica

1. Introduccién y cuestiones de método -

169. Vamos a abordar ahora una de las: cuestiones mas-
fundamentales en la teologia de la. perfeccion cristiana, acaso
la mas importante de todas desde el punto de. vista tedrico o
especulativo. Estamos firmemente persuadldos de que la in-
mensa mayoria de las controversias misticas. que han dividido .
y tienen todavia divididas a las principales escuelas de espiri-
tualidad cristiana proceden y arrancan, ante todo; ‘de no haberse:
puesto previamente de acuerdo sobre los términos mismos del

111 SAN Juan pe LA Cauz, Noche osoura L1 ¢.7 n.s.
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problema' qué haya de-entenderse ‘por. mistica; en el sentido
técnico y riguroso de la palabra Hacemos completamente nues-
tras las siguientes palabras.de un teslogo contemporéneo

sAqui el problema central, iba a decir tnico, es el entendernos sobre' el
contenido mismo del problema, sobre el objeto alrededor. del cual gira todo
él. 3Qué es la emisticar? sEn qué consiste, por lo tanto, el tproblema misticon?...

Digo que es el tinico problema porque en realidad todas' las' cuestiones:
suscltad;is en su torno dependen por completo de la deﬁmclén que se haga
de aqué!

Asf, por ¢jemplo, el problema practxco desila v1da mistn:a es el térnino
normal de la perfecmén, de si‘el’ llamamlento, al menos remoto, ‘a la misti-
caes umversal o, lo'que es lo Tnismo, si el camino de la’ perfeccion es ascé-
tico y lético a la par; sty Gue existan dos distintds, uno puramente aséético
v otro ascético-mistico, este problema préctico se reduce sin mds en su so-"
lucién a este otro més sencillo: ;Qué se entiende por wmisticar? E1 resto serdn
solaménte consecuenciass 1.

Estamos completamente de acuerdo, sobre todo sl a este
enfoque certero del problema corresponde en su desarrollo un
método rxgurosamente teolégico, cientifico, racional, tinico que
no deja -ningtin -cabo . por. atar ni - -escapatoria posible. Se ha
abusado muchisimo en estos Gltimos tiempos del método de’
autoridad—citas de misticos expenmenta.les—, que no, ha con-
ducido a ningdn resultado préctico ni conducird jamés por ser
completamente inepto. para llegar a un principio de solucién o
de acierdo. El ilustre tedlogo 'que acabamos de’ citar -éseribe
estas palabras que hacemos tamblen completamente Tuestras:

«Desde luego, hay que convenir que los problemas’ misticos han de es-
tudiarse, en ‘cuanto pueden estudlarse—y volvemos a las cuestiones de
método—, ‘sobre una base de principios teologwos cast exclusivamente 2. Al
menos-en muchos extremos podremos precisar qué no pueden ser esos fend-
menos 3, -Los- datos experimentales son tan vagos e imprecisos por lo inefa-
bles y lo profundamente psicolégicos que se presentan, que apenas pueden
surmmstramos una 1uz elemental e mdlspensable» 4.

A titulo de ej emplo, y como prueba evidente de cuanto ve-
nimos diciendo, vamos a copiar los siguientes textos de ‘San
Juan de la Cruz y de Santa Teresa, que han invocado centena-
res de veces las diferentes escuelas de espiritualidad ¢ristiana
para probar con la autoridad de los sublimes reformadores
carmehtas afirmaciones completamente contrarias. . .

Escuchemos 2 San Juan dé la Cruz:

«Porque o a todos los que se z,]ermtan de propésito en el camino del
gspirltu Hleva Diosa contemplaclén, niaun-a la mitad; el porqué Ello sabe» 3.

! Barpomero JiMENEZ DuquE, Acerca de la mistica: RET (abril - Jumo 1947) p.222,

2 Subrayamos nosotros.

3 Subraya el autor:

4 BaLpoMeEro JiMENEZ Duque, Pfob[emas mutwo: en torno a la ﬁgura de San ]uan du
la Cruz: RET vol.1 {1941) p.970.

5 Noche oscura 1,6,9 (ed. BAC). "
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«Y-aquf nos conviene notar la causa por qué hay tan pocos que’ lleguan
a tan alto estado de perfecctén de unién de Diog. En lo cual es de saber que
no es porgue Dios quiera que haya pocos de estos espiritus levantados, gue antes
querria que todos fuesen perfectos, sino que halla pocos vasos que sufran tan’
alta y subida obra» 6. . . .

Con Santa Teresa « ocurre exactamente lo mismo. Escuche—i
mos sus mismas palabras:

«Asl que no porque en esta casa todas’ traten de oracién han de ser to-
das contemplativas. Es imposible, y serd desconsolacién para-la qué no'lo
es no entender esta verdad, que esto es cosa que lo da Dms, ¥ pues nho, es
necesario para la salvacién, ni nos lo pide de apremio, no piense se lo pedird
d a nadie; que por eso no dejard de ser muy perfecta si hace lo que queda

icho» 7,

Y un poco més abajo, al final del capitulo 1o del mismisimo
Camino de perfeccion, escnbe la gran santa de Avila: o

«Mirad que “convida el Senor a todos, pues es Ia misma verdad no hay
que dudar, Si no fuera general este convite, no nos llamara el Sefior a todos,
y aunque los Ilamara no dijera: Yo os daré-de beber. Pudiera decir: Venid
todos, que, en fin, no perderéis nada, y a los que a mf me pareciere,.yo los
daré de beber. Mas como dijo, sin esta condlclon, a todos, tengo por cierto
que todos los que no se quedaren en el camino no les faltara esta agua viva.
Deénos el Sefior, que la promete, gracia para buscarla como sé ha de buscar,
por quien Su Majestad es» 8.

Como se ve, a base de textos de misticos experimentales es
imposible llegar a nada sélido y estable. Los textos de San Juan
de la Cruz y de Santa Teresa alegados en pritner término no
pueden ser més claros a favor de Ia escuela que niega el llama-
miento. universal a la mistica, y los alegados en segundo tér-
mino no pueden ser mas terminantes y decisivos en favor.de
ese llamamiento universal. Si no tuviéramos otro criterio de
investigacién que el de los textos de los misticos, ¢a qué carta
nos tendriamos que quedar? 9 Si esto ocurre con San Juan de

6 Llama de amor viva canc.2 n.27.

7 Camino de perfeccién 17,2.

8 Camino de perfeccién 19,15.

? Verdad es que en la misma Santa Teresa -y en el mismo San Juan de fa Cruz pueden
encontrarse elementos de } juicio suficientes para fallar el pleito con plena garantia'de acierto.

Santa se encarga ¢lla misma de deshacer. esa aparente contradiccién al comenzar el c.z0
del.Camino de perfeccion, o sea, inmediatamente déspués del segundo texto que acabamos de
citar. Y lo hace de una manera clarfsima, transparente; que hace del todo imposible cualquier
tergiversacion en sentido contrario. He aqui sus mismas palabras: sParece que me contradigo
en este capftulo pasado delo que habla dicho, porque cuando consolaba a las qué no' llegan
aqui, dije que tenfa el Seftor diferentes caminos por donde iban a El, asf como habfa muchas
moradas. Asf lo torno ahora a decir, porque como entendié Su Majestad nuestra flaqueza,
proveyé como ‘quien es. Mas no dijo: vPor este camino vengan unos y por éste otrose; antes
fue tan grande su misericordia, que a nadie quitd procurarse venir a esta fuente de vida a bebers
(Camino_de perfeccién c.20 n.1).

El pensamiento de Santa Teresa—precisamente en el momento de deshace‘r con toda ad-
vertencia y cuidado su propia contradiccidn apavente—es clarisimo a favor del llamamiento
universal a la mistica. Y en cuanto a San Juan de la Cruz, cualguiera que lo lea desapasionada-
mente, puede advertir con teda claridad que la intencion del Santo. es llevar al ‘alma hasta
las cumbres de la unién mistica con Dics; v esa unién con Dios—lo dice en cien lugares
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la Cruz y Santa Teresa, que son las dos figuras cumbres de la
mistica experimental y los que con mayor precision y exactitud
se expresan, ¢a qué desbarajuste llegariamos si empeziramos
a citar abundantemente a los demds y quisiéramos construir un
sistemna teoldgico doctrinal a base unicamente de esas citas y
afirmaciones de misticos experunentales? Frente a una serie
abundante y ‘escogida.de textos que parecen decisivos en favor
de una tesis cua.lqmera podria oponerse, sin dificultad y sin
esfuerzo, otra serie no menos abundante y escogida para pro-
bar precisamente la contraria.

Por eso, nosotros preferimos francamente el método rigu-
rosamente teolégico, a base de principios ciertos y de conclu-
siones loglcarnente deduc1das. Unicamente de esta forma se
puede pisai-terreno firme v estable, capaz de resistir cualquier
ataque, venga de donde viniere.-Los datos de los misticos serin
acogidos siempre con gran interés y veneracién, pero s6lo en
cuanto .sean compatlbles con las verdades ciertas deducidas
ciertamente de principios ciertos: Las afirmaciones que se apar-
ten de estas verdades teologlcamente demostradas habré que
rechazarlas.a priori hagalas quien las haga, ya que es imposible
que una verdad venga a contradecir a otra, puesto que todas
ellas derivan, como de su fuente tinica, de la primera y eterna
Verdad, en la que no cabe contradiccién. Y, puestos a escoger
entre una conclusién teolégicamente cierte y una afirmacién
contraria de un mistico expenmental es forzoso quedarse con
la primera,.ya que el principio teolégico del que se deduce
aquella conclusién tiene su fundamento dltimo en la divina
revelacién. Lo contrario seria caer en un inmanentismo mis-
tico incontrolable, que nos llevarfa por el camino més corto v
expedito a toda clase de delirios e ilusiones. .

‘Vamos, pues, siguiendo este criterio, a precisar con 2 toda
exactitud y rigor teoldgico el constitutivo esencial de la mis-
tica, que nos dara la clave para la solucién de todos los demds
problemas planteados, y que no son, en _reahdad, sino conse-
cuencias y corolarios inevitables de este problema fundamental.
de sus obras—no puede lograrse sino a base de las purificaciones pasivas, que son de caracter

francamente mistico, como reconocen todas las escuclas de espiritualidad, Luego para San
Juan'de’la Gruz no es posible la perfeccién cristiana fuera de la mistica.



228 P.Al. Kl organismo sobrenatural y la. perfeccién cristiana

2. El constitutivo esencial de.la mistica
A. ESTADO ACTUAL DE LA CUESTION

170. ‘Antes de formular nuestra tesis y pasat a su dernbs=
tracién, vamos d examinar ‘detenidamenté el estado actual de
la cuestion. Vamos a escuchar el parecér de los-tedlogos' nds
representativos y figuras mds destacadas entre los modernos
autores'de espiritualidad de todas las escuelas y:tendencias:
Nos limitaremos sélo a los tedlogos'y autores especulativos de

" mistica; prescindiendo de los misticos experimentales-—al me-
nos per se, ya que muchos lo fueron indudablemente también
en el terreno practico—pertenecientes a nuestro-siglo o a‘la
ultima parte del siglo pasado. Es en estos altimos* tiempos cuan-
do se empezé a estudiar a fondo estas cuestiones a-Base de los
modernos métodos ‘de investigacién critica. En este sentido, el
parecer de los tedlogos modernos: tiene un gran valor, muy
superior de ‘suyo al de‘los antiguos’ teologos misticos, ‘que no
dlspoman de tantos elementos de juicio ni hablaban con la
precisién y rigor critico que hoy se exige. Muchos 'dé 1os teslo-
gos que vamos a citar han hecho’ estudios profundos atodo lo
largo de la historia de la Teologia mistica cristiana, y estén,
por lo mismo, en condiciones inmejorables para -décirnos ‘qué
deba’entenderse por mistica en el sentido técnico'y rlguroso
de la palabra..

Como vamos a ver, hay una gran variedad de formulas en-
tre los autores. Pero a través de todas ellas—por lo menos de
la inmensa mayoria—se puede vislumbrar claramente un fondo
comun constante, perfectamente definido, sobre la naturaleza
o constitutivo esencial de la mistica’ cristiana.’ Discuten larga-
mente los autores si la mistica es 0 no necesaria para la perfec-
cién cristiana y otros problemas relacionados con éste;’ pero
acerca de su naturaleza o constitutive intimo, el acuerdo es ca31
total, como vamos a ver inmediatamente. -

Muchos de los autores que vamos a citar identifican la mis~
tica con la.contemplacién infusa—cosa que no es del todo exac-
ta, como veremos mas adelante—y de ella hablan propiamente;
pero de todas formas, siendo la contemplacién infusa el acto
mistico por excelencia, sus palabras expresan claramente el
concepto que se han formado de la mistica, que es lo que, ante
todo, nos proponemos investigar aqui.

Vamos a agrupar a los autores por las diferentes érdenes
religiosas a que pertenecen—que no coinciden exactamente
con las diferentes «escuelas de espiritualidady, ya que hay auto-
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res religiosos que se apartagn: de la corriente general de su orden
y otros que no pertenecen a ninguna-—, recogierido al’ ﬁnai él
testimonio’ de los: representantes del clero. becular y demds
autores independientes. Sosre e

171, Benedictinos:

Dom ViraL Lenopey.—Para ‘el insigne abad cisterciense ‘'de la- Trapa
de Bricquebec, ¢la oracién-mistica es una contémplacién’ pasiva, y mejor
aun, una conteroplacién manifiestamente sobrenatural, infusa y pasiva; don-
de Dios, que hace sentir en general su presencia al alma, es'por ‘moado inefable
conacido y poseldo en una unién amoresa, que comunica al alma’ el reposo
y la paz e mﬁuye en-los sentidos» 10, :

Dom COLUMBA MARMION.—NO trata expresamente el celebre abad de
Maredsous en ninguna de sus obras de mistica proplamente dicha, aunque
la haya—y altisima—en todas ellas. Pero sabemos por el testimoniode dom
Thibaut, su historiador y confidente fntimo, que dom Marmion vefa en la
contemplacidén infusa «el complemento normal—aunque gratuito—de toda
la vida -espiritual» 11. He aqui, s$in'embargo, un precioso fragmento de una
carta-de dom Marmlon, en la que nos dice lo que sentfa ‘a este respecto y
nos da una definicién exacta y precisa de la contemplacién mfstlca* .

«Podrfa haber presuncién y temeridad en desear por sus propias fuerzas
va una plenitud de unién, que sélo depende de la libre v soberana voluntad
de Dios, ya los fenomenos accldentales que a veces acompaﬁan a la con-
templacién,

Pero si se trata de la sustancia misma de la contemplaaén, es dec1r, del
conocimiento purisimo, simplicisimo y- perfectisimo que Dios da allf de si mismo
v de sus perfecciones y del amor intenso que resulta para el alma, entonces aspire
con tedas sus fuerzas a poseer un tan alto grado de oracién y-a gozar de la
contemplacién perfecta, Dios es el principal autor de nuestra, santidad, obra
poderosa.mente en sus comunicaciones, y no aspirar a ella seria no desear
amar a Dios con toda nuestra alma, con todo nuesiro esptritu, con todas nues-
tras fuerzas, con todo nuestro corazén» 12, ’

Dowu J. HUI]‘BEN.—La esencia de la mistica’ cons1ste para él en uria
como percepcién confusa de la realidad misma de Dios. :Esta percepcién
confusa de la realidad divina puede revestir diferentes matices. A veces lo
que percibird o sentlra el alma serd la proxumdad de Dios, ottas su presen~
cia, otras su accién, otras su rnismo ser, segin que la experiencia de lo di-
irio sea més o Tnenos profunda» 13,

DOM AnseLMO StoLz.—eEs preciso afirmar que .existe cxerta unanimi-
dad en la definicién de lo mistico en.sus lineas esenciales..Se admite general-
mente que la captacién experimental de la presencia de Dios y de su operacién
en el alma es esencial a la vida mistica»,

Miés adelante precisa atin més su pensamlento' «Mistica es una expe-
riencia tmnspswolégica de la inmérsién en la corriente de la- vida divina,
inmersion que se realiza en los sacramentos, espeaalmente enla Eucarlstfar)

Finalmente, dom Stolz estd firmemente persuadido de’que fa mistica
entra en el desarrollo normal de la gracia: «La _mistica, como plemn.;d del

10 Cf. Los caminos de Ia aracién mental p. 3 .4 Pp.314

11 Cf. Dom Ravymono Taisaur, O.8.B., La urién con ons segun las cartas’ de dt'reccaon
espiritual de dom Columba Marmion (Edntona] D\fus:dn Buenos Alres) p 224

12 Cf. Dom THipAUT, 0.¢., P.225.

13 Cf. «La vie spmtuellen (supl a agosto~sept1embre 1930) p.[24].
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ser cristiano, no es algo extraordinario ni un segundo camino para la san-
tidad que sélo unos pocos escogidos son capaces de recorrer. Es el camino
que todos deben andar. Y si las almas no llegan en esta vida a profundizar
en su ser cristiano y en su conocer por fe hasta la experiencia de lo divine, se
veran forzadas a despojarse de todos los impedimentos que entonces arras-
tren en el lugar de purificacién de la otra a fin de prepararse para la unién
con Dios en la visién beatificas 14,

Dowm CuTtseer BuTLer.—En su hermoso libro El misticisino de Occidente
(Western Mysticisme) investiga la doctrina mistica de la Iglesia primitiva
de Occidente, y va extrayendo algunas definiciones de la contemplacién y
de la mistica de los diversos tratadistas mfsticos y Santos Padres de esa pri-
" meta época., He aquf algunas de ellas: .

«Una intuicién intelectual directa y obJetlva dela reahdad trascendente»,

«El establecimiento de relaciones conscientes con el absoluto».

«Unién del alma con &l absoluto en cuanto es posible en esta vidap,

«Percepcién experimental de la presencia y ser de Dios en el almas.

«Unién con’ Dios no meramente psicolégica, sino ontolégica, espiritu
con Esp!rltu» 15,

Dowm S. LoursmeT.—<En sf, la teologfa mistica es de orden experimen-
tal. Es un fenémeno que tlene lugar en toda alma fiel y ferviente. Consiste
sencillamente en.la experiencia de un alma peregrina aun sobre la tierra que
llega a gustar a Dios y experimentar por si misma cudn suave es: «Gustate
et videte quomam suavis est Dominus», como dice el salmista (Ps 33,9)».

Y un poco més abajo afiade todavia completando su pensamiento: «La
vida mistica es la vida cristiana normal, la vida cristiana en su plenitud, la
vida cristiana como deberfa ser vivida por todos los hombres, en todos los
paises, en medio de las circunstancias méas diversas 16,

172.  Dominicos:

R. P. GaroerL.—El gran tetlogo dominico plantea el problema de la
experiencia mistica en los siguientes términos: «¢Podemos tocar a Dios en
esta vida por un contacto inmediato, tener de Ei una experiencia verdadera-
mente directa y sustancial? Los santos lo afitman, y sus descripciones de
la oracién de unién, del éxtasis, del «matrimonio espiritual? estan del todo
llenas de esta suerte de percepcion cuasi-experimental de Dios en nosotros» 17,

R. P. Garricou-Lacrance.—El antiguo profesor del Angelicum dis-
tingue entre mistica doctrinal, que es aquella «que estudia las leyes y las con-
diciones del progreso de las virtudes cristianas y de los dones del Espiritu
Santo en vistas a la perfecciéns 18, y mistica experimental, que es «un cono-
cimiento amoroso y sabroso. del todo sobrenatural, infuso, que sélo el Es-
piritu Santo por su uncién puede darnos, v que es como el preludio de la
visién beatificas 19.

R. P. Jorer.—Para el P. Joret, el elemento esencial del estado mistico
¢s el amor infuso. Este amor infuso con frecuencia va precedido de una luz
infusa pasivamente recibida en el alma, pero no es del todo necesaria. Es-
cuchemos sus palabras:

14 DoM ANSELMO S-rm.z, Teologia de la mistica (Madcid 1951) P.16 204 ¥ 200.
15 Dom CutHBER BuTLER, Western Mysticisme, cit. por el Rvdmo. P. Albinc: «La vida
sobrenatumh (julio-agosto 1945) p.252-3.
16 La vie mystique (Touts 1922) pref P.10, y .1 p.36.
17 La structure de I’ dmie ot 'expérience mystique t.2 p. 235 (2.2 ed. 1927)
18 Perfection chrétienne et contemplation t.1 p.3 (7.8 ed
19 Ibid,, p.4.
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«Mas si la meditacién contemplativa, fruto de ‘las virtudes, tiene su
principio en la caridad, la contemplamén mistica procede-de los dones y
toma de ellos su origen. En el primer caso seé trata de un amor activo, bus-
cado, excitado por nuestro esfuerzo; en el segundo es un amor pasivo que
ha brotado como espontineamente, que parece habérsenos dado ya hecho.
Se explica teoldgicamente esta experiencia diciendo que en el primer caso
habfa simplemente una gracia .actual cooperante, y en el segundo, una gra-
cia operante: el alma ha sido mov1da totalmente por el Espiritu Santo ¥
no ha tenido que hacer otra cosa sino consentir a esta mocién.

{No ha habido antecedentemente una luz infusa pasivamente recibida
para dirigir este amor? 5i, parece lo més frecuente; es una intuicién mistica
que nos hace mirar a Dios como nuestro fin ultimo, como nuestro todo.
Pero esto no es necesario. Segiin San Juan de la Cruz, un acto ordinario de
nuestra virtud de la fe puede ser suﬁcxente. El alma experimentarfa entonces
un toque de amor en: la voluntad sin haber experimentado el toque de co-.
nocimiento en la mtehgencxa»

Y un poco mdis abajo afiade: ¢Al menos, el sentimiento de la feahdad di-
ving parece existir siempre en la vida mistica» 20,

R. P. Gerest.—«La vida mistica parece caracterizarse por la accién de
Dios sobre el alma y sus facultades por la fe, el amor y la oracién. De esta
suerte, toda la actividad del alma 'y de sus potencias se emplea en recibir y
utilizar esta dominacién divina para seguir su direccién y traducirla en to-
dos los actos ‘de la vida ‘hasta el punto de poder decir verdaderamente; Ya
no soy quien vivo, sino Dios en mi» 21,

R. P. ArintERO,—E] gran restaurador de los estudios misticos en Es-
pafia nos dice en sus Cuestiones misticas que el constitutivo ntimo de la vida
mistica ¢es el predomlmo de los dones en la psmologia sobrenatural, o sea,
el proceder las mis de las veces bajo la altfsima mocién y direccién del Es-
piritu Santo» 22,

Y en su magmﬁca Evolucion mistica habfa escrito ya que la m.istlca no
es otra cosa que la vida consciente de la gracia, o sea, (cierta experiencia
fntima de los misteriosos toques e influjos divinos y de la real presencia
vivificadora del Espiritu Santo 23,

RvpMo. P Arsino MENENDEZ-REIGADA.—¢Lo mistico es la actuacién
en nosotros de los dones del Espiritu Santo, o la operacién del Esplritu
Santo en nosotros por medio de sus dones, o la petfecta incorporacién con
Cristo como miembro de su Cuerpo misticos.

'Y un poco mds adelante afiade completando su- pensamxento al recoger
el elemento experimental :

aPodria. pues, acaso definirse asf la mistica diciendo que es un predo-
minio tal de la gracia en las acciones, que haga mds o menos perceptible en ellas
su propio modo sobrenatural v divino» 24,

R. P. Fr. Ienacio Menénpzz-Rercapa.—El que fue profesor de Misti-
ca en la Facultad de Teologia de San Esteban de Salamanca pone la esencia
de la mistica en la misma vida de la gracia vivida de un modo consciente.
Se caracteriza principalmente por la. €actuacién de los dones de sabldurfa
y entendimiento, por los cuales el hombre comienza a tener conciencia de
que posee a Dios y estd unido con El, experimentando en sf la vida de Dios» 25,

20 Cf. sLa vie spirituelles (supl. a noviembre 1929) p.[9g y 1011
2t Cf. «La vie =pmtuellet (sup!. a abril 1930) p.[41].

22 Cuestiones misticas 6. a.1 p.635

23 Evolucién mistica p.1.* c.1 p.18 (ed BAC)

24 Cf, +La vida sobrenaturals (novxembre dlczembre 1044) D.-441- z
25 Cf. RET (enero-marzo 1a46) 0.0q. - -
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.. R.P. SaBinvo Lozano.—«¢Vida mistica y vida predominantemente de los
dones del Espiritu Santo son:la misma cosa» 26, »

R. P. MARCELTANO LraMERA,~Restime su pensamiento en los siguientes
puntos, qie consndera, con razén, «las nocionés misticas generales de la
teo[og[a tomistan

1, Vida mistica es'la’ actlmdad donal de la gracia; es degir; la vida de la-
gracia bajo el régimen del Espiritu Santo por sus dones Floracién divina del
arbol donal.

2. El constititivo de la vida mistica es 1a actuacién de: los dones. -

3.‘ Acto mistico es todo acto donal. -

4. Estado mistico es la actividad donal permanente o habitual en el
alma O la situacién del alma en actividad: donal permanente o habitual.

- Distintivo'o caracteristica de la'vida mifstica es el- modo sobrehumano
de obrar, y del estado ‘nistico, el predominio de-este modo sobrehumano.

" La sintomatologfa’ mistica tiene ‘como mamfestacmnes mds generales y
apremables

“a)” La paswzdad del alma actuada por Dios. :

b) La experiencia muy varia de la vida de Dios en el alma

6. . Alma mistica lo‘es radicalmente toda alma cristiana en gracia; y.de
hecho, la que vive vida donal.

7. Toda alma es lamada, por ley general a la vida mistlca y puede y
debe aspivar-a ella.

8. En particular, la sefal pnnclpal de llamada o 1ntroduce10n de un
alma en el estado mistico, es la incapacitacién pasiva para practicar a su
modo la vida espiritual.

9. .En-la vida habitualmente ascética, sobre todo si es ferviente, hay
frecuentes intervenciones donales, més o tenos notables: En la vida habi-
tualmente mistica, hay intervalos ascéticos; mas o menos prolongados. Y, des-
de luego, sé practican en ella todas Jas virtudes de la vida-ascética, con mis
perfeccion, sobre todo interior, como dirigidas por el Espfritu Santo.

10. Contemplacién imfstica esuna intuicién amorosa prolongada dé Dios
infundida por el Espiritu Santo mediante los dones de lntehgenCIa y sab1-
duria.

11. Gracias misticas normales u ordmana.s son las que actdan los dones
del Espfritu Santo, sin exceder las posibilidades de su actividad. Son extra-
ordinarias las que exceden o se reciben al margen de la actividad donal. Es-
tas gracias extraordmanas, aunque innecesarias, en general, no siempre son,
gratis dadas o para bien ajeno, sino santificativas del alma que las recibe, ¥
quizds precisas o al menos convenientes para ella por causas peculiares.

12. Gracia actual donal. La fuerza motriz de fa vida mistica-es la gracia
actual donal que la actia y rige 27,

173. Carmelitas:

R. P. Gasrizr DE SaNTA Maria MacpaLena.—E] sabio carmelita bel-
ga, profesor que fue del Colegio- Internacional de Santa Teresa en Roma,
cree que la mistica se caracteriza, ante.todo, por la contemplacién infusa:

~«Se estd de-acuerdo en nuestros dfas en. reconocer que la contemplacién
infusa, entendida en toda su amplitud, es el hecho saliente y caractenstlco
del dominio de la mistica» 28,

26 Vida santa y ciencia sagrada c.2 p.14 (2.* ed.), .

27 Cf. La vida sobrenatural y la accién del Espiritu Santo: RET (octubn. liciembre 1947)
D.473-5

28 Cf «Etudes Carmglitaines» (abril 1933) p.x -—En otro articulo de ‘revista, el P, Ga-

briel repite una vez mis su tesis acariciada: «En ella—en la contemp!amén—no hay otra
cosa que upa actividad intensa de las virtudes teologales, virtudes preciosas que ponen nues-
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El P, Gabrie! .estd convencido de que la mistica entra .en el desarrollo
normal y ordinario de la vida de la gracia; y escribié un notabilfsimo articulo
et La vie spirituelle para demostrar que, ésc es el pensamlento genu.lno y
auténtico de Sen Juan de la Cruz 29.

R.P. ]ERéNmo DE LA MADRE DE ons -—La misnca consxste para el en
un conocimiento expenmental de Dios que se explica por el amor infusa,
Pero con ciertas restricciones. He aqui sus palabras::

«Este conocimiento experimental, jes el elemento distintivo de todo es-
tado mistico? A mi- parecer, no. No parece ser la- propiedad constitutiva
de este estado, sino una de sus propiedades consecutwas, tin proprirh en el
sentido filosofico de‘la palabra Y digo lo mismo del ¢sentimiento de la pre-
sencia de Dios»; no constituye la nota esencial dél estado rnistlco aunque en
una forma o en otra acompaiie 2 la contemplamc’m o

Dios es para las almas contemplativas siempre, pero sobre todo duranite
los ratos en que son elevadas a la contemplacnén—sea sabrésa o 4rida—,
la realidad. He aqui por qué prefiero a la expresién ¢sentimiento de la pre-
sencia de Diogiesta otra: ssentimiento ‘de la realidad de Dios» 30,

R. P.: Crisécono piE JeSUS SACRAMENTADO.—-—NO precisa de una tane-
ra total ¥ completa el concepto que se habfa formado de la mfstici en nin-
guna parte de sus obras. Pero, reuniendo dos o tres textos, podemos Ilegar a
reconstruir su pensamiento. Helos aqui:

¢«La mistica como préctica es el desarrollo de la gracia - reahzado por
operaciones cuyo modo esta fuera de las exigencias de la misma gracla, ¢ sea
por medxos extraordinarios» 31,

. la mistica €s un modo del desarrollo de'la gracta y esta esenclalmente
ConStltulda por conocimiento y.amor infusos...» 32 .

«l.a contemplacién ‘infusa es una intuicién afectuosa de las c0$as dxv1-

nas que resultza de una influencia especial de Dios eni él alra» 33,

R. P. CraupI10 DE: Jnsus CRUCIFICADO. -——«Teologia mistica expenmenta]
es un conocimiento intuitivo y. amor-de Dios infundidos en negacién y os-
curidad 'de toda luz natural del entendimierito, ¥ por los cuales éste percibe
un ser y bondad indecible, pero. real v presente en el alma, un sery bondad
sobre todo'ser y bondad» 3, :

R. P. LucINIO DEL SANTiSIMO SACRAM:ENTO.——Pam el P Lucnmo Ta ‘ex-
periencia mistica es un simple efecto del modo sobrehumano de los dones
del Espfritu Santo. He aqui sué propias palabras:

«Que el modo sobrehumano de’ actuar los dones sea la nota caracteris-

tra alma en contacto con . Dios, acompanada de un del.lmdo mﬂu;o de los dones del Espl-
ritu Santos.. Y ahbade todavia: «Podemos, pues, concluir diciendo que la vida mistica es la
vida de amor perfecto que transforma al alma en Dios y gue va acompafiada connatural-
mente con el forecer de la contemplaczém (cf Che cosa ¢ la vita mzst:ca? «Vita cristianas
[enero febrero 1948] p.1o-11 y 16). :

9. Cf. L'union de transformation dans- la doctrine de Saint ]ean de la. Groix: 4La vie spi-
ntuelleu (supl. a .marzo de 1025) p.[127-44]. Véase también en la misma revista su articulo
L'urion_transformante, aparecido en mayo -de 3927, p.223-54. El simple enunciado. de los
titulos de las tres partes en que divide su precioso articulo’ sugiere muy bien el pensamiénto
fundamental del mismo. He aqui esos titulos: 1.° La unién transformante, centro:de pers-
pectiva er Ja doctrina del Santo (8an_Juan de la Cruz). 2.° La unién. transformante expan-
sionamiento perfecto de Ja gracia, de las virtudes y de los dones. 3. La umon tnnsformnte,
diversamente participada.

30 Cf. «La vie spirituelles (supl. a sepuembre de 1029) P [282]

31 Compendio de Ascética y Mistica- p 3. predmb. p.155 (1 * ed.).

32 ]bid,, p.3.% a.1 p.160.

33 Ibid,, p.3.* 2.2 p.164.

34 Cf. Hacia una deﬁmcxon clara y prcczsa de Ia Tealogm mimca RET vol T (:94.0) p. 598
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tica de la mistica, no lo dicen solamente los doctores carmelitas. Es tesis
comuin» 35,

EL ConGrEso TERes1aNO DE Manrip.—Como representante y portavoz
auténtico de la escuela mistica carmelitana, se ha invocado siempre la auto-
ridad del famoso Congreso Teresiano, celebrado en Madrid .en marzo
de 1923. He aqul integramente las conclusiones aprobadas del tema s,
en las que se recoge la doctrina de la escuela referente a la contemplacién;

1. La contemplacién infusa es la operacién mistica por excelencia.

2.* Esta contémplacién es el conocimiento experimental de las cosas di-
vinas produada por Dios sobrenaturalmente en el alma y el estado de mayor
aproximacién y unién entre el alma y Dios que en esta vida puede alcanzarse.

3.8 Consiguientemente es en el orden de los medios el wltimo ideal y
como la tiltima etapa de la vida cristiana en este mundo en las almas Hama-
das a la unién mistica con Dios. -

El estado de la contemplacién se caracteriza por el predominio cre-
ciente de los dones del Espiritu Santo y por él modo sobrehumano con que por
su medio se ejecutan todas las buenas acciornes.

5.8 Como las virtudes encuentran su tltima perfeccion en los dones y éstos
en la contemplaclon alcanzan su actuacién perfecta, resulta que la contem-
placidn es:el camino ordinario de la santidad vy de la virtud habitualmente
beroica 36,

35 Cf. ¢Revista de Espiritualidads (1946) p.556.—Notese la singular importancia de
esta declardcién. El P, Lucinio afirma que el modo sobrehumano de actuar de los dones del
Espfritu Santo es la nota tipica y caracteristica de la mistica. Y dice que esto no es doctrina
unicimente de los doctores carmelitas, sino que es una tesis comtn,

Creemos efectivamente que ésa es la verdad. Y nos parece, ademis, que esa stesis co-
mune podrfa muy bien ser el punto de convergencia vy la base fundamental de una ¢entente»
entre las diversas escuelas de espiritualidad cristiana, que tan provechosa resultarfa en la
prictica para todes, Es una listima grande que, admitiendo todos una cosa tan bésica v
fundamental, no acabemos de ponernos de acuerdo en otras muchas cosas que, a nuestro
parecer, no son sino corolarios y consecuencias inevitables de esa cuestién capital. Nos-
otros creemos ver en ese principio admitido ‘por el P. Lucinio y presentado por é! como
stesis comuuw, la base teoldgica fundamental sobre la que descansa y se apoya la escucla

" mistica tomista. Porgue si la mistica no es otra cosa que la simple actuacién de los dones del
Espfritu Santo al modo. sobrehumano, como quiera que creemos: haber demostrado que ese
modo sobrehumano s el tirrico poszble en los dones, todo_aquel que posea los dones posee
ya los principios de la experiencia mistica; y como Jos dones actuarin normalmente en todos
los cristianos en gracia, llegard un momento en que todos ellos—si no oponen obstaculo a la
gracia—entrardn normalmente en el estado mistico, que se caracteriza precisamente por la
actuacién predominante de los dones de! Espiritu Santo al modo divino o sobrehumanc.
De donde se siguen Ja «unidad de la vida espirituals y el dlamamiento universal a la mis-
ticad, tesis capitales de Ja escuela mistica tomista.

36 Cf. «El Monte Carmelor (mayo 1923) p;211. Repetimos aquf lo que acabamos de decir
en la nota anterior. No nos explicamos las dwergencms irreductibles que subsisten todavia
entre las escuclas misticas carmelitana y tomista después de esas conclusiones tan claras
y explicitas, en las que todos estamos de acuerdo. No sabemnos si las anteriores conclusiones
recogen © no el auténtico sentir de Ja escuela carmelitana, aunque hemos de creer que si
cuando -ellos mismos lo afirman. Pero si sabemos ciertamente quz en ellas estd recogido el
espiritu auténtico de la escuela tomista en sus tesis fundamentales. St exceptuamos la res-
triccion insinuada en la conclusion tercera al aludir a «las almas llamadas a la unién mfstica
con Dios» {que parece suponer que no todas lo estén), en todo lo demas la escuela tomista
estd completamente de acuerdo con esas conclusiones, hasta el punto de que no sabriamos
expresarlas con mayor fuerza ni precisién ninguno de Jos que nos honramos en pertenecer
a ella. Siempre hemos crefdo firmisimamente que la.mistica (o, si se quiere, la contempla-
cidén, que es su operacién ¢por excelenciar, como dice el Congreso Teresiano) es un sconoci-
miento experimental de las cosas divinas p'rodmdo por Dios sobrenaturalmente en el alma; que
ella es el tiltimo ideal y como la ditima etapa de la vida cristiana en este mundos; que sel estade
de contemplacién se caracteriza por e!-predominio creciente de los dones del Espfritu Santo y
por el modo sobrehumano con que por su medio se ejecutan todas las buenas accionesr; y,
finalmente, la escuela tomista ha defendido tenazimente la necesidad absoluta de la mistica
para la perfeccidn cristiana, fundindose precisamente en que elas virtudes encuentran su ditima
perfeccion en los dones, y éstos en la contemplacién alcanzan su actuacion perfectar; de donde
resulta—como dice admirablemente el Congreso Teresiano—rtque la contemplacicn es el camino
ordinavio de la santidad y d¢ la virtud habitualmente heroicas,

Repetimos: no sabemnos si ¢n esas conclusiones estar bien recogido el pensamiento de la
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174. Jesuitas:

R. P. DE MaumiaNy.—Define la contemplacién infusa como tuna mi-
rada simple y amorosa a Dios con la que el alma, suspensa por la admi-
racién y el amor, le conoce expeﬂmentalmente y gusta, en medio de una paz
profunda, un comienzo de la. bienaventuranza eterna» 37, .

R. P. PourLamn.——«Los estados misticos que tienen a Dios por objeto
llaman ante todo la atencién por la impresién de recogimiento, de unién
que hacen experimentar. De ahi el nombre de unién mistica. La verdadera
diferencia con los recogimientos de la oracién ordinaria es que, en el estado
mistico, Dios no se contenta con ayudarnos a pensar en El y a recordarnos
su presencia, sino que nos da de esta presencia un conocimiento intelectual.
experimental; en una palabra, nos hace seniir que entramos realmente en co-’
municacién con ‘él. Sin embargo, en los grados- inferiores. {quietud), Dios
no lo hace sino de una manera bastante oscura. La manifestacion tiene tan-
to mas de nitidez a medida que la unién es de orden més elevados 38.

R.P. Dt L4 "Tarre.—El P. Mauricio de la Taille pone la esencia cle
la mistica en una experiencia de lo divino. Para ¢él, la contemplacién viene
del amor: es una mirada amorosa. Pero ;qué es lo que distingue este amor
del amor implicito en todo acto de fe? No es su mayor perfeccién o inten-
sidad. El amor del contemplativo puede ser menor que el de un simple
fiel. Pero este amor contemplativo es un amor «conscientemente infuso...
El mistico tiene conciencia de recibir de Dios un amor ya del tode hecho
(tout fait)... El alma se sabe y se siente investida por Dios con este amof.
Y por esto... siente la presencia de Dios en st misma... El alma recibe ¢l don
de la mano misma de! Dador, que esta all{ presente, por lo mismo, de una
manera que ¢! alma experimenta» 39,

R. P. Krevreen.—Cree hallar la esencia de la mistica en una miste-
riosa unién con Dios, en la que el alma es elevada, por un efecto extraor-
dinario de la gracia, a una contemplacién mis alta de Dios y de las cosas
divinas, a las que viene a conocer no sélo por fe, sino experimentalmente 49,

R. P. Bainver.—«El estado mistico estd constltmdo por la conciencia’
de lo sobrenatural en nosotros» 41,

R. P. Mar£cHaL.—«Fundindonos enlas declaraciones unédnimes de los
contemplativos—unicos testigos de sus experiencias internas—, creemos
que la alta contemplacién implica un clemento nuevo, cualitativamente
distinto de las actividades psicolégicas .normales y de la gracia ordinaria;
queremos decir la presentacién activa, no simbélica, de Dios en ¢l alma
con su correlativo psicolégico: la intuicion inmediata de Dios por el alma» 42,

‘R. P. De Guiert.—Segiin el antiguo profesor de Ja Gregoriana, en la
contemplacién mistica «el alma experimenta la presencia de Dios en sf misma,
La inhabitacién y accién de Dios la conocfa antes indirectamente pot el
testimonio de‘la fe; ahora experimenta que se da verdaderamente... Esta
directa y experimental percepcién de Dios presente es general, confusa. no

escuela mistica carmelitana, pero es indudable que recogen admirablemente el de la escuela
tomista. jL4stima grande.- que, admitiendo todos estos puntos fundamentales, nos empeiie-
mos todavia en mantener nuestras discrepancias inexplicables!

37 La prdctica de la ovacidn mental tr.2 p.1.* c.to (2.8 ed. p.332).

38 Des grdces d’oraison ¢.5 n.3

39 Citado por Bamvel en su aIntroduccldm a la 10.* ed. de la obra del P. Poulain Des
gmcee d’oraison n.25 p.56

0 Citado por el P. Claudlo, carmelita, en RET vol.1 (1040) p.591-2.
“1 Cf. «Revue Ascétique et Mystique» (eneto 1023) p.45.
42 Btudes sur la Psychologie des Mystigues t.1 p.253.
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aporta conceptos nuevos, no ensefla cosas nuevas, sino que se constituye
por una profunda e intensa intuicién a la vez simple y riquisima; la volun-
tad es atrafda no con varios afectos distintos, sino que es arrebatada y como
paralizada en un solo -acto sitple, por el-que se' adhiere toda a Dios.

Todo esto lo recibe el alma pasivamente; con ningin esfuerzo podria
obtener este don, ni prever de ningtin modo ‘cudndo habri de recibirlo,
ni retenerlo cuando se desvanece, ni volver a producirlo cuando ya lo
gozd...» #3

R. P. Dt GraNDMAISON.—El hombre tiene el sentimiento o sensaclon
de entrar, no por un esfuerzo, sino por un llamamlento, en contacto mme-
diato, sin 1magen, sm dlSCUl‘SO, aungue no sm luz,” con una Bondad in-
ﬁmta» 44, '

R. P. VALENSIN —Segiin el profesor de la: Facultad de.. Teologia de
Lyén, la mistica, «desde el punto de vista psicolégico, lleva consigo, junto
con un sentimiento inefable. de la presencia de Dios, un recogimiento en Dios
que puede Uegar basta la absorcién de las potencias del alma, emigrando,
por decirlo asi, de la reglén de las sombras y de las i unagenes hacia las rea-
lidades divinas». -

Y afiade a renglon seguido estas luminosas palabras:

«Para definir teolégicamerite la caractetfstica esencial .es preciso remon-
tarse de los efectos a la causa y aclarar la naturaleza misma de esta causa
no ya con las solas fuces de la experiencia, sino también con las de la doc-
trina,

Desde- este punto de vista teolégico, la oracién. de que hablamos sers
{lamada mzsttca, en el sentido de que el alma penetia con efla en lo que
hay de més profundo y misterioso en el trato intimo del Hijo de Dios con,
la Trinidad adorable, que le ayuda a orar en el Espiritu Santo, en nombre
de Jests, al Padre y a esbozar desde aquf abajo la unién gue causard su bea-
titud. Asi, la teologia mistica, definida-por su objeto formal, se presentard
como la ciencia del ser divino viviendo por su gracia en- el cristiano y ele-
vandole,' con las colaboraciones humanas que él suscita, hasta su perfec-
cidn, mientras que habrd que reservar el nombre de teologia ascética a la
ciencia de esas colaboraciones sobrenaturalizadas por las iniciativas del Es-
piritu de Dios.

Y puesto’ que el -problema de las esencias es metafisico, diremos, pues,
de la mistica—entendida como acabamos de hacerlo—que es la ontologia
de la vida espiritual. Y afadiremos—-para mejor trazar las fronteras—que
la ascesis serd la Idgica, y el ascetismo la metodologia» 45,

R. P. Pacueu,—Es una _posesidn experimental.de Dios, una comunica-
cién que Dios hace de sf mismo a sus almas pm\nlegmdas, yenla que el
alma recibe este puro favor divino, gratuito, sin' poderse elevar por si mis-
ma cualquiera que sea su aplicacién o esfuerzo personal»:

En este estado, el alma es llamada epasivay, no porque esté ociosa, pti-
vada de conocimiento, anonadada; al contrario, se encuentra en un acre-
centamiento prodigioso de vida, sus actos de conocimiento y de amor so-
brepasan los actos ordinarios de sus facultades. Pero «rccibe, no toma nada
por su cuenta; no entra,: sino que es mtroduclda no obra, sino que es puesta
en accidn, non agit sed agti‘ur» 46,

41 Theologia spiritualis ascetica et mystica ¢.7 sect.1.*> n.382,

44 Religion penonnelle (Parls 1927) c.5 § 2 p.15%.

45 Cf. sLa vie spiritueller (supl, a marzo 1930) p.[139-40].

46 Psychologie des Mystiques (Paris 1901) p.41L: I,as ultimas pa.labrds Tas toma el P, Pacheu
del P. Bonniot.



-C.3. Naturaleza de la mistica 237

175, - Autores mdependwntes-

R. P S_CHRIJVERS CS8SR—La contemplauén es esencxalmente un. co-
nocimiento y un amor producidos ditectamente por Dios, gracias a:los
dones del Espfritu Santo, en las facultades de la mtehgencla y de la volun-
tad. ‘Toda contemplacién vérdadera es; pues, necesariamente mfusa». )

¥ un: poco més abajo, al precisar la naturaleza de las gracias misticas‘en
general, escribe el docto redentorista belga:

¢El mas frecuente de estos signos parece ser la suavidad experimentada
al contaétd con Dios. Son .raras, creo, las almas contemplativas que no
hayan gustado a Dios de esta manera al menos algunas veces,.Esta ex-
periencia fntima de Dios es tan caracterlstxca, que el alma que ha sido favo-
recida con ella, aunque sélo sea transitoriamente, la distingue ficilmente de
las consolaciones ordinarias y conserva de ella una prdfunda |mpre316n-> 47,

R, P. Ivo DE MonoN, O.M.C.—L.a teologfa mistica es un conocimien-
to infuso experimental y amoroso de Dios producido en nosotros por los
dones intelectiales del Espintu Santo. muy particularmente por el don de
sablduria» 48, e

R. P Taormo DE SAN Jusro, 0. M C—-«En mi hurm]de sentir, el és-
tado mistico estd constituido esencialmente por el conocimiento .amoroso
infuso, es decir, por una alta idea de Dios, habltualmente .general y con-
fusa, con el amor pasivo y persistenten.

Y un poco, mas abajo afiade:’ .

¢¢De dénde proviene en el alma el estado mistlco"’ Dela plena expa.n-
sién de los dones del Espfritu Santo, pamcu]armente del don de sabidurfa» 49,

R. P. Cavrt, A.A—EI jlustre agustmo asuncionista, autor de la fa-
mosa Patrologfa., cree que . esencla de !a mistlca importa los siguientes
elementos S

‘@) §Un"clerto sentido de Dws ‘producido en el alma por Dios mismo.
San Agustin nos ofrece la férmula: sentire Deum, tener el sentimiento de Dios.

b) Un tal sentimiento supone la presencia de Agquel que se manifiésta
de alguna manera, no solameénte como ser perfecto, sino como huésped del
alma. Aunque la gracia no es percibida en sf misma, Dios es aprehendido.
(saisi} en cuanto inhabitante en el alma: capitur habitans, dice todavia mag-
nfficamente San Agustfn, Un tal don no puede venir méds que de Dios; el
sentido mistico de Dios es evidentemente sobrenatural...

¢)  El'sentido mistico de Dios es también oompletamente distinto de
las consolaciones ‘sensibles, que suponen’ la gracia como todo verdadero
movimiento de piedad, pero que son-también, en gran parte, efecto de la
actividad humana, segtn la doctrina de Santa Teresa» 59,

R. P. LaMsaLLE. (eudista).—Hace suya la sigujente deﬁmcusn de San
Francisco de Sales:

da’ contemplactén no. es otra cosa que una arnorom, simple y perma-
nente atencidn del espirita a las cosas divinass 51, .

R. P. Lucas (eudista).—«¢Todo el mundo estd de acuerdo con Santo To-
mds en ensefiar que [a contemplaclén infusa es un efecto de los dones del
Espfritu.Santo».

47 Cf. «La vie spirituelle» (supl. a septiembre de 1929) p. {284] —Véase &mblen su obra
Los prmcxptos de- la vida espiritual, donde expone con mayor amplitud esas mismas ideas.
8 Le don de sagesse (Parfs 1928) p.tg.
‘9 Cf. sLa vie spirituelles (supl. a diciembre 1920) p {152- 3]
50 Cf. «La vie spirituelles (supl. a junio 1930) p.l132-3].
51 [ a contemplation (Parfs: 1912) p.48. . 8AN FRANC[SCO DE SAuas, Amor ‘de Dios
.6 c.3.
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En cuanto a los estados misticos en general, dice que ¢son aquellos en
los que predominan los dones del Espiritu Santo, y en los que el alma tiene
conciencia de recibir un amor «ya del todo hecho», segun ‘la expr@mn del
P. De Ia Taille» 52, . . ,

R. P. BOULEXTEIX. —La mistica consiste en «u’n conocimien'to yun amor
misterioso que nos hacen percibir a Dios de una manera. verdadera.mente
inefable» 53,

R. P. Navar, CM.F ~—«Mistica proplamente dicha én el terreno expe-
rimental es el conocimiento intuitivo, junto con el amor intensfsimo de
Dios, obtenidos por infusién dwma. o sea por medlos extraordinarios. de
la divina Providencia» 54. .

R. P. Avcusto A. OrTEGA, C. M F. —-«Parece ser que la m{stuz. entre
otras notas que pueden asignarsele, es ir tomando conciencia de la presen-
cia de Dios en el alma de una manera sobrenatural hasta llegar al pleno
conocimiento y goce de Dios por amor, que se cumple en la otra vidas,

Y unas lineas m4s ‘abajo afiade: «La vida mfstica, tal como aparece des-
arrollada en los misticos experimentales, se nos muestra como el desenvol-
vimiento natural y 16gico de la gracia santificadora» 55.

Monsefor RiseT.—«La teologfa mistica, desde el punto de vista sub-
jetivo.y experimental, nos parece que puede ser definida: una atraccién
sobrenatural y pasiva del alma hacia Dios que prov1ene de una iluminacién
y de un incendio (embrasement) interiores, que previenen a la reflexion,
sobrepasan el esfuerzo humano y pueden tener’ sobre el cuerpo una repet-,
cusién maravillosa e irresistible» 36,

MONSENOR SAUDREAU. —+Hay en el estado mlstlco y en todo éstado mis-
tico este doble elemento: conocimiento superior dé Dios, que, aunque ge-
neral y confuso, da una muy alta idea de sus incomprensibles grandezas;
y amor no razonado, pero intenso, que Dios mismo comumca, .y al éual
el alma, a pesar de todos sus esfuerzos, no podria elevarse j Jamds» 57,

MONSEROR PAULOT.— ¢Qué es la contemplacién? Un conocimiento de
amor, 0scuro, infuso, simpie. debido sea a la connaturalidad del alma con
Dios, fruto del ejercicio predominante del don de sabidurfa, sea a la grac1a
actual operante, correspondiente a este don»S8. .

MonseRor Farces.—Es uno de los autores que més ha fluctuado en
sus oplmones. hasta cambiar completamente de pensar con motivo de una
controversia con el P. Garrigou-Lagrange, en la que Mons. ‘Farges reco-
nocié noblemente que.llevaba la razén el sabio dominico 59. Su, ultima pa-
labra. parece ser ésta:

«Hay estados contemplativos caracterizados por el predommlo, en gra-
dos diversos, de los dones del Espfritu Santo, y en los que ¢l alma es'més
pasiva que activa, y que son requeridos para la mds emmente santtdad En
esto estamos todos de acuerdo» 69.

52 Cf. «La vie spiritueller (supl. a diciembre 1930) p.[157-9].
53 La définition de la mystique: «Revue Augustinienner {15 novnembre 1906) (Citado
por ARINTERO. Cuestiones misticas 6.* a.2 p.657 3.* ed.)
54 Curso de Teologla ascética y mistica n.3 (85 enia8ed.).
35 P. OrTEGA, Razén teolégica y experiencia mistica p.76 (Editora Nacnonal 1944).
56 La mystique divine t.1 p.26 (ed. 189s).
57 L'dtat mystique c.8 n.60 p.111 (ed. 1903).
58 aLa vie spirituelles (supl. a octubre 1929) p. [30 31] :
59 Cf. P. GARRIGOU, Perfection chrétienne et contemplation ap.t p. [1 a 5!1
60 Autour de notre livre p.o6.
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Ap. TaNQUEREY.—No habla con premslén. pero podemos reconstrulr
su pensamlento en los dos sxgulentes textos: -

«L.a mistica es la parte de-la ciencia espiritual que ﬁene por objeto pro-
pio la teorfa y la prictica de la vida contemplahva desde la primera nache
de los sentidos 'y la quietud hasta el matrimonio espiritual 61,

. «La contemplacién (es) una visién .simple, -afectuosa y prolongada de
Dlos y de las cosas divinas, efecto. de los dones del -Espiritu Santo y de una
gracia actual especial que se apodera de nosotros y nos hace habernos mds
pasiva que activamentes 62, |

D. BALDOMERO JIMENEZ Dugue.—El ilustre publlclsta espaﬁol precisa
su pensa.m.lento en la siguiente forma:

¢ JQué es ld mistica? Esencialmente y pnmanamente. la obra dlvn‘nzadora
de Dios en nosotros cuando ha llegado a ese estadio intenso que se carac-
teriza por el predominio y la invasién desbordante de la accién de 1ds dones.

“Pera demos un paso mis. Todos los autores especulativos y no especu-
lativos hablan de la expefiencia de Dids. Y en seguida la tentacién del pro-
blema psicolégico puro, de<ns1:XMLFault xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat"><ns1:faultstring xmlns:ns1="http://cxf.apache.org/bindings/xformat">java.lang.OutOfMemoryError: Java heap space</ns1:faultstring></ns1:XMLFault>