LIBRO SEGUNDO

Aspecto positivo de la vida cristiana

223. Examinado el aspecto negativo de la vida cristiana, o sea,
todo aquello que hay que rechazar o rectificar en nuestra marcha
hacia la perfeccién, veamos ahora el aspecto positivo, o sea, todo lo
que hay que practicar y fomentar para llegar a las cumbres mas altas
de la unién con Dios.

No todos los medios tienen la misma importancia ni se requie-
ren con idéntico rigor. El siguiente esquema muestra, en sintética
visién de conjunto, la jerarquia de esos valores v, a la vez, el camino
gue vamos a recorrer en las paginas siguientes:

(A) Ex opere opera- (penitencia
I. Medios funda- to: Los sacra- .
mentales para el mentos. ... ... Bucaristia. . , . J Sacramento.
aumento vy des- Sacrificio.
arrollo de la vida 1) El ejercicio de las virtudes
de la gracia..... | B) EAx opere operan- 4 infusas y dones del Es-
|2 } piritu Santo.
[2) Lavida de oracién.
i o Presencia de Dios.
Entendimiento. . .<{ Examen de concien-
cia.
(Psicoldgicos. . . ( Natural: Energfa de caracter.
I Deseo de la per-
Voluntad.. feccién.,
J Conformidad
[ INTERNOS. Sol;:lee r;atu- con la volun-
" T tad de Dios.
< . .
E Fidelidad a la
3 gracia.
3 . . .
S \Fisioldgico : Mejora del propio temperamento.
8 (1) Plan de vida.
T 2) Lectura espiritual.
= | ExTERNOS. 3) Amistades santas.
. 4) El apostolado.
= 5) Direcci6n espiritual

| Apéndice.—FE! discernimiento de los espfritus.
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I. MEDIOS FUNDAMENTALES PARA EL
AUMENTO Y DESARROLLO DE LA VIDA
DE LA GRACIA

Son de dos érdenes: los sacramentos, que aumentan la gracia
ex opere operato, y la practica de las virtudes y dones, juntamente
con el desarrollo progresivo de la vida de oraciéon, que producen su
efecto santificador ex opere operantis.

Examinemos ampliamente cada una de estas cosas.

CAPITULO 1

Los sacramentos

8. Tu., 111,84-00; Suppl. 1-16; Scaramzrri, Dirvectorio ascético 1,8; RiBet, L'ascétique
chrétienne c.45 ; MAHIEU, Probatio charitatis n.124-28 ; GARRIGOU-LAGRANGE, Tres edades 1I-13;
TANQUEREY, Teologia ascética n.262-69; ScHRIJVERS, Principios... II p.2.% ¢.6 a.3; CoLumsa
MARMION, Jesucristo, vida del alma 4; Jesucristo, ideal del monje 8; BEauDENOM, Prdctica pro-
gresiva de la confesién y de la direccién; ParLipon, Los sactamentos en la vida cristiana (Buenos

Aires 1950).

224. Remitimos al lector a las breves nociones sobre la teoria
general sacramentaria que hemos dado més arriba (n.102). Aquf va-
mos a insistir nicamente en los dos sacramentos que reciben con-
tinuamente los fieles: la penitencia y la Eucaristfa. Tres de los otros
cinco—el bautismo, la confirmacién y el orden sacerdotal—no pue-
den recibirse mas que una sola vez en la vida por razén del cardcter
permanente que imprimen. Y los otros dos, ordinariamente, no se
reciben tampoco mas que una sola vez; aunque en absoluto podrian
recibirse en distintos peligros de muerte (extremauncién) o en pos-
teriores nupcias, roto o disuelto el vinculo anterior por la muerte de
uno de los céonyuges (matrimonio).

Veamos, pues, la manera de sacar el méximo rendimiento posi-
ble de la digna recepcién de esos dos grandes sacramentos que pue-
den reiterarse infinitas veces a todo lo largo de la vida cristiana: la
penitencia v la Eucaristia.
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ARTICULO 1
EL SACRAMENTO DE LA PENITENCIA

Omitimos aqui todo lo relativo al modo de obtener el perdon de los
pecados graves, al precepto eclesidstico que obliga a su recepcién anual y
otras cosas semejantes, cuyo estudio pertenece mds bien a los moralistas.
Nos fijamos tnicamente en la confesién sacramental como medio de ade-
lantar en la perfeccién.

1. Valor substantivo del sacramento de la penitencia

228. Error funesto seria pensar que la confesién sacramental
se ordena Unicamente a la absolucién de las faltas cometidas o a una
simple disposicién previa para mejor recibir la Eucaristia. El sacra-
mento de la penitencia tiene en si mismo, e independientemente de
los demas, un gran valor substantivo y una eficacia extraordinaria en
orden al aumento y desarrollo de la vida cristiana.

Como es sabido, los sacramentos aumentan la gracia (si la encuen-
tran ya en el alma) con eficacia de suyo infalible (ex opere operato).
En este sentido, como instrumentos de Dios aplicativos de los mé-
ritos de Cristo, los sacramentos tienen virtud ilimitada para santi-
ficar a los hombres. Pero de hecho, en la prictica, la medida de este
efecto santificador estd en proporcion con las disposiciones (ex opere
operantis) del que recibe el sacramento. No porque estas disposicio-
nes sean concausa de la produccion de la gracia (que proviene exclu-
sivamente de Dios), sino porque actian como previa disposicidn ma-
tertal 1; de manera semejante—advierte un tedlogo contempora-
neo 2—a como, en el orden fisico, el sol calienta mas el metal que
c.:l barro, porque el metal es mejor conductor del calor. De ahi que
Interese grandemente en Teologfa espiritual el estudio de estas dis-
posiciones, que admiten en la préctica grados variadisimos, con el
fin de lograr el maximo rendimiento santificador en la recepcion de
los sacramentos.

2. Disposiciones para recibirlo fructuosamente

226. las disposiciones para recibir con el maximo fruto el sa-
cramento de la penitencia son de dos clases: habituales y actuales.

_A) Disposiciones habituales.—Las principales son tres, que
coinciden con el ejercicio de las tres virtudes teologales:

fl‘). Esriritu DE rE.—~EI tribunal de la penitencia es el tribunal
de Cristo. Hemos de verle a El en la persona del confesor, ya que
! «Quasi dispositio materialiss, dice expresamente Santo Tomds (cf. IV Sent. d.4 q.2

a.3 q.%2 ad 1).
% Cf. Buurot, De Ecclesia Sacramentis (Roma 1900) .1 p.g2.
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estd en su lugar y ejerciendo los poderes que de El ha recibido (lo. 20,
22-23). Tenian razén los fariseos al decir que sélo Dios puede per-
donar Jos pecados (Lc. 5,21). De donde hemos de estar prontos a
aceptar los santos consejos del confesor como si provinieran del mis-
mo Cns‘go.. El gonfesor, por su parte, recuerde la sublime dignidad
de su ministerio y ejérzalo con el temor y reverencia que exige su
condicién de legado de Cristo: pro Christo ergo legatione fungimur
(2 Cor. 5,20).

.b ) MAxiMa conrianza.—Es el tribunal de la misericordia, el
unico en el que siempre se absuelve al reo con tal de que esté since-
ramente arrepentido. Por eso, al confesor no se le llama juez, sino
padre. De donde el confesor debe revestirse, como Cristo, de entra-
flas de misericordia, y el penitente ha de acercarse a él con el corazén
dilatado por la confianza mas absoluta y filial.

¢) Amor pE D1os.—Cada vez més intenso, que excluya el afec-
to a cualquier pecado por minimo que sea y excite en nuestras almas
sentimientos de verdadera contricion por los que hemos tenido la
desdicha de cometer.

B) Disposiciones actuales.—Ante todo, hemos de acercarnos
al tribunal de la penitencia en cada caso como si aquélla fuese la dl-
tima confesiéon de nuestra vida, como preparacién inmediata para
el vidtico y el juicio de Dios. Hay que combatir con energia el espi-
ritu de rutina, no confesdndose por mera costumbre de hacerlo cada
tantos dfas, sino poniendo el miximo empefio en conseguir, con la
gracia de Dios, una verdadera conversién y renovacién de nuestra

alma.
Examinemos ahora las disposiciones fundamentales en cada uno

de los momentos o condiciones que se requieren para hacer una bue-
na confesién.

a) EL ExaMmEN DE concIENCIA.—Hay que hacerlo con la méxima sin-
ceridad y humildad, con el 4nimo sereno e imparcial, sin excusar nuestros
defectos ni empefiarse escrupulosamente en ver faltas donde no las hay.

El tiempo que hay que dedicarle es muy vario, segin la frecuencia de
las confesiones, la {ndole del alma y el grado de perfeccién en que se en-
cuentra. Un medio excelente de simplificar este trabajo es hacer todos los
dias el examen de conciencia, anotando—con signos convencionales que
prevengan las indiscreciones—lo que haya de someterse al tribunal de la
penitencia. Haciéndolo asi, bastan unos momentos para hacer el resumen
mental antes de acercarse al confesor. Este procedimiento tiene, ademds,
la ventaja de descargar la memoria durante la semana y suprimir la inquie-
tud que el olvido de algo que no recordamos nos podria acarrear.

Pero téngase especial cuidado en no perderse en una multitud de deta-
Nes nimios. Més que el namero exacto de las distracciones en la oracicn,
interesa averiguar cudl es la causa de haber estado tan distrafdo. Son las
torcidas disposiciones del alma las que urge enderezar; y esto se consigue
mucho mejor atacando directamente sus causas que averiguando el ndmero

Teol. de lu Perfec 14
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exacto de las manifestaciones exteriores de aquel fallo 3. Esto se entiende,
naturalmente, de las faltas veniales; porque, tratdndose de pecados graves,
habrfa que precisar su ntimero con toda exactitud o con la mdxima aproxi-

macién. posible,

b) La cONTRICION DE corazON.—Es la disposicién fundamental, jun-
to con el propésito de enmienda, para sacar el mayor fruto posible de la
recepcién del sacramento. Su falta absoluta harfa sacrilega la confesién—si
fuera con advertencia-—o harfa invdlida la absolucién—por falta de materia
proxima—aun recibida de buena fe 4. Entre personas piadosas que se con-
fiesan casi siempre de faltas leves, es mas facil de lo que se cree la invalidez
de la absolucién por falta de verdadero arrepentimiento, ocasionado por la
misma insignificancia de esas culpas y el espiritu de rutina con que se con-
fiesan de ellas. Por eso, en orden al valor de la absolucién, es preferible
no acusarse de las faltas ligeras de las que no se tenga valor de evitarlas a
todo trance—ya que no es obligatoria la acusacién de las faltas veniales,
y serfa irreverencia y gran abuso acusarse sin arrepentimiento ni propdsito
de enmienda—, haciendo recaer el dolor y propésito sobre algin pecado
grave de la vida pasada del que se vuelva a acusar o sobre alguna falta ac-
tual de la que se duele de verdad y trata seriamente de no volverla a co-
meter.

La intensidad del arrepentimiento, nacido sobre todo de los motivos
de perfecta contricion, estard en razon directa del grado de gracia que el
alma recibird con la absolucién sacramental. Con una contricién intensisima
podria obtener ¢l alma no solamente Ja remisién total de sus culpas y de la
pena temporal que habfa de pagar por ellas en esta vida o en el purgatorio,
sino también un aumento considerable de gracia santificante, que la harfa
avanzar a grandes pasos por los caminos de la perfeccién. Téngase muy
presente que, segun Ja doctrina del Angélico Doctor, al recobrar la gracia
el pecador en el sacramento de la penitencia (o fuera de él, por la perfecta
contricién con propdsito de confesarse), no siempre la recibe en el mismo
grado de antes, sino en igual, mayor o menor segun sus disposiciones actua-
lesS. Es, pues, de la mayor importancia procurar la mdxima intensidad
posible en el ‘arrepentimiento y contricién para lograr recuperar el mismo
grado de gracia o quizd mayor que el que se posefa antes del pecado. Y esta
misma doctrina vale también para el aumento de la gracia cuando el alma se
acerque al sacramento ya en posesién de la misma. Nada, pues, ha de procurar
con tanto empefio el alma que quiera santificarse como esta intensidad de
contricién nacida del amor de Dios, de la consideracién de su infinita bon-~
dad y misericordia, del amor y sufrimientos de Cristo, de la monstruosa
ingratitud del pecador para con un Padre tan bueno, que nos ha colmado
de incomprensibles beneficios, etc. Pero bien persuadida de que esta gracia
de la perfecta e intensa contricién es un don de Dios que sélo puede impe-

3 Reléanse a este propésito las excelentes paginas de TissoT en su preciosa obra La vida
interior simplificada p.3.* 1.2 c.6-10, que recogemos, en parte, en otro lugar de esta obra
(cf. n.486).

4 Sabido es que—como ensena Santo Tomas (111,84,2) —la materia préxima del sacra-
mento de la penitencia no son los pecados del penitente (materia remota), sino los actos con
que los rechaza (contricién, confesién y satisfaccién). Las formas sacramentarias recaen di-
rectamente sobre la materia prdxima, no sobre la remota. De donde, cuando falta la materia
préxima~-aunque sea inculpablemente—, no hay sacramento.

5 He aqui sus propias palabras: tAcontece, pues, que lu intensidaid e Lrrepentiticnto
del penitente es, a veces, proporcionade a una mayor gracia que’ aquella de la gue cay6 por el
pecado; a veces, a igual; v a veces, a menor. Y por lo mismo el penitente se levanta a veces
con mayor gracia que Ja que tenfa antes; a veces, con igual; y a veces, con meoor. Y lo misio
bay que decir de las virtudes que dependen y siguen a la graciar (111,89,2).
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‘trafse por via de oracién, se humillara profundamente ante la divina Majes-

tad, implordndola con insistencia por intercesién de Marfa, ‘Mediadora - de
todas las gracias. e

¢) EL propdsito FirME.—Por falta de él resultan invdlidas—cuando
menos——gran nimero de confesiones, sobre todo entre gente devota y ru-
tinaria. Hay que poner suma diligencia en este importante punto. Para
ello no nos contentemos con' un propésito general de no volver a pecar,
demasiado inconcreto para que resulte eficaz. Sin excluir ese propdsito
general, tomemos, ademds, una resolucién clara, concreta, enérgica, de po-
ner los medios para evitar tal o cual falta o adelantar en la practica de una
determinada virtud. Hagamos recaer sobre esa resolucién una mirada es-
pecial en el examen diario de conciencia y démosle cuenta al confesor,
en la préxima confesién, de nuestra fidelidad o flaqueza. jCuédntas con-
fesiones de gente piadosa resultan invélidas o poco menos que indtiles por
no tener en cuenta estas cosas tan elementales!

d) La conreEsION DE Boca.—Santo . Toméds—Suppl. 9,4—examina y
Jjustifica las dieciséis cualidades que sefialaban los antiguos a la perfecta acu-
sacién de los pecados, contenidas en los siguientes versos:

«La confesién sea simple, humilde, pura, fiel,
frecuente, clara, discreta, voluntaria, sin jactancia,
integra, secreta, dolorosa, pronta,
fuerte, acusadora y dispuesta a obedecer».

No todas estas condiciones revisten la misma importancia, aundue
ninguna de ellas deja de ser Gtil. Las principales en orden al miximo rendi-
miento santificador son las siguientes: C

1.* Profundamente humilde.—FEl penitente ha de reconocer rendida-
mente sus miserias, y ha de empezar a repararlas aceptando voluntaria-
mente la propia abyeccién ante los ojos del confesor. De ah{ que cometen
una gran torpeza y equivocacién las personas que, al caer en-una falta humi-
llante, buscan otro confesor para que el propio y ordinario no sospeche
nada ni pierdan prestigio ante ¢él. Es imposible que con este proceder tan
humano e imperfecto reporten el debido fruto de la absolucién sacramental.
Jamés daran un paso en la perfeccién almas que conserven todavia tan arrai-
gado el amor propio y andan tan lejos de la verdadera humildad de corazén.
Muy al contrario obran los que desean santificarse de veras. Sin faltar a
la verdad, exagerando voluntariamente la calidad o el némero de sus pe-
cados—Ilo que serfa una verdadera profanacién del sacramento-—, procuran
acusarse de ellos de la manera mds vergonzosa y humillante posible. No so-
lamente no los van «oloreando por que no parezcan tan malos, lo cual
mds es irse a excusar que a acusar-—como lamenta San Juan de la Cruz
en ciertos principiantes 6-—, sino «méds gana tienen de decir sus faltas y
pecados, o que los entiendan, que no sus virtudes; y asi se inclinan mas
a tratar su alma con quien en menos tiene sus cosas y su espiritu» 7. Sin
estos sentimientos de profunda y sincera humildad, apenas se puede con-
seguir verdadero fruto de la confesién sacramental en orden a la perfec-
cién cristiana.

2.5 Integra.—No nos referimos aquf a la integridad en la acusacion de
la especie y numero de los pecados mortales—absolutamente indispensable

6 Cf. Noche obscura 1,2,4. Debe leerse integro este magnffico capitulo acerca de la soberbia

de los principiantes.
7 Ibid., n.7.
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para no convertir la confesién en sacrilegio—, sino a la inquisicién de las
causas y motivos que han deteriminado esos pecados, para que el confesor
aplique el conveniente remedio y pueda prevenir las recaidas.

«No basta, pues, una vaga acusacién que nada descubra al con-
fesor, tal como ésta: he tenido distracciones en la oracién. Se ha de
decir: he estado distraido por negligencia en tal o cual ejercicio de
piedad, por haberlo comenzado mal, sin ningiin recogimiento, o por
no haber combatido las distracciones originadas en un pequefio ren-
cor, o en una afeccion sensible, o en el estudio. Se le deben recordar
igualmente las resoluciones hechas anteriormente y si se han cum-
plido o no. Asf se evitard la rutina y la negligencia» 8.

3.2 Dolorosa.—Hay que acusarse en términos que pongan de mani-
fiesto el arrepentimiento sincero de que estd embargada el alma, procu-
rando excitar mis y mids los sentimientos interiores de contricién a me-
dida que se van refiriendo los pecados y miserias.

4.  Frecuente.—Para que la confesién resulte un ejercicio altamente
santificador es menester que sea frecuente. El Cédigo Canénico urge a los
ordinarios de lugar la obligacién de procurar que todos sus clérigos puri-
fiquen frecuentemente sus conciencias en el sacramento de la penitencia
(cn.123). Y, hablando de los religiosos y seminaristas, concreta expresa-
mente que esa confesién debe ser, al menos, semanal: «semel saltem in
hebdomada» (cn.595 y 1367). No importa que apenas se tengan nuevas
faltas voluntarias que acusar; siempre habrd materia en algin episodio la-
mentable de la vida pasada, sobre el que se haga recaer nuevamente el dolor
y justifique una nueva absolucién, que nos aumentarid considerablemente
la gracia. Santos hubo—tales como San Vicente Ferrer, Santa Catalina de
Sena, San Ignacio de Loyola, San Francisco de Borja, San Carlos Borromeo
y San Alfonso Marfa de Ligorio—que se confesaban todos los dfas; no por
escripulos ni ansiedades de conciencia, sino porque tenfan sed de Dios,
y sabfan que uno de los medios mis eficaces para adelantar en la perfeccién
era la humilde y contrita recepcién del sacramento de la penitencia. El
alma que aspira seriamente a santificarse no se dispensard jamas al menos
de la confesi6n semanal.

e) LA SATISFACCION SACRAMENTAL.—Ademds de la finalidad wvindi-
cativa para restablecer el orden conculcado, la satisfaccién sacramental
tiene un doble valor: el remisivo de la pena temporal debida por el pecado
—y este efecto lo produce ex opere operato, pero en grados muy distintos
segdn Jas disposiciones del penitente—y el medicinal, preservando del pe-
cado futuro y sanando las heridas por la aplicacién de los remedios opor-
tunos. Por eso hay que cumplir Ja penitencia impuesta por el confesor
cuanto antes y con el maximo fervor posible.

Teniendo en cuenta la gran benevolencia hoy vigente en la imposicién
de la penitencia sacramental, son de alabar los penitentes que ruegan a
sus confesores una penitencia mds grave; puesto que, como ensefia Santo
Tomas, el valor satisfactorio de las obras impuestas como penitencia sa-
cramental es mucho mayor que si se realizan por propia iniciativa, ya que
forman parte completiva del sacramento y reciben su fuerza del poder de
las laves 9,

$ Garriaou-LAGrRANGE, Tres edades 11,13.

9 He aquf las palabras mismas del Angélico Doctor: +Como la satisfaccién impuesta
por el sacerdote es una parte de la penitencia, es manifiesto que en ella obra el poder de las
Ilaves, de suerte que vale m4s para expiar el pecado que si el hombre realizara la misma obra
por su propio arbittior {Quodl. 3 a.28).
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3. Efectos de la confesion sacramental

22%. No cabe duda que la confesién, realizada en estas condi-
ciones, es un medio de altisima eficacia santificadora. Porque en ella:

a) La sangre de Cristo ha caido sobre nuestra alma, purificin-
dola y santificindola. Por eso, los santos que habfan recibido luces
vivisimas sobre el valor infinito de la sangre redentora de Jesus te-
nian verdadera hambre y sed de recibir la absolucién sacramental.

b) Se nos aumenta la gracia ex opere operato, aunque en gra-
dos diferentisimos segin las disposiciones del penitente. De cien
personas que hayan recibido la absolucién de las mismas faltas, no
habra dos que hayan recibido la gracia en el mismo grado. Depende
de la intensidad de su arrepentimiento y del grado de humildad con
que se hayan acercado al sacramento.

¢) El alma se siente llena de paz y de consuelo. Y esta dispo-
sicién psicolégica es indispensable para correr por los caminos de la
perfeccién.

d) Se reciben mayores luces en los caminos de Dios. Y asi, por
ejemplo, después de confesarnos comprendemos mejor la necesidad
de perdonar las injurias, viendo cuan misericordiosamente nos ha
perdonado el Sefior; o se advierte con més claridad la malicia del pe-
cado venial, que es una mancha que afea y ensucia el alma, privan-
dola de gran parte de su brillo y hermosura. .

e) Aumenta considerablemente las fuerzas del alma, proporcio-
nandole energfa para vencer las tentaciones y fortaleza para el per-
fecto cumplimiento del deber. Claro que estas fuerzas se van debi-
litando POCo a poco, y por eso es menester aumentarlas otra vez con
la frecuente,confesion.

4. La virtud de la penitencia y el espiritu de compuncién

228. La recepcién del sacramento de la penitencia es de una
eficacia santificadora extraordinaria, pero se trata de un acto tran-
sitorio que no puede repetirse continuamente. Lo que ha de perma-
necer habitualmente en el alma es la virtud de la penitencia y el es-
piritu de compuncion, que mantendran en nosotros los frutos del sa-
cramento 190, En gracia a la brevedad, vamos a resumir en unos
cuantos puntos las ideas fundamentales que conviene tener siempre
presentes 11;

1. La virtud de la penitencia es un hébito sobrenatural por el que
nos dolemos de los pecados pasados con intencién de removerlos del alma 12,
Lleva, pues, implicito el deseo de expiarlos. )

2. Fsta virtud ha de manifestarse por los actos que le son propios;
pero en si misma es una actitud habitual del alma que nos mantiene-en el

10 Cf. 111,84,8-9. . .

13 No conocemos nada mejor sobre esta importante materia que las preciosas paginas
de Dom CoLumBa MARMION en Jesucristo, vida del alma ¢.4 § 3-6, v en Jesucristo, ideal del
monje c.8, cuyas principales ideas resumimos nosotros aqui.

12 Cf. I11,8s,1.
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pesar de haber ofendido a Dios y en el deseo de reparar nuestras faltas.
iste espfritu de compuncién es necesario a todos los que no han vivido en
una inocencia perfecta; o sea, mas o menos, a todos los hombres del n’u.m_d'l.

3. Cuando es profundo y habitual este sentimiento de contricién,
proporciona al alma una gran paz, la mantiene en la humildad, es un exce-
lente instrumento de purificacién, le ayuda a mortificar sus instintos desor-
denados, la fortifica contra las tentaciones, la impulsa a emplear todos los
medios a su alcance para reparar sus pecados y es una garantia de perseve-
rancia en el camino de la perfeccién.

4.° Muchas almas experimentan instintiva repugnancia a todo lo que
signifique penitencia y renunciamiento, Pero ese movimiento instintivo-—que
tiene su origen en las raices mas hondas de la psicologfa humana, que rehuye
naturalmente el dolor—no es obstdculo para que se posea y practique la
virtud de la penitencia, que, en cuanto tal, reside en la voluntad y nada
tiene que ver con las rebeldfas del instinto.

5.2 El espfritu de compuncién es propio de todos los santos; todos
se sentian pecadores ante Dios. Y la misma Iglesia ha sembrado su liturgia
de férmulas de contricién, sobre todo en el rito del santo sacrificio de la
misa, en el que se multiplican de manera impresionante y con verdadera
profusion (Confiteor...; aufer a nobis...; Kyrie...; qui tollis peccata mundi,
miserere nobis...; pro innumerabilibus peccatis meis...; et in animo contrito...;
redime me et miserere mei...; ab aeterna damnatione nos eripi...; nobis quoque
peccatoribus...; dimitte nobis, debita nostra...; agnus Dei...; ab omnibus iniqui-
tatibus meis...; Domine non sum dignus...; ut in me non remaneant scelerum
macula...). Este es el espiritu que anima a la Iglesia, esposa de Cristo,
mientras realiza en este mundo Ja accién mds sublime y mas santa.

6.° La penitencia nos hace participantes de los sufrimientos y méritos
de Cristo. La unién a Cristo en nuestros sufrimientos, ademds de condicién
indispensable para su valor, es una fuente inefable de consuelos. Los san-
tos no acertaban a vivir sin cruz. En el fondo del alma, todos repetian el
grito sublime de Santa Teresa: «O padecer o morir».

7.2 Siguiendo el pensamiento y la intencién de la Iglesia—manifes-
tados en la férmula que acompaia a la absolucién sacramental-—, hemos de
referir, por una intencién explicita, los actos de la virtud de la penitencia
al sacramento mismo. Esta prictica es de singular eficacia para la remisién
de nuestros pecados, para el aumento de la gracia y del premio de la vida
eterna: squidquid boni feceris et mali sustinueris sit tibi in remissionem
peccatorum augmentum gratiae et praemium vitae aeternaen,

8. Los principales medios para adquirir el espiritu de penitencia y
de compuncioén son: a) La oracidn, ya que se trata de un don de Dios alta-
mente santificador. El misal trae una preciosa férmula pro petitione lacry-
marum que los antiguos monjes recitaban con frecuencia 13, El Miserere
es también una férmula bellisima. b) La contemplacién de los sufrimientos
de Cristo a causa de nuestros pecados y su infinita misericordia en acoger
al pecador arrepentido. ¢) La préctica voluntaria de mortificaciones y aus-
teridades realizadas con espiritu de reparacién en unién con Cristo,

13 Hela aqui, traducida al castellano: «Lios omnipotente y misericordioso, que para el
pueblo sediento hiciste brotar de la piedra una fuente de agua viva; haz que broten de
nuestro corazon endurecido ligrimas de compuncion, a fin de que podamos llorar nuestros
pecados y merezcamos obtencr su remision por tu misericordias (cf. Misal Romano, entre las

oraciones «ad diversa»).
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ARTICULO =2

LA EUcARISTIA, FUENTE DE SANTIFICACION

S.Tw., I11,73-83; RiBET, L'ascétique chrétienne 46; Mauigu, Probatio charitatis n.129-32;
Tanquerey, Teologia ascética n.277-88; GARRIGOU-LAGRANGE, Tres edades Il,15; 1lI,25;
Sauvk, Intimidades de la Eucaristia; HucdN, La Sainte Eucharistie; MarMioN, Jesucristo,
vida del alma c.8; Bernabor, De la Eucaristia a la Trinidad; GoMA, La Eucaristia v la vida
cristiana; ANtonio HerNANpEzZ, C.MLF., Por la Eucaristia a la santidad.

1. Eficacia santificadora de la Eucaristia

229. Entre todos los ejercicios y practicas de piedad, ninguno
hay cuya eficacia santificadora pueda compararse a la digna recep-
cién del sacramento de la Eucaristia. En ella recibimos no solamente
la gracia, sino el Manantial y la Fuente misma de donde brota. Ella
debe ser, en su doble aspecto de sacramento y de sacrificio, el cen-
tro de convergencia de toda la vida cristiana. Toda debe girar en
torno a la Eucaristia.

Omitimos aqui una multitud de cuestiones dogméticas y mora-
les relativas a la Eucaristia. Recordemos, no obstante, en forma de
breves puntos, algunas ideas fundamentales que conviene tener siem-
pre muy presentes:

1.* La santidad consiste en participar de una manera cada vcz
mds plena y perfecta de la vida divina que se nos comunica por la
gracia.

2.2 Esta gracia brota—como de su Fuente tnica para el hom-
bre—del Corazén de Cristo, en el que reside la plenitud de la gracia
y de la divinidad.

3.2 Cristo nos comunica la gracia por los sacramentos, princi-
palmente por la Eucaristia, en la que se nos da a si mismo como ali-
mento de nuestras almas. Pero, a diferencia del alimento material,
no somos nosotros quienes asimilamos a Cristo, sino El quien nos
diviniza y transforma en si mismo. En la Eucaristia alcanza el cris-
tlano su maxima cristificacién, en la que consiste la santidad.

4.2 La comunién, al darnos enteramente a Cristo, pone a nues-
tra disposicion todos los tesoros de santidad, de sabiduria y de cien-
cia encerrados en El. Con ella, pues, recibe el alma un tesoro rigu-
rosa y absolutamente infinito que se le entrega en propiedad.

5.% Juntamente con el Verbo encarnado—con su cuerpo, alma
y divinidad—, sc nos dan cn la Eucaristfa las otras dos personas dc
la Santisima Trinidad, el Padre y el Espiritu Santo, en virtud del
incfable misteria de la circuminsesion, que las hace inseparables. Nun-
ca tan perfectamente como después de comulgar el cristiano se con-
vierte en temple y sagrario de la Divinidad. En virtud de este divino
e inefable contacto con la Santisima Trinidad, el alma--y, por re-
dundancia de ella, el mismo cuerpo del cristiano—se hace més sa-
grada que la custodia y el copon y adn mds que las mismas especies
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sacramentales, que contienen a Cristo—ciertamente—, pero sin to.-
carle siquiera ni recibir de El ninguna influencia santificadora,

6.8 La unién eucarfstica nos asocia de una manera misteriosa,
pero realisima, a la vida intima de la Santisima Trinidad. En el almg
del que acaba de comulgar, el Padre engendra a su Hijo unigénito,
y de ambos procede esa corriente de amor, verdadero torrente de
Hamas, que es el Espiritu Santo. El cristiano después de comulgar
deberfa caer en éxtasis de adoracién y de amor, limitAndose tnica-
mente a dejarse llevar por el Padre al Hijo y por el Hijo al Padre en
la unidad del Espiritu Santo. Nada de devocionarios ni formulas
rutinarias de accién de gracias; .un sencillo movimiento de abrasa-
do amor y de intima y entrafiable adoracién, que podria traducirse
en la simple férmula del Gloria Patri, et Filio, et Spiritui Sancto. ..

7.2 De esta forma, la unién eucaristica es ya el cielo comenzado,
el «cara a cara en las tinieblas» (sor Isabel de la Trinidad). En el cielo
no haremos otra cosa.

Estas ideas son fundamentales, y ellas solas bastarian, bien me-
ditadas, para darnos el tono vy la norma de nuestra vida cristiana,
que ha de ser esencialmente eucaristica. Pero para mayor abunda-
miento precisemos un poco més lo relativo a la preparacién y accion
de gracias, que tiene importancia capital para obtener de la Fuca-
ristia el maximo rendimiento santificador.

2. Disposiciones para comulgar

230. Hay que distinguir una doble preparacién: remota y pré-
xima.

A) Preparacién remota.—FEl gran pontifice San Pio X, por
el decreto Sacra Tridentina Synodus, de 20 de diciembre de 19053,
dirimié para siempre la controversia histérica sobre las disposicio-
nes requeridas para recibir la sagrada comunién. El papa determina
que para recibir la comunién frecuente y aun diaria se requieren
tan solo las siguientes condiciones: a) estado de gracia; b) recta in-
tencién (o sea, que no se comulgue por vanidad o rutina, sino por
agradar a Dios); ¢) es muy conveniente estar limpio de pecados ve-
niales, pero no es absolutamente necesario: la comunién ayudard
a vencerlos; d) se recomienda la diligente preparacién y accién de
gracias; e) debe procederse con el consejo del confesor. A nadie que
reuna estas condiciones se le puede privar de la comunién fre¢uente
y aun diaria 14,
De todas formas, es evidente que las personas que quierar} ade-
lantar seriamente en la perfeccién cristiana han de procurar inten-
14 Para remediar los abusos que de la comunién frecuente y diaria podian originarse en
colegios, semindrios, comunidades religiosas, etc., donde existe el peligro de que alguien se
acerque.a comulgar en malas. condiciones por no llamar la atencién de sus compaiierss o.su-
periores, di6 la Sagrada Congregacién de Sacramentos, con fecha 8 de diciembre de 1938,
und prudentisima Instruccidén reservada a los Ordinarios del lugar vy a los Superiores mayores
de religiones clericales, que no se publicé en Acta Apostolicae Sedis. Puede verse un amplio

extracto de la misma en el comentario al cn.1367 de la edicion del Cédigo Candnico publicada
por la BAC.
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sificar hasta el maximo estas condiciones. Su preparacién remoty ha
de consistir en llevar una vida digna del que ha comulgado por la
mafiana y ha de volver a comulgar al dia siguiente. Hay que-insisti,
principalmente en desechar todo apego al pecado ver.u't'zl, sobre todg
al plenamente deliberado, y en combatir el modo tibio e imperfecy,
de obrar, lo cual supone la perfecta abnegacion de si mismo y la ter,.
dencia a la practica de lo mds perfecto para nosotros en cada caso, hy.
bida cuenta de todas las circunstancias.

B) Preparacién préxima.—Cuatro son las principales digpg.
siciones préximas que ha de procurar excitar en si el alma ferviente,
implorandolas de Dios con humilde y perseverante insistencia:

a) Fe viva.—Cristo la exigfa siempre como condicién indispensable
antes de conceder una gracia aun de tipo material (milagro). La Eucaristiy
es por antonomasia el mysterium fidei, ya que en ella nada de Cristo perc;.
ben la razén natural ni los sentidos. Santo Tomds recuerda que en la cruz
se oculté solamente la divinidad, pero en el altar desaparece incluso I
humanidad santfsima: ¢Latet simul et humanitass. Esto exige de nosotrog
una fe viva transida de adoracién.

Pero no sélo en este sentido—asentimiento vivo al misterio eucarfsticg-—
la fe es absolutamente indispensable, sino también en orden a la virtud
vivificante del contacto de Jestis. Hemos de considerar en nuestras almajg
la lepra del pecado y repetir con la fe vivisima del leproso del Evangelio:
«Sefior, si tt quieres, puedes limpiarme» (Mt. 8,2); o como la del ciego de
Jericé—menos infortunado con la privacién de la luz material que nosotrog
con la ceguera de nuestra alma—: «Sefior, haced que vea» (Mc. 10,51).

b) HuMmiLbap PrROFUNDA.—Jesucristo lavé los pies de sus apéstoles an-
tes de instituir la Eucaristfa para darles ejemplo (lo. 13,15). Si la Santisima
Virgen se preparé a recibir en sus virginales entrafias al Verbo de Dijog
con aquella profundfsima humildad que la hizo exclamar: «He aqui la .es-
clava del Sefior» (Le. 1,38), {qué deberemos hacer nosotros en semejante
coyuntura? No importa que nos hayamos arrepentido perfectamente de
nuestros pecados y nos encontremos actualmente en estado de gracia. La
culpa fué perdonada, el reato de pena acaso también (si hemos hecho la
debida penitencia), pero el hecho histérico de haber cometido aquel pecado
no desaparecerd jamés. No olvidemos, cualquiera que sea el grado de san-
tidad que actualmente poseamos, que hemos sido rescatados del infierno,
que somos ex presidiarios de Satanés. El cristiano que haya tenido la des-
gracia de cometer alguna vez en su vida un solo pecado mortal deberfa estar
siempre anonadado de humildad. Por lo menos, al acercarse a comulgar, re-
pitamos por tres veces con sentimientos de profundisima humildad y vivi-
simo arrepentimiento la férmula sublime del centurién: «Domine, non sum
dignus...»

¢) Conrianza 1LIMITADA.—Es preciso que el recuerdo de nuestros pe-
cados nos lleve a la humildad, pero no al abatimiento, que serfa-una forma
disfrazada del orgullo. Jesucristo es el gran perdonador, que acogié ¢on infi-
nita ternura a todos los pecadores que se le acercaron en demanda de per-
dén. No ha cambiado de condicién; es el mismo del Evangelio. Acerqué-
monos a El con humildad y reverencia, pero también con inmensa confianza
en su bondad y misericordia. Es el Padre, el Pastor, el Médico, el Amigo
divino, que quiere estrecharnos contra su Corazén palpitante de amor.. La
confianza le rinde y le vence: no puede resistir a ella, le roba el Corazén...
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d) HaMBRE Y SED DE cOMULGAR.—Es ésta la disposicién que mis direc-
tamente afecta a la eficacia santificadora de la sagrada comunién. Esta ham-
bre y sed de recibir a Jestis sacramentado, que procede del amor y casi se
identifica con él, ensancha la capacidad del alma y la dispone a recibir la
gracia sacramental en proporciones grandfsimas. La cantidad de agua que
se coge de la fuente depende en cada caso del tamafio del vaso que se lleva.
Si nos preocupiramos de pedirle ardientemente al Sefior esta hambre y
sed de la Eucaristfa y procurdramos fomentarla con todos los medios a
nuestro alcance, muy pronto serfamos santos. Santa Catalina de Sena, Santa
Teresa de Jests, Santa Micaela del Santfsimo Sacramento y otras muchas
almas santas tenfan un hambre y sed de comulgar tan devoradoras, que se
hubieran expuesto a los mayores sufrimientos y peligros a trueque de no
perder un solo dfa el divino alimento que las sostenfa. Hemos de ver preci-
samente en estas disposiciones no solamente un efecto, sino también una
de las mds eficaces causas de su excelsa santidad. La Eucaristia recibida
con tan ardientes deseos aumentaba la gracia en sus almas en grado incalcu-
lable haciéndolas avanzar a grades pasos por los caminos de la santidad.

En realidad, cada una de nuestras comuniones deberfa ser mds fervorosa
que la anterior, aumentando nuestra hambre y sed de la Eucaristfa. Porque
cada nueva comunién aumenta el caudal de nuestra gracia santificante, y
nos dispone, en consecuencia, a recibir al Sefior al dfa siguiente con un amor
no sélo igual, sino mucho mayor que el de la vispera. Aqui, como en todo
el proceso de la vida espiritual, el alma debe avanzar con movimiento uni-

formemente acelerado; algo as{ como una piedra, que cae con mayor rapidez
a medida que se acerca mds al suelo 15,

3. La accién de gracias

231. Para el grado de gracia que nos ha de aumentar el sacra-
mento ex opere operato es mas importante la preparacién que la ac-
cién de gracias. Porque ese grado est4d en relacién con las disposi-
ciones actuales del alma que se acerca a comulgar, y, por consiguien-
te, tienen que ser anteriores a la comunién 16,

De todas formas, la accién de gracias es importantisima tam-
bién. «No perdais tan buena sazén de negociar como es la hora des-
pués de haber comulgadon, decfa con razén a sus monjas Santa Te-
resa de Jesus 17. Cristo estd presente en nuestro corazoén, y nada desea
tanto como llenarnos de bendiciones.

La mejor manera de dar gracias consiste en identificarse por el

15 Lo recuerda hermosamente Santo Tomés: ¢El movimiento natural (v.gr., el de una
piedra al caer) es mds acelerado cuanto mas se acerca al término. Lo contrario ocurre con el
movimiento violento (v.gr., el de una piedra arrojada hacia arriba). Ahora bien: la gracia
inclina al modo de la naturaleza. Luego los que estin en gracia, cuanto mds se acercan al
fin, tanto mas deben crecer? (In epist. ad Hebr. 1,25).

16 Teslogos hay que afirman que el sacramento puede producir nuevos aumentos de
gracia ex opere operato todo el tiempo que permanecen incorruptas las especies sacramentales
en el interior del que ha comulgado (si se producen nuevas disposiciones por su parte).
Pero esta teorfa tiene muy pocas probabilidades. Es muchfsimo maés teolégico decir que el
efecto ex opere operato lo produce el sacramento una sola vez, en el momento mismo de re-
cibirse (cf. 111,80,8 ad 6). Lo que si cabe son nuevos aumentos de gracia ex opere operantis
(intensificando las disposiciones), pero esto ya nada tiene que ver con el efecto propio de
los sacramentos (que es el ex opere operato), y puede producirse también independientemente
de ellos por cualquier acto de virtud mds intenso que el habito de la misma que actualmente
se posee. Este acto més intenso supone, naturalmente, una previu gracia actual més intensa
también, que es quien lo hace posible.

17 Cf. Camino 34,10.
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amor con el mismo Cristo y ofrecerle al Padre, con todas sus infinitas
riquezas, como oblacién suavisima por las cuatro finalidades del
sacrificio: como adoracion, reparacion, peticion y accién de gracias.
Hablaremos inmediatamente de esto al tratar del santo sacrificio de
la misa, y alli remitimos al lector.

Hay que evitar a todo trance el espiritu de rutina, que esteriliza
la mayor parte de las acciones de gracias después de comulgar, Son
legién las almas devotas que ya tienen preconcebida su accién de
gracias—a base de rezos y férmulas de devocionario—y no quedan
tranquilas sino después de recitarlas todas mecinicamente. Nada
de contacto intimo con Jests, de conversacién cordial con El, de
fusién de corazones, de peticién humilde y entrafiable de las gra-
cias que necesitamos hoy, que acaso sean completamente distintas
de las que necesitaremos mafiana. «Yo no sé qué decirle al Sefior,
contestan cuando se les inculca que abandonen el devocionario y
se entreguen a una conversacién amorosa con El. Y asi no intentan
siquiera salir de su rutinario formulismo. Si le amaran de verdad
y se esforzasen un poquito en ensayar un didlogo de amistad, silen-
cioso, con su amantisimo Corazén, bien pronto experimentarfan
repugnancia y niuseas ante las férmulas del devocionario, compues-
tas y escritas por los hombres. La voz de Cristo, suavisima e incon-
fundible, resonaria en lo més hondo de su alma, adoctrinindolas
en el camino del cielo y estableciendo en su alma aquella paz que
wobrepuja todo entendimiento» (Phil. 4,7).

Otro medio excelente de dar gracias es reproducir en silencio algunas
escenas del Evangelio, imaginando que somos nosotros los protagonistas
ante Cristo, que estd allf realmente presente: «Sefior, el que amas estd en-
fermo» (las hermanas de Ldzaro: Io. 11,3); «Sefior, si quieres, puedes lim-
plarme» (el leproso: Mt, 8,2); Sefior, haced que vea» (el ciego de Jericé:
Me. 10,51); «Sefior, dadme siempre de esa aguas (la samaritana: Io. 4,15);
«Sefior, auméntanos la fe» (los apéstoles: Lc. 17,5); «Creo, Sefior; pero ayuda
td a mi poca fe» (el padre del lundtico; Mc. 9,24); «Sefior, enséfianos a orar»
(un discipulo; Le. 11,1); «Sefior, muéstranos al Padre, y esto nos basta»
(el ap6stol Felipe; Io. 14,8); «Sefior, ¢a quién iremos? T tienes palabras
de vida eterna» (el apéstol San Pedro: lo. 6,68). jCémo gozard Nuestro Se-
fior viendo la sencillez, la fe y la humildad de los nuevos leprosos, ciegos,
enfermos e ignorantes, que se acercan a El con la misma confianza y amor
que sus hermanos del Evangelio! ;Cémo seri posible que deje de atender-
nos, si El es el mismo de entonces—no ha cambiado de condiciér—y nos-
otros somos tan miserables y atin mas que aquellos del Evangelio? Nada
hay que conmueva tanto su divino Corazén como un alma sedienta de Dios
que se humilla reconociendo sus llagas y miserias e implorando el remedio
de ellas.

Duracién.—Es conveniente prolongar la accién de gracias me-
dia hora por lo menos. Es una suerte de irreverencia e indelicadeza
para con el divino Huésped tomar la iniciativa de terminar cuanto
antes la visita que se ha dignado hacernos. Con las personas del mun-
do qie nos merecen algln respeto no obramos asf, sino que-espe-
ramos a que den ellas por terminada la entrevista. Jests prolonga



428 P. III. DESARROLLO NORMAL DE LA VIDA CRISTIANA

su visita a nuestra alma todo el tiempo que permanecen sin alterar-
se substancialmente las especies sacramentales, ¥ aunque no pueda
darse sobre esto regla fija—depende de la fuerza digestiva de cada
uno—, puede sefialarse una media hora como término medio en una
persona normal. Permanezcamos todo este tiempo a los pies del
Maestro oyendo sus divinas ensefianzas y recibiendo su influencia
santificadora. Sélo en circunstancias anormales y extraordinarias—un
trabajo o necesidad urgente, etc.—preferiremos acortar la accién de
gracias antes que prescindir de la comunién, suplicando entonces
al Sefior que supla con su bondad y misericordia el tiempo que aquel
dia no le podamos dar. En todo caso, no debe desayunarse—si pue-
de hacerse sin grave incomodidad—sino después de media hora
larga de haber recibido la sagrada comunién 1.

4. La comunién espiritual

232. Un gran complemento de la comunién sacramental que
prolonga su influencia y asegura su eficacia es la llamada comunidn
espiritual. Consiste esencialmente en un acto de ferviente deseo de
recibir la Eucaristia y en darle al Sefior un abrazo estrechisimo como
si realmente acabara de entrar en nuestro corazén. Esta practica pia-
dosisima, bendecida y fomentada por la Iglesia, es de gran eficacia
santificadora y tiene la ventaja de poderse repetir innumerables ve-
ces al dia. Algunas personas la asocian a una determinada practica
que haya de repetirse muchas veces (v.gr., al rezo del avemaria al
dar el reloj la hora). Nunca se alabara suficientemente esta excelente
devocién; pero evitese cuidadosamente la rutina y el apresuramiento,
que lo echan todo a perder.

5. La visita al Santisimo

233. Es otra excelente prictica que no omitirdn un solo dia
las personas deseosas de santificarse. Consiste en pasar un ratito
—repetido varias veces al dfa si es posible—a los pies del Maestro,
presente en la Eucaristia. La hora més oportuna es el atardecer,
cuando la lamparita del Santfsimo empieza a prevalecer sobre la luz
de la tarde que se va 19, En esta hora misteriosa, todo convida al
recogimiento y al silencio, que son excelentes disposiciones para oir
la voz del Sefior en lo mis intimo del alma. El procedimiento mejor
para realizar la visita es dejar expansionarse libremente el corazén
en ferviente coloquio con Jestis. No hace falta tener letras ni elo-
cuencia alguna para ello, sino tinicamente amar mucho al Sefior y

18 Es intolerable la practica de ciertas personas que salen de la iglesia casi inmediata-~
mente después de comulgar. Sabido es que San Felipe Neri mandé en cierta ocasién que
dqs monaguillos con cirios encendidos acompaiiasen por la calle a una persona que salié de
la iglesia apenas terminar de comulgar. Si en algin caso excepcional nos viésemos obligados a
interrumpir antes de tiempo nuestra accién de gracias, procuremos conservar un buen rato el
espiritu de recogimiento y oracién aun en medio de nuestras ocupaciones inevitables....

, Como es obvio, se trata de un detalle accidental que puede variarse segtn las nece-
sidades u obligaciones del que practica la visita al Santfsimo.
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tener con El la confianza y sencillez infantil de un nifio con su padre
amantisimo. Los libros pueden ayudar a cierta clase de espiri‘tus 20,
pero de ningGn modo podrin suplantar jamés la espontanexdad y
frescura de un alma que abra de par en par su corazén a los efluvios
de amor que emanan de Jesucristo sacramentado.

ARTICULOGC 3

LA SANTA MISA COMO MEDIO DE SANTIFICACION

GARRIGOU-LAGRANGE, Tres edades 11,14; I11,24; TANQUEREY, Teologia ascética n.271-6;
MarMION, Jesucristo, vida del alma c.7; JuNGMANN, El sacrificio de la misa (ed. BAC); Rojo,
La misa v su liturgia; MoNETA, La misa vivida; Arami, Vive tu vida c.21.

1. Nociones previas

234. Recordemos en primer lugar algunas nociones dogmia-
ticas.

1.>2 La santa misa es substancialmente el mismo sacrificio de
la cruz, con todo su valor infinito: la misma Victima, la misma obla-
cién, el mismo Sacerdote principal. No hay entre ellos més que una
diferencia accidental: el modo de realizarse (cruento en la cruz, in-
cruento en el altar). Asf lo declaré la Iglesia en el concilio Triden-
tino 21,

2.2 La santa misa, como verdadero sacrificio que es, realiza
propisimamente las cuatro finalidades del mismo: adoracién, repa-
racién, peticién y accidén de gracias (Denz. 948 y 950).

3.2 El valor de la misa es en si mismo rigurosamente infinito.
Pero sus efectos, en cuanto dependen de nosotros, no se nos aplican
sino en la medida de nuestras disposiciones interiores.

2. Fines y efectos de la santa misa

235. La santa misa, como reproducciéon que es del sacrificio
redentor, tiene los mismos fines y produce los mismos efectos que
el sacrificio de la cruz. Son los mismos que los del sacrificio en ge-
neral como acto supremo de religién, pero en grado incomparable-
mente superior. Helos aqui:

1.  Aporacidn.—El sacrificio de la misa rinde a Dios una ado-
racién absolutamente digna de El, rigurosamente infinita. Este cfec-
to lo produce siempre, infaliblemente, ex opere operato, aunque cele-
bre la misa un sacerdote indigno y en pecado mortal. La razén es
porque este valor latréutico o de adoracion depende de la dignidad
infinita del Sacerdote principal que lo ofrece y del valor de la Vic-
tima ofrecida.

20 [.os hay excelentes, sobre todo el Je San Alfonso Marle de Ligorio.

2t «Una enim eademque est hostia, idem nune offerens sacerdotum ministerio, qui se
ipsum tunc in cruce obtulit, sola offerendi ratione diversa» (Denz. 940).
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Recuérdese el ansia atormentadora de gloriﬁcar a Dios que ex-
perlmentaban los santos. Con una sola misa podian apagar para
siempre su sed. Con ella le damos a Dios todo el honor que se le debe
en reconocimiento de su soberana grandeza y supremo dominio;
y esto del modo mds perfecto posible, en grado rigurosamente infinito.
Por razoén del Sacerdote principal y de la Victima ofrecida, una
sola misa glorifica mds a Dios que le glorificardn en el cielo por toda
la eternidad todos los dngeles y santos y bienaventurados juntos, in-
cluyendo a la misma Santisima Virgen Maria, Madre de Dios.

En retorno de esta incomparable glorificacién, Dios se inclina
amorosamente a sus criaturas. De ahi procede el inmenso valor de
santificacién que encierra para nosotros el santo sacrificio del altar.

Consecuencia.— [Qué tesoro el de la santa misa!l |Y pensar que muchos
cristianos—la mayor parte de las personas devotas—no han caido todavia
en la cuenta de ello, y prefieren sus pricticas rutinarias de devocién a su
incorporacién a este sublime sacrificio, que constituye el acto principal de
la religién y del culto catélicol .

2. Reparacion.—Después de la adoracién, ningin otro deber
més apremiante para con el Creador que el de reparar las ofensas que
de nosotros ha recibido. Y también en este sentido el valor de la
santa misa es absolutamente incomparable, ya que con ella ofrece-
mos al Padre la reparacidn infinita de Cristo con toda su eficacia re-
dentora.

«En el dia, estd la tierra inundada por el pecado; la impiedad e inmo-
ralidad no perdonan cosa alguna. ¢Por qué no nos castiga Dios? Porque
cada dfa, cada hora, el Hijo de Dios, inmolado en el altar, aplaca la ira de
su Padre v desarma su brazo pronto a castigar.

Innumerables son las chispas que brotan de las chimeneas de los buques;
sin embargo, no causan incendios, porque caen al mar y son apagadas por
el agua. Sin cuento son también los crimenes que a diario suben de la tierra
y claman venganza ante el trono de Dios; esto no obstante, merced a la virtud
reconciliadora de la misa, se anegan en el mar de la misericordia divina...» 22

Claro que este efecto no se nos aplica en toda su plenitud in-
finita (bastarfa una sola misa para reparar, con gran sobreabundan-
cia, todos los pecados del mundo y liberar de sus penas a todas las
almas del purgatorio), sino en grado limitado y finito segtin nues-
tras disposiciones. Pero con todo:

a) - Nos alcanza—de suyo ex opere operato, si no le ponemos
obstdculos—Ila gracia actual, necesaria para el arrepentimiento de
nuestros pecados 23. Lo ensefa expresamente el concilio de Tren-
to: «Huius quippe oblatione placatus Dominus, grafiam et donum
paenitentiae concedens, crimina et peccata etiam ingentia dimittity
(Denz. g40).

22 Arami, Vive tu vida c.21.

23 Noétese bien que nos referimos a la gracia actual no ala halmu'xl que es fruto de
arrepentimiento perfecto y de la absolucion sacramental. .
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Consecuencia.—Nada puede hacerse mis eficaz para obtener de Dios la
conversién de un pecador como ofrecer por esa intencién el santo sacrificio
de Ja misa, rogando al mismo tiempo al Sefior quite del corazén del pecador
los obstéculos para la obtencién infalible de esa gracia.

b) Remite siempre, infaliblemente si no se le pone obsticulo,
parte al menos de la pena temporal que habia que pagar por los
pecados en este mundo o en el otro. De ahi que la santa misa apro-
veche también a las almas del purgatorio (Denz. 940 y 950). El grado
v medida de esta remisién depende de nuestras disposiciones 24,

Consecuencias.—Ningtn sufragio aprovecha tan eficazmente a las almas
del purgatorio como la aplicacién del santo sacrificio de la misa. Y ninguna
otra penitencia sacramental pueden imponer los confesores a sus penitentes
cuyo valor satisfactorio pueda compararse de suyo al de una sola misa ofre-
cida a Dios, jQué dulce purgatorio puede ser para el alma la santa misal

3. Prricion.—Nuestra indigencia es inmensa; necesitamos
continuamente luz, fortaleza, consuelo. Todo esto lo encontramos
en la misa. Allf estd, en efecto, Aquel que dijo: «Yo soy la luz del
mundo, yo soy el camino, yo soy la verdad, yo soy la vida. Venid a
mi los que sufris, y yo os aliviaré. Si alguno viene a mi, no lo re-
chazaré» 25,

Y Cristo se ofrece en la santa misa al Padre para obtenernos,
por el mérito infinito de su oblacién, todas las gracias de vida di-
vina que necesitamos. Alli estd «emper vivens ad interpellandum
pro nobis» (Hebr. 7,25), apoyando en sus méritos infinitos nuestras
suplicas y peticiones. Por eso, la fuerza impetratoria de la santa
misa es incomparable. De suyo ex opere operato, infalible e inme-
diatamente mueve a Dios a conceder a los hombres todas cuantas
gracias necesiten, sin ninguna excepcién; si bien la colacién efec-
tiva de esas gracias se mide por el grado de nuestras disposiciones,
y hasta puede frustrarse totalmente por el obsticulo voluntario que
le pongan las criaturas.

«La razén es que la influencia de una causa universal no tiene més limites
que la capacidad del sujeto que la recibe. Asi, el sol alumbra y da calor lo
mismo a una persona que a mil que estén en una plaza. Ahora bien: el sa-
crificio de la misa, por ser substancialmente el mismo que el de la cruz, es,
en cuanto a reparacién y suplica, causa universal de las gracias de ilumina-
cién, atraccién y fortaleza. Su influencia sobre nosotros no est4, pues, limi-
tada sino por las disposiciones y el fervor de quienes las reciben. Asi, una
sola misa puede aprovechar tanto a un gran nimero de personas como a una
sola; de la misma manera que el sacrificio de la cruz aproveché al buen ladrén
lo mismo que si por él solo se hubiese realizado. Si el sol ilumina lo mismo
a una que a mil personas, la influencia de esta fuente de calor y fervor espi-

24 Al menos en lo relativo a las penas debidas por los pecados propios. Porque, en lo
relativo al grado de descuento a las almas del purgatorio, es lo més probable que ex opers
operato dependa unicamente de la voluntad de Dios, aunque ex opere operantis ayude tam-
bién mucho la devocién del que dice la misa o del que la encargé (cf. IIl,79,5; Suppl.- 71,9
ad 3 et ).

23 Dou Cornmsa MaruioN, Jesucristo, vida del alwma c.y 0.4,
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ritual como es Ja misa, no es menos eficaz en el orden de la gracia. Cuanto
cs mayor la fe, confianza, religién y amor con que e asiste a clla, mayores
son los frutos que en las almas produce» 26,

Al incorporarla a la santa misa, nuestra oracién no solamente
entra en el rio caudaloso de las oraciones liturgicas—que ya le darfa
una di inidad y eficacia especial ex opere operantis Ecclesiae—, sino
que se confunde con la oracién infinita de Cristo. El Padre le escu-
cha siempre: «Ego autem sciebam quia semper me audis» (Io. 11,42),
y en atencién a El nos concederd a nosotros todo cuanto necesi-

temos.

Consecuencia.—No hay novena ni triduo que se pueda comparar a la
eficacia impetratoria de una sola misa. [Cudnta desorientacién entre los
fieles en torno al valor objetivo de las cosas! Lo que no obtengamos con la
santa misa, jaméds lo obtendremos con ningtin otro procedimiento. Estd
muy bien el empleo de esos otros procedimientos bendecidos y aprobados
por la Iglesia; es indudable que Dios concede muchas gracias a través de
ellos; pero coloquemos cada cosa en su lugar. La misa por encima de todo.

4.° AcCION DE GrAacias,—Los inmensos beneficios de orden na-
tural y sobrenatural que hemos recibido de Dios nos han hecho con-
traer para con El una deuda infinita de gratitud. La eternidad entera
resultarfa impotente para saldar esa deuda si no contiramos con
otros medios que los que por nuestra cuenta pudiéramos ofrecerle.
Pero estd a nuestra disposicién un procedimiento para liquidarla
totalmente con infinito saldo a nuestro favor: el santo sacrificio de
la misa. Por ella ofrecemos al Padre un sacrificio eucaristico, o de
accién de gracias, que supera nuestra deuda, rebasindola infinita-
mente; porque es el mismo Cristo quien se inmola por nosotros y
en nuestro lugar da gracias a Dios por sus inmensos beneficios. Y, a
la vez, es una fuente de nuevas gracias, porque al bienhechor le
gusta ser correspondido.

Este efecto eucaristico, o de accién de gracias, lo produce la santa
misa por s{ misma: siempre, infaliblemente, ex opere operato, inde-
pendientemente de nuestras disposiciones.

Tales son, a grandes rasgos, las riquezas infinitas encerradas
en la santa misa. Por eso, los santos, iluminados por Dios, la tenian
en grandisimo aprecio. Era el centro de su vida, la fuente de su espi-
ritualidad, el sol resplandeciente alrededor del cual giraban todas
sus actividades. El santo Cura de Ars hablaba con tal fervor y con-
viccién de la excelencia de la santa misa, que llegé a conseguir que
casi todos sus feligreses la oyeran diariamente.

Pero para obtener de su celebracién o audicién el maximo ren-
dimiento santificador es preciso insistir en las disposiciones nece-
sarias por parte del que la celebra o la oye.

2% Garrtaou-Laaranas, Tres edades 1,14,
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3. Disposiciones para ¢l santo sacrificio de la misa

236. Alguien ha dicho que para celebrar u oir dignamente
una sola misa harian falta tres eternidades: una para prepararse, otra
para celebrarla u oirla y otra para dar gracias. Sin Hegar a tanto como
esto, es cierto que toda preparacién sera poca por diligente y fervo-
rosa que sea.

Las principales disposiciones son de dos clases: externas e in-
ternas.

a) Externas.—Para el sacerdote consistirdn en el perfecto cum-
plimiento de las ribricas y ceremonias que la Iglesia le sefiala. Para
el simple fiel, en el respeto, silencio, modestia y atencién con que
la debe oir.

b) Internas.—La mejor de todas es identificarse con Jesucristo,
que se inmola en el altar. Ofrecerle al Padre y ofrecerse a si mismo
en El, con El y por El Esta es la hora de pedirle que nos convierta
en pan, para ser comidos por nuestros hermanos con nuestra entre-
ga total por la caridad. Unién intima con Marifa al pie de la cruz;
con San Juan, el discipulo amado; con el sacerdote celebrante, nue-
vo Cristo en la tierra («Cristo otra vez», gusta decir un alma ilumi-
nada por Dios). Unién a todas las misas que se celebran en el mundo
entero. No pidamos nunca nada a Dios sin afiadir como precio in-
finito de la gracia que anhelamos: «Sefior, por la sangre adorable de
Jesuss, que en este momento estd elevando en su céliz un sacerdote
catélico en algin rincén del mundo».

No cabe duda que la santa misa celebrada u oida con estas dis-
posiciones es un instrumento de santificacién de primerisima ca-
tegoria.

Después de los sacramentos—fuente primaria de nuestra vida
cristiana que aumenta la gracia ex opere operato—es preciso exa-
minar los medios fundamentales para su desarrollo ex opere operan-
tis. Tales son, principalmente, el ejercicio cada vez mas intenso de
las virtudes infusas, perfeccionadas por la actuacién de los dones
del Espiritu Santo—actuacién que, si bien no depende de nosotros,
podemos hacer mucho disponiéndonos para que el divino Espiritu
los mueva—, y el incremento gradual y progresivo de la vida de
oracién. He ahi los grandes medios que vamos a examinar seguida-
mentte): con la maxima extensién que nos permita la indole de nues-
tra obra.
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CAPITULO I1

La practica de las virtudes cristianas
y de los dones del Espiritu Santo

» Examinada ya en la segunda parte de nuestra obra la teoria gene-
ral sobre las virtudes infusas y los dones del Espiritu Santo, veamos
ahora el modo de practicar las virtudes cada vez con mayor inten-
sidad y perfeccién y lo que por nuestra parte podemos hacer para
disponernos a la actuacién de los dones del Espiritu Santo.

Insistiremos, sobre todo, en las siete virtudes principales (teolo-
gales y cardinales), aunque sin omitir algunas indicaciones relativas
a sus derivadas y anejas. A continuacién de cada virtud estudiare-
mos el don del Espiritu Santo correspondiente, como hace Santo
Tomads en la Suma Teoldgica.

A. LAS VIRTUDES TEOLOGALES

Son las virtudes més importantes de la vida cristiana, base y
fundamento de todas las demas. Su oficio es unirnos intimamente a
Dios como Verdad infinita, como Bienaventuranza suprema y como
sumo Bien en si mismo. Son las dnicas que dicen relacién inmediata
a Dios; todas las demds se refieren inmediatamente a cosas distintas
de Dios. De ahi la suprema excelencia de las virtudes teologales.

Vamos a examinarlas por separado.

ARTICULO 1

LA VIRTUD DE LA FE

$.Tu., H-11,1-16; ScaRAMELLY, Directorio ascético t.4 a.1; Mons. Gay, Vida y virtudes
cristianas t.1 tr.3; CH. pE SMET, Notre vie surnat. t.1 p.170-221; JANVIER, Carémes 1911
y 1912; BarrE, Tractatus de Virtutibus tertia pars; GaRrIGOU-LAGRANGE, Tres edades 111,17;
1V,10; Tanquerey, Teologfa ascénca n.1169-89; PrilMMER, Manuale Theologiae Moralis

I n.478-532.

237. 1. Nociones.—Recordemos en primer lugar algunos
puntos fundamentales de la teologia de la fe:

1. La fe es una virtud teologal infundida por Dios en el enten-
dimiento, por la cual asentimos firmemente a las verdades divinamente
reveladas por la autoridad o testimonio del mismo Dios que revela.

En estas palabras estdn recogidos todos los elementos esenciales que
deben entrar en una buena definicién: el género préximo (virtud teclogal
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infusa); la’ diferencia especifica  (asentimiento intelectual, a diferencia de la
esperanza y caridad, por las que la voluntad ama con amor de concupiscen-
cia o de amistad); ob]eto material y formal «quodr (Dios sobrenaturalmente
conocido como Verdad primera y todas las verdades reveladas en orden a
Dios); ob]eto formal «quo» (por la autoridad del mismo Dios, que no puede
engafiarse ni engafiarnos).

29 Al revelarnos su vida intima y los grandes misterios de la
gracia y la gloria, Dios nos hace ver las cosas, por decirlo asi, desde
su punto de vista divino, tal como las ve El. Nos hace percibir armo-
nias del todo sobrenaturales y divinas que jamas hubiera podldo
llegar a percibir naturalmente ninguna inteligencia humana ni an-
gélica.

«Hace cincuenta afios—escribe el P. Garrigou-Lagrange 1—, quien no
hubiera conocido atn la telegrafia sin hilos, hubiera quedado no poco sor-
prendido al escuchar que un dfa se podria ofr en Roma una sinfonia ejecu-
tada en Viena. Mediante la fe infusa ofmos una sinfonfa espiritual que tiene
su origen en el cielo, Los perfectos acordes de tal sinfonfa se [laman los mis-
terios de la Trinidad, de la encarnacién, de la redencién, de la misa, de la

vida eterna.

Por esta audicién superior es conducido el hombre hacia la eternidad,
v deber suyo es aspirar con mis alma cada dfa hacia las alturas de donde
procede esta armonfan.

3.9 El asentimiento a las verdades de la fe es de suyo firmisimo y
ciertisimo, fundado en la autoridad de Dios que revela. Pero como las
verdades reveladas permanecen para nosotros obscuras e ineviden-
tes, ha de intervenir la voluntad, movida por la gracia, para imponer
al entendimiento aquel asentimiento firmfsimo; no por la evidencia
intrinseca de que carecen para nosotros aquellas verdades, sino Gni-
camente por la autoridad infalible de Dios, que no puede engafiarse
ni engafiarnos. En este sentido, el acto de fe es libre, sobrenatural y
meritorio.

4.2 La fe es incompatible con la visién intelectual o sensible.
De suyo es de non visis 2. Por eso en el cielo desaparecerd la fe, al
ser substituida por la visién facial.

5. La fe es la primera virtud cristiana, en cuanto fundamento
positivo de todas las demis (sin ella no puede existir ninguna, como
sin fundamento no puede haber edificio) 3. Si bien la caridad es mas
excelente que la fe y que todas las demds virtudes infusas, en cuanto
que dice relacién a Dios de modo més perfecto y en cuanto forma
de todas ellas 4. Sin la caridad, ninguna virtud puede ser perfecta 5

6.2 El concilio de Trento dice que la fe es el comienzo, funda-
mento y raiz de la justificacién, y que sin ella es imposible agradar

1 Tres edades 1,3.

2. Cf. I1-11,1,4. De donde se deduce que las visiones y revelaciones privadas, sobre todo
si son claras y distintas, mas bien sirven de estorbo que de ayuda a la fe pura, como explica
hermosamente San Juan de la Cruz (of, Subidda 11y ).

3 Cf. 1-11,4,7 c et ad 4,

4 Cf, 11-11,23,6-8

5 Cf. 1H-11,23,7.
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a Dios y llegar a formar parte del niimero de sus hijos 6. Es el co-
mienzo, porque establece el primer contacto entre nosotros y Dios,
en cuanto autor del orden sobrenatural; lo primero es creer en EL
Es el fundamento, en cuanto que todas las demés virtudes—incluso
la caridad—presuponen la fe y en ella estriban como el edificio so-
bre sus cimientos positivos: sin la fe es imposible esperar o amar.
Y es la raiz, porque de ella, informada por la caridad, arrancan y
viven todas las demds.

7.2 La fe informada por la caridad produce, entre otros, dos
grandes efectos en el alma: le da un temor filial hacia Dios que le
ayuda mucho a apartarse del pecado, suma desgracia que le priva-
ria de aquel inmenso bien, y le purifica el corazon, elevindolo hacia
las alturas y limpidndole del afecto a las cosas terrenales 7.

8.0 Conviene tener ideas claras sobre las distintas formas de fe
que suelen distinguirse en Teologia. La fe puede considerarse, en
primer lugar, por parte del sujeto que cree (fe subjetiva) o por el
objeto creido (fe objetiva). La subjetiva admite las siguientes sub-
divisiones:

a) Fe divina, por la que creemos todo cuanto ha sido revelado por
Dios, y fe catélica, por la que creemos todo lo que la Iglesia nos propone
como divinamente revelado.

b) Fe habitual, que es un habito sobrenatural infundido por Dios en el
bautismo o justificacién del infiel, y fe actual, que es el acto sobrenatural
procedente de aquel hdbito infuso (v.gr., el acto sobrenatural por el que
creemos hic et nunc que Dios es uno y trino).

¢) Fe formada (o viva), que es la que va unida a la caridad (estado de
gracia) y es perfeccionada por ella como forma extrinseca de todas las virtu-
des, y fe informe (o muerta), que es la que estd separada de la caridad en un
alma creyente en pecado mortal.

d) Fe explicita, por la que se cree tal o cual misterio concreto revelado
por Dios, y fe implicita, por la que se cree todo cuanto ha sido revelado por
Dios, aunque lo ignoremos detalladamente (fe del carbonero).

¢) Fe interna, si permanece en el interior de nuestra alma, y fe externa,
si la manifestamos al exterior con palabras o signos.

A su vez, la fe objetiva se subdivide de la siguiente forma:

a) Fe catdlica, que estd constitulda por las verdades reveladas v pro-
puestas por Dios a todos los hombres para obtener la vida eterna (o sea todo
lo contenido en la Sagrada Escritura o en la Tradicién explicita o implicita-
mente); y fe privada, que estd constituida por las verdades que Dios ma-
nifiesta, a veces, sobrenaturalmente a una persona determinada (v.gr., a
Santa Teresa). La primera obliga a todos; la segunda, sélo a la persona que
la recibe directamente de Dios.

b) Fe definida, que afecta a aquellas verdades que la Iglesia propone
explicitamente a la fe de los fieles bajo pecado de herejfa y pena de excomu-
nién (v.gr., el dogma de la Inmaculada Concepcién), y fe definible, que se
refiere a aquellas verdades que todavia no han sido definidas por la Iglesia

6 «Fides est humanae salutis initium, funduamentum et radix omnis iustificationis,
sine qua impossibile est placere Deo (Tebr. vi,6) et ad fliorum efus consortium pervenires
(Lyenz, 801).

7 Cf. I1-11,7.
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como dogmas de fe, pero que pueden ser definidas por encontrarse explicita
o implicitamente contenidas en el depésito de la divina revelacion (tales eran
todos los dogmas catélicos antes de su definicién).

c) Fe necesaria con necesidad de medio, que afecta a aquellas verdades
cuya ignorancia, aun inculpable, impide en absoluto la salvacién del alma 8,
v fe necesaria con necesidad de precepto, que estd constituida por todas aque-
las verdades que la Iglesia propone a la fe de los fieles, pero cuya ignorancia
inculpable no compromete la salvacién eterna (o sea todos y cada uno de los
demds dogmas catélicos).

2. Pecados contra la fe.—Segin Santo Tomés de Aquino,
los pecados que se oponen a la fe son: la infidelidad o paganismo
(II-11,10), que cuando es voluntario es el mayor de los pecados des-
pués del odio a Dios (a.3); la herejia, que niega algin dogma reve-
lado en particular o duda voluntariamente de ¢l (ibid. 11); la apos-
tasia, que es el abandono total de la fe cristiana recibida en el bau-
tismo (ibid. 12); la blasfemia (ibid. 13), sobre todo la que va contra
el Espiritu Santo (ibid. 14), y la ceguera del corazén y embotamiento
de los sentidos, que se oponen al don de entendimiento (ibid. 15,1-2),
y proceden, sobre todo, de los pecados de la carne (ibid. 3). El es-
tudio detallado de estos pecados pertenece a la Teologia moral,

238. 3. Elcrecimiento en la fe.—La fe, tanto objetiva como
subjetiva, puede crecer y desarrollarse en nuestras almas hasta al-
canzar una intensidad extraordinaria. El santo llega a vivir de fe:
«ustus ex fide vivit» (Rom. 1,17). Pero es preciso entender recta-
mente esta doctrina. Nadie la ha explicado mejor que Santo Tomds
en un articulo maravilloso de la Suma Teoldgica 9. He aqui sus pa-
labras, a las que afiadimos entre paréntesis algunas pequefias expli-
caciones para ponerlas al alcance de los no versados en Teologia:

«La cantidad de un hdbito puede considerarse de dos modos: por parte
del objeto o de su participacién en el sujeto. {(En nuestro caso, la fe objetiva
y la subjetiva.)

Ahora bien: el objeto de la fe (las verdades reveladas, fe objetiva) puede
considerarse de dos modos: segin su razén o motivo formal (la autoridad
de Dios que revela) o segtn las cosas que se nos proponen materialmente
para ser creidas (todas las verdades de la fe). El objeto formal de la fe (la
autoridad de Dios) es uno y simple, a saber, la Verdad primera. De donde
por esta parte la fe no se diversifica en los creyentes, sino que es una espe-
cificamente en todos (o se acepta la autoridad de Dios o no; no hay término
medio para nadie). Pero las cosas que se nos proponen materialmente para
creer son muchas (todas las verdades de la fe) y pueden conocerse mis o
menos explcitamente (el teélogo conoce muchas mds y mejor que el simple

8 Cudles sean concretamente estas verdades es cuestién discutida entre los teslogos. Todor
estén conformes—ya que la doctrina contraria estd condenada por la Iglesia (Denz. 1172)—
en que se requiere, al menos, la fe en la existencia de Dios remunerador, o sea, premiador
de buenos y castigador de malos. Algunos tedlogos exigen todavia el conocimiento (siquiera
sea imperfecto y rudimentario) del misterio de la Santisima Trinidad vy el de Cristo Reden-
tor. Santo Toma4s parece decir esto mismo (cf. 11-11,2,7-8), pero sin exigir para los infieles
una fe explicita, sino Unicamente implicita en la divina Providencia: e«credentes Deum esse
tiberatorem hominum secundum modos sibi placitos et secundum quod aliquibus vetitatem
cognoscentibus ipse revelassety (Ibid. a.7 ad 1),

9 Cf. II-11,5,4: 45i la fe puede ser en uno mayor que en otros,
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fiel). Y segtin esto puede un hombre conocer y creer explicitamente més co-
sas que otros. Y asf puede haber en uno mayor fe segin la mayor explicita- -
cién de esa fe,

Pero si se considera la fe segln su participacién en el sujeto (fe subje-
tiva), puede acontecer de dos modos. Porque el acto de fe procede del en-
tendimiento (es el que asiente a las verdades reveladas) y de la voluntad (que
es la que, movida por Dios y por la libertad del hombre, impone ese asenti-
miento a la inteligencia). En este sentido puede la fe ser mayor en uno que.
en otro; por parte del entendimiento, por la mayor certeza y firmeza (en ese
asentimiento), y por parte de la voluntad, por la mayor prontitud, devocién
o confianza (con que impera a la inteligencia aquel asentimiento).

Nada se puede afiadir substancialmente a esta magnifica doc-
trina. Pero es conveniente sefialar el modo con que las almas deben
intensificar su fe a todo lo largo del proceso de la vida cristiana.

1. Los prINCIPIANTES.—A semejanza de lo que ocurre con la caridad
incipiente 10, el principal cuidado de los principiantes con relacién a su fe
ha de ser nutrirla y fomentarla para que no se pierda o corrompa, Para ello:

a) Convencidos, ante todo, de que la fe es un don de Dios completa-
mente gratuito que nadie puede merecer 11, pedirdn al Sefior en oracién
ferviente que les conserve siempre en sus almas esa divina luz que nos en-
sefia el camino del cielo en medio de las tinieblas de nuestra ignorancia.
Su jaculatoria favorita, repetida con fervor muchas veces al dfa, ha de ser
aquella del Evangelio: «Creo, Sefior; pero ayuda td a mi poca fe» (Mc. 9,23).

b) Rechazardn con energia, mediante la divina gracia, todo cuanto pue-
da representar un peligro para su fe: a) las sugestiones diabélicas (dudas,
tentaciones contra la fe, etc.), que combatirin indirectamente—distrayén-
dose, pensando en otra cosa, etc.—, nunca directamente, o sea, enfrentdndose
con la tentacién y discutiendo con ella, buscando razones, etc., que mds bien
aumentarfan la turbacién del alma y la violencia del ataque enemigo; b) las
lectiiras peligrosas o imprudentes, en las que se enjuician con criterio anti-
cristiano o mundano las cosas de la fe o de la religién en general; y ¢) la
soberbia intelectual, que es el obsticulo mds radical e insuperable que puede
oponer el desgraciado incrédulo a la misericordia de Dios para que le con-
ceda el don divino de la fe, o el camino mds expedito para su pérdida en
los que va la poseen, segtin aquello de la Escritura: «Dios resiste a los so-
berbios y da su gracia a los humildes» (To. 4,6; 1 Petr. 5,5).

¢) Procurardn extender y aumentar el conocimiento de las verdades
de la fe estudiando los dogmas catélicos con todos los medios a su alcance
(catecismos explicados, obras de formacién religiosa, conferencias y sermo-
nes, etc.), aumentando con ello su cultura religiosa y extendiendo sus conoci-
mientos a mayor ntimero de verdades reveladas (crecimiento extensivo de la
fe objetiva).

d) En cuanto al crecimiento de la fe subjetiva, procurardn fomentarlo
con la repeticién enérgica y frecuente de los actos de fe y con la préctica de
las sapientfsimas reglas para «sentir con la Iglesia» que da San Ignacio de
Loyola en sus Ejercicios Espirituales. Repetirin con fervor la stplica de los
apéstoles al divino Maestro: «Sefior, auméntanos la fes (Lc. 17,5).

39 LAS ALMAS ADELANTADAS se preocuparan del incremento de esta vir-
tud fundamental hasta conseguir que toda su vida esté informada por un

10 Cf. 11-17,24,0. K : L . :
11 (Pues de gracia habéis sido salvados por la fe, y esto no os viene: de.vosotros, es don -

de Dios» (Eph. 2,8).
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auténtico espfritu de fe, que las coloque en un plano estrictamente sobre-
natural desde el que vean y juzguen todas las cosas: «ustus ex fide vivits
(Rom, 1,17). Para ello:

a) Hemos de ver a Dios a través del prisma de la fe, sin tener para
nada en cuenta los vaivenes de nuestro sentimiento o de nuestras ideas
antojadizas. Dios es siempre el mismo, infinitamente bueno y misericor-
dioso, sin que cambien su naturaleza los consuelos o arideces que experi-
mentemos en la oracién, las alabanzas o persecuciones de los que nos ro-
dean, los sucesos présperos o adversos de que se componga nuestra vida.

b) Hemos de procurar que nuestras ideas sobre los verdaderos valo-
res de las cosas coincidan totalmente con las ensefianzas de la fe, a despecho
de lo que el mundo pueda pensar o sentir. Y asf hemos de estar intimamente
convencidos de que en orden a la vida eterna es mejor la pobreza, la manse-
dumbre, las ligrimas del arrepentimiento, el hambre y sed de perfeccién,
la misericordia, la limpieza de corazén, la paz y el padecer persecucién
(Mt. 5,3-10) que las riquezas, la violencia, las risas, la venganza, los place-
res de la carne y el dominio e imperio sobre todo el mundo. Hemos de ver
en e] dolor cristiano una auténtica bendicién de Dios, aunque el mundo no
aclerte a comprender estas cosas. Hemos de estar convencidos de que es
mayor desgracia cometer a sabiendas un pecado venial que la pérdida de la
salud y de la misma vida. Que vale mas el bien sobrenatural de un solo indi-
viduo, la més insignificante participacién de la gracia santificante, que el
bien natural de todo el universo 12, Que la vida larga importa mucho menos
que la vida santa; y que, por lo mismo, no hemos de renunciar a nuestra
vida de mortificacién y de penitencia aunque estas austeridades acorten un
poco el tiempo de nuestro destierro en este valle de ldgrimas y miserias.
En fin: hemos de ver y enjuiciar todas las cosas desde el punto de vista de
Dios, a través del prisma de la fe, renunciando en absoluto a los criterios
mundanos e incluso a los puntos de vista pura y simplemente humanos.
Sélo con la fe venceremos definitivamente al mundo: «Haec est victoria quae
vincit mundum, fides nostra» (1 Jo. 35,4).

¢) Este espiritu de fe intensamente vivido serd para nosotros una

fuente de consuelos en los dolores y enfermedades corporales, en las amargu-
ras y pruebas del alma, en la ingratitud o malquerencia de los hombres, en
las pérdidas dolorosas de familiares y amigos. Nos hard ver que el sufrir
pasa, pero el premio de haber sufrido bien no pasard jamés; que las cosas
son tal como las ve Dios y no como se empefian en verlas los hombres con
su criterio mundano y antojadizo; que los que nos han precedido con el signo
de la fe nos esperan en una vida mejor (vita mutatur, non tollitur) y que
después de las incomodidades y molestias de esta ¢noche en una mala po-
sadar—que eso es la vida de] hombre sobre la tierra, en frase genial de Santa
Teresa 13—nos aguardan para siempre los resplandores eternos de la ciudad
de los bienaventurados: «et dissoluta terrestris huius incolatus domo, aeterna
in caelis habitatio comparatur» (prefacio de la misa de difuntos). jCuénta
fortaleza ponen en el alma estas luces divinas de la fe para soportar el dolor
y hasta abrazarlo con alegrfa, sabiendo que las tribulaciones momenténeas
y leves de esta vida nos preparan el peso abrumador de una sublime e in-
comparable gloria para toda la eternidad! (cf. 2 Cor. 4,17). Nada tiene de
extrafio que los apéstoles de Cristo—y en pos de ellos todos los mértires—,
encendida en su alma la antorcha de la fe, caminaran impertérritos a.las
cérceles, suplicios y muertes afrentosas, gozosos de padecer aquellos ultra-
jes por el nombre de Jesus (Act. 5,41). .

12 Cf. I.1L,113,9 ad 2.
13 Cf, Camino 40,9,



440 P. III. DESARROLLO NORMAL DE LA VIDA CRISTIANA

3. EN LAS ALMAS PERFECTAS, iluminada por los dones de entendimiento
v de ciencia, alcanza la fe su méxima intensidad, llegando a emitir resplan-
dores vivisimos, que son ¢l preludio y la aurora de la visién beatffica. Peio
esto requiere parrafo aparte.

El don de entendimiento

Damos aqui una breve nota bibliogrifica para que el lector pueda completar su infor-
macién sobre el funcionamiento de los dones en particular. 5. Th., II-11,8.0.19.45.52.121.139;
loaN. a Sancro THowma, Cursus Theplogicus in 1-1I d.18; 1. G. MENENDEZ-REIGADA, Los
dones del Espiritu Santo y la perfeccion cristiana; Necesidad de los dones del Espiritu Santo;
GARDEIL, Los dones del Espiritu Santo en los santos dominicos; GARRIGOU-LAGRANGE, Tres
edades; Perfection et contemplation; TANQUEREY, Teologia ascética n.1307-1358; ARINTERO,
Euvolucién mistica p.1.% c.3; PaiLipoN, La doctrina espiritual de sor Isabel de la Trinidad c.6;
MarTiNEZ (arzobispo de Méjico), El Espiritu Santo II; Savaresk, El Espiritu Santificador
XXV-XXXI1I; Barrg, Tractatus de virtutibus... p.1.% c.2 a.4; POTTIER, Vie et doctrine spirituelle
du P, L. Lallémant (Paris 1924) princ.4 c.3-4; MEescHLER, El don de Pentecostés.

239. 1. Naturaleza.—Puede definirse el don de entendi-
miento como un hdbito sobrenatural infundido con la gracia santifi-
cante por el cual la inteligencia del hombre, bajo la accién iluminadora
del Espiritu Santo, se hace apta para una penetrante intuicién de las
verdades reveladas especulativas v prdcticas y hasta de las naturales en
orden al fin sobrenatural.

Expliguemos un poquito la definicién:

a) Es un «¢HABITO SOBRENATURAL INFUNDIDO CON LA GRACIA SANTIFICAN-
TE...»—Estas palabras expresan la razén genérica de los dones del Espiritu
Santo (habitos sobrenaturales) y la rafz de donde brotan, que es la gracia
santificante. Por eso, en cuanto hébitos, poseen los dones del Espiritu Santo
todas las almas en gracia y crecen todos a la vez juntamente con ella 14,

b) ¢.. POR EL CUAL LA INTELIGENCIA DEL HOMBRE...»)—FEl don de en-
tendimiento reside en el entendimiento especulativo (sujeto in quo), a quien
perfecciona—previamente informado por la virtud de la fe—para recibir
connaturalmente la mocién del Espiritu Santo, que pondrd el hébito donal
en acto.

¢) ¢... BAJO LA ACCION ILUMINADORA DEL Espirrru Santo...»—Sélo el
divino Espiritu puede poner en acto los dones de su mismo nombre. Sin
su divina mocién, los hdbitos donales permanecen ociosos, ya que el hombre
es absolutamente incapaz de actuarlos ni siquiera con ayuda de la gracia.
Son instrumentos directos e inmediatos del Espiritu Santo, que se constituye,
por lo mismo, en motor y regla de los actos que de ellos proceden. De ahi
proviene necesariamente la modalidad divina de los actos donales (tnica
posible por exigencia intrinseca de la misma naturaleza de los dones). El
hombre no puede hacer otra cosa con ayuda de la gracia que disponerse
para la divina mocién—removiendo los obstéculos, permaneéciendo fiel a
la gracia, implorando humildemente esa actuacién santificadora, etc.—y se-
cundar libre y meritoriamente la mocién del divino Espiritu cuando se pro-
duzca de hecho.

d) «.. SE HACE APTA PARA UNA PENETRANTE INTUICION.. »—Es ¢l objeto
formal del don de entendimiento, que sefiala la diferencia especifica entre

14 Cf. 11-11,8,4; 1-I1,68,6.
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él y 1a virtud de la fe. Porque la virtud de la fe proporciona al entendimiento
creado el conocimiento de las verdades sobrenaturales de una manera im-
perfecta, al modo humano, que es—como vimos en su lugar correspondiente—
el propio y caracteristico de las virtudes infusas, mientras que el don de
entendimiento le hace apto para la penetracién profunda e intuitiva (modo
sobrehumano, suprarracional) de esas mismas verdades reveladas 15. Es, sen-
cillamente, la contemplacién infusa, que consiste en una simple y profunda
intuicién de la verdad: «simplex intuitus veritatis» 16, El don de entendimien-
to se distingue, a su vez, de los otros dones intelectivos (sabidurfa, ciencia
y consejo) en que su funcién propia es la penetracién profunda en las verda-
des de la fe en plan de simple aprehensién (sin emitir juicio sobre ellas),
mientras que a los otros dones intelectivos corresponde el recto juicio sobre
ellas. Este juicio, en cuanto a las cosas divinas, pertenece al don de sabidu-
rfa; en cuanto a las cosas creadas, al don de ciencia, y en cuanto a la aplica-
cidn a las obras singulares, al don de consejo 17,

€) «.. DE LAS VERDADES REVELADAS ESPECULATIVAS Y PRACTICAS Y HASTA
DE LAS NATURALES EN ORDEN AL FIN SOBRENATURALY.—FEs el objeto material
sobre el que versa o recae ¢l don de entendimiento. Abarca todo cuanto
pertenece a Dios, Cristo, el hombre y las criaturas todas, con su origen y
su fin; de tal modo, que su abjeto material se extiende primariamente a las
verdades de la fe y secundariamente a todas las demds cosas que tengan cierto
orden y relacién con el fin sobrenatural 18,

240. 2. Necesidad.—Por mucho que se ejercite la fe al
modo humano o discursivo (via ascética), jamas podra llegar a su
plena perfeccién y desarrollo. Para ello es indispensable la influen-
cia del don de entendimiento (via mistica).

La razdn es muy sencilla. El conocimiento humano es de suyo
discursivo, por composicién y divisién, por analisis vy sintesis, no por
simple intuicién de la verdad. De esta condicién general del cono-
cimiento humano no escapan las virtudes infusas al funcionar bajo
el régimen de la razén y a nuestro modo humano (ascética). Pero,
siendo el objeto primario de la fe la Verdad primera manifesténdose
('Ve'ritas prima in dicendo) 19, que es simplicisima, el modo discur-
sivo, complejo, de conocerla no puede ser mas inadecuado ni im-
perfecto. La fe es de suyo un habito intuitivo, no discursivo 20; y
por eso, las verdades de la fe no pueden ser captadas en toda su lim-
pieza y perfeccién (aunque siempre en el clarobscuro del misterio)
mds que por el golpe de vista intuitivo y penetrante del don de en-
tendimiento. O sea, cuando la fe se haya liberado enteramente de

. 15 «El don de entendimiento recae sobre los primeros principios del conocimiento gra-
tuito (verdades reveladas), pero de otro modo que la fe, Porque a la fe pertenece asentir a
ellos; y al don de entendimiento penetrarlos profundamentes (I1-11,8,6 ad 2).

16 Cf. 11-11,180,3 ad 1.
17 Cf 1I-1L,8,6.
18 Cf, 11-11,8,3.
. 1% A Dios se le puede considerar como Verdad primera en un triple sentido: in essendo,
1n cognoscendo et in dicendo. Se llama Verdad primera in essendo la misma deidad en cuante
distinta de Jas deidudes falsas (Deus Verus); in cognoscendo, la infinita sabiduria de Dios,
que no puede engatiarse; in dicendo, la suma veracidad de Dios, que no puede engafiarnos.
En el primer sentido (in essendo = Deus Verus) constituye el objeto formal quod de la fe:
vy en el segundo y tercero, o sea, la autoridad de Dios revelante, que procede de su sabiduria
(in cognoscendo) y veracidad (in dicendo), es el objeto formal guo, o propiamente especificativo
e lgom&ma fe (cf. ZupizarreTa, Theologia Dogmuatico-Scholastica vol.3 n.357-8),
. M43, .
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todos los elementos discursivos que la impurifican y se convierta cn
una fe contemplativa. Entonces se llega a la fe pura, tan insistente-
mente recomendada por San Juan de la Cruz como tnico medio
proporcionado para la unién de nuestro entendimiento con Dios 21,

Hermosamente supo explicar un autor contemporaneo en qué consiste
esta fe pura: «Entiéndcse por fe pura la adhesién del entendimiento a la
verdad revelada, adhesién fundada tnicamente en la autoridad de Dios,
que revela. Excluye, pues, todo discurso. Desde el momento en que entra en
fuego la razdn, desaparece la fe pura, porque se mezcla con ella un elemento
ajeno a su naturaleza. Ll raciocinio puede preceder y seguir a la fe, pero
no puede acompanarla sin desnaturalizarla. Cuanto mds haya de discurso,
menos hay de adhesion a la verdad por la autoridad de Dios, y, por consi-
guiente, menos hay de fe pura» 22,

iLastima que el aludido autor no supiera sacar las consecuencias de esta
hermosa doctrina! Porque ella lleva inevitablemente a la necesidad de Ia
contemplacién mistica (causada por el don de entendimiento) para llegar a
la fe pura, sin discurso, de que habla San Juan de Ia Cruz; y, por consiguien-
te, a la necesidad de la mistica para la perfeccién cristiana.

241. 3. Efectos.—Son admirables los efectos que produce
en ql alma la actuacién del don de entendimiento, todos ellos per-
feccionando la virtud de la fe hasta el grado de increible intensidad
que llegé a alcanzar c¢n los santos. Porque les manifiesta las verda-
des reveladas con tal claridad, que, sin descubrirles del todo el mis-
terio, les da una seguridad inquebrantable de la verdad de nuestra
fe. Esto se ve experimentalmente en las almas misticas, que tienen
desarrollado este don en grado eminente; estarian dispuestas a creer
lo contrario de lo que ven con sus propios ojos antes que dudar en lo
més minimo de alguna de las verdades de la fe.

Este es un don utilisimo a los tedlogos—Santo Tomés lo tenia en
grado extraordinario—para hacerles penetrar en lo mas hondo de
las verdades reveladas v deducir después por el discurso teolégico
las conclusiones en ellas implicitas.

El Doctor Angélico seala seis modos diferentes con que cl don
de entendimiento nos hace penetrar en lo méas hondo y misterioso
de las verdades de la fe 23,

1) NoOs HACE VER LA SUBSTANCIA DE LAS COSAS OCULTA BAJO LOS
ACCIDENTES.

En virtud de este instinto divino, los misticos perciben la divina realidad
oculta bajo los velos eucarfsticos. De ahi su obsesién por la Fucaristia, que
llega a constituir en ellos un verdadero martirio de hambre y sed. En sus

21 Otras razones para probar la necesidad de que la fe sea perfeccionada por el don de
entendimiento las expone magistralmente el P. 1. (i, MENENDEZ-REIGADA en su preciosa
“bri Los dones' del Espiritu Santo v la perfeccion cristiana (Madrid 1948) c.5 p.427-48.

: !2 P‘ CriséGuno, ‘Compendio de Ascética y Mistica p.2.* ¢.2 a.3 p.104 (1.8 ed.),
OB GLIRILS, 1:wBunt autern’ multa genera ecrum quae interius latent, ad quae cportet
cognitionem hominis quasi’ intrinsecus penetrare. Nam sub accidentibus latet natura rerum
substantialis, sub verbis latent significata verborum, sub similitudinibus et figuris latet veritas
figurata: res etiam intelligibiles sunt quodammodo interiores respectu rerum sensibilium
quae exlerius seutiuntur, et in causis latent cffcctus et e conversor,
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visitas al sagrario no rezan, no meditan, no discurren; se limitan a contem-
plar al divino Prisionero del amor con una mirada simple, sencilla y pe-~
netrante, que les llena el alma de infinita suavidad y paz: «Le miro y me miras,
como dijo al Cura de Ars aquel sencillo aldeano posefdo por el divino

Espiritu,

2) Nos DESCUBRE EL SENTIDO OCULTO DE LAS D1VINAS Escri-
TURAS.

Es lo que realizé el Sefior con sus discipulos de Emats cuando des
abrié la inteligencia para que entendiesen las Escriturass (Lc. 24,45). Todos
los misticos han experimentado este fenémeno. Sin discursos, sin estudios,
sin ayuda alguna de ningtn elemento humano, el Espiritu Santo les descubre
de pronto y con una intensidad vivisima el sentido profundo de alguna sen-
tencia de la Escritura que les sumerge en un abismo de luz. Alli suelen
encontrar su lema, que da sentido y otientacién a toda su vida: el «cantaré
eternamente las misericordias del Sefior», de Santa Teresa (Ps. 88,1); el
«i alguno es pequeiiito, venga a mi», de Santa Teresita (Prov. 9,4); el «la-
banza de gloria», de sor Isabel de la Trinidad (Eph. 1,6)... Por eso se les
caen de las manos los libros escritos por los hombres y acaban por no en-
contrar gusto mds que en las palabras inspiradas, sobre todo en las que
brotaron directamente de los labios del Verbo encarnado 24,

3) NoOS MANIFIESTA EL SIGNIFICADO MISTERIOSO DE LAS SEME-
JANZAS Y FIGURAS.

Y asi, San Pablo vié a Cristo en la piedra que manaba agua viva para
apagar la sed de los israelitas en el desierto: «petra autem erat Christuss
(1 Cor. 10,4). Y San Juan de la Cruz nos descubre, con pasmosa intuicién
mistica, el sentido moral, anagégico y parabélico de multitud de semejan-
zas y figuras del Antiguo Testamento que alcanzan su plena realizacién en
el Nuevo, o en la vida misteriosa de la gracia.

4) Nos DESCUBRE BAJO LAS APARIENCIAS SENSIBLES LAS REALI-
DADES ESPIRITUALES,

La liturgia de la Iglesia estd llena de simbolismos sublimes, que es-
capan en su mayor parte a las almas superficiales. Los santos, en cambio,
experimentaban gran veneracién y respeto a «la menor ceremonia de la Igle-
sia» 25, que les inundaba el alma de devocién y ternura. Es que el don de
entendimiento les hacia ver, a través de aquellos simbolismos y apariencias
sensibles, las sublimes realidades que encierran.

5) Nos HACE CONTEMPLAR LOS EFECTOS CONTENIDOS EN -LAS
CAUSAS.

«Hay otro aspecto del don de entendimiento particularmente sensible
en los tedlogos contemplativos. Después de la dura labor de la ciencia hu-
mana, todo se ilumina de pronto bajo un impulso del Espiritu. Un mundo

24 «Yo apenas encuentro algo en los libros, a no ser en el Evangelio. Ese libro me bastar
(Santa TerestTa DEL NiRo JesUs; «Novissima Verbar 15 de mayo).

25 «(Contra la menor ceremonia de la Iglesia que alguien viese yo iba, por ella o por
cualquier verdad de la Sagrada Escritura, me pondria yo a morir mil muertese (SaNTA Tz~

wEsa, Vida 33,5). i
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nuevo aparece en un principio o en una causa universal: Cristo-Sacerdote,
unico Mediador del cielo y de la tierra; o bien el misterio de la Virgen corre-
dentora, llevando espiritualmente en su seno todos los miembros del Cuerpo
mistico, o en fin, el misterio de la identificacién de los innumerables atri-
butos de Dios en su soberana simplicidad y la conciliacién de la unidad de
esencia con la trinidad de personas en una Deidad que sobrepasa infinita-
mente las investigaciones més secretas de toda mirada creada. Otras tantas
verdades que profundizan el don de entendimiento sin esfuerzo, sabrosa-
mente, en el gozo beatificante de una «vida eterna comenzada en la tierra»
a la luz misma de Dios» 26,

6) NoOs HAGE VER, FINALMENTE, LAS CAUSAS A TRAVES DE LOS
EFECTOS.

«En sentido inverso, el don de entendimiento revela a Dios y su todos
poderosa causalidad en sus efectos, sin recurrir a los largos procedimxen;oo
discursivos del pensamiento humano abandonado a sus propias fuerzas, sinn
por simple mirada comparativa y por intuicién «a la manera de Dios». Eu
los indicios mas imperceptibles, en los menores acontecimientos de s-
vida, un alma atenta al Espiritu Santo descubre de un solo trazo todo el
plan de la Providencia sobre ella. Sin razonamiento dialéctico sobre las
causas, la simple vista de los efectos de la justicia o de la misericordia de
Dios le hace entrever todo el misterio de la predestinacién divina, el “ex-
cesivo amor» (Eph. 2,4) con que persigue a las almas para unirlas a la beati-
ficante Trinidad. A través de todo: Dios conduce a Dios» 27,

Tales son los principales efectos que produce en el alma la ac-
tuacién del don de entendimiento. Ya se comprende que, perfec-
cionada por él, la virtud de la fe llega a alcanzar una intensidqd
vivisima. No se rompen jamis en esta vida los velos del misterio
(«Videmus nunc per speculum in aenigmate» 1 Cor. 13,12); pero
sus profundidades insondables son penetradas por el alma con una
vivencia tan clara y entrafiable, que se acerca mucho a la visién in-
tuitiva. Es Santo Tomés, modelo de ponderacién y de serenidad en
todo cuanto dice, quien escribié estas asombrosas palabras: «En esta
misma vida, purificado el ojo del espiritu por el don de entendimien-
to, puede verse a Dios en cierto modo» 23, Al llegar a estas alturas,
la influencia de la fe se extiende a todos los movimientos del alma,
iluminando todos sus pasos y haciéndola ver todas las cosas a través
del prisma sobrenatural. Estas almas parece que pierden el instinto
de lo humano para conducirse en todo por el instinto de lo divino.
Su manera de ser, de pensar, de hablar, de reaccionar ante los me-
nores acontecimientos de la vida propia o ajena, desconciertan al
mundo, incapaz de comprenderlas. Diriase que padecen estrabismo
intelectual para ver todas las cosas al revés de como las ve el mun-
do. En realidad, la visién torcida es la de este tltimo. Aquéllos han
tenido la dicha inefable de que el Espiritu Santo, por el don de en-

20 P, PuiLte6N, La doctrina espiritual de sor Isabel de la Trinidad c.8 n.7.
27 P. PHiLIpON, ibid., ibid.

28 sIn hac etiam vita, purgato oculo per donum intellectus, Deus quodarmodo vider
poteste (I-11,69,2 ad 3).
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tendimiento, les diera el sentido de Cristo : «Nos autem sensum Chris-
t1 habemus» (1 Cor, 2,16), que les hace ver todas las cosas a través
del prisma de la fe: {lustus ex fide vivit» (Rom. 1,17).

242. 4. Bienaventuranzas y frutos que de ¢l se derivan.
Al don de entendimiento se refiere la sexta bienaventuranza: «Bien-
aventurados Jos limpios de corazén, porque ellos veran a Dios»
(Mt. 5,8). En esta bienaventuranza, como en las demds, se indican
dos cosas: una, a modo de disposicién y de mérito (la limpieza del
corazén), y otra, a modo de premio (el ver a Dios); v en los dos sen-
tidos pertenece al don de entendimiento. Porque hay dos clases de
limpieza : la del corazdn, por la que se expelen todos los pecados y
afectos desordenados, realizada por las virtudes y dones, que per-
tenecen a la parte apetitiva; y la de la mente, depurandola de los
fantasmas corporales y de los errores contra la fe, y ésta es propia
del don de entendimiento. Y en cuanto a la visién de Dios es tam-
bién doble: una perfecta, por la que se ve la misma esencia de Dios,
y ésta es propia del cielo; y otra imperfecta, que es propia del don
de entendimiento, por la que, aunque no veamos qué cosa sea Dios,
vemos qué cosa no es y tanto mas perfectamente conocemos a Dios
en esta vida cuanto mejor entendemos que excede todo cuanto el
entendimiento puede comprender 29,

En cuanto a los frutos del Espiritu Santo—que son, como vimos
en su lugar, actos exquisitos procedentes de los dones—, pertenecen
al don del entendimiento, como fruto propio, la fides, o sea la cer-
teza de la fe; y como fruto ultimo y acabadisimo, el gaudium (gozo
espiritual), que pertenece a la voluntad 39,

243. 5. Vicios contrarios al don de entendimiento.—Santo
Tomis dedica una cuestién entera al estudio de estos vicios 31. Son
dos: la ceguera espiritual y el embotamiento del sentido espiritual. La
primera es la privacion total de la visién (ceguera); la segunda, un
debilitamiento notable de la misma (miopia). Y las dos proceden de
los pecados carnales (gula y lujuria), por cuanto nada hay que im-
pida tanto los vuelos del entendimiento—aun naturalmente hablan-
do—como la vehemente aplicacién a las cosas corporales que le son
contrarias. Por eso, la lujuria—que lleva consigo una mas fuerte
aplicacién a lo carnal—produce la ceguera espiritual, que excluye
casi por completo el conocimiento de los bienes espirituales; y la
gula produce el embotamiento del sentido espiritual, que debilita al
hombre para ese conocimiento de manera semejante a como un obje-
to agudo y punzante, v.gr., un clavo, no puede penetrar con facili-
dad en la pared si tiene la punta obtusa y roma 32,

«Esta ceguera de la mente es la que padecen todas las almas tibias; por-
que tienen en si el don de entendimiento, pero, engolfada su mente en las

29 Cf, ILILS,7.
30 Cf, IL-I1L8.5.
3tCE [LIL15.

32 Of. I1-11,15,3,
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cosas de aquf abajo, faltas de recogimiento interior y espiritu de oracién,
derranadas. continuamente por los cafios de los sentidos, sin una consirde-
racion atenta y constante de las verdades divinas, no liegan jamas a des-
cubrir las claridades excelsas que en su obscuridad encierran. Por eso las
vemos frecuentemente tan engafiadas al hablar de cosas espirituales, de las
finezas del amor divino, de los primores de la vida mistica, de las alturas de
la santidad, que tal vez cifran en algunas obras externas cubiertas con la
rofia de sus miras humanas, teniendo por exageraciones y excentricidades
las delicadezas que el Espiritu de Dios pide a las almas.

Estos son los que quieren ir por el camino de las vacas, como se dice
vulgarmente; bien afincados en la tierra, para que el Espiritu Santo no pueda
levantarlos por los aires con su soplo divino; entretenidos en hacer mon-
toncitos de arena, con los que pretenden escalar el cielo. Padecen esa ce-
guera espiritual, que les impide ver la santidad infinita de Dios, las mara-
villas que su gracia obra en las almas, los heroismos de abnegacién que El
pide para corresponder a su amor inmenso, las locuras del amor por Aquel
a quien el amor condujo a la locura de la cruz. Los pecados veniales los tienen
en poco, y sélo perciben los de mds bulto, haciendo caso omiso de lo quella-
man imperfecciones, Son ciegos, porque no echan mano de esa antorcha
que alumbra un lugar caliginoso (2 Petr. 1,19), y muchas veces con presun-
cién pretenden guiar a otros ciegos (Mt. 15,14)...

El que padece, pues, esa ceguera o esa miopia en su vista interior, que
le impide penetrar las cosas de la fe hasta lo mis minimo, no carece de
culpa, por la negligencia y descuido con que las busca, por el fastidio que
le causan las cosas espirituales, amando mias las que le entran por los sen-
tidos» 33,

He aqui los principales modos de disponerse:

244. 6. Medios de fomentar este don.—La actuacién de los
dones depende enteramente del Espiritu Santo. Pero el alma puede
hacer mucho de su parte disponiéndose, con ayuda de la gracia, para
esa divina actuacién 34,

a) LA PRACTICA DE UNA FE VIVA CON AYUDA DE LA GRACIA ORDINARJIA.—
Sabido es que las virtudes infusas se perfeccionan y desarrollan con la pric-
tica cada vez mas intensa de sus propios actos. Y aunque es verdad que
sin salir de su actuacién al modo humano (via ascética) no podrin jamis
alcanzar su perfeccién, es disposicién excelente para que el Espiritu Santo
venga a perfeccionarlas con los dones el hacer todo cuanto esté de nuestra
parte por los procedimientos ascéticos. Es un hecho que, segtin su provi-
dencia ordinaria, Dios da sus gracias a quien mejor se dispone 35,

T33 P. I. MENENDEZ-REIGADA, Los dones del Espiritu Santo v la perfeccidn cristiana c.9
n.l p.593-4.

34 «Aunque en esta obra que hace el Sefior no podemos hacer nada, mas para que su
Majestad nos haga esta merced, podemos hacer mucho disponiéndonoss (Santa TERESA, Mo-
radas quintas 2,1). Habla la Santa de la oracién contemplativa de unidn, efecto de los dones
de entendimiento y sabidurfa.

35 Lo dice hermosamente de muchas maneras Santa Teresa de Jests: «Como no quede
por no habernos dispuesto, no hayais miedo se pierda vuestro trabajov (Camino 18,3). sLinda
disposicion es (el ejercicio de las virtudes) para que las haga toda merceds (Moradas terceras
1,5). ¢ JOh, vilgame Dios, qué palabras tan verdaderas y como las entiende el alma que en
esta oracién lo ve por sfl |Y cémo las entenderfamos todas si no fuese por nuestra culpa...!
Mas, como faltamos en no disponernos..., no nos vemos en este espejo que contemplamoss (Mo-
vadas séptimas 2,8), '
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b) PerrFEcTA PUREZA DE ALMA Y cUErPO.—Al don de entendimiento,
como acabamos de ver, corresponde la sexta bienaventuranza, que se re-
fiere a los limpios de corazén. Sélo con la perfecta limpieza de alma y cuer-
po se hace el alma capaz de ver a Dios: en esta vida, por la iluminacién
profunda del don de entendimiento en el clarobscuro de la fe, y en la otra,
con la clara visién de la gloria. La impureza es incompatible con ambas
cosas,

¢) RecociMIENTO INTERIOR.—E] Espiritu Santo es amigo del recogi-
miento y de la soledad. Sélo allf habla en silencio a las almas: «a llevaré al
desierto y le hablaré al corazén» (Os. 2,14). El alma amiga de la disipacién
v del bullicio no percibird jamas la voz de Dios en su interior. Es preciso
hacer el vacio a todas las cosas creadas, retirarse a la celda del corazén para
vivir allf con el divino Huésped hasta conseguir gradualmente no perder
nunca la presencia de Dios aun en medio de los quehaceres més absorben-
tes. Cuando el alma haya hecho de su parte todo cuanto pueda por reco-
gerse y aislarse, el Espiritu Santo hard lo demds.

d) TIDELIDAD A LA GRACIA.—E] alma ha de estar siempre atenta a no
negar al Espiritu Santo cualquier sacrificio que le pida: ¢hodie si vocem eius
audieritis nolite obdurare corda vestra» (Ps. 94,8). No solamente ha de evitar
cualquier falta voluntaria, que, por pequefia que fuera, contristarfa al Es-
piritu Santo, segin la misteriosa expresién de San Pablo: «Guardaos de en-
tristecer al Espiritu Santo de Dios» (Eph. 4,30), sino que ha de secundar po-
sitivamente todas sus divinas mociones hasta poder decir con Cristo: «Yo
hago siempre lo que es de su agrado» (Io. 8,29). No importa que a veces los
sacrificios que nos pida parezcan superar nuestras fuerzas., Con la gracia
de Dios, todo se puede—«Todo lo puedo en aquel que me conforta» (Phil, 4,
13)-—, y siempre nos queda el recurso de la oracién para pedirle al Sefior
por adelantado eso mismo que quiere que le demos: «Dadme lo que man-
ddis y mandad lo que querdis» 36, En todo caso, para evitar inquietudes y
zozobras en esta fidelidad positiva a la gracia, contemos siempre con el con-
trol v los consejos de un sabio y experimentado director espiritual,

e) Invocar aL EspiriTu SaNTo.—Pero ninguno de estos medios po-
dremos practicar sin la ayuda y gracia preveniente del mismo Espiritu Santo.
Por eso hemos de invocarle con frecuencia y con el méximo fervor posible,
recordindole al Verbo encarnado su promesa de envidrnoslo (Io. 14,16-17).
La secuencia de Pentecostés («Veni Sancte Spiritus»), el himno de tercia
(«Veni Creator Spiritus») y la oracién litdrgica de esta fiesta («Deus qui corda
fidelium...») deberfan ser, después del Padre nuestro, las oraciones predilectas
de las almas interiores. Repitdmoslas muchas veces hasta obtener aquel rec-
ta sapere que nos ha de dar el Espiritu Santo. Y, a imitacién de los apéstoles
cuando se retiraron al cendculo para esperar la venida del Pariclito, aso-
ciemos a nuestras stiplicas las del Corazén Inmaculado de Marfa («cum
Maria matre lesu: Act. 1,14), la Virgen fidelisima 37 y celestial esposa del
Espiritu Santo.

36 San AcusTin, Confesiones L1o c.29.

37 La preciosa invocacién de la letania de la Virgen: Virgo fidelis, 0ra pro nobis, deberia
ser una de las jaculatorias predilectas de las almas sedientas de Dios. El divine Espirity se
les comunicari en la medida de su fidelidad a la gracia: y esta fidelidad la hemos de obtener
por medio de Marfa, Mediadora universal de todas las gracias.
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El don de ciencia

8. Tu., 1-I1,9. — Véase, ademis, la nota bibliografica del n.239.

. Algunos autores asignan al don de ciencia la misién de perfeccionar la
virtud de la esperanza. Pero Santo Tomds lo adjudica a la fe, asignando a
la esperanza el don de temor 38, Nosotros seguimos este criterio del Doctor
Angélico, que se funda, nos parece, en la naturaleza misma de las cosas.

245. 1. Naturaleza.—FEl don de ciencia es un hdbito sobrena-
tural infundido con la gracia por el cual la inteligencia del hombre, bajo
la accion iluminadora del Espiritu Santo, juzga rectamente de las cosas
creadas en orden al fin sobrenatural.

a) +Es UN HABITO SOBRENATURAL INFUNDIDO CON LA GRACIA...»—No
se trata de la ciencia humana o filoséfica, que da origen a un conocimiento
cierto y evidente de las cosas deducido por el raciocinio natural de sus
principios o causas préximas; ni de la ciencia teoldgica, que deduce de las
verda}de‘s reveladas las virtualidades que contienen valiéndose del discurso
o raciocinio natural, sino de cierto sobrenatural conocimiento, procedente de
una jlustracién especial del Espiritu Santo, que nos descubre y hace apre-
ciar rectamente el nexo de la cosas creadas con el fin tltimo sobrenatural.
Mis breven:nente: es la recta estimacién de la presente vida temporal en or-
den a la vida eterna. Es un hdbito infuso, sobrenatural, inseparable de la
gracia, que se distingue esencialmente de los habitos adquiridos de la ciencia
y de la teologia.

_ b) «..POREL CUAL 1A INTELIGENCIA DEL HOMBRE...»—El don de cien-
cia como hiabito reside en el entendimiento, lo mismo que la virtud de la fe,
a quien perfecciona. Y es primariamente especulativo y secundariamente
prdctico 39,

¢) «.. BAJO LA ACCION ILUMINADORA DEL Espfrrru Sanro...»—Es la
causa agente que pone en movimiento el hébito sobrenatural del don. En
virtud de esa mocién divina, diferentfsima de la gracia actual ordinaria que
pone en movimiento las virtudes, la inteligencia humana aprehende y juzga
!as cosas creadas por cierto instinto divino, por cierta connaturalidad, que el
justo posee potencialmente, por las virtudes teologales, con todo cuanto
pertenece a Dios. En virtud de este don, el hombre no procede por racioci-
nio la})orioso, sino que juzga rectamente de todo lo creado por un impulso
superior y una luz mds alta que la de la simple razén iluminada por la fe.

d) «... yuzGAa RECTAMENTE...»—Esta es la razén formal que distingue al
don de ciencia del don de entendimiento. Este tiltimo, como ya vimos, tienc
por objeto captar y penetrar las verdades reveladas por una profunda intui-
cidn sobrenatural, pero sin emitir juicio sobre ellas («implex intuitus verita-
tis»). El de ciencia, en cambio, hajo la mocion especial del Espiritu Santo,

3ECE -y v i,
. ¥ II.1L,9,3: «Donum scientiae primo quidem et principaliter respicit speculationem,
Inquantum scilicet homo scit quid fide tenere debeat. Secundario autem se extendit etiam ad
operationem, secundum quod per scientiam credibilium, et eorum quac ad credibilia
cosequuntur, dirigimur in agendish.
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juzga rectamente de las cosas creadas en orden al fin sobrenatural. Y en esto
se distingue también del don de sabidurfa, cuya funcién es juzgar de las

cosas divinas, no de las creadas 49.

«La sabiduria y la ciencia tienen algo de comun. Las dos hacen
conocer a Dios y a las criaturas. Pero cuando se conoce a Dios por
las criaturas y cuando nos elevamos del conocimiento de las causas
segundas a la causa primera y universal, es un acto de ciencia. Cuan-
do se conocen las cosas humanas por el gusto que se tiene de Dios
y se juzga de los seres creados por los conocimientos que se tienen
del primer Ser, es un acto de sabidurfa» 41,

e) «.. DE LAS COSAS CREADAS EN ORDEN AL FIN SOBRENATURAL).—Es el
objeto material sobre el que recae el don de ciencia. Comprende todas las
cosas creadas en cuanto tienen relacién con el fin sobrenatural. Y como las
criaturas pueden relacionarse con el fin ya sea impulsindonos a él, ya tra-
tando de apartarnos del mismo, el don de ciencia da al hombre justo el
recto juzgar en ambos sentidos 42. Més aun: el don de ciencia se extiende
también a las cosas divinas que se contemplan en las criaturas procedentes
de Dios para manifestacién de su gloria 43, segtin aquello de San Pablo: «Lo
invisible de Dios, su eterno poder y divinidad, son conocidos mediante las

criaturas» (Rom. 1,20). .

«Este recto juzgar de las criaturas es la ciencia de los santos; y se
funda en aquel gusto espiritual y afecto de caridad que no descansa
solamente en Dios, sino que pasa también a las criaturas por Dios,
ordenandolas a El y formando un juicio de ellas segin sus propieda-
des; esto es, por las causas inferiores y creadas; distinguiéndose en
esto de la sabiduria, que arranca de la causa suprema, uniéndose a

ella por la caridad» 44,

246. 2. Necesidad.—El don de ciencia es absolutamente
necesario para que la fe pueda llegar a su plena expansién y des-
arrollo en otro aspecto distinto del que ya hemos visto con relacion
al don de entendimiento. No basta aprehender la verdad revelada
aunque sea con esa penetracién profunda e intuitiva que propor-
ciona el don de entendimiento; es preciso que se nos dé también un
instinto sobrenatural para descubrir y juzgar rectamente de las rela-
ciones de esas verdades divinas con el mundo natural y sensible que nos
rodea. Sin este instinto sobrenatural, la misma fe peligraria: porque,
atraidos y seducidos por el encanto de las cosas creadas e ignorando
el modo de relacionarlas con el mundo sobrenatural, ficilmentc
errariamos el camino, abandonando—al menos practicamente—-las
luces de la fe y arrojandonos, con una venda en los ojos, en brazos
de las criaturas. La experiencia diaria confirma demastado todo csto
para que sea menester insistir en cosa tan clara. '

Il don de ciencia presta, pues, inestimables servicios a la fe,

40 Cf. [I-1L8,0.

4L P, LALLEMANT, La doctring spirituelle priac.q c.4 a.3; of. -ILg,2 ad 3.

42 Cf. 1I-1L9,4.

43 Cf, 1I-1L,9,2 ad 3.

44 JuaN pE SANTO TomAs, In 1-11 d.18 a.4§ 3 n.1o. Cf. RE1GADA, Los dones del Espiritu
Santo ¥ la perfeccion cristiung p.505.

Teol, de lu Perfec. 18
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sobre todo en la practica. Porque por él, bajo la mocién e ilustra-
cién del Espiritu Santo y por cierta afinidad y connaturalidad con
las cosas espirituales, juzgamos rectamente, segin los principios de
la fe, del uso de las criaturas, de su valor, utilidad o peligros en
orden a la vida eterna; de tal manera que del que obra bajo el influjo
de este don puede decirse con mucha propiedad y exactitud que ha
recibido de Dios la ciencia de los santos: «dedit illi scientiam sanc-
torum» (Sap. 10,10).

247. 3. Efectos.—Son admirables y variadisimos los efectos
que produce en e} alma la actuacion del don de ciencia, todos ellos
de alto valor santificante. He aqui los principales:

1) Nos ENSENA A JUZGAR RECTAMENTE DE LAS COSAS CREADAS
EN ORDEN A Dios.

Es lo propio y especifico del don de ciencia. «Bajo su impulso, un doble
movimiento se produce en el alma: la experiencia del vacio de la criatura,
de su nada; y también a la vista de la creacién, el descubrimiento de la
huella de Dios. El mismo don de ciencia arrancaba ligrimas a Santo Do-
mingo al pensar en la suerte de los pobres pecadores, mientras que el es-
pecticulo de la naturaleza inspiraba a San Francisco de Asfs su famoso
Cdntico al sol. Los dos sentimientos aparecen en el conocido pasaje del
Cdntico espiritual, de San Juan de la Cruz, donde el Santo describe el alivio
y al mismo tiempo el tormento del alma mifstica a la vista de la creacién,
cuando las cosas del universo le revelan el paso de su Amado, mientras que
El permanece invisible hasta que el alma, transformada en El, le encuentre
en la visién beatifica» 45,

El primer aspecto hacfa exclamar a San Ignacio de Loyola al contem-
plar el espectdculo de una noche estrellada; «{Oh, cudn vil me parece la
tierra cuando contemplo el cieloly; el segundo hacfa caer arrobado a San
Juan de la Cruz ante la belleza de una fuentecilla, de una montafia, de un
paisaje, de una puesta de sol, o al escuchar «el silbo de los aires amorosos».
La nada de las cosas creadas, contemplada a través del don de ciencia, hacfa
que San Pablo las estimase todas como basura con tal de ganar a Cristo
(Phil. 3,8); la belleza de Dios, reflejada en la hermosura y fragancia de las
flores, obligaba a San Pablo de la Cruz a decirlas entre transportes de amor:
«Callad, florecitas, callad...» Y este mismo sentimiento es el que daba al
Poverello de Asfs aquel sentido sublime de fraternidad universal con todas
las cosas salidas de las manos de Dios; el hermano Sol, el hermano Lobo, la
hermana Flor...

Era también e] don de ciencia quien daba a Santa Teresa aquella facili-
dad extraordinaria para explicar las cosas de Dios valiéndosc de compara-
ciones y semejanzas tomadas de las cosas creadas.

2) Nos GUIA CERTERAMENTE ACERCA DE LO QUE TENEMOS QUE
CREER O NO CREER.

_ Las almas en las que el don de ciencia actda intensamente tienen ins-
tintivamente el sentido de la fe. Sin haber estudiado Teologfa ni tener letras
de ninguna clase, se dan cuenta en el acto si una devocién, una doctrina, un

P, P}_!ILIPQN, La dectring espivitual de sor Isabel de lo Trinidag .8 n.6,
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consejo, una maxima cualquiera estd de acuerdo y sintoniza con la fe o estd
en oposicién con ella. No les preguntéis las razones que tienen para ello, pues
no las saben. Lo sienten asf con una fuerza irresistible y una seguridad in-
quebrantable. Es admirable cémo Santa Teresa, a pesar de su humildad y
rendida sumisién a sus confesores, nunca pudo aceptar la errénea doctrina
de que en ciertos estados de oracién conviene prescindir de la consideracién
de [a humanidad adorable de Cristo 46,

3) Nos HACE VER CON PRONTITUD Y CERTEZA EL ESTADO DE
NUESTRA ALMA.

Todo aparece transparente y claro a la penetrante introspeccién del don
de ciencia: ¢nuestros actos interiores, los movimientos secretos de nuestro
corazén, sus cualidades, su bondad, su malicia, sus principios, sus motivos,
sus fines e intenciones, sus efectos y consecuencias, su mérito y su demé-
ritos» 47, Con razén decfa Santa Teresa que «en pieza adonde entra mucho
sol no hay telarafia escondida» (Vida 19,2).

4) Nos INSPIRA EL MODO MAS ACERTADO DE CONDUCIRNOS CON
EL PRéjIMO EN ORDEN A LA VIDA ETERNA,

En este sentido, el don de ciencia, en su aspecto prictico, deja sentir
su influencia sobre la misma virtud de la prudencia, de cuyo perfecciona-
miento directo se encarga el don de consejo, como ensefia Santo Tomads.

«Un predicador conoce por este don lo que debe decir a sus oyentes
y cémo debe apremiarles; un director conoce el estado de las almas que dirige,
sus necesidades espirituales, los remedios de sus faltas, los obstaculos que
se oponen a su perfeccién, el camino més corto y seguro para conducirlas;
cuidndo hay que consolarlas o mortificarlas; lo que Dios obra en ellas y lo
que deben hacer de su parte para cooperar con Dios y cumplir sus designios.
Un superior conoce de qué manera debe gobernar a sus subditos.

Los que participan mdis del don de ciencia son los més esclarecidos en
todos sus conocimientos. Ven maravillas en la préctica de la virtud. Descu-
bren grados de perfeccién que son desconocidos por los otros. Ven de una
simple vista si las acciones son inspiradas por Dios y conformes a sus desig-
nios; tan pronto como se desvian un poco de los caminos de Dios, lo perci-
ben en el acto. Sefialan imperfecciones allf donde los otros no las pueden
reconocer y no estin sujetos a engafiarse en sus sentimientos ni a dejarse
sorprender por las ilusiones de que el mundo estd lleno. Si un alma escrupu-
losa se dirige a ellos, sabrén lo que es necesario decirle para curar sus es-
crapulos. 8i ha de dirigir una exhortacién a religiosos o religiosas, les acu-
diran a la mente pensamientos conformes a las necesidades espirituales de
estas personas religiosas y al espiritu de su Orden. Si se les proponen difi-
cultades de conciencia, las resolveran excelentemente. Pedidles la razén de
su respuesta y no os dirdn una sola palabra, puesto que conocen todo esto
sin razén, por una luz superior a todas las razones.

Gracias a este don predicaba San Vicente Ferrer con el prodigioso éxito
que leemos en su vida. Se abandonaba al Espfritu Santo, ya fuera para pre-
parar los sermones, ya para pronunciarlos, y todo el mundo salia impre-

46 «,..y aunque me han contradecido en ella y dicho que no lo entiendo, porque son
caminos por donde lleva Nuestro Sefior, y que cuando ya han pasado de los principios es
mejor tratar en cosas de la Divinidad y huir de las corpéreas, a mf no me hardn confesar que es
buen caminos (Moradas sextas 7,5; cf. Vida c.22.23 y 24, donde explica ampliamente su pen
samiento).

47 P, Lavismant, La doctrine spirituelle princ.4 ¢.4 a.3.
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sionado. Era ficil ver que el Espiritu Santo hablaba por su boca. Un dfa que
debfa predicar ante un principe, crey6 que debfa aportar a la preparacién de
si sermén un mayor estudio y diligencia humana. Lo hizo asf con extraor-
dinarto interds; pero ni el principe ni ¢l resto del auditorio quedaron tan
satisfechos de esta predicacién tan estudiada como de la del dia siguiente,
que hizo, como de ordinario, segin el movimiento del espiritu de Dios. Se
le hizo notar la diferencia entre esos dos sermones. «Es—respondié—que
ayer predicé Fr. Vicente y hoy ha sido el Espiritu Santo» 48,

5)  NOS DESPRENDE DE LAS COSAS DE LA TIERRA.

En realidad, esto no es més que una consecuencia de aquel recto juzgar
de las cosas, que constituye la nota tipica del don de ciencia. Todas las cria-
turas son como-si no fueran delante de Dios 49. Por eso hay que rebasarlas
y trascenderlas para descansar en sélo Dios. Pero tnicamente el don de
ciencia da a los santos esa visién profunda sobre la necesidad del despren-
dimiento absoluto que admiramos, por ejemplo, en San Juan de la Cruz.
Para un alma iluminada por el don de ciencia, la creacién es un libro abierto
donde descubre sin esfuerzo la nada de las criaturas y el todo del Creador.
«El alma pasa por las criaturas sin verlas, para no detenerse sino en Cristo...
El conjunto de todas las cosas creadas, /merece siquiera una mirada para
aquel que ha sentido a Dios aunque no sea mds que una sola vez?» 59,

Es curioso leer el efecto que produjeron en Santa Teresa las joyas que
le ensefié en Toledo su amiga dofa Luisa de la Cerda. He aqui el texto
teresiano con toda su inimitable galanura:

«Cuando estaba con aquella sefiora que he dicho, me acaecié una vez,
estando ya mala del corazén (porque, como he dicho, le he tenido recio,
aunque ya no lo es), como era de mucha caridad, hizome sacar joyas de oro
y piedras, que las tenfa de gran valor, en especial una de diamantes que apre-

" ciaba en mucho. Ella pensé que me alegraran. Yo estaba riéndome entre mi
v habiendo ldstima de ver lo que estiman los hombres, acorddndome de lo que
nos tiene guardado el Sefior, y pensaba cudn imposible me serfa, aunque yo
conmigo misma lo quisiese procurar, tener en algo a aquellas cosas si el
Sefior no me quitaba la memoria de otras. Esto es un gran sefiorio para el
alma, tan grande que no sé si lo entenderd sino quien lo posee; porque es el
propio y natural desasimiento, porque es sin trabajo nuestro. Todo lo hace
Dios; que muestra Su Majestad estas verdades de manera que quedan tan
impresas, que se ve claro no lo pudiéramos por nosotros de aquella manera
en tan breve tiempo adquiriry (Vidz 38,4).

6) Nos ENSENA A USAR SANTAMENTE DE LAS CRIATURAS.

Este sentimiento, complementario del anterior, es otra derivacién na-
tural y espontinea del recto juzgar de las cosas creadas propio del don de
ciencia. Porque es cierto que el ser de las criaturas nada es comparado con
el de Dios, pero no lo es menos que «todas las criaturas son meajas que
cayeron de la mesa de Dios» 31, y de El nos hablan y a El nos llevan cuando
sabemos usar rectamente de ellas.

Esto es cabalmente lo que hace el don de ciencia. Los ejemplos son in-
numerables en las vidas de los santos. La contemplacién de las cosas creadas

48 P, LALLEMANT, l.c.

49 Cf. SaN Juan pe LA Cruz, Subida 1,4.
50 Cf. P. PuiLiron, l.c.

51 8an Juan oE ra Cruz, Subida 1,6,3.
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remontaba sus almas a Dios, del que vefan su huella en las criaturas, Cual-
quier detalle insignificante que pasa inadvertido al comun de los mortales
impresiona fuertemente sus almas llevindolas a Dios.

7) Nos LLENA DE CONTRICION Y ARREPENTIMIENTO DE NUES-
TROS PASADOS ERRORES.

Es otra consecuencia natural e inevitable del recto juzgar de las cria-
turas. A la luz resplandeciente del don de ciencia descubre el alma la nada
de las criaturas: su fragilidad, su vanidad, su escasa duracién, su impoten-
cia para hacernos felices, el dafio que el apego a ellas puede acarrearle al
alma. Y, al recordar otras épocas de su vida en las que acaso estuvo sujeta
a tanta vanidad y miseria, siente en lo mas intimo de sus entrafias un vivi-
simo arrepentimiento, que estalla al exterior en actos intensisimos de con-
tricién y desprecio de si mismo. Los patéticos acentos del Miserere bro-
tan espontineamente de su alma como una exigencia y necesidad psico-
légica, que le alivia y descarga un poco del peso que le abruma. Por eso co-
rresponde al don de ciencia la bienaventuranza de «os que lloran», como
veremos en seguida 52,

Tales son, a grandes rasgos, los efectos principales del don de
ciencia. Gracias a él la virtud de la fe, lejos de encontrar obsticulos
en las criaturas para remontarse hasta Dios, se vale de ellas como
palanca y ayuda para hacerlo con mas facilidad. Perfeccionada por
los dones de entendimiento y de ciencia, la virtud de la fe alcanza
una intensidad vivisima, que hace presentir al alma las divinas cla-
ridades de la visién eterna.

248. 4. Bienaventuranzas y frutos que de ¢l se derivan.
Al don de ciencia corresponde la tercera bienaventuranza : Bienaven-
turados los que lloran, porque ellos seran consoladosy (Mt. s,5).
Y ello tanto por parte del mérito como del premio. Por parte del mé-
rito (las lagrimas), porque el don de ciencia, en cuanto importa una
recta estimacion de las criaturas en orden a la vida eterna, impulsa
al hombre justo a Horar sus pasados errores e ilusiones en el uso de
las criaturas. Y por parte del premio (la consolacién), porque, a la
luz del don de ciencia, se estiman rectamente las criaturas y orde-
nan al bien divino, del cual se sigue la espiritual consolacién, que
comienza en esta vida vy alcanzara su plena consumacién en la otra 33,

En cuanto a los frutos del Espiritu Santo, corresponden al don
de ciencia los mismos que a los dones de entendimiento y sabidu-
tia, ya que los tres tienen por objeto lo verdadero en orden al fin
ultimo sobrenatural. Por lo mismo, produce en el entendimiento
esa certeza especial acerca de las verdades sobrenaturales que se
llama fides; v en la voluntad, por redundancia, cierto gusto, deleite
y fruicién que es el gaudium o gozo espiritual 54,

249. 5. Vicios contrarios al don de ciencia.—Santo Tomis,
en el prologo a la cuestion relativa a los pecados contra el don de
52 Cf I1-11,0.4 ad 1.

53 Cf. -ll,0,4 cetad 1.
T 54 COf. TT-11,8,8 ¢ et ad 3.
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entendimiento (II-II,15), alude a la ignorancia como vicio opuesto
al don de ciencia, remitiéndose a lo que de ella habia ya dicho en
otro lugar (I-1I,76).

El don de ciencia es indispensable para desvanecer completa-
mente, por cierto instinto divino, la multitud de errores que en
materia de fe y de costumbres se nos infiltran continuamente a cau-
sa de nuestra ignorancia y debilidad mental. No solamente entre
personas incultas, sino aun entre tedlogos de nota—a pesar de la
sinceridad de su fe y del esfuerzo de su estudio—, corren multitud
de opiniones y pareceres distintos en materia dogmatica y moral,
que forzosamente tienen que ser falsos a excepcién de uno solo,
porque una sola es la verdad. ¢Quién nos dard un criterio sano y
certero para no declinar de la verdad en ninguna de esas intrinca-
das cuestiones? En el orden personal y subjetivo 55, esto es algo
que supera las fuerzas humanas aun del mejor de los tedlogos; sélo
el Espiritu Santo, por el don de ciencia, nos lo puede proporcionar
a modo de instinto divino. Y asi se da el caso de personas humana-
mente sin cultura y hasta analfabetas que asombran a los mayores
tedlogos por la seguridad y profundidad con que penetran las ver-
dades de la fe y la facilidad y acierto con que resuelven por instinto
los més intrincados problemas de moral. En cambio, jcuantas ilu-
siones padecen en las vias del Sefior los que no han sido iluminados
por el don de ciencia! Todos los falsos misticos lo son precisamente:
por la ignorancia, contraria a este don.

Esta ignorancia puede ser culpable y constituir un verdaderc
vicio, en cuanto puede ser voluntaria. Y lo puede ser ya sea por ocu-
par nuestro espiritu en cosas vanas o curiosas, o aun en las ciencias
humanas sin la debida moderacién (dejandonos absorber excesiva-
mente por ellas y no dando lugar al estudio de la ciencia mas impor-
tante, que es la de nuestra propia salvacién o santificacién), ya por
vana presuncion, confiando demasiado en nuestra ciencia y nues~
tras propias luces, poniendo con ello obstéculo a los juicios que ha-
biamos de formar con la luz del Espiritu Santo. Este abuso de la hu~
mana ciencia es el principal motivo de que abunden més los misticos
entre personas sencillas e ignorantes que entre los intelectuales y
sabios. Mientras no renuncien a su voluntaria ceguera y sober-
bia intelectual, no es posible que lleguen a actuar en sus almas los:
dones del Espiritu Santo. El mismo Cristo nos avisa en el Evange-
lio: «Gracias te doy, Padre, Sefior del cielo y de la tierra, porque
ocultaste estas cosas a los sabios y prudentes y las revelaste a los:
pequefiuelos» (Mt. 11,25).

De manera que la ignorancia, contraria al don de ciencia-—gqure
puede darse y se da muchas veces en grandes sabios segtin el mun-
do—, es indirectamente voluntaria y culpable, constituyendo, por
lo mismo, un verdadero vicio contra el don 56,

55 Otra cosa muy distinta es en el orden universal y objetivo, en virtud del Magisterio

de la Iglesia, criterio infalible de verdad.
56 Cf. P. I. G. MENENDEZ-RE1GADA, Los dones del Espiritu Santo y la perfeccion cristiana.

¢. n.T p.596-600.
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250. 6. Medios de fomentar este don.—Aparte del recogi-
miento, fudelidad a la gracia, invocacién del Espiritu Santo, etc., que
son medios comunes de fomentar los dones del Espiritu Santo en
general, podemos sefialar algunos mas especiales, que se refieren
particularmente al don de ciencia. He aqui los principales:

a) CONSIDERAR LA VANIDAD DE LAS COSAS CREADAS.—Nunca, ni con
mucho, podremos con nuestras pobres «consideracioncillas» 57 acercarnos
a la penetrante intuicién del don de ciencia sobre la vanidad de las cosas
creadas; pero es indudable que podemos hacer algo meditando seriamente
en ello con los procedimientos discursivos a nuestro alcance. Dios no nos
pide en cada momento més que lo que entonces podemos darle; y a quien
hace lo que puede de su parte, no le niega jamés su ayuda para ulteriores
avances 58,

b) ACOSTUMBRARSE A RELACIONAR CON IDI0S TODAS LAS COSAS CREA-
pas.—Es otro procedimiento psicolégico para irse acercando poco a poco
al punto de vista en que nos colocard definitivamente el don de ciencia.
No descansemos en las criaturas; pasemos a través de ellas hasta Dios.
¢Acaso las bellezas creadas no son un palido reflejo de la divina Hermosura?
Esforcémonos en descubrir en todas las cosas la huella y el vestigio de Dios,
preparando los caminos a la accién sobrehumana del Espiritu Santo.

¢) OPONERSE ENERGICAMENTE AL ESPIRITU DEL MUNDO.—El mundo,
como vimos en su lugar, tiene el triste privilegio de ver todas las cosas
—desde el punto de vista sobrenatural—precisamente al revés de lo que son.
No se preocupa méas que de gozar de las criaturas, poniendo en ellas su feli-
cidad, completamente de espaldas a Dios. No hay, por consiguiente, otra
actitud mds contraria al espiritu del don de ciencia, que nos hace despreciar
las criaturas o usar de ellas inicamente por relacién a Dios y en orden a El
Huyamos de las reuniones mundanas, donde se lanzan y corren como mo-
neda legitima falsas méximas totalmente contrarias al espiritu de Dios. Re-
nunciemos a espectdculos y diversiones tantas veces saturados o al menos
influidos por el ambiente malsano del mundo. Andemos siempre alerta para
no dejarnos sorprender por los asaltos de este enemigo artero, que trata de
apartar nuestra vista de los grandes panoramas del mundo sobrenatural.

d) VER LA MANO DE LA PROVIDENCIA EN EL GOBIERNO DEL MUNDO Y
EN TODOS LOS ACONTECIMIENTOS PROSPEROS O ADVERSOS DE NUESTRA VIDA.——
Cuesta mucho colocarse en este punto de vista, y nunca lo conseguiremos
del todo hasta que lo haga en nosotros el don de ciencia y, sobre todo, el
de sabidurfa; pero esforcémonos en hacer lo que podamos. Es un dogma
de fe que Dios cuida con amorosfsima providencia de todos nosotros. Es
nuestro Padre, que sabe mucho mejor que nosotros lo que nos conviene
v nos gobierna con infinito amor, aunque no acertemos muchas veces a
descubrir sus secretos designios en lo que dispone o permite sobre nosotros,
sobre nuestros familiares o el mundo entero.

e) PREOCUPARSE MUCHO DE LA PUREZA DE CORAZON.—Este cuidado atrae-
ra la bendicién de Dios, que no dejard de darnos los dones que necesitamos

57 La expresién, de una fuerza realista insuperable, es de Santa Teresa (cf. Vida 15,14)

58 Puede ayudar en esta labor la lectura de ciertas obras sobre este mismo asunto. El
Venerable P. Granada escribié piginas admirables en varias de sus obras, y Fr. Diego de
Estella compuso su famoso Tratado de la vanidad del mundo, que no ha perdido todavia su
frescura v actualidad.
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para lograrla del todo, si somos fieles a su gracia. Hay una relacién muy
estrecha entre la guarda del corazén y cumplimiento exacto de todos nues-
tros deberes y las iluminaciones de lo alto: «Soy més entendido que los an-
cianos, si guardo tus preceptos» (Ps. 118,100).

ARTICULO 2

LA VIRTUD DE LA ESPERANZA

8. Tu. 1I-11,17-22; ScArAMELLI, Directorio ascético t.4 a.2; Mons. Gay, Vida y virtudes
cristianas t.1 tr.5; CH. DE SMEDT, Notre vie surnat. t.1 p.272-364; Barre, Tractatus de Virtu-
tibus tertia pars c.2; JaNvier, Caréme 1913; GarRrIGOU-LAGRANGE, Tres edades II1,18; IV,11;
TanquErey, Teologia ascética n.119o-1206; PrimMmer, Manuale Theologiae Moralis I n.533-
550; Ramirez, O. P., La esencia de la esperanza cristiana (Madrid 1960).

251. 1. Nociones.—1) La esperanza es una wvirtud teologal
infundida por Dios en la voluntad por la cual confiamos con plena cer-
teza alcanzar la vida eterna vy los medios necesarios para llegar a ella
apoyados en el auxilio omnipotente de Dios.

El objeto material primario de la esperanza es la bienaventuranza eterna,
y el secundario, todos los medios que a ella conducen. El objeto formal squod»
es el mismo Dios, en cuanto bienaventuranza objetiva del hombre, conno-
tando la bienaventuranza formal o visién beatifica. Y el motivo formal de
esperar (objeto formal ¢quo») es la omnipotencia auxiliadora de Dios, ¢onno-
tando Ja misericordia y la fidelidad de Dios a sus promesas.

2) La esperanza reside en la voluntad, ya que su acto propio cs
clerto movimiento del apetito racional hacia el bien, que es el obje-
to de la voluntad 1.

3) La caridad y la fe son mis perfectas que la esperanza 2. n
absoluto, la fe y la esperanza pueden subsistir sin la caridad (fe v
esperanza informes), pero ninguna virtud infusa puede subsistir sin
la fe 3.

4) La esperanza tiende con absoluta certeza a su objeto 4. Ello
quiere decir que, aungue no podamos estar ciertos de que conse-
guiremos de hecho nuestra eterna salvacidn—a menos de una re-
velacién especial (Denz. 305)-—, podemos y debemos tener la cer-
teza absoluta de que, apovados en la omnipotencia auxiliadora de Dios
(motivo formal de la esperanza), no puede salirnos al paso ningtin
obstaculo insuperable para la salvacidn; o sea, que por parte de Dios
no quedard, aunque puede quedar por nosotros. Se trata, pues, de
una certeza de inclinacion y de motivo, no de previo conocimiento
infalible ni de evento o ejecucién infrustrable S,

5) Los bienes de este mundo caen también bajo ¢l objeto se-
cundario de la esperanza, pero tinicamente en cuanto puedan sernos

1 Cf. II-11,18,1.

Cf, 11-1117,7-8.

Cf. I-11,65,4-5.

2

3

4 Cf. TI-11,18,4. Cf. Denz. 806.

5 Cf. Ramivez, De certitndine spei christiunae (Salamanca 1938).
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ttiles para la salvacién. Por eso dice Santo Tomas que, fuera de la
salvacién del alma, no debemos pedir a Dios ningin otro bien a no
ser en orden a la misma salvacién 6.

6) La esperanza teologal es imposible en los infieles y herejey
formales, porque ninguna virtud infusa subsiste sin la fe. Pueden
tenerla (aunque informe) los fieles pecadores que no hayan pecado
directamente contra ella. Se encuentra propiamente en los justos
de la tierra y en las almas del purgatorio. No la tienen los condena-
dos del infierno (nada pueden esperar) ni los bienaventurados en
el cielo (ya estin gozando del Bien infinito que esperaban). Por
esta tltima razén, tampoco la tuvo Cristo acd en la tierra (era bien-
aventurado al mismo tiempo que viador) 7.

=) El acto de esperanza (aun el informe) es de suyo honesto y
virtuoso (contra Calvino, Bayo, jansenistas y Kant, que afirman que
cualquier acto de virtud realizado por la esperanza del premio eterno
es egoista e inmoral). Consta expresamente en la Sagrada Escritura 8
y puede demostrarlo la razén teoldgica, ya que la vida eterna es el
fin Gltimo sobrenatural del hombre: luego obrar con la mira puesta
en este fin no sélo es honesto, sino necesario. La doctrina contraria
estd condenada por la Iglesia (Denz. 1303).

8) Por lo mismo, no hay en esta vida ningun estado de perfec-
cién que excluya habitualmente los motivos de la esperanza. Tal
fué el error de quietistas y semiquietistas, condenados respectiva-
mente por la Iglesia (Denz. 1227.1232.1327ss).

El error de los jansenistas y quietistas al afirmar que el obrar por la
esperanza es inmoral o imperfecto estriba en imaginarse que con ello de-
seamos a Dios como un bien para nosotros, subordinando a Dios a nuestra
propia felicidad. No es eso. Como explica el cardenal Cayetano (In 1]-!1
17,5 n.6): «aliud est concupiscere hoc mihi, et aliud concupiscere propter me».
Deseamos a Dios para nosotros, pero no a causa o por razén de nosotros, sino
por El mismo. Dios sigue siendo el fin del acto de esperanza, no nosotros.
Fn cambio, cuando deseamos una cosa inferior (v.gr., el alimento material),
la deseamos para nosotros y por nosotros: nobis et propter nos. Es completa-
mente distinto.

2. Pecados contra la esperanza.—Santo Tomds explica que
a la esperanza se oponen dos vicios: uno, por defecto, la desespera-
cidn, que considera imposible la salvacion eterna, y proviene prin-
cipalmente de la acidia (pereza espiritual) y de la lujuria; y otro por
exceso, la presuncién, que reviste dos formas principales: la que con-
sidera la bienaventuranza eterna como asequible por las propias
fuerzas, sin ayuda de la gracia (presuncién heretical), y la que espe-
ra salvarse sin arrepentimiento de los pecados u obtener la gloria
sin mérito alguno (pecado contra el Espiritu Santo). La presuncién
suele provenir de la vanagloria y de la soberbia 9.

6 Cf. II-1L17,2 ad 2.

7 Cf. 11-11,18,2-3.

8 Véanse, por ejemplo, los siguientes textos: Mt. 10,21 y 29; 1 Cor. 9,24; 2 Cor. 4,17;
Eph. 1,18; Col. 3,24, etc., etc.

9 Cf. 1I-1,20-21.
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252. 3. El crecimiento de la esperanza.—la esperanza,
como toda otra virtud, puede crecer y desarrollarse cada vez maés.
Veamos las principales fases de su desarrollo a través de las dife-
rentes etapas de la vida espiritual.

A) Los PRINCIPIANTES

1) ANTE TODO EVITARA TROPEZAR en alguno de los dos escollos con-
trarios a la esperanza: la presuncidn y la desesperacién. Para evitar el primero
han de considerar que sin la gracia de Dios no podemos absolutamente nada
en el orden sobrenatural: «sine me nihil potestis facere» (Io. 15,5), ni siquiera
tener un buen pensamiento o pronunciar fructuosamente el nombre de Je-
sts (1 Cor. 12,3). Tengan en cuenta que Dios es infinitamente bueno y
misericordioso, pero también infinitamente justo, y nadie puede reirse de
El (Gal. 6,7). Esta dispuesto a salvarnos, pero a condicién de que coopere-
mos voluntariamente a su gracia (1 Cor. 15,10) y obremos nuestra salvacién
con temor y temblor (Phil. 2,12).

Contra la desesperacion y el desaliento recordarin que la misericordia
de Dios es incansable en perdonar al pecador arrepentido, que la violencia
de nuestros enemigos jamas podrd superar al auxilio omnipotente de Dios
y que, si es cierto que por nosotros mismos nada podemos, con la gracia de
Dios seremos capaces de todo (Phil. 4,13). Hay que levantarse animosa-
mente de las recafdas y reemprender la marcha con mayores brios, tomando
ocasién de la misma falta para redoblar la vigilancia vy el esfuerzo: ¢Todas
las cosas contribuyen al bien de los que aman a Dios», dice el apéstol San
Pablo (Rom. 8,28); vy San Agustin se atreve a afadir: «etiam peccata: hasta
los mismos pecados», en cuanto que son ocasién de que el alma se torne
mas vigilante y precavida.

2) "PROCURARAN LEVANTAR $US MIRADAS AL CIELO:

a) Para despreciar las cosas de la tierra.—~Todo lo de ac4 es sombra, va-
nidad y engafio. Ninguna criatura puede llenar plenamente el corazén del
hombre, en el que ha puesto Dios una capacidad infinita. Y aun en el caso
de que pudieran satisfacerle del todo, serfa una dicha fugaz y transitoria,
como la vida misma del hombre sobre la tierra. Placeres, dinero, honores,
aplausos; todo pasa y se desvanece como el humo. Tenfa razén San Fran-
cisco de Borja: «No mas servir a sefior que se me pueda morir». En fin de
cuentas: «/Qué le aprovecha al hombre ganar todo el mundo si pierde su
alma para toda la eternidad?» (Mt. 16,26).

b) Para consolarse en los trabajos y amarguras de la vida.—La tierra es
un lugar de destierro, un valle de ldgrimas y de miserias. El dolor nos acom-
pafia inevitablemente desde la cuna hasta el sepulcro; nadie se escapa de
esta ley inexorable. Pero la esperanza cristiana nos recuerda que todos los
sufrimientos de esta vida no son nada en comparacién de la gloria que ha
de manifestarse en nosotros (Rom. 8,13) y que, si sabemos soportarlas san-
tamente, estas momentdneas y ligeras tribulaciones nos preparan el peso
eterno de una sublime e incomparable gloria (2 Cor. 4,17). [Qué consuelo
tan inefable experimenta el alma atribulada al contemplar el cielo a través
del cristal de sus lagrimas!

¢) Para amimarse a ser buenos.—Cuesta mucho la prictica de Ia virtud.
Hay que dejarlo todo, hay que renunciar a los propios gustos y caprichos
y hay que rechazar los continuos asaltos del mundo, demonio y carne.
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Sobre todo al principio de la vida espiritual se hace muy dura esta lucha
continua, jPero qué aliento tan grande se experimenta al levantar log ojos
al cielo! Vale la pena esforzarse un poco durante los breves afios del des-
tierro a fin de asegurarse bien la posesién eterna de la patria. Mas ade-
lante, cuando el alma vaya avanzando por los caminos de la unién con Dios,
los motivos del amor desinteresado prevalecerin sobre los de la propia feli-
cidad; pero nunca se abandonardn del todo (error quietista), y aun los san-
tos mis grandes encuentran en la nostalgia del cielo uno de los mis podero-
sos estimulos para seguir adelante sin desmayo en la vfa del herofsmo y de

la santidad.

B) LAs ALMAS ADELANTADAS

A medida que el alma va progresando en los caminos de la perfeccién,
procurari cultivar la virtud de la esperanza intensificando hasta el méximo
su confianza en Dios y en su divino auxilio. Para ello:

1) No SE PREOCUPARA CON SOLICITUD ANGUSTIOSA DEL DfA DE MANA-
~a.—Estamos colgados de la divina y amorosisima providencia de nuestro
buen Dios. Nada nos faltard si confiamos en El y lo esperamos todo de El:

a) Ni en el orden temporal: «Ved los lirios del campo...; ved las aves
del cielo...; ¢cuinto mas vosotros, hombres de poca fe?» (Mt. 6,25-34).

b) Ni en el orden de la gracia: «Yo he venido para que tengan vida y
la tengan abundante» (Io. 10,10). ¢Segin las riquezas de su gracia que super-
abundantemente derramé sobre nosotros» (Eph. 1,7-8). Por eso:

2) SIMPLIFICARA CADA VEZ MAS SU ORACION.—«Cuando orareis no ha-
bléis mucho..., que ya sabe vuestro Padre celestial las cosas que necesitsis
antes de que se las piddis» (Mt. 6,7-13). La férmula del Padre nuestro, ple-
garia incomparable, que broté de los labios del divino Maestro, serd su
predilecta, junto con aquellas otras del Evangelio tan breves y llenas de
conflanza en la bondad y misericordia del Sefior: «Sefior, el que amas est4
enfermo...; si tii quieres, puedes limpiarme...; haced que vea...; enséfianos
a orar...; auméntanos la fe...; no tienen vino...; muéstranos al Padre, y esto
nos basta». jCuénta sencillez y sublimidad en el Evangelio y cuinta com-
plicacién y amaneramiento en nosotros! El alma ha de esforzarse en conse-
guir aquella confianza ingenua, sencilla e infantil que arrancaba milagros
al corazén del divino Maestro.

3) LLEVARA MAS LEJOS QUE LOS PRINCIPTANTES SU DESPRENDIMIENTO
DE TODAS LAS COSAS DE LA TIERRA.— ¢Qué valen todas ellas ante una sonrisa
de Dios? «Desde que he conocido a Jesucristo, ninguna cosa creada me ha
parecido bastante bella para mirarla con codicia» (P. Lacordaire). Ante el
pensamiento de la soberana hermosura de Dios, cuya contemplacién nos
embriagara de felicidad en la vida eterna, el alma renunciard de buen grado
a todo lo terreno: cosas exteriores (desprendimiento total, amor a la po-
breza), placeres y diversiones (hermosuras falaces, goces transitorios), aplau-
sos v honores (ruido que pasa, incienso que se disipa), venciendo con ello
la triple concupiscencia, que a tantas almas’tiene sujetas a la tierra impidién-
dolas volar al cielo (1 To. 2,16).

4) AvANZARA CON GRAN CONFIANZA POR LAS V{AS DE LA UNION CON
Dios.—Nada podrd detenerla, si ella quiere seguir adelante a toda costa.
Dios, que la llama a una vida de intima unién con El, le tiende su mano
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divina con la garantia absoluta de su omnipotencia, misericordia y fidelidad
a sus promesas. El mundo, el demonio y la carne le declarardn guerra sin
cuartel, pero «os que confifan en el Sefior renuevan sus fuerzas, y echan
alas como de 4guila, y vuelan velozmente sin cansarse, y corren sin fati-
garse» (Is. 40,31). Con razén decia San Juan de la Cruz que con la librea
verde de la esperanza ¢se agrada tanto al Amado del alma, que es verdad
decir que tanto alcanza de él cuanto ella de él espera» 10, El alma que, a
pesar de todas las contrariedades y obstdculos, siga animosamente su ca-
mino con toda su confianza puesta en Dios, llegard, sin duda alguna, a la
cumbre de la perfeccién.

C) Las ALMAS PERFECTAS
Es en ellas donde la virtud de la esperanza, reforzada por los dones del
Espiritu Santo, alcanza su méxima intensidad y perfeccién. He aquf las
principales caracteristicas que en ellos reviste:

1) Owmnimopa CONFIANZA EN Dios.—Nada es capaz de desanimar a

un siervo de Dios cuando se lanza a una empresa en la que estd interesada .

la gloria divina. Dirfase que las contradicciones y obsticulos, lejos de dis-
minuirla, intensifican y aumentan su confianza en Dios, que llega con fre-
cuencia hasta la audacia. Recuérdese, por ejemplo, los obsticulos que tuvo
que vencer Santa Teresa de Jesus para la reforma carmelitana y la seguridad
firmisima del éxito con que emprendié aquella obra superior a las fuerzas
humanas, confiando tnicamente en Dios 11, Llegan, como de Abraham
dice San Pablo, «a esperar contra toda esperanzas (Rom. 4,18). Y estin
dispuestos en todo momento a repetir la frase heroica de Job: «aunque me
matare, esperaré en Eb (Tob 13,15). Esta confianza heroica glorifica in-
mensamente a Dios y es de grandisimo merecimiento para el alma.

2) Paz Y SERENIDAD INCONMOVIBLES.—Es una consecuencia natural de
su omnimoda confianza en Dios. Nada es capaz de perturbar el sosiego de
su espfritu. Burlas, persecuciones, calumnias, injurias, enfermedades, fra-
casos..., todo reshala sobre su alma como el agua sobre el marmol, sin
dejar la menor huella ni alterar en lo mas minimo la serenidad de su espiritu.
Al santo Cura de Ars le dan de improviso una tremenda bofetada y se limita
a decir sonriendo: «Amigo: la otra mejilla tendrd celos». San Luis Beltran
bebié inadvertidamente una bebida envenenada y permanecié completa-
mente tranquilo al enterarse. San Carlos Borromeo contintia imperturbable
el rezo del santo rosario al recibir la descarga de un arcabuz, cuyas balas
pasaron rozédndole el rostro. San Jacinto de Polonia no se defiende al verse
objeto de horrenda calumnia, esperando que Dios aclarard el misterio. [Qué

10 Noche II,21,8. ) .
11 He aquf algunas expresiones admirables de la Santa en las que muestra su confianza

inquebrantable en el Sefior: «Todo aprovecha poco si, quitada de todo punto la confianza
de nosotros, no la ponemos en Dioss (Vida 8,12); ¢ponia toda mi confianza en Dios» (Ibid.,
9,3); sy aunque la hacienda era poca, algo se habfa de fiar de Dios» (Ibid., 32,17); ... no
puede faltar Dios a quien le sirves (Relaciones 2 p.14); «Hasta ahora... tenfa més confianza
en ayudas del mundo; ahora entiendo claro ser todos unos palillos de romero secos (Ibid., 3,1);
stenfa muy crefdo que no habfa de faltar el Sefior a las que no trafan otro cuidado sino en cémo
contentarles (Fundaciones 1,2); ¢l 4nimo no desfallecia, ni la esperanzas (Ibid., 2,6); spara
hacer muchos monasterios de pobreza sin renta, nunca me falta conﬁqnza» (Ibid., 20,13);
«da confianza que suelo tener en Nuestro Sefior no se me quitabar (Ibid., 25,1); e tenéis
confianza en El..., no hayais miedo que os falte nadar (Ibid., 27,12); da confianza del buen
suceso no se nie pierde un puntor (Cartas 242,1); fie de Dios, que es verdadero amigos

(Ibid., 325,1). )
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paz, qué serenidad, qué confianza en Dios suponen estos ejemplos heroicos
de los santos! Dirfase que sus almas han perdido el contacto de las cosas
de este mundo y permanecen «inmdviles y tranquilas como si estuvieran
va en la eternidad» (sor Isabel de la Trinidad).

3) DESEO DE MORIR PARA TROCAR EL DESTIERRO POR LA PATRIA.—Es
una de las mds claras sefiales de la perfeccién de la esperanza. La natura-
leza siente horror instintivo a la muerte; nadie quiere morir. Sélo cuando la
gracia se apodera profundamente de un alma comienza a darle una visién
mds exacta y real de las cosas y empieza a desear la muerte terrena para
comenzar a vivir Ja vida verdadera. Es entonces cuando lanzan el «morior
quia non morior», de San Agustin, que repetirdn después Santa Teresa y San
Juan de la Cruz—que muero porque no muero»—, y que constituye uno
de los mas ardientes deseos de todos los santos. El alma que continta ape-
gada a la vida de la tierra, que mira con horror a la muerte que se acerca,
muestra con ello bien a las claras que su visién de la realidad de las cosas
y su esperanza cristiana es todavia muy imperfecta. Los santos—todos los
santos—desean morir cuanto antes para volar al cielo.

4) EL CcIELO, COMENZADO EN LA TIERRA.—L.0s santos desean morir para
volar al cielo; pero, en realidad, su vida de cielo comienza ya en la tierra.
{Qué les importan las cosas de este mundo? Como dice un precioso res-
ponsorio de la liturgia dominicana, los siervos de Dios viven en la tierra nada
mids que con el cuerpo; pero su alma, su anhelo, su ilusién, estd ya fijaen e
cielo 12, Es, sencillamente, la traduccién de aquel ¢nostra autem conversa-
tio in caelis est» (Phil. 3,20), que constitufa la vida misma de San Pablo.

El don de temor

S.TH., 1I-1I,19. —Véase, ademds, la nota bibliografica del n.239.

Las disposiciones sublimes de los santos que acabamos de re-
cordar son efecto manifiesto de la actuacién sobrehumana de los
dones del Espiritu Santo. Las virtudes, abandonadas a s{ mismas,
nunca llegan a estas alturas. La regla de la pobre razén, aun ilumi-
nada por la fe, es demasiado imperfecta para percibir estos mati-
ces exquisitos; eso es cosa del Espiritu Santo sometiendo al alma al
régimen de sus dones.

Segtin Santo Tomas de Aquino, el don encargado de perfeccio-
nar la virtud de la esperanza es el de temor. Vamos a estudiarlo bre-
vemente.

253. 1. Naturaleza.—El don de temor es un hdbito sobrena-
tural por el cual el justo, bajo el instinto del Espiritu Santo, adquiere
docilidad especial para someterse totalmente a la divina voluntad por
reverencia a la excelencia y magestad de Dios, que puede infligirnos
un mal.

Para entender esta doctrina es menester plantear un problema previo,
como hace Santo Tomis en el artfculo primero de esta cuestién: «;Es posible

12 cQuo_niam in hac peregrinatione solu corpore constitutus, cogitatione et aviditate in illa
aeterna patria conversatus esty (Responsorio tercero del primer nocturno del coman de cons
fesores en el Breviario Dominicano).



462 P. III. DESARROLLO NORMAL DE LA VIDA CRISTIANA /

que Dios sea temido? Y contesta diciendo que Dios en sf mismo, como su-
prema e infinita Bondad, no puede ser objeto de temor, sino de amor. Pero,
en cuanto que en castigo de nuestras culpas, puede infligirnos un ma], puede
y debe ser temido. Y al contestar a una objecién armoniza el temor y la
esperanza—que a primera vista parecen incompatibles—, diciendo que en
Dios hay justicia y misericordia, la primera de las cuales excita en nosotros
el temor, y la segunda la esperanza. Y asf, por diversas razonés, Dios es
objeto de temor y de esperanza 13,

Pero es menester examinar la naturaleza de ese temor, porque
hay muchas clases de temor, y no todos son dones del Espiritu San-
to, ni siquiera honestos. Es lo que hace Santo Tomés en los ar-
ticulos siguientes, un resumen de los cuales ofrecemos aqui:

TEE

El temor se divide en mundano, servil, filial e inicial (a.2).

El temor mundand es aquel que no vacila en ofender a Dios para evitar
un mal temporal (v.gr., apostatando de la fe para evitar los tormentos del
tirano que la persigue). Este temor es siempre malo, ya que pone su fin en
este mundo, completamente de espaldas a Dios (a.3). Huye de la pena tem-
poral, cayendo en la culpa ante Dios,

El temor servil es aquel que impulsa a servir a Dios y a cumplir su divina
voluntad por los males que de no hacerlo asf caerfan sobre nosotros (castigos
temporales, infierno eterno). Este temor, aunque imperfecto, es bueno en su
substancia (a.4); pues, en fin de cuentas, nos hace evitar el pecado y se ordena
a Dios como a su fin, no considerando la pena como el mal unico (si asf fuera,
serfa malo y pecaminoso) (a.6). Huye de la culpa para evitar la pena 14,

El temor filial (lamado también reverencial o casto) es el que impulsa a
servir a Dios y a cumplir su divina voluntad, huyendo de la culpa sélo por ser
ofensa de Dios y por el temor de ser separado de El. Se llama filial porque es
propio de los hijos temer la pérdida y separacién de su padre. Este temor,
como es claro, es bueno y perfecto, Huye de la culpa sin tener para nada en
cuenta la pena.

El temor inicial ocupa un lugar intermedio entre los dos dltimos. Es
aquel que huye de la culpa principalmente en cuanto ofensa de Dios, pero
mezclando en esa hufda cierto temor a la pena. Este temor es mejor que el
servil, pero no tanto como el filial.

Abora bien: {cudl de estos temores es don del Espfritu Santo?

Es evidente que ni el mundano ni el servil pueden serlo. El mundano,
porque es pecaminoso: teme mds perder al mundo que a Dios, a quien aban-
dona por el mundo, Y tampoco el servil, porque, aunque de suyo no es
malo, puede darse también en el pecador mediante una gracia actual que le

13 Cf. II-11,19,1 c et ad 2.

14 La recta inteligencia de la moralidad del temior servil ofrece alguna dificultad. Para
disiparla téngase en cuenta que el miedo a la pena puede influir de tres maneras en el que
realiza una buena accién o deja de cometer un pecado: a) como causa tinica; v.gr., +«Cometeria
el pecado si no hubiera infiernos. En este sentido se le llama temor servilmente servil, y es
malo y pecaminoso, porque, aunque de hecho evita la materialidad del pecado, incurre for-
malmente en é| por el afecto que le profesa; no le importarfa para nada la ofensa de Dios si
no llevara consigo la pena. b} Como causa remota sobreafiadida a la préxima y principal;
v.gr., tNo quiero pecar, porque es ofensa de Dios y ademds redundarfa en perjuicio mior.
Es claro que en este sentido es bueno y honesto (es el llamado temor inicial). ¢} Como causa
préxima, aunque sin excluir otra razén suprema; v.gr., +No quiero cometer este pecado,
porque me llevaria al infierno, ademds de ser ofensa de Diosr. Este es el llamado temor sim-
plemente servil; imperfecto sin duda alguna, pero honesto en el fondo, puesto que, aunque
sea mds remotamente (por esto es imperfecto), rechaza también como razén suprema la ofensa
de Dios en cuanto tal. No hay inconveniente ninguno en que un fin préximo inferior se re-
lacione y subordine a otro fin remoto superior: son dos cosas perfectamente compatibles;
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mukva al dolor de atricién por el temor de la pena. Este temor es ya una
gracia_ de Dios que le mueve al arrepentimiento, pero todavfa no estd co-
nectado con la caridad ni, por consiguiente, con los dones del Espiritu
Santo.

Segun Santo Tomds (a.g), sélo el temor filial o casto entra en el don
de temor, porque se funda en la caridad y reverencia a Dios como Padre y
teme separarse de El por la culpa. Pero como el temor inicial no difiere
substancialmente del filial (a.8), también aquél entra a formar parte del don
de temor, aunque sélo en sus manifestaciones incipientes e imperfectas.
A medida que crece la caridad, se va purificando este temor inicial, perdien-
do su modalidad servil, que todavfa teme la pena, para fijarse dnicamente en
la culpa en cuanto ofensa de Dios.

En la Sagrada Escritura se nos dice que ] temor de Dios es el princi-
pio de la sabidurfa» (Ps. 110,10). Pero esto hay que entenderlo no en cuanto
a la esencia de la sabidurfa especulativa—cuyos primeros principios son los
articulos de la fe—, sino en cuanto a la sabidurfa prdctica, cuyo primer efec-
to es sujetar los subditos a la ley de Dios, que se consigue imperfectamente
por el temor servil y con toda perfeccién por el temor filial (a.7).

El don de temor, como todos los demds, permanecera en el cielo. No
en cuanto servil—en este sentido no es don del Espfritu Santo—ni en cuanto
inicial, ya que ninguna pena serd entonces posible, sino sélo en cuanto
filial. Y Gnicamente en su aspecto reverencial ante la Majestad de Dios; no
en su aspecto de temor de la ofensa divina, que serd completamente impo-
sible por la impecabilidad intrinseca a la bienaventuranza (a.r1).

254. 2. Necesidad.—La necesidad de los dones, en general,
se toma de la imperfeccién con que sin ellos practicamos las vir-
tudes infusas al someterlas a la regla de la razén humana aunque
sea iluminada por la fe.

Tres son las principales virtudes que necesitan ser reforzadas
por la regulacién divina del don de temor: la esperanza, la templan-
za y la humildad 15.

a) La esperanza.—El hombre siente natural propensién a
amarse desordenadamente a si mismo, a presumir que algo es, algo
vale y algo puede en orden a conseguir su bienaventuranza. Es e]
pecado de presuncién, contrario a la virtud de la esperanza, que
tinicamente arrancara de raiz el don de temor al darnos un senti-
miento sobrenatural de nuestra impotencia absoluta ante Dios—ni
siquiera el nombre de Jests podemos pronunciar convenientemente
sin el auxilio divino (1 Cor. 12,3)—, que traerd como consecuencia
el apoyarnos Gnicamente en la omnipotencia auxiliadora de Dios,
que es cabalmente el motivo formal de la esperanza. Sin el don de
temor, esta Gltima nunca llegard a ser del todo perfecta 16,

b) La TeEMPLANZA.—Santo Tomds dice que el don de temor
mira principalmente a Dios, cuya ofensa nos hace evitar, y en este
sentido pertenece a la virtud de la esperanza, como ya hemos dicho,
Pero secundariamente puede mirar a cualquier otra cosa de la que

15 Cf. I. G. MENENDEZ-REIGADA, Los dones del Espiritu Santo y la perfeccidn cristiang

(Madrid 1948) c.8 n.S p.575-84.
16 Cf, 11I-11,19,0 ad 1 et 2; 1417 8d 3.
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el hombre se aparte para evitar la ofensa de Dios. Y en este senfido
corresponde al don de temor corregir la tendencia mds desordéna-
da que el hombre experimenta—Ila de los placeres carnales—/, re-
primiéndola mediante el temor divino, ayudando y reforzapdo la
virtud de la templanza 17.

¢) La numiipap.—FEscuchemos a un tedlogo conteniporéneo
explicando esta doctrina:

«Ama el hombre, ante todo, su grandeza, dilatarse y ensancharse mds
de lo que le corresponde, lo cual constituye el orgullo, la soberbia; mas la
humildad le reduce a sus debidos limites para que no pretenda ser més de
o que es segin la regla de la razén. Y sobre esto viene a actuar el don de
temor, sumergiendo al alma en el abismo de su nada ante el todo de Dios,
en las profundidades de su miseria ante la infinita justicia y majestad divi-
nas. Y asf, penetrada el alma por este don, como es nada delante de Dios y
no tiene de su parte mds que su miseria y su pecado, no intenta por sf misma
grandeza ni gloria alguna fuera de Dios, ni se juzga merecedora de otra
cosa que de desprecio y castigo. S6lo asf puede la humildad llegar a su per-
feccién; y tal era la humildad que vemos en los santos, con un desprecio
absoluto de si mismos» 18,

Al lado de estas tres virtudes fundamentales, el don de temor
deja también sentir su influencia sobre otras varias, relacionadas de
algiin modo con aquéllas. No hay ninguna virtud moral que, a tra-
vés de alguna teologal o cardinal, deje de recibir la influencia de
algtin don. Y asi, a través de la templanza el don de temor actta
sobre la castidad, llevindola hasta la delicadeza més exquisita; so-
bre la mansedumbre, reprimiendo totalmente la ira desordenada; so-
bre la modestia, suprimiendo en absoluto cualquier movimiento des-
ordenado interior o exterior; y combate las pasiones que juntamente
con la vanagloria son hijas de la soberbia: la jactancia, la presun-
cién, la hipocresia, la pertinacia, la discordia, la réplica airada vy la
desobediencia 19.

255. 3. Efectos.—Son inapreciables los efectos santificadores
que produce en las almas la actuacién del don de temor, con ser el
dltimo y menos perfecto de todos 20, He aqui los principales:

1) UN vIvO SENTIMIENTO DE LA GRANDEZA Y MAJESTAD DE Dios,
QUE LAS SUMERGE EN UNA ADORACION PROFUNDA, LLENA DE REVEREN-
CIA Y DE HUMILDAD.

Es el efecto mds caracterfstico del don de temor, que se desprende de su
misma definicién. El alma sometida a su accién se siente transportada con
fuerza irresistible ante la grandeza y majestad de Dios, que hace temblar a
los mismos 4ngeles: «tremunt potestatess. Delante de esa infinita majestad

17 Cf, I1-I1,x41,1 ad 3.

18 P. 1. G. MeNgNDEZ-REIGADA, l.c., p.579-80; cf. II-I1,19,0 ad 4.
19 Cf, II-IL,132,5.

20 Cf. II-1T,19,9.
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se siente nada y menos que nada, puesto que es una nada pecadora, Y se
apodera de ella un sentimiento tan fuerte y, penetrante de reverencia, sumi-
sién ypacatamiento, que quisiera deshacerse y padecer mil muertes por Dios.

Entonces es cuando la humildad llega a su colmo. Sienten deseos inmen-
sos de 4padecer y ser despreciados por Dios» (San Juan de la Cruz). No se
les ocurte tener ¢l més ligero pensamiento de vanidad o presuncién. Ven tan
claramente su miseria, que cuando les alaban les parece que se burlan de
ellos (Cura de Ars). Santo Domingo de Guzman se ponfa de rodillas a la en-
trada de los pueblos, pidiendo a Dios que no castigase a aquel pueblo donde
iba a entrar tan gran pecador. Llegados a estas alturas, hay un procedimien-
to infalible para atraerse la simpatfa y amistad de estos siervos de Dios: in-
juriarles y llenarles de improperios (Santa Teresa de Jests).

Este respeto y reverencia ante la majestad de Dios se manifiesta tam-
bién en todas las cosas que dicen de algin modo relacién a El. La iglesia
u oratorio, el sacerdote, los vasos sagrados, las imigenes de los santos...
todo lo miran y tratan con grandisimo respeto y veneracién. El don de
piedad produce también efectos semejantes; pero desde otro punto de vista,
como veremos en su lugar correspondiente.

Este es el aspecto del don de temor, que continuara eternamente en el
cielo 21, Allf no serd posible—dada la 1mpecab111dad del bienaventurado—
el temor de la ofensa de Dios, pero permanecera eternamente—perfeccionada
y depurada—Ia reverencia y acatamiento ante la infinita grandeza y majes-
tad de Dios, que llenara de estupor la inteligencia y el corazén de los santos.

2) UN GRAN HORROR AL PECADO Y UNA VIVISIMA CONTRICION
POR HABERLO COMETIDO,

Iluminada su fe por los resplandores de los dones de entendimiento y
ciencia y sometida la esperanza a la accién del don de temor, que la enfrenta
directamente con la majestad divina, el alma comprende como nunca fa mali-
cia en cierto modo infinita que encierra cualquier ofensa de Dios por insigni-
ficante que parezca. El Espiritu Santo, que quiere purificar el alma para
la divina unién, la somete a la accién del don de temor, que le hace experl-
mentar una especie de anticipo del rigor inexorable, con que la justicia di-
vina ofendida por el pecado la ha de castigar en la otra vida si no hace en
ésta la debida penitencia. La pobre alma siente angustias mortales, que al-
canzan su maxima intensidad en la horrenda noche del espiritu. Le parece
que estd irremisiblemente condenada y que ya nada tiene que esperar. En
realidad es entonces cuando la esperanza llega a un grado increible de herois-
mo, pues el alma llega a esperar ¢contra toda esperanza»—como Abraham
(Rom. 4,18)—y a lanzar el grito sublime de Job: «aunque me matare, esperaré
en éb» (Iob 13,15).

El horror que experimentan estas almas ante el pecado es tan grande,
que San Luis Gonzaga cay6 desmayado a los pies del confesor al acusarse
de dos faltas veniales muy leves. San Alfonso de Ligorio experimenté se-
mejante fenémeno al ofr pronunciar una blasfemia. Santa Teresa de Jests
escribe que «no podfa haber muerte mds recia para mi que pensar si tenia
ofendido a Dios» (Vida 34,10). Y de San Luis Beltran se apoderaba tal tem-
blor al pensar en la posibilidad de condenarse, perdiendo con ello eterna-
mente a Dios, que los cristales de su habitacién retemblaban como cuando
pasa por la calle cercana un camién.

Su arrepentimiento por la menor falta es vivisimo. De ¢l procede el
ansia reparadora, la sed de inmolacién, la tendencia irresistible a cruci-

21 Cf. II-I,19,11.
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ficarse de mil modos que experimentan continuamente estas almas. No ’stén
Jocas. Es una consecuencia natural de las mociones. del Espfritu Sgnto 5
través del don de temor.

3) UNA VIGILANCIA EXTREMA PARA EVITAR LAS MENORES OCA-
/

SIONES DE OFENDER A Dios. /

Es una consecuencia I6gica del efecto anterior. Nada temen fanto estas
almas como la menor ofensa de Dios. Han visto claro, a la Juz contempla-
tiva de los dones, que en realidad es ése el unico mal sobre la tierra; los
demés no merecen el nombre de tales. jQué lejos estdn estas almas de me-
terse voluntariamente en las ocasiones de pecado! No hay persona tan apren-
siva que huya con tanta rapidez y presteza de un enfermo apestado como
estas almas de la menor sombra o peligro de ofender a Dios. Esta vigilancia
extrema y atencién constante hace que esas almas vivan, bajo la mocién es-
pecial del Espiritu Santo, con una pureza de conciencia tan grande, que a
veces hace imposible—por falta de materia—Ila recepcién de la absolucién
sacramental, a menos de someter a ella alguna falta de la vida pasada, sobre
la que recaiga nuevamente el dolor y arrepentimiento.

4) DESPRENDIMIENTO PERFECTO DE TODO LO CREADO.

Ya vimos al don de ciencia producir este efecto en el alma, pero desde

otro punto de vista. Es que los dones estdn mutuamente conectados entre
si y con la caridad y se entrelazan e influyen mutuamente 22.

Se comprende perfectamente. El alma que a través del don de temor ha
vislumbrado un reldimpago de la grandeza y majestad de Dios, ha de estimar
forzosamente como basura y estiércol todas las grandezas creadas. Hono-
res, riquezas, poderifo, dignidades... todo lo considera menos que paia, coi.o
algo indigno de merecer un minuto de atencién. Recuérdese el efecto que
produjeron en Santa Teresa las joyas que le enseii6 en Toledo su amiga
dofia Luisa de la Cerda; no le cabfa en la cabeza que la gente pueda sentir
aprecio por unos cuantos cristalitos que brillan un poco méas que los co-
rrientes y ordinarios (cf. Vida 38,4).

Teniendo en cuenta este efecto, relaciona Santo Tomis el don de temor
con la primera bienaventuranza—pobreza de espfritu—, como vamos a ver
seguidamente,

256. 4. Bienaventuranzas y frutos que de él se derivan.
Segun el Doctor Angélico, con el don de temor se relacionan dos
bienaventuranzas: la primera—«Bienaventurados los pobres de es-
piritu, porque de ellos es el reino de los cielos» (Mt. 5,3)—y la ter-
cera—«Bienaventurados los que lloran, porque ellos serin consola-
dos» (Mt. 5,5)—. La primera es la que corresponde directamente al
don de temor, ya que, en virtud de la reverencia filial que nos hace
sentir ante Dios, nos impulsa a no buscar nuestro engrandecimiento
ni en la exaltacién de nosotros mismos (soberbia) ni en los bienes
exteriores (honores y riquezas); todo lo cual pertenece a la pobreza
de espiritu, ya se la entienda del aniquilamiento del espiritu sober-
bio e hinchado—como dice San Agustin—, ya del desprendimiento
de todas las cosas temporales por instinto del Espiritu Santo, como
dicen San Ambrosio y San Jerénimo 23,

22 Cf. 1.11,68,s.
33 Cf. 11-1L19,1a.
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\\Indirectamente, ex consequenti, se relaciona también el don de
temor con la bienaventuranza relativa a los que lloran 24, Porque
del conocimiento de la divina excelencia y de nuestra pequefiez y
miseria se sigue el desprecio de todas las cosas terrenas y la renun-
cia a las delectaciones carnales, con lanto y dolor de los pasados
extravios.

. Por donde se ve claro que el don de temor refrena todas las pa-
swones, tanto las del apetito irascible como las del concupiscible.
Porque, por el miedo reverencial a la majestad divina ofendida por
el pecado, refrena el impetu de las irascibles y rige y modera el de
las concupiscibles. Es, pues, un don de valor inapreciable, aunque
ocupe jerdrquicamente el dltimo puesto entre todos.

De los frutos del Espiritu Santo pertenecen al don de temor la
modestia, que es una consecuencia de la reverencia del hombre ante
la divina majestad, y la continencia y castidad, que se siguen sin es-
fuerzo de la moderacién y encauce de las pasiones concupiscibles,
efecto propio del don de temor 25.

257. 5. Vicios opuestos.—Al don de temor se opone princi-
palmente la soberbia, segtin San Gregorio 26, pero de modo mas pro-
fundo que a la virtud de la humildad. El don de temor—como he-
mos visto—se fija ante todo en la eminencia y majestad de Dios,
ante la cual el hombre, por instinto del Espiritu Santo, siente su pro-
pia nada y vileza. La humildad se fija también preferentemente en
la grandeza de Dios, en contraste con la propia nada, pero a la luz
de la simple razén iluminada por la fe, y con una modalidad humana
e imperfecta 27. De donde es manifiesto que el don de temor excluye
la soberbia de un modo mds alto que el de la virtud de la humildad.
El temor excluye hasta la rafz y el principio de la soberbia, como dice
Santo Tomds 28, TLuego la soberbia se opone al don de temor de
una manera més profunda y radical que a la virtud de la humildad.

Indirectamente se opone también al don de temor el vicio de
la presuncién, que injuria a la divina justicia al confiar excesiva y
desordenadamente en la misericordia. En este sentido, dice Santo
Tomds que la presuncién se opone por razén de la materia, o sea,
en cuanto que desprecia algo divino, al don de temor, del que es
propie reverenciar a Dios 29.

258. 6. Medios para fomentar este don.—Aparte de los
medios generales para atraerse la mirada misericordiosa del Espiritu
Santo—recogimiento, pureza de corazén, fidelidad exquisita a la

24 Cf. II-11,19,12 ad 2.

25 Cf. 11-11,19,12 ad 4.

26 Cf. 8aN GreGorio, I Mor. ¢.32; ML 75,547 AB; cf. 8.TH., 1-11,68,6 ad 2.

27 Cf, II-II,161,1-2.

28 Cf, 11-1,19,0 ad 4; 161,2 ad 3. . .

29 ¢No cualquier clase de presuncién es un pecado contra el Espiritu Santo, sino dnica-
mente aquella por la cual se desprecia a Ja divina justicia por una desordenada confianza en
la divina misericordia. Y tal presunci6n, por razén de la materia, o sea, en cuanto que por
ella se desprecia algo divino, se opone a la caridad, o més bien, al don de temor, a quien
pertenece reverenciar a Diosr (II-1l,130,2 ad 1; of. 1bid., 21,3).
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gracia, invocacién frecuente del divino Espiritu, etc.—, he aqui
gunos medios relacionados mds de cerca con el don de temor:

a) MEDITAR CON FRECUENCIA EN LA INFINITA GRANDEZA Y MAJESTAD
pE Dr1os.—Nunca, ni con mucho, podremos llegar a adquirir con nuestros
pobres esfuerzos discursivos el conocimiento contemplativo, vivisimo v pe-
netrante que proporcionan los dones del Espiritu Santo 30. Pero algo podemos
hacer reflexionando en el poder y majestad de Dios, que sacé todas las cosas
de la nada (Gen. 1,1). que llama por su nombre a las estrellas y acuden en
el acto temblando de respeto (Bar. 3,33-36), que es mds admirable e impo-
nente que el mar embravecido (Ps. 92,4), que vendrd sobre las nubes del
cielo con gran poder y majestad a juzgar alos vivos y a los muertos (Lc. 21,27)
y ante el que eternamente temblarin de respeto los principados y potes-
tades: «tremunt potestates»,

b) ACOSTUMBRARSE A TRATAR A DIOS CON CONFIANZA FILIAL, PERO LLENA
DE REVERENCIA Y RESPETO.—No olvidemos nunca que Dios es nuestro Pa-
dre, pero también el Dios de terrible grandeza y majestad. Con frecuencia,
las almas piadosas se olvidan de esto dltimo y se permiten en el trato con
Dios familiaridades excesivas, llenas de irreverente atrevimiento. Es increi-
ble ciertamente hasta qué punto lleva el Sefior su confianza y familiaridad
con las almas que le son gratas, pero es preciso que tome El la iniciativa.
Mientras tanto, el alma debe permanecer en una actitud reverente y sumisa,
que, por otra parte, estd muy lejos de perjudicar a la dulce confianza e inti-
midad propia de los hijos adoptivos.

¢) MEDITAR CON FRECUENCIA EN LA INFINITA MALICIA DEL PECADO Y
CONCEBIR UN GRAN HORROR HACIA EL.—Los motivos del amor son de suyo
mids poderosos y eficaces que los del temor para evitar el pecado como
ofensa de Dios. Pero también éstos contribuyen poderosamente a detener-
nos ante el crimen. El recuerdo de los terribles castigos que Dios tiene
preparados para los que desprecian definitivamente sus leyes serfa muy
bastante para hacernos huir del pecado si lo meditiramos despacio y con
prudente reflexién. Es «horrendos—dice San Pablo—caer en las manos de
Dios ofendido (Hebr. 10,31). Hemos de pensarlo con frecuencia, sobre todo
cuando la tentacién venga a poner ante nosotros los halagos del mundo o
de la carne. Hay que procurar concebir un horror tan grande al pecado, que
estemnos prontos y dispuestos a perder todas las cosas, y aun la misma vida,
antes que cometerlo. Para ello nos ayudard mucho la huida de las ocasiones
peligrosas, que nos acercarfan al pecado; la fidelidad al examen diario de con-
ciencia, para prevenir las faltas voluntarias y llorar las que se nos hayan es-
capado; y, sobre todo, la consideracion de Jesucristo crucificado, victima pro-
piciatoria por nuestros crimenes y pecados.

d) PONER ESPECIAL CUIDADO EN LA MANSEDUMBRE Y HUMILDAD EN EL
TRATO CON EL PRSjiMO.—E] que tenga conciencia clara de que el Dios de
la infinita majestad le ha perdonado misericordiosamente diez mil talentos,
icémo osard exigir con altanerfa y desprecio los cien denarios que acaso
pueda deberle un consiervo hermano suyo? (cf. Mt. 18,23-35). Hemos de
perdonar cordialmente las injurias, tratar a todos con exquisita delicadeza,
con profunda humildad y mansedumbre, teniéndolos a todos por mejores

30 «Meditar en el infierno, por ejemplo, es ver un ledn pintado; contemplar el intierno
es ver un Jeén vivoy (P, LaLLEMaNnT, La doctrine spirituelle princ.7 c.4 a.5). Sabido es que la
contemplacion es efecto de los dones del Espiritu Santo.

L. 1L. €. 2. LAS VIRTUDES INFUSAS ¥ DONES DEL E. S. 469

que nosotros (al menos en cuanto que probablemente no hubieran resistido
a la gracia tanto como nosotros si hubieran recibido los dones que Dios nos
ha dado con tanta abundancia y prodigalidad). El que haya cometido en su
vida algin pecado mortal, ya nunca podrd humillarse bastante: es un «res-
catado del infiernor, y ningin lugar tan bajo puede haber fuera de ¢l que no
sea demasiado alto y encumbrado para el que merecié un puesto eterno a
los pies de Satanis.

e) PEDIR coN FRECUENCIA AL EspfRrTu SANTO EL TEMOR REVERENCIAL
DE Dros.—En fin de cuentas, toda disposicién perfecta es un don de Dios
que sélo por la humildad y perseverante oracién podremos alcanzar. La
liturgia catélica estd llena de férmulas sublimes: «confige timore tuo carnes
meas; a iudiciis enim tuis timui» (Ps. 118,120); «statue servo tuo eloquium
tuum in timore tuo» (Ps. 118,38), etc., etc, Estas y otras férmulas parecidas
han de brotar frecuentemente de nuestro corazén y nuestros labios, bien
convencidos de que el temor de Dios es el principio de la sabidurfa» (Eccli. 1,
16) v de que es menester obrar nuestra salvacién «con temor y temblor»
(Phil. 2,12), siguiendo el consejo que nos da el mismo Espfritu Santo por
medio del salmista: «servite Domino in timore, et exultate ei cum tremore»

(Ps. 2,11).

ARTICULO 3

LA VIRTUD DE LA CARIDAD

8. TH., II-11,23-46; San Francisco pE SavLes, Tratado del amor de Dios; ScaraMerri,
Divectorio ascético t.4 3.3-5; Mons. Gay, Vida y virtudes cristianas t.2 tr.12; Cx. pE SMEDT,
Notre vie surnat. t.1 p.365-493; BARRE, Tractatus de virtutibus tertia pars c.3; Janvier, Ca-
rémes 1915-16; GARRIGOU-LAGRANGE, Tres edades II1,19-20; VI 12; Tanquerey, Teologia
ascética n.1207-61; Primmrr, Manuale Theologiae Moralis T n.551-624; Matitu, Probatio
charitatis (5.* ed.; Brugis 1949); Massouri%, Traité de I'amour de Dieu (1703).

Hemos tratado ampliamente en otro lugar (n.109-117) de las ntimas
relaciones existentes entre la perfeccién cristiana y la caridad. Pero es pre-
ciso tratar—siquiera sea brevemente-—de los demds aspectos de esta virtud
fundamental, la mas importante y excelente de todas. Seguiremos el orden
admirable de Santo Tomiés en la Suma Teoldgica. Para no multiplicar las
llamadas, daremos entre paréntesis la cita o referencia correspondiente, cosa
que seguiremos haciendo en todo este tratado de las virtudes.

259. 1. La caridad en si misma.—1.° Comienza Santo
Tomas diciendo que la caridad es una amistad entre Dios y el hom-
bre. Como toda amistad, importa necesariamente una mutua bene-
volencia, fundada en la comunicacién de bienes (1I-11,23,1). Por eso,
la caridad supone necesariamente la gracia, que nos hace hijos de
Dios y herederos de la gloria.

El hombre, que por naturaleza no pasa de siervo del Creador, llega a
ser, por la gracia y la caridad, hijo y amigo de Dios. Y si ya aquella servi-
dumbre le ennoblece tanto (servir a Dios es reinar), jquién podrd medir la
altura a que nos eleva la caridad de Dios, ¢«que se ha difundido en nues-
tros corazones por el Espiritu Santo que nos ha sido dados! (Rom. .5,5)-
A ti, que debieras permanecer siervo, te admite Dios como amigo. [Digni-
dad incomprensible del cristianol
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2.9 La caridad es una realidad creada, un habito sobrenatural
infundido por Dios en el alma (a.2). Puede definirsela diciendo que
es una virtud teologal infundida por Dios en la voluntad por la que
amamos a Dios por st mismo sobre todas las cosas ¥ a nosotros y al pro-
Jimo por Dios.

a) El objeto material sobre que recae la caridad lo constituye prima-
riamente Dios, v secundariamente nosotros mismos y todas las criaturas
racionales que han llegado o pueden llegar a la eterna bienaventuranza;
y aun, en cierto modo, todas las criaturas, en cuanto son ordenables a la
gloria de Dios.

b) El objeto formal squod—Ilamado también objeto material prima-
rio—es el mismo Dios como Sumo Bien, o sea, la bondad increada de Dios
en sf misma considerada, abarcando la esencia divina, todos los divinos
atributos y las tres divinas personas.

¢) El objeto formal equo», o sea, el motivo del amor de caridad es Dios
como amigo, o sea, el Sumo Bien como objeto de su bienaventuranza y de
la nuestra (a.1 y 4).

La caridad, como hibito infuso, reside en la voluntad, ya que se trata
de un movimiento de amor hacia el Sumo Bien, y el amor y el bien consti-
tuyen el acto y el objeto de la voluntad (24,1). Y es una virtud sobrenatural,
que Dios infunde en la medida y grado que le place, sin tener para nada en
cuenta las dotes o cualidades naturales del que la recibe (24,2-3).

3.9 La caridad es virtud especificamente una, con especie ato-
ma (23,3-5). Porque, aunque su objeto material recaiga sobre obje-
tos tan varios (Dios, nosotros y el préjimo), el motivo del amor—que
es la razén formal especificativa—es tnico: la divina Bondad en si
misma y en cuanto comunicada a nosotros y al préjimo.

De donde se sigue que, cuando nos amamos a nosotros mismos o al
préjimo por algtin motivo distinto de la bondad de Dios, no hacemos un
acto de caridad, sino de amor natural, filantropfa, etc., o acaso de puro
egofsmo (por las ventajas que nos puede traer). [Cudntos actos que parecen
de caridad heroica est4n muy lejos de serlo! EI herofsmo puramente humano
no vale nada en el orden sobrenatural; es como moneda falsa que no circula
en los bancos del cielo.

4.2 La caridad es la mis excelente de todas las virtudes. No
solamente por su propia bondad intrinseca (es la que mis nos une
con Dios), sino porque sin ella no puede ser perfecta ninguna otra vir-
tud, ya que es la forma de todas las demés virtudes infusas (23,7-8).

Ya hemos explicado en otro lugar (n.111) en qué sentido la caridad es
la forma de todas las virtudes. Su excelencia intrinseca proviene de ser Ia
virtud que mds nos une con Dios, ya que descansa en El tal como es en sf
mismo, por su sola divina bondad. Las dnicas virtudes que podrfan discu-
tirle la primacfa son las otras dos teologales (fe y esperanza), pero la caridad
las supera con mucho. Porque la fe, que es un conocimiento intelectual,
achica y empequefiece a Dios al traer su divina grandeza a la pequefiez de
nuestro entendimiento, mientras que por la caridad la voluntad sale de sf
misma y descansa en Dios en toda su infinita grandeza. Ademds, el conoci-
miento de la fe es obscuro, mientras que la caridad ama a Dios tal como es
en sf. Y en cuanto a la esperanza, es un deseo de la divina Bondad, cuya
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posesion real nos la da la caridad: imperfectamente en esta vida y perfectfsi.
mamente en la otra (23,6-8).

La excelencia y superioridad de la caridad sobre las_otras dos virtudeg
teologales—y, por consigiiente y a fortiori, sobre todas las demis—es up
dato de fe que pertenece al depésito de la revelacién. Lo dice expresamente
el apéstol San Pablo: «Ahora permanecen estas tres cosas: la fe, la esperanza
y la caridad; pero la mds excelente de ellas es la caridad» (1 Cor. 13,13).

5.2 Por el acto propio de la caridad, la voluntad sale de si mis-
ma para descansar en Dios tal como es en si mismo (23,6).

Esta profundisima doctrina de Santo T'omés, completada con lo que dice
en el ad primum de este mismo articulo, nos da la clave para la solucién de
la tan debatida cuestién sobre si el entendimiento es superior a la voluntad
o al revés. La voluntad en st misma no cabe duda que es inferior al entendi-
miento, porque la voluntad es potencia ciega, y no puede producir su acto
si el entendimiento—que es luz—no le pone delante el objeto apetecible.
Luego el entendimiento antecede y gufa a la voluntad, que sin ¢l nada po-
drfa amar (nadie ama lo que no conoce). Pero la operacién del entendimiento
es completamente distinta de la de la voluntad. Porque el entendimiento
atrae a sf las cosas, vacidndolas, por decirlo asi, en su propio molde intelectual,
De donde, cuando conoce los seres inferiores a él (v.gr., las cosas materia-
les), los ennoblece y dignifica, haciéndoles ascender al orden intelectual; pero,
cuando conoce los seres superiores a ¢l (Dios, los dngeles, las verdades so-
brenaturales), los empequediece y achica, obligindoles a entrar en sus mol-
des intelectuales inferiores.

Con la voluntad ocurre exactamente lo contrario. En virtud de su acto
—el amor—, la voluntad sale de sf misma para descansar en el objeto amado
tal como es en si. De donde, si ama a los seres inferiores a ella (v.gr., las
cosas de la tierra), se empequefiece y degrada, rebajéndose a su nivel inferior;
pero, si ama a los seres superiores (Dios, los 4dngeles, etc.), se engrandece
y sublima, elevdndose hasta el nivel de aquellos seres superiores en los que
descansa por el amor tal como son en s{ mismos. Por eso decfa profundisi-
mamente San Agustin: «5i amas la tierra, tierra eres; pero si amas a Dios,
¢qué he de decir sino que eres Dios?» 1,

De donde hay que concluir que aunque en s{ mismo—como potencia
natural—es mas perfecto el entendimiento que la voluntad, en esta vida,
y por la naturaleza misma de la operacién, es mds perfecto amar a Dios con
la voluntad que conocerle por el entendimiento. Hay tedlogos que saben
muchas cosas de Dios, pero de una manera frfa, puramente intelectual; y
hay almas sencillas y humildes que apenas saben nada de Teologfa, pero
aman intensamente a Dios. Esto dltimo es mejor.

De esta sublime doctrina se desprende otra consecuencia préctica de
gran importancia. La tnica manera de no envilecernos y rebajarnos con
el amor de las cosas creadas inferiores a nosotros es amarlas en Dios, por
Dios y para Dios; o sea, por el motivo formal perfectisimo de la caridad, De
donde se sigue que la caridad es como la varita magica que convierte en
oro todo cuanto toca, incluso las mismas cosas inferiores a nosotros, que,
éomo hemos dicho, pueden ser referidas y ordenadas al amor y gloria

e Dios,

2. El aumento de la caridad.—A. Principios.—Ya hemos
hablado de esto en otro lugar de nuestra obra (cf. n.103,10.%). Pero
dada la importancia de la materia, vamos a insistir un poco mas.

1 Cf. S. Augusr., In epist. Ioannis tr.2 n.14: ML 35,1007,
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"260. 1.9 La caridad puede aumentar en esta vida (24,4). Por-
que siendo un movimiento de tendencia a Dios como dltimo fin,
mientras seamos viajeros es posible acercarse cada vez mds al tér-
mino; y cste mayor acercamiento se verifica’precisamente por el in-
cremento de la caridad.

En este crecimiento, la caridad no puede encontrar tope en esta
vida; puede crecer in infinitum (24,7). Lo cual no es obsticulo para
que pueda llegar a ser relativamente perfecta en esta misma vida
(24,8). Hemos hablado largamente de esto en otros lugares, donde

remitimos al lector (cf. n.116 y 123).
2.2 La caridad—como todos los demés habitos—no crece por
adicién de forma a forma, sino por una mayor radicacién en el su-

jeto (24,5).

No puede crecer por adicién, porque esto es posible Ginicamente en las
cosas cuantitativas, pero no en las cualidades, como son los hébitos. La razén
es porque para que una cosa pueda unirse por adicién a otra es necesario
que se distinga realmente de ella (v.gr., el trigo que se afiade a un montén
es realmente distinto del que ya existia); en cuyo caso, mds que de unién,
hay que hablar de reunidn (va que el trigo sobreafiadido no se ha unido in-
trinsecamente al otro, sino que se ha colocado al lado de él). Pero esto es
imposible en las formas cualitativas (v.gr., la blancura no puede sumarse a
la blancura, la caridad no puede sumarse a la caridad). Sélo cabe un aumento
por mayor radicacién en el sujeto. El alma—en este caso, la voluntad—va
participando cada vez mds de la caridad, en cuanto que cada vez se va
arraigando y penetrando mds profundamente en ella.

3.2 Ia caridad—Ilo mismo que las demds virtudes—no aumen-
ta por cualquier acto, sino sélo por los actos mds intensos que el ha-
bito que actualmente se posee (24,6).

Es una consecuencia inevitable de lo que acabamos de decir. Si la ca-
ridad creciera por adicién, cualquier acto de la misma, por débil y remiso
que fuera, la aumentarfa cuantitativamente; y asi, el que teniendo, verbi-
gracia, 100 grados de caridad habitual hiciera un acto de amor de Dios
como de dos o tres (flojisimo, como se ve), se le afiadirfa a Jos 100 y empe-
zarfa a tener 102 6 103, con lo cual, en poco tiempo, y a base inicamente de
multiplicar en gran escala los actos tibios e imperfectos, el termémetro de
su caridad habitual alcanzarfa una altura fabulosa, superior a la de los ma-
yores santos. jA tales absurdos y aberraciones conducen las teorfas falsas!

Muy otra es la verdadera naturaleza del crecimiento de la caridad. Como
forma cualitativa que es, s6lo puede crecer por una mayor radicacién en el
sujeto, y esto es imposible sin un acto mds intenso que los anteriores. El ter-
mémetro no puede marcar un nuevo grado de calor si la temperatura del
medio ambiente no aumenta efectivamente en un grado. Si juntamos dos
termémetros, uno que esté marcando 30 grados y el otro 15, no reunimos
45 grados de calor, sino tinicamente 30; porque los 15 grados de calor del
segundo nada pudieron afiadir a los 30 del primero. Para que tengamos 31 es
preciso que aumente el calor hasta ese grado. Esto exactamente ocurre con
el crecimiento de la caridad y de las demds virtudes.

Consecuencia prdctica importantisima.—Si vivimos con flojedad y tibieza,
podemos tener completamente paralizada nuestra vida cristiana, aun en el
supuesto de vivir habitualmente en gracia de Dios y practicar multitud de
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- buenas obras imperfectas. El grado esencial de caridad—y, por consiguien-

te, el de gracia y el de todas las demés virtudes, puesto que crecen todas
a la vez juntamente con la gracia y la caridad—estara paralizado a pesar
de aquella multitud de obras buenas imperfectas 2.

. Esta consecuencia, que no es més que un corolario inevitable de los
principios que acabamos de sentar, adquiere en la experiencia de cada dfa
una plena y total confirmacién, que viene de rechazo a demostrar también
la verdad y solidez de aquellos principios. Vemos, en efecto, multitud de
almas buenas que viven habitualmente en gracia de Dios, que acaso llevan
cuarenta o cincuenta afios de vida religiosa en un monasterio sin haber
cometido en todos ellos una sola falta grave, y habiendo practicado infinidad
de obras y actos de sacrificio, etc., etc., y que, sin embargo, estin muy
lejos de ser santas. Si se las molesta o contraria, se enfadan; si les falta algu-
na cosa, ponen el grito en el cielo; si los superiores ordenan alguna cosa
que no les agrada, murmuran y refunfufian o, al menos, lo llevan interior-
mente a mal; que nadie les critique o les humille, si no quiere enemistarse
con ellos, ete., etc. Todo esto muestra bien a las claras que estdin muy lejos
todavia de haber alcanzado la perfeccién cristiana. Ahora bien: jcémo se
explica este fendmeno después de tantas buenas obras practicadas durante
aquellos largos afios de vida cristiana, religiosa o sacerdotal? La explicacién
teolégica es muy sencilla: han practicado multitud de buenas obras, es ver-
dad; pero de una manera floja y tibia, no con actos cada vez mds fervientes,
sino, al contrario, acaso mds remisos e imperfectos. El resultado ha sido
que el termémetro de su caridad—y, por consiguiente, el grado de gracia
y de las demds virtudes—ha permanecido completamente parado en lo esen-
cial. Son tan tibios e imperfectos como al principio de su conversién o de
su vida religiosa.

Pero se dira: {Entonces tanta multitud de obras buenas, aunque imper-
fectas, no les han valido para nada? O en términos mds cientificos: (Los
actos flojos y remisos, inferiores al grado habitual del hébito, son comple-
tamente indtiles y estériles?

A esto respondemos que esos actos remisos no son completamente inutiles
y estériles, Sirven para dos cosas, una en esta vida y otra en la gloria. En esta
vida sirven para que no se enfrien del todo las disposiciones del alma, que
la pondrfan en trance de cometer un pecado mortal, que destruir{a por com-
pleto toda su vida cristiana. Es cierto que el que no realiza un acto mds
intenso que el habito que posee, no logrard jamas hacerlo crecer en sf mismo;
pero, si se mantiene en una zona templada, no muy alejada de ¢l, logra por
lo menos que no se le pierda del todo. Porque, como dice Santo To-
maés (24,10), el grado de caridad alcanzado nunca disminuye en st mismo
eunque se viva muchos afios en la tibieza practicando actos inferiores o
menos intensos; a no ser que se cometa un pecado mortal, en cuyo caso
no solo disminuye, sino que se destruye totalmente: baja bruscamente a
cero (24,12). Ocurre algo asi como con los termdémetros que usan los médi-
cos para tomar la fiebre a los enfermos: suben (si aumenta el grado de fiebre),
pero no bajan, a no ser a base de una brusca y violenta sacudida (pecado
mortal). La razén de no disminuir es clara: el grado de intensidad, una vez
adquirido, lleva consigo el derecho a un premio eterno, que el alma nunca
pierde, aunque ya no vuelva en toda su vida a merecer un aumento mas.
Aquel derecho permanece delante de Dios, y Dios jamis se vuelve atrds. Pue-
de perderlo todo por el pecado mortal; pero, sino se produce ese pecado,
los méritos adquiridos ante Dios tendrédn su correspondiente premio en la

2 Cabe, no obstante, un aymento par la virtud ex opere operato de los sacramentos, como
eaplicarenos en seguida.
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vida eterna. No es poco—en esta vida—que con esos actos remisos el alma
haya logrado mantenerse en una zona templada, que, al menos, la ha man-
tenido en gracia de Dios y le ha conservado el grado esencial de méritos
contrafdos, aunque no haya logrado hacer subir la escala termométrica un
solo grado més.

Pero hay mds todavfa. En la otra vida, esos actos flojos y remisos no
quedardn tampoco sin premio ninguno. Es cierto que, por muchos que
hayan sido, no tienen fuerza suficiente para aumentar un solo grado de
gloria esencial (visi6n beatifica), que corresponde exactamente al grado habi-
tual de gracia y de caridad alcanzado en este mundo. Pero, ademds de ese
premio esencial, en el cielo hay otras muchas clases de premios accidentales.
Cada uno de aquellos actos remisos—que, en fin de cuentas, fueron actos
buenos y meritorjos, puesto que fueron realizados en estado de gracia y
bajo la influencia de la caridad—tendré su correspondiente premio acciden-
tal de entre aquella variedad infinita de premios secundarios (del alma y del
cuerpo) que constituyen la gloria accidental de los bienaventurados. Luego
los actos remisos no son del todo indtiles ni en esta vida ni en la otra.

De todas formas, la diferencia entre los actos mds intensos y los flojos
o remisos es inmensa en orden a la vida eterna. Como dice Bafiez—el gran
comentarista de Santo Tomds, cuya doctrina acabamos de resumir en estas
péginas 3—, a los actos mds intensos les corresponde un aumento de gloria
esencial (premio del Bien infinito), mientras que a los flojos y remisos les
corresponde un aumento de gloria accidental (premio de bienes creados,
limitados y finitos). [Pérdida inmensa la que se ha acarreado la tibieza, que
ya no tendré remedio por toda la eternidad!

261. Examinemos ahora algunas objeciones que se pueden
poner a esta doctrina, cuya solucién contribuird a comprenderla
en toda su verdad y grandeza.

OsBJECION 1.% «Si esa teorfa fuera cierta, serfa de peor condicién el
santo que el tibio. Porque el santo—cuyo grado de caridad vamos a suponer
que sea 100—para llegar a un grado més tendrfa que hacer un esfuerzo in-
menso (como de 101), mientras que al tibio (que tiene, v.gr., 5 grados) le
es muy fécil hacer un acto un poco mayor (como de 6 6 7)».

RespuesTA.—Tan ficil y mds le resulta al santo hacer un acto de 101
como al tibio el de 6 6 7. El objetante ha olvidado que el crecimiento de la
gracia y de la caridad va aumentando al mismo tiempo la capacidad y fuerzas
del alma. Aun en el orden puramente humano, un nifio pequeifiito no puede
resistir una carga de cinco kilos, y el mozo de cuerda se carga tranquila-
mente un saco de 80. Y si en este orden corporal puede haber un limite in-
franqueable—por la limitacién de las fuerzas humanas—, esto no tiene lugar
en el crecimiento de la gracia, que va aumentando en cada caso las fuerzas
del alma, cuya capacidad obediencial en manos de Dios es absolutamente
inagotable. Los santos hacen actos de amor de Dios de una intensidad in-
crefble con gran dulzura y facilidad.

OgjecIéN 2.2 «Supongamos a un santo que hace un acto de amor de
Dios como 50; inferior, con todo, al grado de su caridad habitual. Y a su lado.
un alma tibia hace un acto de 25, superior al grado habitual que ya posefa,

3 Cf. BAREz, De fide, spe et charitate in q.24 2.6 (Salmanticae 1584), en la que demuestra
ser, ésta la verdadera doctrina de Santo Tomas: y Relectio de merito ¢t augmento charitatis
(ibid., 1590}, en la que contesta a lay objeciones que se le higieron,
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Esta aliima recibe por su acto de 25 un aumento esencial de gracia y de gloria,
y el santo nada recibe por su acto de so. Luego es de peor condicién el
santon,

b, RnspuEsia—1'udo es relativo_en,este mundo. Este santo que hace el
acto de 50, obra floja y remisamente en relacién con lo que podria hacer
con su grado superior de caridad habitual; estd muy puesto_en,razén que
no se le recompense—al menos con el premio esencial—por su voluntaria
falta de disposicién, Mientras que el alma imperfecta que logré un acto mds
intenso merece un aumento esencial por el estuerzo y fervor con que realizé
ese acto. ¢Hemos olvidado que el Senor en_el Evangelio exigié cinco talentos
al siervo que habia recibido otros cinco, y unicamente dos al que sélo habfa
recibido dos? (ct. Mt. 25,14-23). En todo caso, el acto imperfecto del santo
no sera del todo inutil, ya que, ademas de mantener su alma en una atmés=
fera templada, no demasiado alejada del acto mas intenso, tendré en el cielo
su corrrespondiente premio accidental.

OspjeciON 3.2 «El concilio de Trento definié que el justo por sus bue-
nas obras merece el aumento de la gracia y de la gloria (Denz. 842). Nada
dice del acto méas o menos intenso de esas buenas obras. Luego no es nece-
sario que sea mds intenso».

Respuesta.—T'res siglos antes de que la Iglesia definiese esa doctrina, ya
se la propuso como dificultad y dié la solucién Santo Tomas de Aquino,
He aqui sus propias palabras (24,6 ad 1): «A los primero hay que decir que
cualquier acto de caridad merece la vida eterna, pero no para que se le dé
en seguida, sino a su tiempo. De semejante manera, cualquier acto de cari-
dad merece el aumento de la caridad, pero cuando se disponga para este au-
mento (sed quando aliquis conatur ad huiusmodi augmentum)», o sea, cuando
hace el acto mas intenso, como ha explicado en el cuerpo del articulo. Ocu-
rre aquf exactamente lo mismo que con la vida eterna, El justo la merece
con sus buenas obras, pero no se les da en seguida, sino a su tiempo, o sea,
cuando muere en gracia de Dios. Pero podrfa ocurrir que muriera en pe-
cado mortal y perdiera para siempre la vida eterna a pesar de haberla me-
recido con sus anteriores buenas obras. De semejante manera, cualquier
acto de caridad, aun los menos intensos, merecen el aumento de la gracia
y de la caridad habitual, pero no se le dara de hecho ese aumento hasta que
se produzca la disposicién fisica indispensable para ello, o sea, el acto mis
intenso. Y si ese acto no se produce, el acto remiso tendrd un premio acci-
dental, pero en nada aumentara el premio esencial, como ya hemos explicado 4.

OBJECION 4.3 «De hecho, es de fe que los sacramentos aumentan la
gracia ex opere operato sin necesidad de un acto dispositivo mds intenso; basta
simplemente no ponerles obstidculos—«non ponentibus obicem», dice el
concilio de Trento (Denz. 849)—. Luego lo mismo puede ocurrir con el
crecimiento de la caridad fuera de los sacramentos»,

Respuesta.—Niego en absoluto la paridad. Los sacramentos producen
o aumentan la gracia por su propia virtud intrinseca (ex opere operato),
cosa que no ocurre con ¢l crecimiento de las virtudes por via de mérito, que

4 No nos convence la teoria, que defienden incluso muchos tomistas, de que el alma
al entrar en el cielo hard un acto intensisimo de caridad, que sera la disposicién fisica inme-
diata para que se le dé el aumento merecido en la tierra por todos aquellos actos remisos.
Aparte de que esta afirmaciéon es completamente gratuita— jdénde consta todo eso?—, es
mucho mis légica y profunda la doctrina de Banez, que exige la disposicion fisica en esta vida.
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se produce Gmicatcnte por el estuerzo del que ias practica con ayuda de
la gracia (ex opeve operantis). Es diferentisimo el caso. Por eso en los sacra-
mentos no se requiere otra disposicién que la puramente negativa_de no
punerles obstdculos, lo cual supone tnicamente el estado de gracia en los
sacramentos de vivos o la atricién sobrenatural en los de muertos; pero en
el crecimiento de la gracia por via de mérito extrasacramental se requiere
la disposicién fisica mds intensa para que el aumento pueda producirse de
hecho.

Téngase en cuenta, ademas, que, aun en la recepcién de los sacramentos,
el grado de gracia que en cada caso confieren varfa infinitamente segtn las
disposiciones del que los recibe. De dos personas que comulguen una al
lado de la otra, es posible que la primera haya recibido la gracia como 10
y la otra como 100. Es porque el efecto ex opere operato de los sacramentos
se conjuga y combina con las disposiciones ex opere operantis del que los
recibe en orden al grado de gracia que se le ha de dar. E] efecto minimo
ex opere operato que el sacramento lleva en si mismo lo producira en todos
igual, con tal que no se le ponga obsticulo alguno; es el caso de los nifios
que se les bautiza sin que ellos lo sepan: reciben todos ex opere operato
el mismo grado de gracia que lleva consigo el sacramento 5; pero el mayor
o menor grado de gracia que hayan de recibir los adultos ex opere operantis
depende en absoluto de las disposiciones del que los recibe 6.

OgBJECION 5.* «;Cémo un acto mis intenso puede salir de un hdbito
menor? (Es que el efecto puede ser mayor que su causa?»

REeSPUESTA.—Ya se comprende que ese acto mas intenso no puede salir
del hdbito menor a no ser que le empuje una previa gracia actual mds in-
tensa también. Sin la gracia actual preveniente, el hombre no podrfa hacer
absolutamente nada en el orden sobrenatural, vy sin una gracia mds intensa
es imposible el acto mds intenso, como ya explicamos en su lugar corres-
pondiente (cf. n.93 y 103,10.%). Esa gracia actual més intensa no se puede
merecer (serfa contradictorio); pero puede impetrarse infaliblemente, aunque
a titulo gratuito o de limosna, por la oracién revestida de las debidas con-
diciones (cf. n.103,12.% y 105).

Expuestos ya los principios y resueltas las principales objecio-
nes, saquemos ahora algunas consecuencias de importancia capital
en la préctica, No seran sino sencillas aplicaciones o corolarios de
los principios que acabamos de sentar. ‘

262. B. ConNsecUENcias prAcTICAS. 1.* Vale mds un acto
intenso que mil tibios o remisos.

Razén.—El acto intenso aumentard nuestro grado habitual de caridad,
mientras que los tibios serdn absolutamente impotentes para ello. Vale,
pues, infinitamente maés una sola avemaria rezada con ardiente devocién que
un rosario entero rezado distrai{damente y con rutinaria languidez. Por eso
es conveniente no cargarse demasiado de rezos voluntarios o devociones par-
ticulares. Lo que interesa es la devocién, no las devociones 7.

5 Cf. 111,69,8.

6 Cf. Denz. 799, donde el concilio de Trento, hablando de la justificacién, dice que cada
uno la recibe en Ia medida v grado que el Espiritu Santo quiere v segtin sus propias dispost-
ciones: ssecundum mensuram quam Spiritus Sanctus partitur singulis prout vult (1 Cor. 12,11)
et secundum propriam cuiusque dispositionem et cooperationems. Esto mismo exactamente
hay que decir de los sacramentos (cf. 111,69,8).

7 Cf. II-I1,83,14, donde Santo T'om4s pregunta si 1a oracién ha de ser muy larga; y con-
testa que ha de durar tanto como sea til para excitar el deseo interior del fervor o devocién;
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2.2 Un justo perfecto agrada mds a Dios que muchos tibios e im-
perfectos 8.

Razen. - -Porque si un acto ardiente de caridad vale mas delante de
Dios que mil actos imperfectos, el justo, que realiza continuamente esos
actos, tiene que ser mas grato a Dios que los otros mil imperfectos.

Esto mismo se puede probar por parte del mismo Dios. Como el amor
de Dios a sus criaturas no es solamente afectivo, sino efectivo—es decir, que
produce en ellas el bien que les desea, como explica profundisimamente San-
to Tomds (I,20)—, hay que concluir que Dios ama mds a los més perfectos,
ya que derrama sobre ellos esas gracias actuales mdas intensas, que valen
mil veces mas que las gracias menos perfectas.

3.2 La conversion de un pecador a una gran perfeccién agrada
mds a Dios v le glorifica mds que la conversion de muchos pecadores
a una vida tibia e imperfecta 9.

Razén.—Es un sencillo corolario de los principios que acabamos de
sentar.

4. Agrada mds a Dios y le glorifica mds el predicador o maes-
tro espiritual que convierte a un solo pecador llevdndolo hasta la per-
feccién cristiana, que el que convierte a muchos, pero dejdndolos tibios
e imperfectos 10,

Ruazén.—Otra consecuencia natural de los principios sentados, que debe
servir de gran consuelo y estimulo a los directores de almas que carezcan
de dotes de elocuencia para e! pulpito. En el silencio de un confesonario
pueden hacer mayor bien y glorificar muchisimo mds a Dios que los gran-
des predicadores de campanillas, que acaso se buscan a sf mismos en sus
aparentes triunfos oratorios.

263. 3. Objeto de la caridad.—Santo Tomdas dedica al
objeto de la caridad una preciosa cuestién dividida en doce articu-
los (1I-11,25). He aqui un breve resumen de los mismos:

1.> La caridad no se refiere uinicamente a Dios, sino también
al préjimo. Porque el amor a Dios nos hace amar todo aquello que
pertenece a Dios o en donde se refleja su bondad. Y es evidente
que el préjimo es un bien de Dios y participa o puede participar
de la eterna bienaventuranza, fundamento de nuestra amistad so-
brenatural. Por eso, el amor de caridad con que amamos al préjimo
es exactamente el mismo especificamente con que amamos a Dios.
No hay dos caridades, sino una sola, ya que el motivo formal de
amar al préjimo es la bondad misma de Dios reflejada en él.

no mas, pero tampoco menos. De donde hay que prevenirse contra la sobrecarga, pero tam-
bién contra la tibieza y negligencia, que pueden encontrar ficil pretexto para acortar el tiem.
po destinado a la oracién.

8 Cf. SaLMaNTICENsES, De caritate 4.5 n.76.

& Cf. SALMANTICENSES, De caritate d.s n.8o,

10 Sarmanticenses, De caritate d.5 n.8s. Ya se comprende que de esta doctring ne
puede sacarse la falsa consecuencia de que no tiene importancia la gravisima empresa Je Ia
conversion de los pecadores.
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Corolario.—Luego, cuando amamos al préjimo por cualquier otro mo-
tivo distinto de Dios, no le amamos con amor de caridad. jCudnto amor pu-
ramente natural que muchas veces es un verdadero egoismo

2.0 Debemos amar incluso el hébito mismo de la caridad (la
virtud en cuanto tal). No en calidad de amigo—como es obvio—,
sino como un bien que queremos para nosotros mismos y para nues-
tros amigos.

Corolario.~~Desearle al préjimo los bienes sobrenaturales: ésejes el
yerdadero amor y la verdadera amistad.

3.0 Las mismas criaturas,irracionales pueden y deben ser ama-
das en caridad. No como amor de amistad—que supone la natura-
leza racional y la comunicaciéon de bienes, principalmente de la
bienaventuranza eterna—, pero si en cuanto bienes que podemos
utilizar para gloria de Dios y servicio del préjimo. En este sentido,
Santo Tomés no vacila en afadir: ¢Y asi el mismo Dios las ama tam-
bién en caridad».

Corolario.—Ahora se comprenden aquellas locuras del Pobrecito de Asis:
el hermano Lobo, el hermano Sol, la hermana Flor...

4. También hemos de amarnos a nosotros mismos con amor
de caridad. Porque, aunque no podemos amarnos como amigos—Ila
amistad supone siempre alteridad-—, somos un bien de Dios, capa-
ces de su gracia y de su gloria; y en este sentido, podemos y debe-
MOS amarnos.

Corolario.—Cuando para proporcionarnos un placer nos permitimos con-
culcar la ley de Dios aunque sea en cosas minimas, en realidad hacemos un
acto de odio contra nosotros mismos. Porque nos hacemos un dafio y nos
procuramos un mal, que es precisamente lo contrario de la caridad. Unica-
mente nos amamos de verdad cuando nos amamos en Dios, por Dios y
para Dios.

5. Por la misma razén, hemos de amar con amor de caridad
nuestro propio cuerpo, en cuanto que por su naturaleza es obra de
Dios y est llamado a cooperar a la consecucién de nuestra bienaven-
turanza eterna, que redundara sobre ¢él. Si bien, en cuanto naturaleza
mal inclinada por el pecado, estimulo del mal y obstaculo para nues-
tra salvacién, no debemos amarlo, sino mdas bien desear salir de él,
como decia San Pablo: ¢ ¢Quién me librard de este cuerpo de muer-
te?» (Rom. 7,24); y también: «Deseo morir para estar con Cristor
(Phil. 1,23).

Corolario.—La mortificacién cristiana, que tiene por objeto dominar las
tendencias del cuerpo y reducirle a servidumbre, no es un acto de odio
contra él, sino de verdadero y auténtico amor. «Pobre cuerpo mio—decia
San Francisco de Asfs—, perdéname; pero sepas que te trato tan mal en
este mundo porque te quiero mucho y quiero que seas eternamente felizy,
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5.

Y San Pedro de Alcéntara, aquel hombre que por la dura penitencia a que
sometié su cuerpo no tenfa més que los huesos revestidos de nervios y de
piel—tparecfa estar hecho de rafces de 4rboless, dice Santa Teresa, que le
conocib en vida 11—, se aparecié después de muerto a la misma Santa Te-
resa, diciéndole lleno de gozo: ¢|Bendita Penitencia, que tan grande gloria
me ha proporcionadol» 12 |Esto sf que es amar con verdadero amor el pro-
pio cuerpol En cambio, el desgraciado pecador, que ahora le proporciona
toda clase de gustos y placeres pecaminosos, le est4 preparando un terrible
castigo en el otro mundo. Esto, que ahora parece amor al propio cuerpo, equi~
vale a un auténtico y verdadero odio.

6.2 Los pecadores en cuanto tales no son dignos de nuestro
amor, ya que son enemigos de Dios y ponen obsticulo voluntario
a su bienaventuranza eterna (en cuya participacién se funda el amor
de caridad). Pero en cuanto hombres son hechura de Dios y capaces
de la eterna bienaventuranza, y en este sentido se les puede y debe
amar.

Corolario.—Santo Tomgg no vacila en afiadiy: «De donde, en cuanto a la
culpa, que lo hace adversario de Dios, es digno de odio cualquier pecador,
aunque se trate del padre, de la madre y de los parientes, como se nos dice en
el Evangelio (Lc. 14,26). Hemos, pues, de odiar en los pecadores lo que tie-
nen de pecadores y amar lo que tienen de hombres, capaces todavfa (por el
arrepentimiento) de la eterna bienaventuranza. Y esto es amarlos verdade-
ramente por Dios con amor de caridad» (ibid.).

Esta doctrina tiene particular aplicacién cuando los padres se oponen
ilegftimamente a la vocacién religiosa o sacerdotal de sus hijos, cometiendo
con ello un gravisimo abuso. Hay que romper con ellos si es preciso, para
obedecer a Dios antes que a los hombres.

2.2 Los pecadores se aman naturalmente a si mismos, en cuanto
que desean su propia conservacién; pero en realidad incurren en una
gran equivocacién al creer practicamente que lo mejor que hay en
ellos es su naturaleza sensitiva, a la que, por lo mismo, proporcionan
toda clase de placeres, en contra de su naturaleza racional, que es
evidentemente la mejor. Si a esto afiadimos que con ello se acarrean
una gran pérdida y desgracia en el orden sobrenatural, quedara bien
claro que los pecadores, lejos de amarse verdaderamente a si mis-
mos, son precisamente sus peores enemigos. Ya lo dice la Sagrada
Escritura: «Qui diligit iniquitatem, odit animam suam» (Ps. 10,6).

Corolario.—E] cardenal Cayetano pone a este artfculo el siguiente pre-
cioso comentario prictico: «Graba bien en tu corazén las conclusiones de
este articulo y de qué manera los malos, en cuanto tales, no se aman a sf
mismos; v las cinco sefiales del verdadero amor a sf mismo, que solamente
corresponde a los buenos, a saber: a) amar al hombre interior, o sea, vivir
segdn la parte racional; b) querer para sf e] bien de la virtud; ¢) tral?ajar en
este sentido; d) conversar consigo mismo alegremente en el recogimiento
interior; e) concordar perfectamente consigo mismo por la tendencia total

11 Cf. Santa TeresA, Vida 27,18.
13 COf, SanTa Trresa, Vida 27,19; 36,20,
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a la unidad y al bien. Y por estas sefiales examina cuidadosamente si por
ventura eres encmigo tuyo; y_medita esto con frecuencia e incluso diaria-
mente»,

8.2 Hay que amar también por caridad a los propios enemigos,
o sea, a los que nos desean, nos han hecho o tratan de hacernos
algiin mal. No precisamente en cuanto enemigos—serfa amar su pro-
pia maldad—, pero si en cuanto hombres, con el amor general debido
a todos ellos, Y cuando nuestro enemigo se vea necesitado de nues-
tro particular amor, porque peligre espiritual o corporalmente, tene-
mos obligacién de atenderle en particular como si no fuera enemigo
nuestro. Fuera de estos casos de necesidad, no tenemos obligacién
de darle muestras especiales de amor (porque no estamos obligados
a amar con amor particular a todos y cada uno de los hombres, lo
que serfa imposible); es necesario Ginicamente no negarle las sefiales
generales de afecto que son debidas a todos nuestros semejantes;
v.gr., el saludo cortés y cristiano.

Corolario—Los santos, sin embargo, iban mds lejos. Amaban tanto a
Dios y a cualquier cosa con El relacionada, que este inmenso amor les hacia
prescindir en absoluto de la mala voluntad que vefan en sus préjimos. Mis
atin: se sentian atrafdos con particular predileccién hacia los que les perse-
gufan y calumniaban, como se comprobé muchas veces en Santa Teresa
de Jestus. Este heroismo no es obligatorio para todos, pero el alma que
quiere santificarse de veras es preciso que tienda a él con todas sus fuerzas
para ser perfecta hija de Aquel «que hace salir el sol sobre buenos y malos y
llover sobre justos y pecadores» (Mt. 5,45).

9.2 Por lo mismo, es absolutamente obligatorio para todos, bajo
pecado mortal, no negar a nuestros enemigos los beneficios o sefiales
de afecto que se dan a todos los préjimos en comiin (v.gr., no ex-
cluirle de nuestras oraciones generales por todos los pecadores, etc.)
pero no es necesario para la salvacién—a no ser en la disposi-
cién interior del dnimo, o sea, en el supuesto de que se produjera
un caso de particular necesidad—hacerles participantes de los bene-
ficios o sefiales especiales de amor, que no se dan a todos los hom-
bres, sino sélo, v.gr., a los familiares y amigos.

Corolario.—Serfa pecado grave excluir al enemigo de las oraciones co-
munes o de las limosnas, venta de articulos comerciales, correspondencia
en el saludo, etc.; pero no son obligatorias las muestras de amistad especiql
a no ser que por las circunstancias haya escéndalo en negarlas o sea éste ci
unico procedimiento para que el enemigo se convierta deponiendo su odio
o que éste haya pedido perdén o dado especiales muestras de arrepentimient(;
y de afecto, pues en estos casos no corresponderle serfa de ordinario seial
de verdadero odio 13,

Claro que la perfeccién de l caridad exige mucho nids que esto, Conye
anade Santo Tomds a continuacién, el perfecto no solamente se guarda
de ser vencido por el mal—lo que es estrictamente obligatorio—, sino que
aspira también a wvencer al mal con el bien (Rom. 12,21); en cuanto que

13 Cf, Arrecut, Compendio de Teologia moral n.139.
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no solamente evita el odio, sino que procura atraerse el amor de su enemigo
colméndole de beneficios.

10. Hay que amar a los 4ngeles, a los bienaventurados y a las
almas del purgatorio con verdadero amor de caridad, ya que éste
se funda en la comunicacién de la bienaventuranza eterna, que nos
es comun con todos ellos.

Corolario.—El amor a los dngeles y a los bienaventurados en cuanto
tales es sefial de una caridad exquisita y perfecta. Almas hay que practican
ciertos actos penosos de virtud por amor a los bienaventurados y para pro-
porcionarles con ello una alegrfa accidental. Por la misma razén, es un acto
exquisito de caridad el amor y la compasién hacia las almas del purgatorio,
manifestado con la aplicacién frecuente de sufragios.

11.° No es licito amar a los demonios ni a los condenados con
amor de caridad. Porque, aunque su naturaleza de criaturas es obra
de Dios y ejecutan y reflejan la justicia divina, estin obstinados
en el mal y son incapaces de la eterna bienaventuranza, que es el
fundamento del amor de caridad. Amarlos equivaldria a odiar a Dios
o a rechazar su infinita justicia, que es tan adorable como su mise-
ricordia.

Corolario.—Para que se vea la horrenda desdicha que supone la con-
denacién eterna. Esos desgraciados han perdido para siempre el derecho a
ser amados. En cuanto enemigos obstinados de Dios, tenemos obligacién de
odiarles eternamente con el mismo odio con que rechazamos el pecado,
con el que se encuentran identificados. jTerrible y espantosa desgracia para
toda la eternidad!

12.° La lista general de los seres u objelos a que se extiende la
caridad es, pues, la siguiente: en primer lugar, Dios, que es la fuen-
te de la bienaventuranza; a continuacién, nuestra propia alma, que
participa directamente de ella; en tercer lugar, nuestros préjimos
(hombres y 4ngeles), compafieros de nuestra bienaventuranza, y, fi-
nalmente, nuestro cuerpo—en el que redunda la gloria del alma—y
aun las mismas cosas o seres irracionales, en cuanto ordenables al
amor y gloria de Dios.

Corolario.—La caridad es la virtud por excelencia que abarca en toda
su inmensa grandeza los cielos » la tierra, que caben perfectamente dentro
del corazén de Dios.

264. 4. Orden de la caridad.—El dltimo articulo de la
cuestién anterior es como el puente de enlace con la siguiente, que
trata del orden de la caridad (II-11,26). He aqui un breve resumen
de la misma:

1) La caridad ha de tener un orden, ya que se extiende a una
serie de objetos que participan de muy diverso modo de la eterna
bienaventuranza, que es el fundamento de la misma (26,1).

2) En primer lugar hay que amar a Dios en absoluto y sobre

Teol. de la Perfec. 18
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todas las cosas, ya que es sumamente amable en si mismo y primer
principio de la eterna bienaventuranza, que consiste esencialmen-
te en la posesién eterna del mismo Dios (26,2). Por lo cual debemos
amarlo mas que a nosotros mismos, ya que nosotros somos simples
participantes de la bienaventuranza, que se encuentra en Dios en
toda su plenitud universal, como primer principio y origen fontal,
del que se deriva a todos cuantos participan de ella (26,3).

Hemos de amar a Dios con todas las fuerzas y de todos los modos po-
sibles con que se le puede amar. Y asf{ hemos de practicar:

a) El amor penitente, doliéndonos de haberle ofendido en el pasado y
proponiéndonos no volver jamds a disgustarle;

b) el amor de conformidad, cumpliendo exactamente los divinos pre-
ceptos y aceptando no sélo con resignacién, sino con alegria y gratitud,
todas cuantas pruebas quiera enviarnos, por duras y penosas que sean, pi-
diéndole su gracia para serle fiel en todo momento;

c) el amor de benevolencia, por el que desearfamos, si posible fuera,
proporcionarle a Dios algtin nuevo bien y felicidad que no tenga todavia;
y como esto no es posible intrinsecamente—ya que en sf mismo es el Bien
absoluto e infinito—, por lo menos nos esforzaremos por aumentar su glo-
ria extrinsecamente, trabajando en la salvacién y santificacién de las almasy
en extender su reinado de amor en todos los corazones. El celo——dice Santo
Tomés—proviene de la intensidad del amor (I-11,28,4);

d) el amor de amistad, que se funda en el de benevolencia y afiade la
mutua correspondencia y comunicacién de bienes. Y, sobre todo,

e) el amor de complacencia, que es el amor puro y sin mezcla alguna de
interés, por el que descansamos en las infinitas perfecciones de Dios, ale-
grandonos 'y complaciéndonos en ellas porque le hacen infinitamente feliz y
dichoso, sin tener para nada en cuenta las ventajas que de esa su dicha y
felicidad puedan refluir sobre nosotros. Este amor puro no puede darse como
estado habitual (Denz. 1327)—porque no podemos ni debemos prescindir
de la esperanza y deseo de nuestra propia felicidad, que encontraremos en
Dios—, pero sf como acto aislado y transitorio, como lo experimentaron to-
dos los santos.

3) En segundo lugar, debemos amar por Dios el bien espiri-
tual de nuestra alma maés todavia que el del préjimo. Porque nues-
tra alma participa directamente de la bienaventuranza, mientras que
el préjimo es tan sélo nuestro compafiero en la participacién de ese

. inmenso bien (26,4).

Corolario.—Lo saca el mismo Santo Tomés cuando escribe: «Y prueba
de esto es que el hombre no debe sufrir el dafio de cometer un pecado-—que
contrarfa a la participacién de la bienaventuranza—, ni siquiera para libe-
rar al préjimo del pecado» (ibid.). Tanto es asf, que el hombre no deberfa
Jjamds decir una pequefia mentira voluntaria—injuriando con ello a Dios y
acarredndose el dafio de un pecado venial—, aunque con ella pudiera con-
vertir a todos los pecadores del mundo, libertar todas las almas del purgato-
rio y aun cetrar eternamente las puertas del infierno para que no se con-
dene nadie mds. Y si, en vista de estas grandes ventajas, se decidiera el
hombre a cometer aquel pequefio pecado, harfa una gran injuria a Dios
(estimando en mds el bien de las criaturas que el honor de Dios a quien
ofende) y se acarrearfa a sf mismo un dafio que no podria compensarse con
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todos aquellos bienes. jTan grande es la malicia de un solo pecado venial y
tan funesto el dafio que acarrea a quien voluntariamente lo comete!

4) Por la misma razén hay que amar el bien espiritual del pré-
jimo mds que a nuestro propio cuerpo. Porque el alma del préjimo
participa directamente con nosotros de la eterna gloria, mientras que
nuestro cuerpo participa tan sélo indirectamente, por redundancia en
¢l de la gloria del alma (26,5).

Corolario.—Cuando lo exige asf la salvacién eterna del préjimo, colo-
cado en extrema o casl extrema necesidad (v.gr., un nifio que va a morir sin
bautismo si nosotros no se lo administramos), estamos obligados por caridad,
bajo pecado mortal, a atenderle aun con grave peligro de la propia vida.
Vale més la vida eterna del préjimo que nuestra propia vida corporal.

Las aplicaciones de este principio son variadisimas, sobre todo en casos
de ginecologia (es un crimen el aborto voluntario, aun el llamado terapéu-
tico, para salvar la vida de la madre, puesto que se sacrifica la vida eterna
del nifio—que muere sin bautismo—por salvar la vida temporal de la ma-
dre, que vale infinitamente menos) o en la asistencia espiritual a enfermos
contagiosos, apestados, etc.

5) Aun entre los diversos préjimos existe una cierta jerarquia
en el amor de caridad que les debemos; porque no todos participan
igualmente de la divina bondad, ni todos nos estdn unidos con los
mismos lazos. Y asi, objetivamente hablando, hay que desear me-
jores bienes a los mejores—los més santos, que estdn més cercanos
a Dios—, aunque podemos amar con mayor intensidad subjetiva a
nuestros parientes segtn la sangre, e incluso desear que lleguen a
ser mds santos que nadie, con gozo y sin envidia de los santos ac-
tuales. En igualdad de condiciones, siempre hay que amar mas a los
parientes segiin la sangre; y después de ellos, a los compatriotas,
compaiieros de milicia o profesién, etc. (26,6-8).

6) Entre los parientes, el orden objetivo reclama el primer lu-
gar para los padres, que son nuestro principio, al que después de
Dios debemos el ser: y entre ellos es antes el padre que la madre,
porque el principio activo de la generacién es mas excelente que el
pasivo. Pero esto no impide que se pueda amar con mayor inten-
sidad subjetiva a la esposa y a los hijos que a los padres, y a la ma-
dre méas que al padre (26,9-11).

7) Objetivamente debemos amar mas a nuestros bienhechores
que a los beneficiados por nosotros, porque aquéllos tienen para
nosotros razon de principio de los bienes recibidos; pero subjeti-
vamente solemos amar mds a nucstros beneficiados, porque en el
beneficio vemos una como prolongacién de nosotros mismos (a.12).

8) El orden que la caridad sefiala en la tierra permanecerd en
lo substancial en el cielo. Pero como alli serd Dios «todo en todas
las cosas» (1 Cor, 15,28), el orden se tomara exclusivamente con re-
lacién a Dios, no con relacién a nosotros. Y asf, amaremos mas—no
so6lo objetiva, sino incluso intensiva y subjetivamente—a los mds cer-
canos a Dios (los mas santos) que a los mas cercanos a nosotros
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(parientes, amigos...), si bien a estos ultimos les amaremos—en el
grado que les corresponda segtn su cercania a Dios—por un doble
titulo (26,13).

265. 5. Del amor, acto principal de la caridad.—Otra
preciosa cuestién, a la que Santo Tomas dedica ocho articulos (II-1I,
27). He aqui un brevisimo indice de las conclusiones a que llega:

1) Es més propio de la caridad amar que ser amado. Porque aunque,
como amistad que es, supone necesariamente ambas cosas, el primero es un
acto propio, y el segundo del amigo (27,1).

2) El amor, en cuanto acto de caridad, supone la benevolencia (desear el
bien) hacia el amigo, pero incluye, ademds, la unién afectiva. Por eso, la
benevolencia es principio de la amistad (27,2).

3) Dios es infinitamente amable por sf mismo, y la caridad le ama en
cuanto tal, sin ninguna subordinacién a otro fin. Pero cabe que algo dis-
tinto de Dios nos disponga para adelantar en ese amor: los beneficios que
de El hemos recibido o esperamos recibir y las penas que tratamos de evi-
tar (27,3).

4) A Dios le podemos amar de una manera inmediata aun en esta vida.
Porque, a diferencia del entendimiento, que trae las cosas a sf, la voluntad
sale de si misma por el amor para descansar inmediatamente en el objeto
amado tal como es en sf (27,4).

5) Dios no puede ser amado por las criaturas tanto como merece serlo
(infinitamente). Pero podemos y debemos amarle totalmente (o sea, todo
cuanto El es y todo cuanto le pertenece de algin modo) y con todo nuestro
ser, ya que, al menos habitualmente, hemos de ordenarnos y ordenar todas
nuestras cosas a El (27,5).

6) En el amor de Dios no puede haber tasa ni medida objetiva, ya que
de suyo es infinitamente amable. Pero puede y tiene que haberla forzosa-
mente por parte nuestra; no en cuanto a la caridad interna—que cuanto més
intensa serd mejor—, sino en cuanto a sus manifestaciones externas, que no
pueden ser continuas (v.gr., necesitamos entregarnos al suefio o a ocupa-
ciones absorbentes, estudio, etc., que suspenden el ejercicio actual de nues-
tra vida afectiva), aunque puedan y deban recibir estas mismas la orienta-
cién a Dios de la caridad habitual y el influjo de la virtual (27,6).

7) Entre el amor al amigo y al enemigo, ¢cuil de los dos es mejor y mas
meritorio? Hay que distinguir: si se ama al enemigo tinicamente por Dios y al
amigo por Dios y por alguna otra razén humana, es mejor el primero, puesto
que tiene a Dios por exclusiva causa; si se ama a ambos tinicamente por
Dios, serd mas perfecto y meritorio el amor que se practique con mayor in-
tensidad (que ordinariamente ser4 el amor al enemigo, puesto que para ello
se requiere mayor impetu de amor de Dios; aunque también la cercania y
amistad con el amigo suelen encender con vehemencia el fuego del amor);
pero, si se les ama unicamente por Dios y con la misma intensidad, es mas
perfecto y meritorio amar al amigo que al enemigo, porque es mds meritorio
amar a los mejores, y es mejor el amigo que ama que el enemigo que odia
(27,7)-

8) De semejante manera, si se consideran separadamente el amor de
Dios y el del préjimo, sin duda ninguna es mejor el amor de Dios. Pero si
se les une, es mejor el amor del préjimo por Dios que el amor de Dios sélo;
porque el primero incluye ambos amores, y el segundo sélo el de Dios; y
es mas perfecto el amor de Dios que se extienda también al préjimo, ya que

L. II. ¢. 2. LAS VIRTUDES INFUSAS Y DONES DEL E. 8. 485

«hemos recibido de Fl el mandamiento de que quien ama a Dios, ame tam-

. bién al préjimo» (1 Io. 4,21) (27,8).

266. 6. De los efectos de la caridad.—Santo Tomds somete
a un analisis maravilloso los efectos que produce el acto principal
de la caridad que es el amor, No podemos detenernos a examinar-
los con detalle, pero vamos a recoger al menos el indice de los mis-
mos. La lectura directa de la Suma (I1-11,28-33) es de un gran valor

formativo.
Son de dos clases: internos y externos. Los internos son tres:

1) EL GOzO ESPIRITUAL DE Dios (28,1-4), que puede Compaginar§e con
alguna tristeza, por cuanto no gozamos todavia de la perfecta posesién de
Dios, que nos dard la visién beatifica;

2) 1A Paz (29,1-4), que es la «tranquilidad del ordem, que resulta de
la concordia de nuestros deseos y apetitos unificados por la caridad y orde-
nados por ella a Dios; y

3) LA MISERICORDIA (30,1-4), que es una virtud especial, fruto de la
caridad aunque distinta de ella, que nos inclina a compadecernos de las
miserias y desgracias del préjimo, considerandolas en cierto modo como
propias, en cuanto contristan a nuestro hermano y en cuanto que podemos,
ademds, vernos nosotros mismos en semejante estado. Es la virtud por ex-
celencia de cuantas se refieren al préjimo; y el mismo Dios manifiesta en
grado sumo su omnipotencia compadeciéndose misericordiosamente de nues-
tros males y remediando nuestras necesidades.

Los externos son otros tres:

I) LA BENEFICENCIA (31,1-4), que consiste en hacer algin bien a los
demds como signo externo de la benevolencia interior; y se relaciona a
veces con la justicia (cuando es obligatoria o debida al préjimo), con la mise-
ricordia (cuando ésta nos impulsa a socorrerle en sus necesidades) y con
otras virtudes semejantes;

2) LA LIMOSNA (32,1-10), que es un acto de caridad preceptuada a todos
(aunque en diferentes grados y medidas), y puede ejercitarse en lo corporal
y en lo espiritual (obras de misericordia), siendo estas tltimas de suyo més
perfectas que aquéllas; y

3) LA CORRECCION FRATERNA (33,1-8), que es una excelente limosna
espiritual encaminada a poner remedio a los pecados del préjimo. Requiere
el concurso de la prudencia para escoger el momento oportuno y los medios
mas adecuados; y pueden y deben ejercitarla no sélo los superiores sobre
sus subditos, sino incluso éstos sobre aquélios, con tal de guardar los debidos
miramientos y consideraciones y en el supuesto de que se pueda esperar
con fundamento la enmienda; de lo contrario, estdn dispensados de corre-
gir y deben abstenerse de hecho. Lo cual no puede aplicarse a los superiores,
que tienen obligacién de corregir y de aplicar al que resiste las penas corres-
pondientes para salvar el orden de la justicia v oromover el bien comun
mediante el escarmiento de los demds.
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267. 7. Pecados opuestos a la caridad.—E! estudio detallado

de los pecados opuestos a las virtudes pertenece a la Teologia mo- .

ral en su aspecto negativo. Recordamos aqui tnicamente que los que
se oponen a la virtud de la caridad son los siguientes segin el Doc-
tor Angélico (II-11,34,-43):

I) EL ODIO, que, si se refiere a Dios, es un gravisimo pecado, el mayor
de cuantos se pueden cometer; y, si se refiere al préjimo, es también el que
lleva consigo mayor desorden interior, aunque no sea el que perjudique mas
al préjimo. Este ultimo suele proceder de la envidia (34,1-6);

2) LA Acipia (tedio o pereza espiritual, que se opone al gozo del bien
divino procedente de la caridad), que es pecado capital, y proviene del gus-
to depravado de los hombres, que no encuentran placer en Dios y consi-
deran las cosas que a El se refieren como cosa triste, sombrfa y melancélica.
Sus vicios derivados son la malicia, el rencor, la pusilanimidad, la desespe-
racién, la torpeza o indolencia para observar los mandamientos y la divaga-
cién de la mente hacia las cosas ilicitas (35,1-4);

3) LA ENVIDIA (que se opone al gozo espiritual por el bien del préjimo)
es un feo pecado que contrista al alma por el bien del préjimo, no porque
nos amenace con ello algin mal, sino porque disminuye nuestra propia glo-
ria y excelencia. Es de suyo pecado mortal contra la caridad, que nos man-
da alegrarnos del bien del préjimo, siendo veniales Gnicamente los prime-
ros movimientos indeliberados de la sensibilidad o los que recaen sobre
cosas Insignificantes (parvedad de materia). De ella proceden, como vicio
capital que es, el odio, la murmuracién (casi siempre procede de la envidia),
la difamacién, el gozo en las adversidades del préjimo y la tristeza en su
prosperidad (36,1-4);

4) LA DISCORDIA, que se opone a la paz y concordia por la disensién de
voluntades en lo tocante al bien de Dios o del préjimo (37,1-2);

5) LA CONTIENDA O PORF{A, que se opone a la paz con las palabras (discu-
si6n o altercado), y es pecado cuando se hace por espiritu de contradiccién,
se perjudica al préjimo o a la verdad o se defiende esta dltima en tonos
altaneros y con palabras mortificantes (38,1-2);

6) EL CISMA, LA GUERRA, LA RINA Y LA SEDICION, que se oponen a la paz
con las obras; el cisma, apartando de la unidad en la fe y sembrando la divisién
en lo religioso (grandisimo pecado) (39,1-4); la guerra entre naciones o pue-
blos, que, cuando es injusta, es, ademds, un gravisimo pecado contra la
caridad por los innumerables dafios y trastornos que lleva consigo, aunque
puede ser licita en determinadas condiciones (40,1-4); la rifia, especie de
guerra entre particulares, que procede casi siempre de la ira, y que de suyo
es falta grave en el que la provoca sin legitimo mandato de la autoridad
publica (41,1-2). Tiene su maximo exponente en el duelo (rifia o desafio
previamente pactado a base de armas mortfferas), que es castigado por la
Iglesia con la pena de excomunidn, que alcanza a los protagonistas y todos
sus cémplices y espectadores voluntarios (cn.2351); v la sedicién, que con-
siste en formar bandos o partidos en el seno de una nacién con objeto de
conspirar o de promover algaradas o tumultos, ya sea de unos contra otros o
contra la autoridad y el poder legitimo (42,1-2);
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7) EL ESCANDALO, que muchas veces se opone a la justicia, pero que ante
todo es un grave pecado contra la caridad (como diametralmente opuesto a
la beneficencia), y que consiste en decir o hacer algo menos recto, que le da
al préjimo ocasién de una ruina espiritual (43,1-8).

El don de sabiduria

II-11,45. Véase, ademas, la nota bibliografica del n.239.

El don encargado de llevar a su dltima perfeccién la virtud de la caridad
es el de sabiduria. Siendo la caridad la mis excelente de todas las virtu-
des, ya se comprende que el don de sabiduria serd, a su vez, el mds exce-
lente de los dones. Vamos a estudiarlo con la atencién que se merece.

268. 1. Naturaleza.—Fl don de sabiduria es un hdbito sobre-
natural inseparable de la caridad por el cual juzgamos rectamente de
Dios v de las cosas divinas por sus ultimas y altisimas causas bajo el
instinto especial del Espiritu Santo, que nos las hace saborear por cierta
connaturalidad y simpatia.

Expliquemos despacio la definicién para darnos cuenta de la na-
turaleza de este don.

a) «UN HABITO SOBRENATURAL...»—Es el género préximo de la de-
finicién comun a todos los dones del Espfritu Santo.

b) «.. INSEPARABLE DE LA CARIDAD...»—Es precisamente la virtud que
viene a perfeccionar dédndole una modalidad divina, de la que carece some-
tida al régimen de la razén humana aun iluminada por la fe. Por esta su
conexién con la caridad poseen el don de sabidurfa (en cuanto habito) todas
las almas en gracia (II-II,45,5) y es incompatible con el pecado mortal
(ibid., 4). Lo mismo ocurre con todos los demds dones.

¢) 4..POR EL CUAL JUZGAMOS RECTAMENTE..)—En esto—entre otras
cosas—se distingue del don de entendimiento. Lo propio de este ultimo
—como ya dijimos-—es una penetrante y profunda intuicién de las verda-
des de la fe en plan de simple aprehensién, sin emitir juicio sobre ellas. El
juicio lo emiten los otros dones intelectivos en la siguiente forma: acerca de
las cosas divinas, el don de sabidurfa; de las cosas creadas, el don de ciencia;
y en cuanto a Ja aplicacién concreta a nuestras acciones, el don de consejo

(II-11,8,6).

En cuanto que supone un juicio, el don de sabidurfa reside en el
entendimiento como en su sujeto propio; pero como el juicio por con-
naturalidad con las cosas divinas supone necesariamente la caridad,
el don de sabidurfa causaliter tiene su raiz en la caridad, que reside
en la voluntad (45,2). Y no se trata de una sabidurfa puramente es-
peculativa, sino también prdctica, ya que al don de sabidurfa perte-
nece, en primer lugar, la contemplacién de lo divino, que es como la
visién de los principios; y en segundo lugar dirigir los actos huma-
nos segun razones divinas. En virtud de esta suprema direccién de
la sabidurfa por razones divinas, la amargura de los actos humanos
se convierte en dulzura, y el trabajo en descanso (45,3 ¢ et ad 3).
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d) «...DpE Dios...»—Esta diferencia es propfsima del don de sabidurfa.
Los demdas dones perciben, juzgan o actian sobre cosas distintas de Dios.
El don de sabiduria, en cambio, recae primaria y principalisimamente sobre
el mismo Dios, del que nos da un conocimiento sabroso y experimental que
llena al alma de indecible suavidad y dulzura. Precisamente, en virtud de
esta inefable experiencia de Dios, el alma juzga todas las demds cosas que a
El pertenecen por las mds altas y supremas razones, o sea, por razones di-
vinas; porque, como explica admirablemente Santo Tomds, el que conoce
y saborea la causa altisima por excelencia, que es Dios, estd capacitado para
juzgar todas las cosas por sus propias razones divinas (45.1), Volveremos
sobre esto al sefialar los efectos que produce en el alma este don.

e) .. Y DE LAS COSAS DIVINAS...)—Propiamente sobre las cosas divinas
recae el don de sabidurfa, pero esto no es obsticulo para que su juicio se
extienda también a las cosas creadas, descubriendo en ellas sus nltimas cau-
sas y razones, que las entroncan y relacionan con Dios en el conjunto ma-
ravilloso de la creacion. Es como una visién desde la eternidad que abarca
todo lo creado con una mirada escrutadora, relaciondndolo con Dios, en su
mis alta y profunda significacién, por sus razones divinas. Aun las cosas
creadas son contempladas por el don de sabidurfa divinamente.

Por aquf aparece claro que el objeto primario, u objeto formal
«quod», del don de sabiduria contiene el objeto formal «quod», y el
material de la fe; porque la fe mira primariamente a Dios, y secun-
dariamente a las otras verdades reveladas. Pero se diferencia de ella
por su objeto formal «quo», ya que la fe se limita a creer y el don de
sabiduria experimenta y saborea lo que la fe cree.

De semejante manera, el objeto primario o formal «quod» del don
de sabidurfa contiene el objeto formal «quod» y el material de la Teo-
logfa, que miran a Dios y a todas las verdades reveladas con sus con-
clusiones. Pero se diferencian en cuanto que la Teologfa toma las
verdades reveladas como primeros principios, y de ellos, a base del
raciocinio, deduce las conclusiones; mientras que el don de sabidu-
ria contempla los mismos principios con la iluminacién del Espi-
ritu Santo y no deduce propiamente las conclusiones teolégicas, sino
que las percibe intuitivamente por una especial iluminacién sobre-
natural,

Finalmente, el objeto secundario o material del don de sabidurfa
puede extenderse a todas las conclusiones de las demas ciencias, que
son contempladas con esa misma luz divina, que muestra su rela-
cién con el fin Gltimo sobrenatural 14,

f) ¢..POR sus ULTIMAS Y ALTISIMAS causas...»—DEsto es lo propio y
caracterfstico de toda verdadera sabidurfa. Para cuya inteligencia es de sa-
ber que hay muchas clases de sabiduria que conviene tener aqui presentes.

Sabio, en general, es aquel que conoce las cosas por sus tltimas y mas
altas causas. Los fildsofos definen la sabiduria: «ognitio certa et evidens
rerum per altissimas earum causas». El que contempla una cosa sin conocer
sus causas, tiene de ella un conocimiento vulgar o superficial (v.gr., el aldeano
que contempla un eclipse sin saber a qué se debe aquello); el que lo contem-
pla conociendo y sefialando sus causas préximas, tiene un conocimiento cien-
tifico (v.gr., el astrénomo ante el eclipse); el que puede reducir sus conoci-
mientos a los dltimos principios del ser natural, posee la sabiduria filoséfica

14 Cf, BArre, Tractatus de virtutibus (Parfs 1886) vol.1 p.229.
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o meramente natural (Metafisica); el que, guiado por las luces de la fe, escu-
drifia con su razén natural los datos revelados para arrancarles sus virtualj-
dades intrinsecas y deducir nuevas conclusiones, posee la mdxima sabidyriq
natural que se puede alcanzar en esta vida (Teologfa), entroncada ya~—yqdj.
caliter—con el orden sobrenatural (cf. 5.TH., 1,1,6). Y el que—presupuesta
la fe y la gracia—juzga por instinto divino las cosas divinas y humanas por
sus tltimas y altfsimas causas—o sea por sus razones divinds—, posee la
sabiduria sobrenatural. Esta tltima es cabalmente la propia del don de s3-
bidurfa, Por encima de ese conocimiento no hay ningtin otro en esta vida,
Sélo le superan la visidn beatffica y la sabidurfa increada de Dios.

Por donde aparece claro que el conocimiento que proporciona al
“alma el don de sabiduria es incomparablemente superior al de
todas las ciencias humanas, incluyendo a la misma Teologfa, que
tiene ya algo de divina 15. Por eso se da a veces el caso de un alma
sencilla e ignorante que carece en absoluto de conocimientos teols-
gicos adquiridos por el estudio, y que, sin embargo, posee por el don
de sabidurfa un conocimiento profundfsimo de las cosas divinas que
pasma y maravilla a los mas eminentes te6logos.

g) «..BAJO EL INSTINTO ESPECIAL DEL EsPirRITyU 8aNTO...»—Es lo pro-
pio y caracteristico de todos los dones del mismo Espiritu Santo, que adquie-
re su exponente maximo en el de sabiduria por lo altisimo de su objeto: el
mismo Dios y las cosas divinas. El hombre no procede en ellos por lento
discurso y raciocinio, sino de una manera ripida e intuitiva, por un instinto
especial, que procede del Espiritu Santo mismo. No les preguntemos a los
myisticos las razones que han tenido para obrar as{ o para pensar o decir
tal o cual cosa, pues no las saben. Lo han sentido asi con una clarividencia
y seguridad infinitamente superior a todos los discursos y raciocinios hu-
manos.

h) ¢«.. QUE NOS LAS HACE SABOREAR POR CIERTA CONNATURALIDAD Y
simMpaTia».—Es otra nota tipica de los dones, que alcanza 'su méxima per-
feccién en el de sabidurfa, que es de suyo un conocimiento sabroso y experi-
mental de Dios y de las cosas divinas. Las almas que lo experimentan com-
prenden muy bien el sentido de aquellas palabras del Salmo: «gustad y ved
cuin suave es el Sefior» (Ps. 33,9). Experimentan deleites divinos, que las
empujan al éxtasis y les hacen presentir un poco las alegrias inefables de la
eternidad bienaventurada.

Es admirable la precisién y profundidad con que explica Santo
Tomis esta nota tipica del don de sabidurfa. He aqui sus propias
palabras: «Como ya hemos dicho, la sabidurfa importa cierta rectitud
del juicio segin razones divinas. Ahora bien: la rectitud del juicio
puede acontecer de dos maneras: o segun el perfecto uso de razén
o por cierta connaturalidad hacia las cosas que hay que juzgar. Y as{
vemos que por discurso de la razén juzga rectamente de las cosas

" pertenecientes a la castidad el que ha estudiado la ciencia moral,
pero por cierta connaturalidad con ella juzga rectamente de la cas-
tidad el que la practica habitualmente. De semejante manera, juzgar
rectamente de las cosas divinas por el discurso de la razén pertenece

15 Sabido es que el habito de la Teologia es entitativamente natural, porque procede del
discurso natural de la razén, examinando los datos de la fe y extrayéndoles sus virtualidades
intrinsecas, que son las conclusiones teolégicas; pero radicaliter es o se le puede Hlamar sobre-
natural, en cuanto que parte de los principios de la fe y recibe su influencia iluminadora a
todo lo largo del discurso o raciocinio teolégico (cf. I,1,6 ad 3).
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a la sabidurfa, en cuanto que es virtud intelectual; pero juzgar rec-
tamente de esas cosas divinas por cierta connaturalidad hacia ellas,
pertenece a la sabidurfa, en cuanto que es don del Espiritu Santo;
como Dionisio dice (in 2z cap. de Div. Nom.) que Hieroteo es per-
fecto en las cosas divinas ne sélo porque las conoce, sino porque las
experimenta en st mismo» (45,2).

26g. 2. Necesidad.—El don de sabiduria es absolutamente
necesario para que la caridad pueda desarrollarse en toda su ple-
nitud y perfeccién. Precisamente por ser la virtud mds excelente,
la més perfecta y divina de todas, estd reclamando y exigiendo por
su misma naturaleza la regulacién divina del don de sabiduria. Aban-
donada a si misma, o sea, manejada por el hombre en el estado as-
cético, tiene que someterse a la regulacién humana, al pobre modo
humano que forzosamente tiene que imprimirle el hombre. Ahora
bien: esta atmosfera humana se le hace poco menos que irrespirable;
la ahoga y asfixia, impidiéndole volar a las alturas. Es una virtud
divina que tiene alas para volar hasta el cielo, y se la obliga a mo-
verse a ras del suelo: por razones humanas, hasta cierto punto, sin
comprometerse mucho, con grandisima prudencia, con mezquinda-
des raquiticas, etc., etc. Unicamente cuando empieza a recibir la in-
fluencia del don de sabiduria, que le proporciona la atmésfera y mo-
dalidad divina que ella necesita por su propia naturaleza de virtud
teologal perfectisima, empieza la caridad, por decirlo asi, a respirar
a sus anchas. Y, por una consecuencia natural e 1nev1table, empieza
a crecer y desarrollarse rapidamente, llevando consigo al alma, como
en volandas, por las regiones de la vida mistica hasta la cumbre de
la perfeccién, que jamas hubiera podido alcanzar sometida a la at-
mésfera y regulacién humana en el estado ascético 16.

De esta sublime doctrina se deducen como corolarios inevitables dos
cosas importantisimas en la Teologia de la perfeccién cristiana. Primera: que
el estado mistico (régimen habitual o predominante de los dones) no sélo no
es algo anormal y extraordinario en el desarrollo de la vida cristiana, sino
que es precisamente la atmdsfera normal que exige y reclama la gracia (forma
divina en s{ misma) para que pueda desarrollar todas sus virtualidades di-
vinas a través de sus principios operativos (virtudes infusas), principalmente
de las virtudes teologales, que son absolutamente divinas en sf mismas. Lo
mistico deberfa ser precisamente lo normal en todo cristiano, y lo es de
hecho en todo cristiano perfecto. Y segunda: que una actuacién de los dones
del Espiritu Santo al modo humano, ademés de imposible y absurda—como
ya demostramos en su lugar—, serfa completamente inatil para perfeccionar
las virtudes infusas, sobre todo las teologales; porque, siendo estas dltimas
superiores a los dones por su propia naturaleza (I-11,68,8), la tnica perfec-
cién que pueden recibir de ellos es la modalidad divina (propia y exclusiva
de los dones), jamés una modalidad humana, que ya tienen las virtudes teo-
logales abandonadas a si mismas en el estado ascético, o sea, sometidas a la
regulacién-humana de la pobre alma imperfectamente iluminada por la luz
obscura de la fe.

16 Cf, el estudio del P. 1. G. MENENDEZ-RE1GADA, Necesidad de los dones del Esplritu

Santo (Salamanca 1940), donde encontrard el lector una amplia informacion sobre esta ma-
teria.
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270. 3. Efectos.—Por su propia elevacién y grandeza y por
lo sublime de la virtud que ha de perfeccionar, los efectos que pro-
duce en el alma la actuacién del don de sabiduria son verdadera-
mente admirables. He aqui algunos de los mds caracteristicos:

I) LLES DA A LOS SANTOS EL SENTIDO DIVINO, DE ETERNIDAD, CON
QUE JUZGAN TODAS LAS COSAS.

Es el mds impresionante de los efectos del don de sabidurfa que apare-
cen al exterior. Dirfase que los santos han perdido por completo el instinto
de lo humano y que ha sido substitufdo por el instinto de lo divino, con que
ven y enjuician todas las cosas. Todo lo ven desde las alturas, desde el punto
de vista de Dios: los pequefios episodios de su vida diaria, lo mismo que los
grandes acontecimientos internacionales. En todas las cosas ven clarisima
la mano de Dios. Nunca se fijan en las causas segundas inmediatas; pasan
por ellas sin detenerse un instante hasta la Causa suprema, que lo rige y
gobierna todo desde arriba. Tendrfan que hacerse gran violencia para des-
cender a los puntos de vista con que juzga las cosas la mezquindad humana.
Un insulto, una bofetada, una calumnia que se lance contra ellos..., y en el
acto se remontan hasta Dios, que lo quiere o permite para ejercitarles en la
paciencia y aumentar su gloria. No se detienen un instante en la causa se-
gunda (la maldad de los hombres); se remontan en seguida hasta Dios y
juzgan el hecho desde aquellas alturas divinas. No llaman desgracia a lo
que los hombres suelen llamarlo (enfermedad, persecucién, muerte), sino
Gnicamente a lo que lo es en realidad, por serlo delante de Dios (el pecado,
la tibieza, la infidelidad a la gracia). No comprenden que el mundo pueda
considerar como riquezas vy joyas a unos cuantos cristalitos que brillan un
poco més que los demds 17; ven clarisimamente que no hay otro tesoro ver-
dadero que Dios o las cosas que nos llevan a El «(De qué me vale esto para
la eternidad?», decfa San Luis Gonzaga; he ahi el tnico criterio diferencial
de los santos para juzgar del valor de las cosas.

Entre otros muchos santos, este don brillé en grado eminente en Santo
Tomas de Aquino. Es admirable el instinto sobrenatural con que descubre
en todas las cosas el aspecto divino que las relaciona y une con Dios. Un
acierto tan grande, tan rotundo, tan universal en todo cuanto toca, no se
explica suficientemente por una sabidurfa humana por muy elevada que se
la suponga; es preciso pensar en el instinto divino, propio del don de sabi-
durfa 18,

En nuestros dias es admirable el caso de sor Isabel de la Trinidad.
Segtin el P. Philipon—que ha estudiado tan a fondo las cosas de la célebre
carmelita de Dijon—, el don de sabidurfa es el mds caracteristico de su doc-
trina y de su vida 19, Arrebatada su alma por una sublime vocacién contem-
plativa hasta el seno mismo de la Trinidad Beatisima, en ella establecié su
morada permanente, y desde aquellas divinas alturas contemplaba y juzgaba
todas las cosas y acontecimientos humanos. Las mayores pruebas, sufri-
mientos y contrariedades no acertaban a perturbar un solo momento la
paz inefable de su alma; todo resbalaba sobre ella, dejindola «inmdévil y
tranquila como si su alma estuviera ya en la eternidad...

17 Recuérdese el episodio de Santa Teresa que hemos recordado mas arriba (n.247,5).
18 Cf. P. GarpEIL, Los dones del Espiritu Santo en los santos dominicos ¢.8 (Vergara 1907)
19 Cf. P. PuiLieoN, La doctrina espiritual de sor Isabel de la Trinidad ¢.8 n.8.
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2) LES HACE VIVIR DE UN MODO ENTERAMENTE DIVINO LOS MIS-~
TERIOS DE NUESTRA SANTA FE.

Escuchemos al P. Philipon explicando admirablemente estas cosas: «El
don de sabiduria es el don real, el que hace entrar més profundamente a las
almas en la participacién del modo deiforme de la ciencia divina. Es impo-
sible elevarse mds alto fuera de la visién beatifica, que permanece su regla
superior. Es la mirada del «Verbo espirando al Amor» comunicada a un alma
que juzga todas las cosas por sus causas mds altas, mdas divinas, por las razo-
nes supremas, «a la manera de Dios».

Introducida por la caridad en la intimidad de las personas divinas y
como en el corazén de la Trinidad, el alma divinizada, bajo el impulso del
Espiritu de Amor, contempla todas las cosas desde ese centro, punto indi-
visible donde se le presentan como a Dios mismo: los atributos divinos, la
creacién, la redencién, la gloria, el orden hipostatico, los més pequefios acon-
tecimientos del mundo. En la medida en que es posible a una simple crea-
tura, su mirada tiende a identificarse con el dngulo de visién que Dios tiene
de sf mismo y de todo el universo. Es la contemplacién al modo deiforme, a
la luz de la experiencia de la Deidad, de la que el alma experimenta en si
misma la inefable dulzura: ¢per quandam experientiam dulcedinis» (I-II,
112,5).

Para comprender esto es preciso recordar que Dios no puede ver las
cosas mas que en s{ mismo: en su causalidad. No conoce las criaturas direc-
tamente en si mismas, ni en el movimiento de las causas contingentes y tem-
porales que regulan su actividad. El las contempla en su Verbo, bajo un
modo eternal, apreciando todos los acontecimientos de su providencia a la
luz de su esencia y de su gloria» 20,

El alma hecha participante por el don de sabidurfa de este modo divino
de conocer penetra con mirada escrutadora en las profundidades insonda-
bles de la divinidad, a través de las cuales contempla todas las cosas coloreadas
de lo divino. Dirfase que San Pablo pensaba en estas almas cuando escribié
aquellas asombrosas palabras: «El Espiritu todo lo escudrifia, hasta las pro-
fundidades de Dios» (1 Cor. 2,10).

3) LES HACE VIVIR EN SOCIEDAD CON LAS TRES DIVINAS PERSO-
NAS, MEDIANTE UNA PARTICIPACION INEFABLE DE SU VIDA TRINITARIA.

«Mientras que el don de ciencia—escribe todavia el P. Philipon—toma
un movimiento ascendente para elevar al alma desde las criaturas hasta
Dios, y el de entendimiento por una simple mirada de amor penetra todos los
misterios de Dios por fuera y por dentro, el don de sabidurfa, por asf de-
cirlo, no sale jamés del corazén mismo de la Trinidad. Todo se le presenta
en este centro indivisible. El alma asf deiforme no puede ver las cosas mds
que por sus razones mds altas y divinas. Todo el movimiento del universo,
hasta los menores atomos, cae bajo su mirada a la purisima luz de la Trini-
dad y de los atributos divinos, pero ordenadamente segtin el ritmo en que
las cosas proceden de Dios. Creacién, redencién, orden hispostitico, todo
se le presenta, aun el mismo mal, ordenado a la mayor gloria de la Trinidad.
Elevindose, en fin, en una suprema mirada por encima de la justicia, de
la misericordia, de la providencia y de todos los atributos divinos, descubre
de pronto todas estas perfecciones increadas en su Fuente eternal; en esta
Deidad, Padre, Hijo y Espiritu Santo, que sobrepuja infinitamente todas
nuestras concepciones humanas, estrechas y mezquinas, y deja a Dios incom-

20 P PuiLipoN, ibid.
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prensible, inefable incluso a la mirada de los bienaventurados y aun a la
mirada beatifica de Cristo; este Dios, que es a la vez, en su simplicidad sobre-
eminente, unidad y trinidad, esencia indivisible y sociedad de tres personas
vivientes, realmente distintas segin un orden de procesién que no suprime
en modo alguno su consubstancial igualdad. El ojo humano no hubiera
podido jamas descubrir un tal misterio, ni el ofdo percibir tales armonfas,
ni el corazén sospechar una tal beatitud, si por gracia la Divinidad no se
hubiera inclinado hasta nosotros en Cristo para hacernos entrar en estas
insondables profundidades de Dios bajo la direccién misma de su Espi-
ritus 2L,

Fl alma llegada a estas alturas ya no sale nunca de Dios. Si los deberes
de su estado asi lo exigen, se entrega exteriormente a toda clase de trabajos,
aun los mas absorbentes, con una actividad increible; pero «en ¢l méis pro-
fundo centro de su almar—como dirfa San Juan de la Cruz—siente per-
manentemente la divina compafia de ¢sus tres» y no les abandona un solo
instante. Se han juntado en ella Marta y Marfa de modo tan inefable, que
la actividad prodigiosa de Marta en nada compromete el sosiego y la paz
de Maria, que permanece dfa y noche en silenciosa y entrafiable contem-
placién a los pies de su divino Maestro. Su vida acd en la tierra es ya un
comienzo de la eternidad bienaventurada.

4) I.LEVA HASTA EL HEROISMO LA VIRTUD DE LA CARIDAD.

Es precisamente la finalidad fundamental del don de sabidurfa. Libe-
rada de sus ataduras humanas y recibiendo a pleno pulmén el aire divino
que el don le proporciona, el fuego de la caridad adquiere muy pronto pro-
porciones gigantescas. Es increfble hasta dénde llega el amor de Dios en
las almas trabajadas por el don de sabiduria. Su efecto mds impresionante
es la muerte total al propio yo. Aman a Dios con un amor purisimo, por sola
su infinita bondad, sin mezcla de interés o de motivos humanos. Es verdad
que no renuncian a la esperanza del cielo, sino que lo desean mis que nunca;
pero es porque en él podridn amar a Dios con mayor intensidad atn y sin
descanso ni interrupcién alguna. Si, por un imposible, pudieran amar y
glorificar mas a Dios en el infierno que enel cielo, preferirian sin vacilar
los tormentos eternos 22, Es el triunfo definitivo de la gracia, con la muerte
total al propio egoismo. Entonces es cuando empiezan a cumplir el primer
mandamiento de la ley de Dios con toda la plenitud compatible con las
flaquezas y miserias del destierro...

En el aspecto que mira al préjimo, la caridad llega, paralelamente, a
una perfeccién sublime a través del don de sabidurfa. Acostumbrados a
ver a Dios en todas las cosas, aun en los mis minimos acontecimientos, lo
ven de una manera especialisima en el préjimo. Le aman con una ternura
profunda, enteramente sobrenatural y divina. Le sirven con una abnega-
cién heroica, llena, por otra parte, de naturalidad y sencillez. Ven a Cristo
en los pobres, en los que sufren, en el corazén de todos sus hermanos..., y
corren a ayudarle con el alma llena de amor. Gozan privandose de las cosas

21 P, PHILIPON, ibid,

22 Este sentimiento lo han experimentado gran niimero de santos. Véase, por ejemplo,
con qué sencilla v sublime delicadeza lo expone Santa Teresita del Nifio Jesds: «Una noche,
no sabiendo cémo testificar a Jestis que le amaba y cuan vivos eran mis deseos de que fuera
servido v glorificado por doquier, me sobrecogi6 el pensamiento triste de que nunca jamas,
desde el abismo del infierno, le llegarfa un solo acto de amor. Entonces le dije que con gusto
consentiria verme abismada en aquel lugar de tormentos y de blasfemias para que también alli
fuera amado eternamente. No podia glorificarle asi, ya que El no desea sino nuestra bicnaven-
turanza; pero cuando se ama, se ve uno forzado a decir mil locurast (FHistoria de un alma
c.5 n.23; 3.* ed. Burgos 1950).
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mdés necesarias o Utiles para ofrecérselas al préjimo, cuyos intereses ante-
ponen y prefieren a los propios, como antepondrfan los del mismo Cristo,
con quien le ven identificado. El egoismo personal con relacién al préjimo
ha muerto enteramente. A veces, el amor de caridad que abrasa su corazén
es tan grande, que rebosa al exterior en divinas locuras que desconciertan
la prudencia y los cdlculos humanos. San Francisco de Asfs se abrazé estre-
chamente a un drbol—como criatura de Dios—, queriendo con ello estre-
char en un abrazo inmenso a toda la creacién universal, salida de las manos

de Dios...

5) - PROPORCIONA A TODAS LAS VIRTUDES EL ULTIMO RASGO DE PER-
FECCION Y ACABAMIENTO, HACIENDOLAS VERDADERAMENTE DIVINAS.

Es una consecuencia inevitable del efecto anterior. Perfeccionada por
el don de sabidurfa, la caridad deja sentir su influencia divina sobre todas las
demds virtudes, de la que es verdaderamente forma, aunque extrinseca y
accidental, como explicamos en su lugar. Todo el conjunto de la vida cris-
tiana experimenta esta divina influencia. Es ese no sé qué de perfecto y aca-
bado que tienen las virtudes de los santos, y que en vano buscarfamos en
almas menos adelantadas. En virtud de esta influencia del don de sabiduria
a través de la caridad, todas las virtudes cristianas se elevan de plano y
adquieren una modalidad deiforme, que admite innumerables matices—se-
gun el cardcter personal y el género de vida de los santos—, pero todos tan
sublimes, que no se podria precisar cudl de ellos es més delicado y exquisito.
Muerto definitivamente el egoismo, perfecta en toda clase de virtudes, el
alma se instala en la cumbre de la montafia de la santidad, donde se lee aque-
lla sublime inscripcién; «Sélo mora en este monte la honra y gloria de Dios»
(San Juan de la Cruz).

271. 4. Bienaventuranzas y frutos que de él se derivan.
Santo Tomds, siguiendo a San Agustin, adjudica al don de sabiduria
la séptima bienaventuranza: «Bienaventurados los pacificos, porque
serdn llamados hijos de Dios» (Mt. 5,9). Y prueba que le conviene
en sus dos aspectos: en cuanto al mérito y en cuanto al premio. En
cuanto al mérito («bienaventurados los pacificos»), porque la paz no
es otra cosa que la tranquilidad del orden; y establecer el orden (para
con Dios, para con nosotros mismos y para con el préjimo) perte-
nece precisamente a la sabiduria. Y en cuanto al premio (¢serdn lla-
mados hijos de Dios»), porque precisamente somos hijos adoptivos
de Dios por nuestra participacién y semejanza con el Hijo unigé-
nito del Padre, que es la Sabiduria eterna 23.

En cuanto a los frutos del Espiritu Santo, pertenecen al don de
sabiduria, a través de la caridad, principalmente estos tres: la cari-
dad, el gozo espiritual y la paz 24.

272, 5. Vicios opuestos.—Al don de sabiduria se opone el
vicio de la estulticia, o necedad espiritual 25, que consiste en cierto
embotamiento del juicio y del sentido espiritual que nos impide
discernir o juzgar las cosas de Dios segtin el mismo Dios por con-

23 Cf. TI-11,45,6

24 Cf. 1.11,90,3; I-1L,28,1 v 4; 20,4 ad 1.
25 Cf. I1-11.46. ,
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tacto, gusto o connaturalidad, que es lo propio del don de sabiduria.
Mis lamentable todavia es la fatuidad, que lleva consigo la incapa-
cidad ‘total para juzgar de las cosas divinas. De donde la estulticia
se opone al don de sabiduria como cosa contraria; y la fatuidad,
como Ié\ pura negacién (46,1).

De elta estupidez adolecemos siempre: que apreciamos en algo las nade-
rias de este mundo o juzgamos que vale algo cualquier cosa que no sea la
posesién del sumo Bien o lo que a ella conduce. De ahi que, si no somos
santos, tenemos que reconocer que somos verdaderamente estdpidos, por
mucho que a nuestro amor propio le duela» 26,

Cuando esta estupidez es voluntaria por haberse sumergido el
hombre en las cosas terrenas hasta perder la vista o hacerse inepto
para contemplar las divinas, es un verdadero pecado (46,2), segun
aquello de San Pablo: «l hombre animal no comprende las cosas
del Espiritu de Dios» (1 Cor. 2,14). Y como no hay cosa que embru-
tezca y animalice mas al hombre, hasta sumergirle por completo en
el fango de la tierra, que la lyjuria, de ella principalmente proviene
la estulticia o necedad espiritual; si bien contribuye también a ella
la ira, que ofusca la mente por la fuerte conmocién corporal, impi-
diéndole juzgar con rectitud (46,3 ¢ et ad 3).

273. 6. Medios de fomentar este don.—Aparte de los medios
generales que ya conocemos (recogimiento, vida de oracién, fide-
lidad a la gracia, invocacién frecuente del Espiritu Santo, humildad
profunda, etc.), podemos disponernos para la actuacién del don de
sabiduria con los siguientes medios, que estin perfectamente a nues-
tro alcance con ayuda de la gracia ordinaria:

1) ESFORZARNOS EN VER TODAS LAS COSAS DESDE EL PUNTO DE VISTA DE
Dros.— jCuéntas almas piadosas y hasta consagradas a Dios ven y enjui-
cian todas las cosas desde un punto de vista puramente natural y humano,
cuando no del todo mundano! Su cortedad de vista y miopfa espiritual es
tan grande, que nunca aciertan a remontar sus miradas por encima de las
causas puramente humanas para ver los designios de Dios en todo cuanto
ocurre. Si se les molesta—aunque sea inadvertidamente—, se enfadan y lo
llevan muy a mal. Si un superior les corrige algin defecto, en seguida le
tachan de exigente, tirano y cruel. Si les manda alguna cosa que no encaja
con sus gustos, lamentan su «incomprensién», su «despistes, su completa
«ineptitud para mandar». Si se les humilla, ponen el grito en el cielo. A su
lado hay que proceder en todo con la misma cautela y precaucién que si se
tratara de una persona mundana, enteramente desprovista de espiritu so-
brenatural. {No es de extrafiar que el mundo ande tan mal, cuando los que
deberfan dar ejemplo andan tantas veces asil

No es posible que en tales almas acttie jamas el don de sabidurfa. Ese
espiritu tan imperfecto y humano tiene completamente asfixiado el ha-
bito de los dones. Hasta que no se esfuercen un poco en levantar sus miradas
al cielo y, prescindiendo de las causas segundas, no acierten a ver la mano de
Dios en todos los acontecimientos présperos o adversos que les suceden,

26 P 1. G. MenEnDEz-REIGADA, Los dones del Espiritu Santo y la perfeccion cristiana
c9 n.T p.5os,
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seguiran siempre arrastrando por el suelo su pobre y penosa vida espiritual.
Para aprender a volar hay que batir muchas veces las alas hacia lo flto al
precio que sea y cueste lo que cueste. /
/
2) COMBATIR LA SABIDURfA DEL MUNDO, QUE ES ESTULTICIA Y /NECEDAD
ANTE Dios.—La frase, como es sabido, es de San Pablo (1 Cor, 3,19). El
mundo llama sabios a los necios ante Dios (1 Cor. 1,25). Y, por una antfte-
sis inevitable, los sabios ante Dios son los que el mundo llama ne¢ios (1 Cor.
1,27; 3,18). Y como el mundo estd lleno de esta suerte de estulticia y nece-
dad, por eso nos dice la Sagrada Escritura que «es infinito el nimero de los
neciosy (Eccl. 1,15).

«En efecto—escribe el P. Lallemant—, la mayor parte de los hom-
bres tienen el gusto depravado, y se les puede con justa razén lla-
mar locos, puesto que hacen todas sus acciones poniendo su dltimo
fin, al menos préacticamente, en la criatura y no en Dios. Cada uno
tiene algtin objeto al que se apega y refiere todas las demds cosas, no
teniendo casi afeccién o pasién sino en dependencia de ese objeto; y
esto es ser verdaderamente loco.

¢Queremos conocer si somos del nimero de los sabios o de los
necios? Examinemos nuestros gustos y disgustos, ya sea ante Dios y
las cosas divinas, ya ante las criaturas y las cosas terrenas. ¢jDe dénde
nacen nuestras satisfacciones y sinsabores? jEn qué cosas encuentra
nuestro corazén su reposo y contentamiento?

Esta suerte de examen es un excelente medio para adquirir la pu-~
reza de corazén. Deberfamos familiarizarnos con él, examinando con
frecuencia durante el dfa nuestros gustos y disgustos y tratando poco
a poco de referirlos a Dios.

Hay tres clases de sabidurfa reprobadas por la Escritura (lac. 3,15)
que son otras tantas verdaderas locuras. La terrena, que no gusta
mids que de las riquezas; la animal, que no apetece mis que los pla-
ceres del cuerpo, y la diabdlica, que pone su fin en su propia exce-
lencia.

Y hay una locura que es verdadera sabidurfa ante Dios. Amar la
pobreza, el desprecio, las cruces, las persecuciones, es ser loco se-
gun el mundo. Y sin embargo, la sabiduria, que es un don del Espi-
ritu Santo, no es otra cosa que esta locura, que no gusta sino de lo
que Nuestro Seor y los santos han gustado. Pero Jesucristo ha de-

jado en todo cuanto tocé en su vida mortal—como en la pobreza, en
la abyeccién, en la cruz—un suave olor, un sabor delicioso; mas son
pocas las almas que tienen los sentidos suficientemente finos para per-
cibir este olor y para gustar este sabor, que son del todo sobrenatu-
rales. Los santos han corrido tras el olor de estos perfumes (Cant. 1,3);
como un San Ignacio, que se regocijaba de verse menospreciado; un
San Francisco, que amaba tan apasionadamente la abyeccién, que ha-
cfa cosas para quedar en ridfculo; un Santo Domingo, que se encon-
traba mds a gusto en Carcasona, donde era ordinariamente escarneci-
do, que en Tolosa, donde todo el mundo le honraba» 27,

3) NO AFICIONARSE DEMASIADO A LAS COSAS DE ESTE MUNDO AUNQUE
SEAN BUENAS Y HONESTAS.—L.a ciencia, el arte, la cultura humana, el progreso
material de las naciones, etc., son cosas de suyo buenas y honestas si se las
encauza y ordena rectamente. Pero si nos entregamos a estas cosas con de-

27 P. LALLEMANT, La doctrine spirituelle princ.4 c.4 a.1.
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masiado afdn y ardor, no dejaran de perjudicarnos seriamente; acostumbrado
nugstro paladar al gusto de las criaturas, experimentard cierta torpeza o
estdgicia para saborear las cosas de Dios, tan diferentes en todo. El haberse
dejado absorber por el apetito desordenado de la ciencia—aun de la sagrada
y teolégica—, tiene paralizadas en su vida espiritual a una multitud de almas,
que se acarrean con ello pérdida irreparable; pierden el gusto de la vida inte-
rior, abandonan o acortan la oracién, se dejan absorber por el trabajo inte-
lectual, y descuidan la «Gnica cosa necesaria» de que nos habla el Sefior en
el Evangelio 28, jLdstima grande, que lamentardn en el otro mundo cuando

ya no tenga remedio!

«JQué diferentes—continda admirablemente el P. Lallemant—son
los juicios de Dios de los de los hombres! La sabidurfa divina es una
locura a juicio de los hombres y la sabiduria humana es una locura a
juicio de Dios. A nosotros toca ver con cudl de estos juicios quere-
mos conformar el nuestro. Es preciso tomar el uno o el otro por re-
gla de nuestros actos. Si gustamos de alabanzas y de honores, somos
locos en esta materia; y tanto tendremos de locura cuanto tengamos
de gusto en ser estimados y honrados. Como, al contrario, tanto ten-
dremos de sabidurfa cuanto tengamos de amor a la humillacién y
a la cruz.

Es monstruoso que aun en la religién se encuentren personas que
no gustan mds que de lo que puede hacerlas agradables a los ojos del
mundo; que no han hecho nada de cuanto han hecho durante los
veinte o treinta afios de vida religiosa sino para acercarse al fin a que
aspiran; apenas tienen alegrfa o tristeza sino relacionada con esto, o,
al menos, son m4s sensibles a esto que a todas las demés cosas. Todo
lo demds que mira a Dios y a la perfeccién les resulta insipido, no
encuentran gusto alguno en ello.

Este estado es terrible y merecerfa ser llorado con légrimas de
sangre. Porque ¢de qué perfeccién son capaces esos religiosos? (Qué
fruto pueden hacer en beneficio del préjimo? Mas jqué confusién
experimentaran a la hora de la muerte cuando se les muestre que du-
rante todo el curso de su vida no han buscado ni gustado mdas que
el brillo de la vanidad como mundanos! Si estin tristes estas pobres
almas, decidles una palabra que les proporcione alguna esperanza de
cierto engrandecimiento, aunque falso, y las veréis al instante cam-
biar de aspecto; su corazén se llenard de gozo, como ante el anuncio
de algin gran éxito o acontecimiento.

Por otra parte, como no tienen el gusto de la devocién, no califican
sus practicas mas que de bagatelas y de entretenimientos de espiritus
débiles. Y no solamente se gobiernan ellos mismos por estos prin-
cipios erréneos de la sabiduria humana y diabélica, sino que comu-
nican ademas sus sentimientos a los otros, ensefidndoles maximas del
todo contrarias a las de Nuestro Sefior y el Evangelio, del cual tra-
tan de mitigar el rigor por interpretaciones forzadas y conformes a
las inclinaciones de la naturaleza corrompida, fundédndose en otros
pasajes de la Escritura mal entendidos sobre los cuales edifican su

ruina» 29,

4) NO APEGARSE A LOS CONSUELOS ESPIRITUALES, SINO PASAR A Dios a
TRAVES DE ELLOS.~——Hasta tal punto nos quiere Dios unicamente para sf,
desprendidos de todo lo creado, que quiere que nos desprendamos hasta

28 Cf, Lc. 10,42.
29 P. LALLEMANT, ibid .
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de los mismos consuelos espirituales que tan abundantemente, a veces, pro-
diga en la oracién. Esos consuelos son ciertamente importantisimos para
nuestro adelantamiento espiritual 39, pero unjcamente como estimulo y afien-
to para buscar a Dios con mayor ardor. Buscarlos para detenerse en ellos y
saborearlos como fin ultimo de nuestra oracién serfa francamente malo e in-
moral; y, aun considerados como un fin intermedio, subordinado a Dios, es
algo muy imperfecto, de que es menester purificarse si queremos pasar a
la perfecta unién con Dios 31. Hay que estar prontos y dispuestos para servir
a Dios en la obscuridad lo mismo que en la luz, en la sequedad que en los
consuelos, en la aridez que en los deleites espirituales. Hay que buscar di-
rectamente al Dios de los consuelos, no los consuelos de Dios. Los consuelos
son como la salsa o condimento, que sirve tGnicamente para tomar mejor
los alimentos fuertes, que nutren verdaderamente el organismo; ella sola no
alimenta y hasta puede estragar el paladar, haciéndole insipidas las cosas
convenientes cuando se las presentan sin ella, Esto dltimo es malo, y hay
que evitarlo a todo trance si queremos que el don de sabidurfa comience a
actuar intensamente en nosotros.

B. LAS VIRTUDES MORALES

Inmediatamente después del estudio de las virtudes teologales co-
mienza Santo Tomés el de las morales. El orden légico lo exige asi.
Rectificadas ya las potencias de nuestra alma en orden al fin sobrena-
tural por las virtudes teologales, es preciso rectificarlas también en or-
den a los medios para alcanzarlo. Tal es el papel de las virtudes mora-
les infusas.

Como ya advertimos en otro lugar (n.59), las virtudes morales
son muchas, sin que pueda precisarse exactamente su nimero. Santo
Tomas estudia en la Suma Teolégica hasta 54, pero es muy posible
que no tuviera intencién de agotar en absoluto el nimero de las po-
sibles o realmente existentes. En todo caso, destacan entre todas cua-
tro fundamentales, alrededor de las cuales giran todas las demds, como
la puerta sobre sus goznes o quicios. Por eso se llaman cardinales (del
latin cardo, el quicio de la puerta). Tales son la prudencia, justicia,
fortaleza y templanza, con las cuales—y el conjunto de sus virtudes
anejas o derivadas—queda rectificada toda la vida moral con relacion
a los medios. .

Nosotros vamos a estudiar con alguna extensién estas cuatro vic-
tudes cardinales y algunas de sus derivadas mdas importantes, limi-
tandonos a ligeras alusiones a todas las demas. No permite otra cosa
la naturaleza y extensién de nuestra obra. El lector que desee infor-
macién mas abundante no podra encontrar nada més profundo y sin-
tético a la vez que lo que ensefia Santo Tomés en la segunda parte de
su maravillosa Suma Teoldgica.

30 Cf, P. ARINTERO, Cuestiones misticas 1.* a.6. .
31 Cf. SaN JuaN pE LA Cruz, Subida del monte Caymelo y Noche obscura passim,
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ARTICULO 4

La virtUD DE LA PRUDENCIA

8.Tr., II-11,47-56; ScaramsLLI, Directorio ascético t.3 a.1; CH. DE SMEDT, Notre vie sur-
naturelle t.1 p.1-13; B{\RRE, Tractatus de Virtutibus p.2.% c.1; JANVIER, Caréme 1917; TAN-
QUEREY, Teologza ascética n.1016-36 ; GARRIGOU-LAGRANGE, Tres edades I11,8; PriIMMER, Ma-
nuale Theologiae Moralis I n.625-36; LuMsreras, De prudentia.

274. 1. Naturaleza.—La prudencia natural o adquirida fué
definida por Aristételes, con mucha exactitud y precisién, «recta ratio
agibilium» 1. Esta misma definicién vale en lo esencial para la pruden-
cia infusa o sobrenatural. Pero para mayor abundamiento, vamos a
dar la siguiente definicién més detallada: Una virtud especial infundida
por Dios en el entendimiento prdctico para el recto gobierno de nuestras
acciones particulares en orden al fin sobrenatural.

Expliquemos un poco los términos de la definicién.

a) «UNA VIRTUD ESPECIAL...» distinta de todas las demis 2.

b) «..WFUNDIA Por DI0S EN EL ENTENDIMIENTO PRACTICO...».—La
prudencia adquirida reside también en el entendimiento prictico, ya que
las dos recaen sobre el mismo objeto material. que son los actos humanos
particulares o concretos; pero difieren substancialmente tanto por su origen
(la repeticién de actos naturales o el mismo Dios), como por su extensién
(el orden natural o el sobrenatural), como, principalmente, por su objeto o
motivo formal (la simple sindéresis natural y el apetito natural de]l bien o
los motivos de la fe informada por la caridad) 3.

¢) «..PARA EL RECTO GOBIERNO DE NUESTRAS ACCIONES PARTICULA-
rEs...».—El acto propio de la virtud de la prudencia es dictar (en sentido
perfecto), o sea, intimando o imperando lo que hay que hacer en concreto.
hic et nunc (objeto material), habida cuenta de todas las circunstancias y
después de madura deliberacién y consejo 4.

d) «.. EN ORDEN AL FIN SOBRENATURAL»—Es el objeto formal o motive
préximo que la distingue radicalmente de la prudencia natural o adquirida,
que sélo se fija en las cosas de este mundo.

275. 2. Importancia y necesidad.—La prudencia es la mas
perfecta y necesaria de todas las virtudes morales. Su influencia se ex-
tiende absolutamente a todas las demads sefialandolas el justo medio,
en que consisten todas ellas, para no pecar por carta de més ni por
carta de menos. De alguna manera, incluso las virtudes teologales ne-
cesitan el control de la prudencia; no porque ellas consistan en el
medio (ya que la medida de la fe, de la esperanza y del amor de Dios
es creer en El, esperarle v amarle sin medida), sino por razén del su-

1 Fthic. 1.6 ¢.5 n.4.
2 Cf. 11-11,47,4-5.

3 Cf. II-11,47,1-2.
4 Cf. II-11,47,3 v 8.
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jeto y del modo de su ejercicio, esto es, a su debido tiempo y teniendo
en cuenta todas las circunstancias; porque serfa imprudente ilysién
vacar todo el dia en el ejercicio de las virtudes teologales, descui-
dando el cumplimiento de los deberes del propio estado 5.

La importancia y necesidad de la prudencia queda de manifiesto en mul-
titud de pasajes de la Sagrada Escritura. El mismo Jesgcristo nos advierte
que es menester ser «prudentes como serpientes y sencillos como palomas»
(Mt. 10,16). Sin ella, ninguna virtud puede ser perfecta. A pesar de ser una
virtud intelectual, es, a la vez, eminentemente prdctica. Es la encargada de
decirnos en cada caso particular lo que conviene hacer u omitir para alcan-
zar la vida eterna. Por eso se llama a la prudencia auriga virtutum, porque
dirige y gobierna a todas las demds virtudes.

La prudencia es absolutamente necesaria para la vida humana 6. Sobre
todo en el orden sobrenatural o cristiano nos es indispensable;

a) Para EVITAR EL PECADO, déndonos a conocer—adoctrinada por la
experiencia—las causas y ocasiones del mismo y sefialdindonos los remedios
oportunos. jCuéntos pecados cometerfamos sin ella y cudntos cometeremos
de hecho si no seguimos sus dictdmenes!

b) PARA ADELANTAR EN La VIRTUD, dictdndonos en cada caso particular
lo que hay que hacer o rechazar en orden a nuestra santificacién. A veces
es difici] encontrar la manera de conciliar en la préctica dos virtudes aparen-
temente opuestas, como la humildad y la magnanimidad, Ia justicia y la mi-
sericordia, la fortaleza y la suavidad, el recogimiento y el celo apostélico,
etcétera, etc. Es la prudencia quien nos ha de sacar del apuro, sefialando el
procedimiento concreto para conciliar ambas tendencias sin destruirlas mu-

tuamente.

Pascal escribid estas profundas palabras: «No admiro el herofsmo
de una virtud como la del valor si al mismo tiempo no veo el herofs-
mo de Ia virtud opuesta, como en Epaminondas, que posefa el ex-
tremo valor y la extrema benignidad; pues lo contrario no serfa as-
cender, sino descender. No se demuestra grandeza por estar a un
extremo, sino reuniendo Jos dos y cumpliéndolo todo entre los dos» 7.
Es la prudencia quien nos ha de sefialar el modo de conciliar esos dos
extremos.

¢) Para LA pPrACTICA DEL aposToLapO.—El sacerdote, sobre todo, no
puede dar un paso sin la virtud de la prudencia. En el pulpito, para saber
lo que tiene que decir o callar y en qué forma para no molestar a los oyentes
o para ponerse al alcance de todos. En el catecismo, para formar convenien-
temente el alma de los nifios, imprimiéndoles huellas de virtud y santidad
que no se borrarén en toda la vida. En el confesonario, para la recta adminis-
tracién de ese imponente sacramento, que tanta discrecién y prudencia re-
quiere por parte del confesor en sus delicadisimos oficios de juez, padre,
médico y maestro. En la prdctica parroquial (bautizos, bodas, entierros...),
donde tan ficilmente se puede suscitar conflictos entre los intereses de los
familiares y las leyes divinas y litirgicas. En las visitas de enfermos, en las
que hay que llevar hasta el maximo la delicadeza y suavidad para que no

5 Cf. 1-11,64; 11-11,47,7.
s Cf. I-I1,57,5.
7 Pascar, Pensamientos,
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mueran sin sacramentos por falta de valentia y decisién o por sobra de im-
prudencia por parte del confesor. En la administracidn temporal de las parro-
quias (colectas y peticiones, aranceles litdrgicos, estipendios de misas, etc.),
que hay que llevarla con exquisita delicadeza y discrecién para no molestar
demasiado a los fieles, o escandalizarlos con su egofsmo, o perder la fama de
caritativo y desinteresado que debe conservar a toda costa el sacerdote 8.
iDe cudntas formas y maneras necesita el ministro del Sefior del control y
gobierno de la prudencial Y muchas veces no bastaran las luces de esa vir-
tud abandonada a sf misma; serd menester la intervencién del don de con-
sejo, como veremos en su lugar.

276. 3. Partes de la prudencia.—T'res son las partes en que
puede dividirse una virtud cardinal 9: integrales (elementos que la
integran o la ayudan para su perfecto ejercicio), subjetivas (o diver-
sas especies en que se subdivide) y potenciales (virtudes dependien-
tes o anejas). Vamos a examinarlas con relacién a la prudencia.

A) PARTES INTEGRALES

Ocho son las partes integrales de la prudencia que se requieren
para su perfecto ejercicio; de las cuales, cinco pertenecen a ella en
cuanto virtud intelectual o cognoscitiva (memoria de lo pasado, in-
teligencia de lo presente, docilidad, sagacidad y razén) y tres en cuan-
to prictica o preceptiva (providencia, circunspeccién y cautela o pre-
caucion) 10, Vamos a enumerarlas, dando entre paréntesis la refe-
rencia de la Suma Teolégica, donde se estudian ampliamente (1I-IT).

1) MEMORIA DE LO PASADO (49,1), porque nada hay que oriente
tanto para lo que conviene hacer como el recuerdo de los pasados
éxitos o fracasos. La experiencia es madre de la ciencia.

2) INTELIGENCIA DE LO PRESENTE (49,2), para saber discernir
(con las luces de la sindéresis y de la fe) si lo que nos proponemos
hacer es bueno o malo, licito o ilicito, conveniente o inconveniente.

3) DociLipap (49,3), para pedir y aceptar el consejo de los sa-
bios y experimentados, ya que, siendo infinito el ndmero de casos
que se pueden presentar en la practica, nadie puede presumir de
saber por s{ mismo resolverlos todos.

4) Sacacipap (49,4) (llamada también solercia y eustoquia), que
es la prontitud de espiritu para resolver por si mismo los casos urgen-
tes, en los que no es posible detenerse a pedir consejo.

5) RAZON (49,5), que produce el mismo resultado que la ante-
rior en los casos no urgentes, que le dan tiempo al hombre para re-
solver por si mismo después de madura reflexién y examen.

6) ProvipENcia (49,6), que consiste en fijarse bien en el fin
lejano que se intenta (providencia, de procul videre, ver desde lejos)
para ordenar a él los medios oportunos y prever las consecuencias

8 Cf. TanqQuerey, Teologia ascética {n.1028).

9 Cf. J1-11,48,1.
1o Cf. 11-11,48.1.
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que se pueden segu?r de obrar de aquella manera. Es la parte pr/in-
cipal de la prudencia, a la que presta su propio nombre (pruden-
cia = providencia), ya que todas las demas cosas que se requieren
para obrar con prudencia son necesarias para ordenar rectamente
los medios al fin, que es lo propio de la providencia (ad 1).

7)  CIRCUNSPECCION (49,7), que es la atenta consideracién de las
circunstancias para juzgar en vista de ellas si es 0 no conveniente
realizar tal o cual acto. Hay cosas que, consideradas en si mismas,
son buenas y convenientes para el fin intentado, pero que, por las
circunstancias especiales, acaso serfan contraproducentes o perni-
ciosas (v.gr., obligar demasiado pronto a pedir perdén a un hombre
dominado por la ira).

8) CAUTELA 0 PRECAUCION (49,8) contra los impedimentos ex-
trinsecos que pudieran ser obsticulo o comprometer el éxito de la
empresa (evitando, v.gr., el influjo pernicioso de las malas compa-
fifas).

Aduvertencia prdctica.—Aungue en cosas de poco momento pu-
diera prescindirse de alguna de estas condiciones, si se trata de una
empresa de importancia, no habré juicio prudente si no se tienen en
cuenta todas. De ahi la gran importancia que en la prictica tiene su
recuerdo vy frecuente consideracién. jCuéntas imprudencias come-
temos por no habernos tomado esta pequefia molestia!

B) PARTES SUBJETIVAS

La prudencia se divide en dos especies fundamentales: perso-
nal o mondstica y social o de gobierno. Como sus mismos nombres in-
dican, la primera es la que sirve para regirse a si mismo; la segunda
se ordena al gobierno de los demds. La primera tiene por objeto el
bien personal; la segunda, el bien comdn.

De la primera hemos hablado ya en todos sus elementos inte-
grales. La segunda admite varias subespecies segtin las diversas divi-
siones que se pueden establecer en la multitud. Y asi habla Santo
Tomés de la prudencia regnativa (50,1), que es la que necesita el
principe para gobernar al pueblo con justas leyes en orden al bien
comun; la politica o civil (50,2), que debe poseer el pueblo para so-
meterse a las 6rdenes y decisiones del gobernante, cooperando a la
consecucién del bien comtn y sin ponerle obsticulo ninguno; la
econdmica o familiar (50,3), que debe brillar en el jefe de familia para
gobernar rectamente su propio hogar; y la prudencia militar (50,4),
que debe tener el jefe de un ejército para dirigirlo en una guerra justa
en defensa del bien comun.

C) PARTES POTENCIALES

Tres son las partes potenciales o virtudes anejas a la prudencia
que se ordenan a los actos secundarios, preparatorios o menos di-
ficiles:
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1) Eusuria o buen consejo, que dispone al hombre para encon-
trar los medios més aptos y oportunos para el fin que se pretende;
y es virtud especial distinta de la prudencia, porque se refiere a un
objeto formalmente distinto. Lo propio de la eubulia es aconsejar;
y lo propio de la prudencia, imperar o dictar lo que hay que hacer.
Hay quien sabe aconsejar y no sabe mandar (51,1-2).

2) Synesis o buen sentido prdctico (lo que el vulgo suele llamar

- gsentido comun» o ¢sensatezy), que inclina a juzgar rectamente segtin

las leyes comunes y ordinarias. Se distingue de la prudencia y de la
eubulia por esta su misién judicativa, no imperativa o consiliativa,
como la de aquéllas (51,3).

3) GNOME o juicio perspicaz para juzgar rectamente segin prin-
cipios més altos que los comunes u ordinarios. Hay casos insdlitos
que la ley ignora o en los que no trata de obligar por las especiales
circunstancias, cuyo conocimiento supone cierta perspicacia espe-
cial, que exige de suyo una virtud también especial (51,4). Se rela-
ciona intimamente con la epiqueya (120), cuyo acto dirige recta-
mente (cf. n.324).

277. 4. Vicios opuestos.—Santo Tomds, siguiendo a San
Agustin, distribuye los vicios opuestos a la prudencia en dos gru-
pos distintos: los que se oponen a ella manifiestamente y los que se
le parecen en algo, pero en el fondo son contrarios a ella (53, prél.).

a) Los vicios manifiestamente contrarios a la prudencia son dos:

1.° La imprudencia (53,1-2), que se subdivide en tres especies: a) la
precipitacién, que se opone al consejo o eubulia, obrando inconsiderada y
precipitadamente, por el solo impetu de la pasién o capricho (53,3); b) la
inconsideracion, por la cual se desprecia o descuida atender a las cosas ne-
cesarias para juzgar rectamente, contra el juicio, la synesis y el gnome
(53,4); v c) la inconstancia, que lleva a abandonar ficilmente, por futiles
motivos, los rectos propésitos y determinaciones dictados por la prudencia,
contra la que se opone directamente (53,5). Todos estos vicios proceden
principalmente de la lujuria, que es el vicio que mds entenebrece el juicio
de la razén por su vehemente aplicacién a las cosas sensibles opuestas a las
intelectuales, aunque también intervienen de algiin modo la envidia y la
ira (53,6).

2.2 La negligencia, no cualquiera, sino la que supone falta de solicitud
en imperar eficazmente lo que debe hacerse y del modo que debe hacerse.
Se distingue de la inconstancia en que esta ultima no cumple de hecho lo
imperado por la prudencia, pero la negligencia se abstiene incluso de im-
perar, Si lo que se omite es algo necesario para la salvacién, el pecado de
negligencia es mortal (54,1-3).

b) Los vicios falsamente parecidos a la prudencia son cinco:

1.° La prudencia de la carne 11, que consiste en una habilidad diabélica
para encontrar los medios oportunos de satisfacer las pasiones desordena-
das de la naturaleza corrompida por el pecado (55,1-2).

11 Cf, Rom. 8,5-13; Gal. 5,16-21.



504 P. Ii1. DESARROLLO NORMAL DE LA VIDA CRISTIANA

2.° La astucia, que supone una habilidad especial para conseguir un
fin, bueno o malo, por vias falsas, simuladas o aparentes (55,3). Es pecado
aunque el fin sea bueno, ya que el fin no justifica los medios, y hay que
obtenerlos por caminos rectos, no torcidos (ibid., ad 2).

3. El dolo, que es la astucia practicada principalmente con las palabras
(55,4 c et ad 2).

4.° El fraude, o astucia de los hechos (55,5).

5.2 La solicitud excesiva de las cosas temporales o futuras, que supone

una imprudente sobreestimacién del valor de las cosas terrenas y una falta -

de confianza en la divina’Providencia (55,6-7).
Todos estos vicios proceden, principalmente, de la avaricia (55,8).

278. 5. Medios para perfeccionarse en la prudencia.—
Aunque las virtudes son substancialmente las mismas a todo lo
largo de la vida espiritual, es muy diverso el estado del alma en sus
diferentes etapas. De ahi que la practica de una determinada virtud
adquiera orientaciones y matices muy distintos segun el grado de
vida espiritual en que el alma se encuentre en un momento deter-
minado. Y asi:

A. Los PRINCIPIANTES—cuya principal preocupacién, como vimos, ha
de ser conservar la gracia y no volver atrds 12—procurarén, ante todo, evitar
los pecados contrarios a la prudencia:

a) Reflexionando siempre antes de hacer cualquier cosa o de tomar
alguna determinacién importante, no dejandose llevar del impetu de la pa-
sién o del capricho, sino de las luces serenas de la razén iluminada por la fe.

b) Considerando despacio el pro y el contra y las consecuencias bue-
nas o funestas que se pueden seguir de tal o cual accién.

c) Perseverando en los buenos propésitos, sin dejarse llevar de la incons-
tancia o negligencia, a la que tan inclinada estd la naturaleza viciada por el
pecado.

d) Vigilando alerta contra la prudencia de la carne, que busca pretextos
y sutilezas para eximirse del cumplimiento del deber y satisfacer sus pasio-
nes desordenadas.

e) Procediendo siempre con sencillez y transparencia, evitando toda si-
mulacién, astucia o engafio, que es indicio seguro de un alma ruin y despre-
ciable. )

f) Viviendo al dia—como nos aconseja el Sefior en el Evangelio—, sin
preocuparnos demasiado de un mafiana que no sabemos si amanecerd para
nosotros, y que en todo caso estard regido y controlado por la providencia
amorosisima de Dios, que viste hermosamente a los lirios del campo y ali-
menta a las aves del cielo (Mt. 6,25-34).

Pero no se han de contentar los principiantes con este primer aspecto
puramente negativo de evitar los pecados. Han de comenzar a orientar posi-
tivamente su vida por las vias de la prudencia, al menos en sus primeras y
fundamentales manifestaciones. Y asf:

1) Referirdn al ultimo fin todas sus acciones, recordando el principio y
fundamento que pone San Ignacio al frente de los Ejercicios: «El hombre
es criado para alabar, hacer reverencia y servir a Dios nuestro Seflor, y me-
diante esto salvar su anima; y las otras cosas sobre la haz de la tierra son
criadas para el hombre y para que le ayuden en la prosecucién del fin para
que es criado. De donde se sigue que el hombre tanto ha de usar dellas,

12 Cf, II-11,24,9.
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quanto le ayuden para su fin, y tanto debe quitarse dellas, quanto para ello
le impiden» 13,

2) Procurardn plasmar en una mdxima impresionante, de ficil recorda-
ci6n, esta necesidad imprescindible de orientarlo y subordinarlo todo al
magno problema de nuestra salvacién: « {Qué le aprovecha al hombre ganar
el mundo entero si pierde su alma?» (Mt. 16,26). «{De qué me aprovechard
esto para la vida eterna?» Porque ¢l final de la jornada — el que se salva,
sabe — y el que no, no sabe nada», etc.

B. Las aLMas ADELANTADAS—que han de preocuparse ante todo de
perfeccionarse méds y mds en la virtud 14—, sin desatender, antes al contra-
rio, intensificando todos los medios anteriores, procuraran elevar de plano
los motivos de su prudencia. Més que de su salvacién, se preocuparin de la
gloria de Dios, y ésta serd la finalidad suprema a que orientardn todos sus
‘esfuerzos. No se contentardn simplemente con evitar las manifestaciones de
la prudencia de la carne, sino que la aplastaran definitivamente practicando
con seriedad la verdadera mortificacion cristiana, que le es diametralmente
contraria. Sobre todo procurarin secundar con exquisita docilidad las ins-
piraciones interiores del Espiritu Santo hacia una vida més perfecta, renun-
ciando en absoluto a todo lo que distraiga y disipe y entregdndose de lleno
a la magna empresa ¢e su propia santificacién como el medio mds apto y
oportuno de procurar la gloria de Dios y la salvacién de las almas.

C. Los perrecTOs practicaran en grado heroico la virtud de la pru-
dencia movidos por el don de consejo, del que vamos a hablar inmediata-
mente.

El don de consejo

I1-11,52. Véase, ademis, la nota bibliogrifica del n.239.

_ El don encargado de perfeccionar la virtud de la prudencia es el de con-
sejo (52,2). Vamos a estudiar su naturaleza, necesidad, efectos, bienaventu-
ranza correspondiente, vicios opuestos y medios de fomentar el don en sf
mismo.

279. 1. Naturaleza.—El don de consejo es un hdbito sobrena-
tural por el cual el alma en gracia, bajo la inspiracién del Espiritu San-
to, juzga rectamente, en los casos particulares, lo que conviene hacer en
orden al fin dltimo sobrenatural.

Expliquemos un poco la definicion.

a) «UN HABITO SOBRENATURAL...»—Los dones no son mociones tran-
seL’mte§ o simples gracias actuales, sino habitos sobrenaturales infundidos
por Dios en el alma juntamente con la gracia santificante. Es el género pré-
ximo de la definicién, comun a todos los dones.

b) «..POR EL CUAL EL ALMA EN GRACIA, BAJO LA INSPIRACIGN DEL Es-
PIRITU SANTO.....»—SG recoge en estas palabras la doble causa agente que
pone en movimiento a los dones: el Espiritu Santo, como causa motora, y
el alma en gracia, que recibe la divina mocién para producir un acto sobre-
natural, que procederd, en cuanto a la substancia del acto, de la virtud de
la prudencia y, en cuanto a su modalidad divina, del don de consejo. Este

;: 8§ 8!-’{?.82:?;?1““5 de San Ignacio de Loyola (ed. BAC, 1952) p.161-2.
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mismo mecanismo actda en los demds dones. Por eso sus actos se realizan
con prontitud y como por instinio, sin necesidad del trabajo lento y laborioso
del discurso de la razén (cf. Mt. 10,19-20).

. €} ¢..JUZGA RECTAMENTE EN LOS CASOS PARTICULARES...—Es lo pro-
pio de la virtud de la prudencia y, por consiguiente, del don de consejo.
Pero entre una y otro hay esta diferencia fundamental: que la prudencia
Juzga rectamente de lo que hay que hacer hic et nunc, guidndose por las luces
de la razon iluminada por la fe, mientras que el don de consejo preceptia
eso mismo bajo el instinto y mocién del propio Espiritu Santo, o sea, por
razones enteramente divinas que muchas veces ignora la misma alma que
realiza aquel acto. Por eso, el modo de la accion en la virtud es discursivo,
humano, y en el don, instintivo, divino o sobrehumano.

«Hay en la Sagrada Escritura multitud de pasajes en los que se
transparenta con claridad la intervencién del don de consejo; como
en el silencio de nuestro Sefior ante Herodes 15; en la respuesta que
di6 para salvar a la mujer addltera o para confundir a los que le pre-
guntaron si habfa que pagar el tributo al César; en el juicio de Sa-
lomoén; en la empresa de Judit para liberar al pueblo de Dios del
ejército de Holofernes; en la conducta de Daniel para justificar a
Susana de la calumnia de los dos viejos; en la de San Pablo cuando
enzarzé a fariseos y saduceos entre si y cuando apelé del tribunal de
Festo al de César» 16,

d) ¢«..LO QUE CONVIENE HACER EN ORDEN AL FIN SOBRENATURAL).—
En esto coinciden también la virtud y el don, aunque con distinta mocién
y modalidad, como ya hemos dicho.

Es de advertir que la actuacién del don de consejo no se circuns-
cribe a este mundo mientras caminamos hacla el fin, sino que en lo
que tiene de esencial continuars eternamente en el cielo. Los bien-~
aventurados—4angeles y hombres—piden a Dios muchas cosas que
necesitamos los viajeros de este mundo, y que desconocerfan sin la
ilustracién de Dios por el don de consejo. Y, después del fin del
mundo, todavia necesitaran ser ilustrados eternamente por Dios para
que les conserve el conocimiento de las cosas que ya saben y les mues-
tre las que no saben en orden a la actividad eterna que desplegarin
los bienaventurados (cf. 52,3 c et ad 1).

280. 2. Necesidad.—Es indispensable la intervencién del don
de consejo para perfeccionar {a virtud de la prudencia, sobre todo
en clertos casos repentinos, imprevistos y dificiles de resolver, que
requieren, sin embargo, una solucién ultrarripida, puesto que el
pecado o el heroismo es cuestién de un instante. Estos casos—menos
raros de lo que comiinmente se cree—no pueden resolverse con el
trabajo lento y laborioso de la virtud de la prudencia, recorriendo
sus ocho momentos fundamentales; es menester la intervencién del
don de consejo, que nos daré la solucién instantdnea de lo que debe

15 Sabido es que, como consta en el texto de Isafas (11,2), y explica Santo Tomds, Nuestro
Sefior Jesucristo posefa en grado perfectisimo la plenitud de los dones del Espiritu Santo
(cf. II1,7,5-5). — Nota del autor.

16 P, LaLLEMANT, La doctrina spirituelle princ.4 c.4 a.4.
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hacerse por esa especie de instinto o connaturalidad caracteristica de
los dones.

Es muy dificil a veces conciliar la suavidad con la firmeza, la
ngcesidad de guardar un secreto sin faltar a la verdad, la vida inte-
tior con el apostolado, el carifio afectuoso con la castidad mds ex-
quisita, la prudencia de la serpiente con la sencillez de la paloma.
Para.todas estas cosas no bastan a veces las luces de la prudencia: se
requiere la intervencion del don de consejo.

~ Los que ejercen funciones de gobierno—sobre todo en la direc-
c1c")n de almas—necesitan, mas que nadie, la ayuda del don de con-
sejo. He aqui unas atinadas palabras del P. Lallemant:

«Es un error creer que los més sabios son los mas indicados para los
cargos y para la direccién de las almas y los que con mds éxito los desempe-
fan. Los talentos naturales, la ciencia y la prudencia humanas sirven de
muy poco en materia de conducta espiritual al lado de las luces sobrenatu-
rales que comunica el Espiritu Santo, cuyos dones estén por encima de la
razén. Las personas mas indicadas para conducir a los otros y para aconsejar
en las cosas de Dios son las que, teniendo la conciencia pura y el alma exenta
de pasién y desprovista de todo interés y estando suficientemente dotadas
de ciencia y de talentos naturales, aunque no los posean en grado eminente,
estdn fuertemente unidas a Dios por la oracién y se muestran del todo sumi-
sas a las mociones del Espiritu Santo» 17,

281. 3. Efectos.—Son admirables los efectos que produce el
don de consejo en las afortunadas almas donde actia. Los princi-
pales son:

I) Nos PRESERVA DEL PELIGRO DE UNA FALSA CONCIENCIA.

Es facilisimo ilusionarse en este punto tan delicado, sobre todo si se tie-
nen conocimientos profundos de Teologfa moral. Apenas hay pasioncilla
desordenada que no pueda justificarse de algin modo invocando algin prin-
cipio de Moral, certisimo tal vez en si mismo, pero mal aplicado a ese caso
particular. Al ignorante le es mas dificil, pero el técnico y entendido encuen-
tra facilisimamente un «titulo colorado» para justificar lo injustificable. Con
razén decfa San Agustin que «o que queremos, es bueno; y lo que nos gus-
ta, santo». S6lo la intervencién del don de consejo, que, superando las luces
de la razén natural, entenebrecida por el capricho o la pasién, dicta lo que
hay que hacer con una seguridad y fuerza inapelables, puede preservarnos
de este gravisimo error de confundir la luz con las tinieblas. En este sentido,
nadie necesita tanto el don de consejo como los sabios y tedlogos, que tan
ficilmente pueden ilusionarse, poniendo falsamente su ciencia al servicio de
sus comodidades y caprichos.

2) Nos RESUELVE, CON INFALIBLE SEGURIDAD Y ACIERTO, MULTI-
TUD DE SITUACIONES DIFfCILES E IMPREVISTAS.

Ya hemos dicho que no bastan, a veces, las luces de la simple prudencia
sobrenatural. Es menester resolver en el acto situaciones apuradisimas, que,

17 P. LALLEMANT, o.c.. ibid.
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teéricamente, no se acertarfan a resolver en varias horas de estudio, y de
cuya solucién acertada o equivocada acaso dependa la salvacién de un alma
(v.gr., un sacerdote administrando los ultimos sacramentos a un moribundo).
En estos casos dificiles, las almas habitualmente fieles a la gracia y sumisas
a la accién del Espiritu Santo reciben de pronto la inspiracién del don de
consejo, que las resuelve en el acto aquella situacién delicadisima con una
seguridad y firmeza verdaderamente admirables. Este sorprendente fené-
meno se dié repetidas veces en el santo Cura de Ars, que, a pesar de sus
escasos conocimientos teolégicos, resolvia en el confesonario instantdnea-
mente, con admirable seguridad y acierto, casos dificiles de moral, que lle-
naban de pasmo a los tedlogos mas eminentes.

3) Nos INSPIRA LOS MEDIOS MAS OPORTUNOS PARA GOBERNAR
SANTAMENTE A LOS DEMAS.

La influencia del don de consejo no se limita al régimen puramente pri-
vado y personal de nuestras propias acciones; se extiende también a la acer-
tada direccién de los demds, sobre todo en los casos imprevistos y dificiles.
iCuanta prudencia necesita el superior para conciliar el afecto filial, que ha
de procurar inspirar siempre a sus subditos, con la energia y entereza en
exigir el cumplimiento de la ley; para juntar la benignidad con la justicia, con-
seguir que sus suibditos cumplan la regla por amor, sin amontonar preceptos,
mandatos y reprensiones! Y el director espiritual, icémo podra resolver con
seguridad y acierto los mil pequefios conflictos que perturban a las pobres
almas, aconsejarles lo que deben hacer en cada caso, decidir en materia de
vocacién y guiar a cada alma por su propio camino hacia Dios? Apenas se
concibe este acierto sin la intervencién frecuente y enérgica del don de
consejo.

Santos hubo que tuvieron este don en grado sumo. San Antonino de
Florencia destacé tanto por la admirable inspiracién de sus consejos, que
ha pasado a la historia con el sobrenombre de Antoninus consiliorum. Santa
Catalina de Sena era el brazo derecho y el mejor consejero del papa. Santa
Juana de Arco, sin poseer el arte militar, trazé planos y dirigié operaciones
que pasmaron de admiracién a los mds expertos capitanes, que veian infini-
tamente superada su prudencia militar por aquella pobre mujer. Y Santa
Teresita del Nifio Jests desempefié con exquisito acierto, en plena juventud,
el dificil y delicado cargo de maestra de novicias, que tanta madurez y expe-
riencia requiere.

4) AUMENTA EXTRAORDINARIAMENTE NUESTRA DOCILIDAD Y SU-
MISION A LOS LEGITIMOS SUPERIORES,

He aquf un efecto admirable, que a primera vista parece ser incompati-
ble con el don de consejo y que, sin embargo, es una de sus consecuencias
mds inevitables y espontdneas. El alma gobernada directamente por el Es-
piritu Santo parece que no tendrd para nada obligacién o necesidad de con-
sultar sus cosas con los hombres; y, sin embargo, ocurre precisamente todo
lo contrario: nadie es tan décil y sumiso, nadie tiene tan fuerte inclinacién
a pedir las luces de los legitimos representantes de Dios en Ia tierra (supe-
riores, director espiritual...) como las almas sometidas a la accién del don
de consejo.

Es porque el Espiritu Santo las impulsa a ello. Ha determinado Dios que
e] hombre se rija y gobierne por los hombres. En la Sagrada Fscritura tene-
mos innumerables ejemplos de ello. San Pablo cae del caballo derribado por
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la luz divina, pero no se le dice lo que tiene que hacer, sino unicamente que
entre en la ciudad y Ananias se lo dird de parte de Dios (cf. Act. g,1-6).
Este mismo estilo tiene Dios en todos sus santos; les inspira humildad, su-
misién y obediencia a sus legitimos representantes en la tierra. En caso de
conflicto entre lo que El les inspira y lo que les manda el superior o director,
quiere que obedezcan a estos Gltimos. Lo dijo expresamente a Santa Teresa:
«Siempre que el Sefior me mandaba una cosa en la oracién, si el confesor
me decia otra, me tornaba el mismo Sefior a decir que le obedeciese; des-~
pués Su Majestad lo volvia para que me lo tornase a mandar» (Sanrta TERE-
sA, Vida 26,5). Incluso cuando con tanta falta de juicio mandaron a la Santa
algunos de sus confesores que hiciera burla de las apariciones de Nuestro
Sefior (teniéndolas por diabélicas), le dijo el mismo Sefior que obedeciera
sin réplica: «Decfame que no se me diese nada, que bien hacfa en obedecer,
mas que ¢l harfa que se entendiese la verdad» (Vida 29,6). La santa apren-
dié6 tan bien la leccién, que cuando el Sefior le mandaba realizar alguna cosa,
lo consultaba inmediatamente con sus confesores, sin decirles que se lo habla
mandado el Sefior (para no coaccionar su libertad de juicio); y sélo después
que ellos habian decidido lo que convenfa hacer les daba cuenta de la comu-
nicacién divina, si coincidfan ambas cosas; y si no, pedia a Nuestro Sefior
que cambiase de parecer al confesor, pero obedeciendo mientras tanto a este
ultimo.

Es ésta una de las mds manifiestas sefiales de buen espiritu y de que las
comunicaciones que se creen recibir de Dios son realmente de El. Revela-
cién o visién que inspire rebeldia y desobediencia, no necesita de mds exa-
men para ser rechazada como falsa y diabolica.

282. 4. Bienaventuranza y frutos correspondientes.—San
Agustin asigna al don de consejo la quinta -bienaventuranza, refe-
rente a los misericordiosos (Mt. 5,7). Pero Santo Tomas lo admite
Unicamente en un sentido directivo (52,4), en cuanto que el don de
consejo recae sobre las cosas utiles o convenientes al fin, y nada tan
atil como la misericordia. Pero, en sentido ejecutivo o elicitivo, la
misericordia corresponde propiamente al don de piedad 18,

Al don de consejo no responde propiamente ningun fruto del
Espiritu Santo, puesto que se trata de un conocimiento prictico que
no tiene otro fruto, propiamente hablando, que la operacién que di-
rige v en la que termina. Sin embargo, como este don se relaciona
con las obras de misericordia, puede decirse que le corresponden
de algtin modo los frutos de bondad y de benignidad (52,4 ad 3).

283. 5. Vicios opuestos.—Santo Tomas asigna vicios contra-
rios Uinicamente a los dones especulativos (sabiduria, entendimiento
y clencia), no a los préacticos, cuya materia coincide plenamente con
la de las virtudes que perfeccionan. Por consiguiente, el mismo vicio
que se opone a la virtud en su grado imperfecto, se opone también
al don correspondiente cuando la virtud es perfecta 19.

Por esta razén se oponen al don de consejo, por defecto, la pre-
cipitacién en el obrar siguiendo el movimiento de la actividad natu-
ral, sin dar lugar a consultar al Espiritu Santo; y la tenacidad, que

18 Cf. II-1I,121,2. . . » .
19 Cf, P. I. G. MENENDEZ-REIGADA, Los dones del Espiritu Santo y la perfeccion cris-
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supone una falta de atencién a las luces de la fe y a la inspiracién
divina por excesiva confianza en s{ mismo y en las propias fuerzas.
Por exceso se opone al don de consejo la lentitud, porque aunque es
menester usar de madura reflexién antes de obrar, una vez toma(_ia
una determinacién segin las luces del Espiritu Santo, es necesario
proceder ripidamente a la ejecucién antes de que las circunstancias
cambien y las ocasiones se pierdan 290,

284. 6. Medios de fomentar este don.—Aparte de los me-
dios generales comunes a todos los dones (recogimiento, vida de
oracién, fidelidad a la gracia, etc.), sobre los que nunca se insistird
bastante, los siguientes medios nos ayudarin mucho a disponernos
para la actuacién del don de consejo en nuestras almas:

1) PROFUNDA HUMILDAD para reconocer nuestra ignorancia y demandar
las luces de lo alto. En los Salmos tenemos multitud de férmulas sublimes:
«Doce me facere voluntatem tuam quia Deus meus es tu, Spiritus tuus bonus
deducet me in terram rectam» (142,10); ¢Vias tuas, Domine, demonstra mihi,
et semitas tuas edoce me» (24,4); «Doce me iustificationes tuas» (118,12.26.
64.124.125). La oracién humilde y perseverante tiene fuerza irresistible ante
la misericordia de Dios. Es preciso invocar al Espfritu Santo por la mafiana
al levantarnos para pedirle su direccién y consejo a todo lo largo del dfa;
al comienzo de cada accién, con un movimiento sencillo y breve del corazon,
que serd, a la vez, un acto de amor; en los momentos dificiles o peligrosos,
en los que, més que nunca, necesitamos las luces del cielo; antes de tomar
una determinacién importante o emitir algdn juicio orientador para los de-
mas, etc., etc.

2) ACOSTUMBRARNOS A PROCEDER SIEMPRE CON REFLEXION Y SIN APRE-
suraMIENTO.—Todas las industrias y diligencias humanas resultardin mu-
chas veces insuficientes para obrar con prudencia, como ya hemos dicho;
pero a quien hace lo que puede, Dios no le niega su gracia. Cuando sea me-
nester actuard sin falta el don de consejo para suplir nuestra ignorancia e
impotencia; pero no tentemos a Dios esperando por medios divinos lo que
podemos hacer por los medios puestos a nuestro alcance con ayuda de la
gracia ordinaria. «A Dios rogando y con el mazo dando».

3) ATENDER EN SILENCIO AL MAESTRO INTERIOR.—Si logrdramos hacer
el vacio en nuestro espiritu y acalldramos por completo los ruidos del mun-
do, oirfamos con frecuencia la voz de Dios, que en la soledad suele hablar
al corazén (Os. 2,14). El alma ha de huir del tumulto exterior y sosegar
por completo su espiritu para oir las lecciones de vida eterna, que le expli-
cara el divino Maestro, como en otro tiempo a Marfa de Betania sosegada y
tranquila a sus pies (cf. Lc. 10,30).

4) EXTREMAR NUESTRA DOCILIDAD Y OBEDIENCIA ‘A LOS QUE Dios HA
PUESTO EN sU [GLESIA PARA GOBERNARNOS.—Imitemos los ejemplos de los
santos. Santa Teresa—como hemos visto—obedecfa a sus confesores con
preferencia al mismo Sefior, y éste alabd su conducta. El alma décil, obedien-
te y humilde estd en inmejorables condiciones para recibir las ilustraciones
de lo alto. Nada hay, por el contrario, que aleje tanto de nosotros el eco mis-
terioso de la voz de Dios como el espiritu de autosuficiencia y de insubordi-
nacién a sus legitimos representantes en la tierra,

20 ¢ P. LALLEMANT, 0.C., princ.4 c.4 a.4.
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ARTICULO 3
La vIRTUD DE LA JUSTICIA

8.Th., I1-11,57-122; Dominco b Soto, De iustitia et fure; ScaraMerLy, Directorio ascético
t.3 a.2; Barre, Tractatus de Virtutibus p.2.* c.2; JANVIER, Caréme 1918; TANQUEREY, Teolo-
gla_ascética n.1037-74; GARRIGOU-LAGRANGE, Tres edades I11,0; PriMmer, Manuale Theo-
logiae Moralis 11,1-619.

285. 1. Naturaleza.—Con frecuencia, la palabra justicia se
emplea en la Sagrada Escritura como sinénimo de santidad : los jus-
tos son los santos. Y asi dice Nuestro Sefior en el sermén de la Mon-
tafia (Mt. 5,6): «Bienaventurados los que tienen hambre y sed de
Jjusticia» (es decir, de santidad). Pero en sentido estricto, o sea como
virtud especial, la justicia puede definirse: Un hdbito sobrenatural
que inclina constante y perpetuamente a la voluntad a dar a cada uno
lo que le pertenece estrictamente 1.

a) «HABITO SOBRENATURAL...», como todas las demds virtudes infusas
y dones del Espiritu Santo.

b) «..QUE INCLINA CONSTANTE Y PERPETUAMENTE...), pOrque, como
advierte Santo Tomds, «no basta para la razén de justicia que alguno quiera
observarla esporddicamente en un determinado negocio, porque apenas ha-
bri quien quiera obrar en todos injustamente, sino que es menester que el
hombre tenga voluntad de conservarla siempre y en todas las cosas» (58,1
ad 3). La palabra constante designa la firmeza de ese propésito, y la expresién
perpetuamente, la intencién de guardarlo siempre (ad 4).

¢) ¢..LA VOLUNTAD..»—La justicia, como virtud, reside en la volun-
tad, no en el entendimiento, ya que no se ordena a dirigir un acto cognos-
citivo {como la prudencia), sino a regular las relaciones debidas a los de-
mds, o sea, el bien honesto en las operaciones, que es el objeto de la voluntad
(58,4).

d) .. A DAR A CADA UNO LO QUE LE PERTENECE ESTRICTAMENTED.-—
En esto se distingue de sus virtudes anejas, como la gratitud, la afabilidad,
etcétera, que no se fundan en un derecho estricto del préjimo, sino en cierta
honestidad y conveniencia; y de la caridad o beneficencia, que nos obliga a
socorrer al préjimo como hermano, sin que tenga derecho estricto a una de-
terminada limosna.

Tres son las notas tipicas o condiciones de la justicia propiamente
dicha: alteridad (se refiere siempre a otra persona), derecho estricto
(no es un regalo, sino algo debido) y adecuacidn exacta (ni mas nj
menos de lo debido).

286. 2. Importancia y necesidad.—Después de la pruden.
cia, la justicia es la mas excelente de las virtudes cardinales (58,12),
aunque es inferior a las teologales e incluso a alguna de sus virtudes
derivadas (la religi6n), que tiene un objeto inmediato mas noble
(81,6).

1 Cf. TI-11,58,1.
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La justicia tiene una gran importancia y es de absoluta necesi-
dad tanto en el orden individual como en el social. Pone orden y
perfeccién en nuestras relaciones con Dios y con el préjimo; hace
que respetemos mutuamente nuestros derechos; prohibe el fraude
y el engafio; prescribe la sencillez, veracidad y mutua gratitud; regula
las relaciones particulares de los individuos entre si, de cada uno con
la sociedad y de la sociedad con los individuos. Pone orden en todas
las cosas y, por consiguiente, trae consigo la paz y el bienestar de
todos, ya que la paz no es otra cosa que «la tranquilidad del orden».
Por eso dice la Sagrada Escritura que la obra de la justicia es la paz:
«opus iustitiae, pax» (Is. 32,17); si bien, como explica Santo Tomas,
la paz es obra de la justicia indirectamente, o sea, en cuanto que re-
mueve los obstédculos que a ella se oponen; pero propia y directa-
mente proviene de la caridad, que es la virtud que realiza por exce-
lencia la unién de todos los corazones 2.

287. 3. Partes de la justicia.—Como en las demds virtudes
cardinales, hay que distinguir en la justicia sus partes integrales,
subjetivas y potenciales.

A) PARTES INTEGRALES 3

En toda justicia, ya sea general, ya particular, se requieren dos
cosas para que alguien pueda ser llamado justo en toda la extensién
de la palabra: apartarse del mal (no cualquiera, sino el nocivo al pré-
jimo o a la sociedad) ¥ hacer el bien (no cualquiera, sino el debido a
otro). Estas son, pues, las partes integrales de la justicia, sin las cua-
les—o sin alguna de ellas—quedarfa manca e imperfecta. No basta
no perjudicar al préjimo (declinare @ malo); es preciso datle positi-
vamente lo que le pertenece (facere bonum).

Notese que, como advierte Santo Tomas, el apartarse del mal no signi-
fica aqui una pura negacién (simple abstencion del mal), que no supone nin-
gn mérito aunque evite la pena que nos acarrearfa la transgresién, sino un
movimiento de la voluntad rechazando positivamente el mal (v.gr., al sentir
la tentacién de hacerlo), y esto es virtuoso y meritorio (79,1 ad 2).

Notese también que de suyo es mas grave el pecado de transgresién (hacer
el mal) que el de omisidn (no hacer el bien). Y asi, peca més el hijo que inju-
ria a sus padres que el que se limita a no darles el debido honor, pero sin
injuriarles positivamente. Con todo, puede ocurrir a veces que el pecado de
omisién sea més grave que el de transgresién; v.gr., es mds grave omitir cul-
pablemente la misa un domingo que decir una pequefia mentira jocosa (79,4).

2 Cf. 11-11,20,3 ad 3.
3 Cf. II-1L7q.
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B) PARTES SUBJETIVAS O ESPECIES 4

Tres son las especies o partes subjetivas de la justicia: legal
(o general) y particular, subdividida en otras dos: conmutativa y dis-
tributiva.

La jusTiciA LEGAL es la virtud que inclina a los miembros del cuerpo
social a dar a [a sociedad todo aquello que le es debido en orden al bien
comun, Se llama legal porque se funda en la exacta observancia de las leyes,
que cuando son justas—unicamente entonces son verdaderas leyes—obli-
gan en conciencia a su cumplimiento. Mas atin: como el bien comtn prevalece
—en el mismo género de bienes—sobre el bien particular, los ciudadanos
estdn obligados, por justicia legal, a sacrificar a veces una parte de sus bienes
y hasta a poner en peligro su vida en defensa del bien comtn (v.gr., en un2
guerra justa). La justicia legal reside principal y arquitecténicamente en €l
1()rénc)ipe o gobernantes, y secundaria o ministerialmente, en los subditos

58,6).

LA jusTiciA pisTRIBUTIVA es la virtud que impone a quien distribuye
los bienes comunes la obligacién de hacerlo proporcionalmente a la dignidad,
méritos y necesidades de cada uno. A ella se opone el feo pecado de la
acepcién de personas (63), que distribuye los bienes sociales y las cargas @
capricho, por favoritismo o persecucién puramente personal, sih tener para
nada en cuenta los verdaderos méritos de los particulares ni las reglas de la
equidad. En este sentido, las llamadas recomendaciones, en virtud de las
cuales se otorga un beneficio acaso al que menos lo merece (sélo por compla-
cer al que recomienda), constituyen un verdadero pecado y un atropello
contra la justicia distributiva.

LA JusTICIA CONMUTATIVA—que es la que realiza en toda su plenitud ¥
perfeccién el concepto de justicia—regula los deberes y derechos de los citt-
dadanos entre si. Su definicién coincide casi totalmente con la que hemos
dado de la justicia en general: es la constante y perpetua voluntad de una
persona privada a dar a otra también privada lo que le pertenece en estricto
derecho y en perfecta igualdad. Y asf, v.gr., el que ha recibido prestadas
mil pesetas debe devolver otras mil, ni mds ni menos 5. Su transgresién en-
vuelve siempre la obligacién de restituir. A ella se oponen un buen nimero
de pecados: el homicidio, la mutilacién, flagelacién, encarcelamiento injusto,
h}lrto y rapifia, injusticias ante los tribunales, injuria o contumelia, difama-
cién o calumnia, murmuracién, burla, maldicién, fraude comercial y usura,
cuyo estudio detallado pertenece al aspecto negativo de la Teologfa moral ©.

N.B.—A veces suele hablarse por los autores de justicia social, interna-
cional, vindicativa, etc. No son especies distintas de las que sefiala Santo T0-
mds. La justicia social coincide en el fondo con la legal, aunque recibe-—se-
gun algunos autores—cierta influencia de la distributiva y hasta hay quienes
la identifican con ella. La llamada internacional, que regula el derecho entre
las naciones, debe apoyarse en los grandes principios del derecho de gentes
y regirse por las normas de la justicia legal, distributiva o conmutativa segiin
se trate de los deberes que las naciones tienen para con el bien comtn de

4 Cf. II-11,61; cf. 58 a.5.6.7.
5 A no ser, naturalmente, los justos réditos o intereses legitimos previamente convenidos.
¢ Cf. II-11,64,78.
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toda la humanidad, o de los deberes de la Sociedad General de las Naciones
~—cuando exista y funcione honradamente—para cada una de ellas en par-
ticular, o de las transacciones comerciales y contratos particulares de las na--
ciones entre sf. Y, finalmente, la llamada justicia vindicativa—que es la que-
regula las penas que hay que aplicar a los transgresores de la ley—=pertenece,
en diversos aspectos, a alguna de las tres especies tradicionales 7.

C) PARTES POTENCIALES 8

Son las virtudes anejas a la justicia, que se relacionan-con ella
en cuanto que convienen en alguna de sus condiciones o notas tipicas
que hemos sefialado mas arriba (alteridad, derecho estricto e igual-
dad), pero no en todas; fallan en algo, y por lo mismo no tienen toda
la fuerza de la virtud cardinal.

Se distribuyen en dos grupos: a) las que fallan por defecto de
tgualdad entre lo que dan vy lo que reciben, y b/ las que no se fundan
en un derecho estricto del préjimo. Al primer grupo pertenecen la
religion, que regula el culto debido a Dios; la piedad, que regula los
deberes para con los padres, y la observancia, dulia y obediencia, que
regulan los debidos a los superiores. Al segundo grupo pertenecen
la gratitud por los beneficios recibidos; la vindicta, o justo castigo
contra los culpables; la verdad, afabilidad y libevalidad en el trato
con nuestros semejantes, y la epiqueya, o equidad, que inclina a apar-
tarse con justa causa de la letra de la ley para cumplir mejor su es-
piritu.

Es forzoso examinar, siquiera sea brevemente, cada una de estas
virtudes. Pero antes hemos de indicar los principales medios para
perfeccionarse en la virtud de la justicia en si misma.

288. 4. Medios para perfeccionarse en la justicia.—Son de:
dos clases: a) negativos, evitando los defectos opuestos y b) positivos,
practicando la virtud en todos sus aspectos. He aqui los principales:

A) MEDIOS NEGATIVOS

1) Evitar cualquier pequefia injusticia por insignificante que pa-
rezca.

Acaso en ninguna otra materia es tan facil formarse una falsa conciencia
como en ésta. «Esto no tiene importancias, se dice ligeramente, y se van
multiplicando las pequefias injusticias (que a veces-—si la materia lo sufre—
pueden acumularse y llegar a pecado grave, como en los hurtillos pequefios),
y, sobre todo, se va uno acostumbrando a no concederle importancia al pe-
cado venial, cuando en realidad la tiene grandisima.

Este -principio tiene infinidad de aplicaciones. Y asi es preciso llamar al
cobrador del tranvia para pagarle el billete, si por distraccién se le ha olvi-
dado pedirnoslo; no se debe callar cuando al devolvernos el dinero de una

7 Cf, II-11,80 ad 1; 108,2 ad 1 "MEerkeLBACH, Summa Theologiae Moralis t.2 n.2§6.
# Cf. II-11,80.
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cuenta nos entregan inadvertidamente unas monedas de mas: hay que en-
tregarlas en el acto a su legitimo duefio; al encontrarnos un objeto perdido
es preciso hacer las debidas investigaciones para averiguar quién sea su ver-
dadero duefio, y no quedarnos con él hasta después de ver claro que no es
posible averiguarlo, etc., etc. Todas estas cosas son exigidas por la justicia
mis elemental, y ni siquiera deben ser consideradas como actos de virtud,
sino como simple y estricto cumplimiento del deber: «siervos inttiles somos;
no hemos hecho miés que lo que teniamos obligacién de hacer» (Lc. 17,10).

2) No contraer deudas v liquidar cuanto antes las que hayamos
contraido ya.

No siendo de estricta y absoluta necesidad, es mil veces preferible care-
cer de un objeto que poseerlo con el gravamen de una deuda, que acaso no
se podrd pagar a su debido tiempo. Es una injusticia dejar de satisfacer las
deudas contraidas con el pretexto de que no se puede, cuando en realidad se
estd malgastando por otros muchos conceptos. Sobre todo, clama al cielo la
defraudacién o el retraso del justo salario a los obreros o sirvientes. Si no se
les puede atender, no se tengan; pero si se tienen, la entrega del salario a su
debido tiempo se ha de mirar como algo sagrado, que es menester cumplir a
toda costa.

3) Tratar las cosas ajenas con mayor cuidado que si fueran pro-
pias.

jCudntas injusticias se cometen en este sentido! Sobre todo entre per-
sonas que viven en comunidad es frecuente observar el poco cuidado que
se pone en la conservacién o custodia de lo que pertenece a ella. Libros rotos,
muebles maltratados, despilfarros injustificados... «Esto no es mfo, poco im-
portar. Y con este descabellado criterio se quiere disculpar la injusticia ma-
nifiesta. Aparte de la mala educacién que esto representa, con frecuencia es
ocasién de escéndalo—Ilo copian e imitan los demds—, de disgustos con los
superiores y, sobre todo, de ofensa de Dios. Muy de otra suerte proceden
los que saben practicar la virtud de la justicia; tratan lo ajeno con mayor
cuidado todavia que lo propio, porque, en fin de cuentas, destrozando lo
propio, se podra faltar a la pobreza, pero no a la justicia, que es virtud mds
excelente.

4) Tener especialisimo cuidado en no perjudicar jamds en lo mds
minimo el buen nombre o fama del préjimo.

Mucho mis que las cosas corporales vale la fama y buena opinién entre
los hombres. Por lo mismo, perjudicarla directa o indirectamente es mayor
injusticia que el mismo robo de una cosa material. Nos guardaremos muy
bien de los juicios temerarios (aunque sean puramente interiores), que con-
denan al préjimo por simples apariencias mas o menos infundadas (II-II,
60,3-4); de la injuria o contumelia (%72), que con palabras o hechos mortifica,
humilla y entristece al préjimo, llenando su alma de pena y amargura; de
la burla o irrisién (75), que producé parecidos efectos al dejar en ridiculo
ante los demés a un pobre infeliz, a quien utilizamos como victima de nues-
tra «gracia» o de nuestro singular «ingenio»; de la maldicién (76), por la que
deseamos con la palabra algin mal a nuestro préjimo, que es pecado tanto
mds grave cuanto mayor sea la obligacién de amar y venerar a la persona a
quien maldecimos; de la fea y odiosa murmuracién (74), que parece ser el
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tema obligado de infinidad de conversaciones, en las que apenas se hace otra
cosa que criticar a fulano y despellejar a mengano; de la difamacion (73), que
se complace en sacar a relucir los defectos ocultos del préjimo, echando
completamente por tierra su reputacién y buena fama con el estipido y an-
ticristiano pretexto de que «es cosa publica, de todos sabida», etc. Aunque
fuera asf, no tenemos derecho ninguno a extender la mala fama del préjimo
entre personas que lo ignoraban, sobre todo teniendo en cuenta que, si se
descubrieran nuestros pecados ocultos—que Dios tan misericordiosamente
nos ha perdonado—, acaso quedarfamos mil veces por debajo de aquellos a
quienes criticamos: «el que de vosotros estuviere limpio de pecado, que arroje
la primera piedra» (Io. 8,7). En todo caso recordemos que Cristo advirtié ex-
presamente que «seremos medidos exactamente con la misma medida con
que midamos a los demds» (Mt. 7,1-2). Tengamos en cuenta, ademds, que
no basta arrepentirse y confesarse de estas faltas; la difamacion y la calumnia
obligan en conciencia a restituir. Y como muchas veces no se puede del
todo-—la calumnia siempre deja alguna huella o rastro en pos de si aun des-
pués de ser desmentida—, los que hayan cometido tan feo pecado no que-
dardn sin un grave castigo de Dios en esta vida o en la otra.

5) Evitar a todo trance la acepcidn de personas.

Favorecer o perjudicar a una persona sin tener para nada en cuenta sus
méritos o deméritos, sino Gnicamente la simpatfa o antipatia que nos inspire,
es una injusticia manifiesta que va contra la justicia distributiva. Es el feo
pecado de la acepcién de personas.

Su forma mds corriente son las llamadas recomendaciones para favorecer
a una persona sin mds razén que la amistad que nos une con ella y con el
que ha de otorgarle un beneficio. Sobre ellas hay que advertir que es siempre
licito y laudable favorecer a uno sin perjudicar a nadie (v.gr., obteniéndole un
empleo que no se hubiera dado a ningin otro), pero jamds es licito favorecer
a uno con perjuicio de otros (v.gr., haciendo que se le apruebe, con méritos
inferiores, en unas oposiciones con plazas limitadas, que traerd consigo la
exclusién injusta de otro aspirante mas digno). Es increible la ligereza con
que se dan y aceptan esta clase de «ecomendaciones», que llevan consigo
una gran injusticia, que obliga a restituir en conciencia los dafios ocasiona-
dos a la persona perjudicada 9. Nunca se trabajaré bastante por desterrarlas
definitivamente y para siempre. Las autoridades publicas deberfan castigar
severamente esta gran injusticia, pero muchas veces son ellas mismas quie-
nes la cometen; gran cuenta tendrdn que dar a Dios por ello.

9 Siendo, por desgracia, tan frecuente esta injusticia, acaso se podria utilizar la recomen-
dacién para redimirse de la injuria ajena, o sea, como legitima defensa contra el atropello
de los demss, que se han procurado toda clase de recomendaciones. Sibien las pe'rsox.las'de
conciencia timorata—sobre todo siaspiran a la perfeccién cristiana —sienten horror instintivo
a esta especie de ¢legitima defensas, que acaso perjudigue a un inocente en vez de al ver-
dadero culpable.
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B) MEDIOS POSITIVOS

Vamos a determinar los principales con relacién a las tres espe-
cies de justicia: conmutativa, distributiva y legal.

1) CON RELACION A LA JUSTICIA CONMUTATIVA.

«Dar a cada uno lo suyo»: éste es el principio fundamental que ha de
regular nuestra conducta para con el préjimo. Y hay que hacerlo de corazén,
por amor a Dios y a la virtud, no por el castigo o remordimiento que nos
traeria el pecado. Ser delicadisimos en extremo hasta en los detalles mas
insignificantes, que nada es pequefio ante Dios cuando se hace por amor y
con la tnica mira de agradarle. Perfeccionando los motivos y elevando cada
vez més las intenciones, ird creciendo y desarrollindose en nuestra alma este
aspecto fundamental de la virtud de la justicia. Las aplicaciones précticas
son infinitas, pero ficiles y sencillas; cada uno puede hacerlo por su cuenta,
si hay buena voluntad e interés en santificarse.

2) CoN RELACION A LA JUSTICIA DISTRIBUTIVA.

Los encargados de distribuir los cargos, obligaciones, bienes o beneficios
de la comunidad procederdn en justicia estricta, sin dejarse doblegar jamds
por la simpatfa o antipatia personal ni por ninguna clase de presiones o
recomendaciones ajenas. Hay ejemplos maravillosos en las vidas de los santos
que ponen de manifiesto la energia y entereza de los siervos de Dios en el
cumplimiento de este deber de justicia. Tengan todos en cuenta que no son
duefios, sino meros administradores de los bienes o cargos que reparten, y
que por lo mismo tendrdn que dar estrecha cuenta a Dios de su administra-
cién (Le. 16,1-2). Para adelantar en este aspecto de la virtud de la justicia
intensificardn su delicadeza y cuidado y elevarin de plano el motivo de su
conducta, que no ha de ser otro que el cumplimiento del deber a honra y
gloria de Dios.

3) CoN RELACION A LA JUSTICIA LEGAL.

No solamente no haremos nada contra la lay escrita, sino que procura-
remos—sobre todo con el ejemplo de una conducta intachable jamds des-
mentida—contribuir a que la cumplan también los demds hasta el dltimo
detalle: «iota unum, aut unus apex, non praeteribit a lege, donec omnia fiant»
(Mt. 5,18). «Si entendiésemos cudn gran dafio se hace en que se comience
una mala costumbre, mds querrfamos morir que ser causa de ello», decia
Santa Teresa de Jests 10. El alma deseosa de su santificacién nada ha de
temer tanto como ser culpable de este crimen contra la justicia legal, que
tanto dafio causa en nosotros mismos y en los demdas. Y como nada hay que
aleje tanto de un pecado como la prictica cada vez mds intensa de la virtud
contraria, tratara con todas sus fuerzas de cumplir hasta los m4s insignifican-
tes detalles de la ley. Sobre todo si es persona consagrada a Dios, no espere
santificarse fuera del cumplimiento exacto de su regla y constituciones. San-
tos hubo que no hicieron mis que esto, y con ello alcanzaron la cumbre de
la perfeccién. De San Juan Berchmans se decfa que todo lo habia hecho bien:
«bene omnia fecit», porque nunca le pudieron sornrender faltando al menor
detalle de su regla o constituciones.

10 Camino de perfeccion 13,4.
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Ademids de estos medios generales, que afectan a la justicia en

- s misma, es preciso practicar la materia perteneciente a sus virtudes

anejas o derivadas (partes potenciales), que vamos a examinar siquie-
ra sea brevemente,

I. La virtud de la religién 11

289. 1. Naturaleza.—Puede definirse: Una virtud moral que
inclina al hombre a dar a Dios el culto debido como primer principio
de todas las cosas (81,3).

Es la mas importante de las virtudes derivadas de la justicia y
supera en perfeccion a esta su propia virtud cardinal 12 y a todas las
demas morales por razén de la excelencia de su objeto: el culto debido
a Dios (81,6). En este sentido es la que mas se acerca a las virtudes
teologales, y ocupa, por consiguiente, el cuarto lugar en la clasifica-
cién general de todas las virtudes infusas.

Algunos tedlogos consideran la religién como verdadera virtud teologal,
pero sin fundamento ninguno. No advierten que la religién no tiene por
objeto el mismo Dios—como las teologales—, sino el culto debido a Dios,
que es algo completamente distinto de El. De todas formas, es cierto que es
la virtud que mds se acerca y parece a las teologales (81,5).

El objeto material de la virtud de la religién lo constituyen los
actos internos o externos del culto que tributamos a Dios. Y su ob-
jeto formal o motivo es la suprema excelencia de Dios como primer
principio de todo cuanto existe.

290. 2. Actos de la virtud de la religiéon.—La religién tiene
varios actos, internos y externos. Los internos son dos: la devocidn
y la oracién 13. Los externos, siete: la adoracidn, el sacrificio, las ofven-
das u oblaciones, el voto, el juramento, el conjuro y la invocacién del
santo nombre de Dios 14,

291. a) La devocion !5 consiste en una prontitud de dnimo
para entregarse a las cosas que pertenecen al servicio de Dios (82,1).
Serén, pues, devotos los que se entregan o consagran por entero a
Dios y le permanecen totalmente sumisos: «devoti dicuntur qui
seipsos quodammodo Deo devovent, ut ei se totaliter subdant» (ibid.).
Su nota tipica y esencial es la prontitud de la voluntad, dispuesta siem-
pre a entregarse al servicio de Dios. Los verdaderos devotos estin
siempre disponibles para todo cuanto se refiera al culto o servicio
de Dios. El ejemplo méas sublime de devocién es el de Cristo al en-
trar en el mundo: «Heme aqui, Sefior, dispuesto a cumplir tu volun-

11 Cf, TI-I1,81.

12 Por la excelencia de su objeto, no por la realizacién de todas las condiciones reque-
ridas para la virtud cardinal. En este ultimo sentido es més perfecta Ia justicia, como ya vimos.

13 Cf. II-1L,82 prol.

14 Cf, I1-11,84 prol.
15 Cf, 11-J1,82.
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tad; en ello pongo mi complacencia y dentvo de mi corazon estd tu ley»
(Ps. 39,8-9; Hebr. 10,5-7). Notese, sin embargo, que esa v_oluntad
pronta de entregarse a Dios puede provenir también de la virtud de
la caridad. Si se intenta con ello la unién amorosa con Dios, es un acto
de caridad; si se intenta el culto o servicio de Dios, es acto de reli-
gién 16, Son dos virtudes que se influyen mutuamente; la caridad
causa la devocién, en cuanto que el amor nos hace prontos para ser-
vir al amigo, y, a 5u vez, la devocién aumenta el amor, porque la
amistad se conserva y aumenta con los servicios prestados al ami-
go (82,2 ad 2).

iCuénta devocién mal entendida corre como moneda buena por esos
mundos de Dios! jCudnta gente ilusa que hace consistir su devocién en
cargarse de précticas piadosas, rezos inacabables despachados rutinariamen-
te, en pertenecer a veinticinco cofradias o en pasarse la.rgas horas en las
iglesias, sin perjuicio de que al acabar sus rezos o al salir del templo co-
miencen inmediatamente a criticar a fulanito o a murmurar de menganita!
Es el tipo cldsico de falsa devota, que confunde la devocién con las devo-
ciones, y no tiene la menor idea de la verdadera y auténtica devocién, que
consiste en la total entrega de sf mismo a Dios, dispuesta siempre a.l cumpli-
miento pronto y exacto de las cosas pertenecientes a su santo servicio.

Santo Tomads advierte que la devocién, como acto de religién
que es, recae siempre en Dios, no en sus criaturas. De donde la de-
vocion a los santos no debe terminar en ellos mismos, sino en Dios
a través de ellos. En los santos veneramos propiamente lo que tienen
de Dios; o sea, a Dios en ellos 17,

Por donde se ve cuin equivocados andan los que vinculan su devocién,
no ya a un determinado santo como causa final de la misma—Ilo que serfa ya
erréneo—, sino incluso a una determinada imagen de un santo, fuera de la
cual ya no tienen devocién ninguna. Los sacerdotes y demds personas en-
cargadas de dirigir la piedad de los fieles no deben «dejar pasar» estas cosas
so pretexto de que son gente ignorante, que no entienden de estas cosas, etc.
Es preciso que instruyan a sus fieles con suavidad y dulzura, pero tambijén
con firmeza inquebrantable, para corregir estos abusos.

La causa extrinseca principal de la devocién es Dios, que llama a
los que quiere y enciende en sus almas el fuego de la devocién. Pero
la causa intrinseca por parte nuestra es la meditacién y contempla-
cién de la divina bondad y de los beneficios divinos, juntamente con
la consideracién de nuestra miseria, que excluye la presuncién y nos
empuja a someternos totalmente a Dios, de quien nos vendra el auxi-
lio y remedio (82,3). Su efecto méas propio vy principal es llenar el
alma de espiritual alegria, aunque a veces accidentalmente pueda
causar tristeza segin Dios (82,4).

16 «Pertenece inmediatamente a la caridad que el hombre se entregue a Dios adhirién-
dose a El por cierta unién espiritual, Pero que el hon'.\b're se entregue a Dios para alguna obra
del culto divino, pertenece inmediatamente a la religién, y mediatamente a la caridad, que
es el principio de la religiény (82,2 ad 1). . . .

17 ¢La devocién que se tiene a los santos de Dios, muertos o vivos, no termina en ellos

mismos, sino que pasa @ Dios: en cuanto que en los ministros de Dios veneramos al mismo
Dios? (82,2 ad 3).
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Son interesantfsimas las objeciones y respuestas de Santo Tomds en el
articulo tercero. Helas aqui:

OsJecION 1.5—Ninguna causa impide su efecto; pero las sutiles medita-
ciones de cosas inteligibles impiden muchas veces la devocién; luego la con-
templacién o meditacién no es causa de la devocién.

RespuesTA.—«La consideracién de las cosas que son aptas para excitar el
amor de Dios causa la devocién. Pero la consideracién de cualquier otra
cosa que no pertenece a esto, sino que distrae la mente de ello, impide la
devocién» (ad 1).

De donde es imposible que alcancen la verdadera devocién las personas
que se entregan con afdn a la lectura de novelas, especticulos mundanos,
etcétera, etc.

OpnJECION 2.8—S8i la contemplacién fuera causa propia de la devocién, se
seguirfa que las cosas que son de més alta y excelente contemplacién excita-
rian més la devocién. Y vemos que no es asf, porque con frecuencia excita
mayor devocién la consideracién de la pasién de Cristo y de otros misterios
de su humanidad que la consideracién de la divina grandeza; luego la con-
templacién no es causa propia de la devocién.

RespuesTA.—¢Las cosas que pertenecen a la divinidad son de suyo (secun-
dum se) las mds propias para excitar el amor y, por consiguiente, la devocién,
porque a Dios hay que amarlo sobre todas las cosas. Pero por la debilidad
de la mente humana ocurre que asi como el hombre necesita ser conducido
al conocimiento de las cosas divinas por las cosas sensibles que conocemos
mejor, asi las necesita también para excitarse al amor. Entre las cuales estd
principalmente la humanidad de Cristo, segtin aquello del prefacio: «ut dum
visibiliter Deum cognoscimus, per hunc in invisibilium amorem rapiamur».
Y por lo mismo, las cosas que pertenecen a la humanidad de Cristo excitan
hasta el maximo la devocién como llevdndonos de la mano (¢per modum
cuiusdam manuductionis»), sin que esto sea obstdculo para que la devocién
consista principalmente en las cosas pertenecientes a la divinidad» (ad 2).

Si hubieran tenido en cuenta esta luminosa doctrina de Santo Tomds aque-
llos tedlogos que trataron de apartar a Santa Teresa de la consideracién de
la humanidad de Cristo, no hubieran incurrido jamas en semejante torpeza
y error. Aunque es cierto que es superior la divinidad a la humanidad, te-
niendo en cuenta—sin embargo—Ila condicién de la- humana mente, que va
siempre de lo sensible a lo inteligible, la consideracién de los misterios de
la humanidad de Cristo sera siempre un medio aptfsimo para excitar <hasta
el méximo» la devocién. No hay estado de perfeccién tan alto en el que la
consideracién de la humanidad de Cristo pueda representar un estorbo.
Santa Teresa lo atish6é con acierto genial 18.

OBjECION 3.2—Si la contemplacién fuese la propia causa de la devocién,
se seguirfa que los que son maés aptos para la contemplacién serian también
los mis aptos para la devocién. Y vemos que no es asi, porque la devocién se
encuentra més frecuentemente en ciertos varones sencillos y en las mujeres,
en los que falta ciencia o contemplacién. Luego esta dltima no es la propia
causa de la devocién.

RespuesTa.—¢La ciencia y todo aquello que pertenece a la grandeza es
ocasién de que el hombre confie en sf mismo y, por lo tanto, de que no se
entregue totalmente a Dios. Y de ahi que estas cosas impidan a veces ocasio-
nalmente la devocién; y por eso en las mujeres y sencillos abunda la devo-
cién, comprimiendo la exaltacién de si mismos. Pero si el hombre somete

18 Cf. Vida 22,1-14; Moradas sextas 7,5-15.
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perfectamente a Dios la ciencia o cualquier otra perfeccion, aumenta por ello
mismo la devocién» (ad 3).

Es una lastima muy grande——en efecto—que la ciencia, que deberia ser
un poderoso estimulo y aliento para excitar la devocién—sobre todo la cien-
cia sagrada—, sirva muchas veces de obsticulo y freno para ella. Es el or-
gullo humano, que, pagado de sf mismo, recibe el justo castigo de Dios,
privandole de la gracia de la devocién. Con razén lamenta San Agustin que
«se levantan los indoctos y arrebatan el cielo; y nosotros, con nuestra cien-
cia, faltos de corazén, he aqui que nos revolcamos en la carne y la sangre.
¢{Acaso porque aquéllos se nos han adelantado tenemos verglienza de seguir-
los, v no tendremos verglienza de ni siquiera seguirlos?» 19

292. b) La oracién 20 es el segundo acto interior de la virtud
de la religién, que pertenece propiamente al entendimiento, a dife-
rencia de la devocién, que radicaba en la voluntad. Por su extraor-
dinaria importancia en la vida espiritual determinaremos largamen-
te en capitulo aparte su naturaleza y sus grados (cf. n.336-477).

293. c¢) La adoracién 21 es un acto externo de la virtud de la
religion por el que testimoniamos el honor y reverencia que nos merece
la excelencia infinita de Dios y nuestra sumisién ante El (84,1). Aun-
que de suyo prescinda del cuerpo—también los dngeles adoran—,
en nosotros, compuestos de espiritu y materia, suele manifestarse
corporalmente. Esta adoracién exterior es expresién y redundancia
de la interior—que es la principal—y sirve para excitar y mantener
esta Ultima (84,2). Y porque Dios estd en todas partes, en todo
lugar podemos adorar a Dios interior y exteriormente, si bien el
lugar mas propio es el templo, porque en él reside Dios especial-
mente—sobre todo si se guarda en él la Eucaristia—, nos aleja y
separa del mundanal ruido, hay en él muchos objetos santos que
excitan la devocién y nos estimula y alienta la compaififa de los de-
maés adoradores (84,3).

204. d) FEl sacrificio 22 es el acto principal del culto externo
y publico, v consiste en la oblacién externa de una cosa sensible con su
real inmutacion o destruccion realizada por el sacerdote en honor de
Dios para testimoniar su supremo dominio y nuestra rendida sumisidn
ante El. En la nueva ley no hay mis sacrificio que el de la santa misa,
que, por ser renovacién incruenta del sacrificio del Calvario, da a
Dios una gloria infinita y tiene valor sobreabundante para atraer so-
bre los hombres todas cuantas gracias necesitan. Hemos estudiado
ampliamente la santa misa en otro lugar de esta obra (cf. n.234-36).

295. e) Las ofrendas u oblaciones 23.-—Ofrenda en general
es la entrega o donacién espontanea de una cosa. De donde en sen-
tido religioso es la espontdnea donacién de una cosa para el culto di-

19 Cf, Confesiones 1.8 ¢.8 n.19.
20 Cf, 11-11,82.

21 Cf. I1-11,84.

22 Cf, 1I-11,85.

23 Cf. II-11,86-87.
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vino. Las hay de dos clases: una inmediata y propiamente dicha, por
la cual se ofrece algo en honor de Dios, ya sea para el culto o para sos-
tenimiento de sus ministros o de los pobres (tales como las antiguas
primicias de los frutos de la tierra y las modernas colectas para obras
plas), y otra mediata o impropiamente dicha, que se ofrece al sacer-
dote para su propio sustento (tales como los diezmos antiguos y los
estipendios modernos por las misas y otros servicios religiosos). La
Iglesia puede sefialar la cuantia de estas ofrendas, y asi lo hizo en si-
glos anteriores; pero hoy lo deja a las costumbres legitimas de los
pueblos 24,

296. f) El voto 25 es una promesa deliberada v libve hecha a
Dios de un bien posible y mejor que su contrario {cn.1307). Hecho con
las debidas condiciones es un acto excelente de religion que aumen-
ta el mérito de las buenas obras al ordenarlas al culto y honor de Dios.
Por lo mismo, su transgresién voluntaria es un pecado contra la reli-
gion, que, si recae sobre una materia ya preceptuada de antemano
(v.gr., castidad), constituye un segundo pecado, que es menester de-
clarar en confesion. Si los votos quebrantados son los de una perso-
na consagrada putblicamente a Dios, el pecado cometido contra la
religién es un sacrilegio (cf. cn.132 y 1308,1.%). No consta que lo sea
también el quebrantamiento del voto de castidad emitido por una
persona privada, aunque ciertamente serfa un pecado grave contra
la religién—de infidelidad o perfidia hacia Dios (88,3)—, que habria
que declarar expresamente en la confesién.

El estudio detallado de todo cuanto se refiere a los votos perte-
nece a la Teologfa moral.

297. g) El juramento 26 es la invocacién del nombre de Dios
en testimonio de la verdad, y sélo puede prestarse con verdad, con
juicio y con justicia (cn.1316). En estas condiciones es un acto de
religién. Puede ser asertorio o promisorio, segiin se limite a testificar
alguna verdad o se prometa con él el cumplimiento de una cosa. La
validez, licitud, obligacién, dispensa, etc., del juramento promisorio
coincide casi totalmente con lo correspondiente a los votos.

298. h) El conjuro 27.—Es otro acto de religién que consiste
en la invocacidn del nombre de Dios o de alguna cosa sagrada para obli-
gar a otro a ejecutar o absternerse de alguna cosa. Hecho con el respeto
debido y con las condiciones necesarias (verdad, justicia y juicio) es
licito y honesto. La Iglesia lo emplea principalmente en los exorcis-
mos contra el demonio (cf. n.178).

299. i) La invocacién del santo nombre de Dios 28.—
Consiste principalmente en la alabanza externa—como manifestacién

24 (Fn cuanto al pago de los diezmos y primicias, se observaran los estatutos peculiares
y las costumbres laudables de cada regién» (cn.y502).

25 Cf, II-11,88.

26 Cf. I1-11,80.

27 Cf. II-1T,90.

28 Cf. II-11,91.
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del fervor interno—del santo nombre de Dios en el culto publico o pri-
vado (91,1). Es ttil y conveniente acompafarla del canto «ut animi
infirmorum magis provocentur ad devotionem» (91,2). Es muy cu-
riosa la doctrina de Santo T'omiés en la solucién de las objeciones de
este segundo articulo.

Contra este acto de religién estd la invocacién del santo nombre
de Dios en vano. El nombre de Dios es santo, y no se debe pronun-
ciar sin la debida reverencia y, por lo mismo, nunca en vano o sin
causa. Por eso se nos dice en el libro del Eclesidstico (23,9-11): «No
te habitues a proferir juramentos ni a pronunciar el nombre del San-
to; pues como el esclavo puesto de continuo en la tortura no est4 li-
bre de cardenales, asi el que siempre jura y profiere el nombre de
Dios no se vera limpio de pecados».

300. 3. Pecados opuestos a la virtud de la religion.—
Los principales son los siguientes:

La supersTICION, que se opone por exceso a la virtud de la religién,
dando a Dios un culto indigno de El o dando a las criaturas el que sélo a
Dios pertenece (92). Tiene varias especies, que son:

a) El culto indebido a Dios con cosas falsas o superfluas (93);

b) La idolatria, que consiste en tributar a una criatura el culto debido a
Dios, y constituye un gravisimo pecado, en cierto modo el mayor de cuantos
se pueden cometer (94);

¢} La adivinacién, que consiste en pretender averiguar los futuros con-
tingentes por medios desproporcionados o indebidos, y se subdivide en mu-
chas especies (95); y

d) La vana observancia, que consiste en fijarse en algunas circunstancias
del todo desproporcionadas o fortuitas (v.gr., el martes, el dia 13, etc.) para
conjeturar sucesos présperos o adversos y gobernar por estas conjeturas la
vida propia o ajena (96).

Por defecto se oponen a la virtud de la religion:

a) La tentacidn de Dios, que consiste en pedir y exigir, sin respeto a la
majestad divina, la intervencién de Dios, como poniendo a prueba su omni-
potencia o esperdndola en circunstancias indignas de Dios. Tentamos a Dios
cuando confiamos en su auxilio sin hacer de nuestra parte lo que podemos
y debemos hacer (97);

b) El perjurio, que consiste en poner a Dios por testigo de algo falso (es
siempre pecado mortal, por la grave injuria a Dios, aunque la cosa que se
confirme con juramento sea una pequefia mentira sin importancia) o en ne-
garse a cumplir lo prometido con juramento (g8);

¢) El sacrilegio, que consiste en la violacién o trato indigno de algo sa-
grado; y puede ser personal, local o real, segtin se profane una persona, lugar
o cosa sagrada (99); v

d) La simonia, que consiste en la intencién deliberada de comprar o ven-
der por un precio temporal una cosa intrinsecamente espiritual (v.gr., los
sacramentos) o una cosa temporal unida inseparablemente a una espiritual
(v.gr., un céliz consagrado) (100).
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II. La virtud de la piedad 2°

301. 1. Naturaleza.—La palabra piedad se puede emplear en
muy diversos sentidos: a) como sinénimo de devocidn, religiosidad,
entrega a las cosas del culto de Dios: y asi hablamos de personas pia-
dosas o devotas; b) como equivalente a compasién o misericordia; y
asi decimos: «Sefior, tened piedad de nosotros»; ¢) para designar una
virtud especial derivada de la justicia: la virtud de la piedad, que va-
mos a estudiar en seguida; y d) aludiendo a uno de los siete dones
del Espiritu Santo: el don de la piedad.

Como virtud especial derivada de la justicia, puede definirse:
Un hdbito sobrenatural que nos inclina a tributar a los padres, a la pa-
tria v a todos los que se relacionan con ellos el honor v servicio debi-
dos (101,3).

El objeto material de esta virtud lo constituyen todos los actos de honor,
reverencia, servicio, ayuda material o espiritual, etc., que se tributan a los
padres, a la patria y a todos los consanguineos.

El objeto formal quo, o motivo de esos actos, es porque los padres y la
patria son el principio secundario de nuestro ser y gobernacién (101,3). A Dios,
como primer principio de ambas cosas, se le debe el culto especial que le
tributa la virtud de la religién 39. A los padres y a la patria, como principios
secundarios, se les debe el culto especial de la virtud de la piedad. A los con-
sangufneos se les debe también este mismo culto, en cuanto que proceden
de un mismo tronco comin y se reflejan en ellos nuestros mismos padres
(101,1).

Segun esto, el sujeto sobre quien recaen los deberes de la piedad es triple:

a) LosPADRES, a los que se refiere principalmente, porque ellos son, des-
pués de Dios, los principios de nuestro ser, educacién y gobierno;

b) La paTria, porque también ella es, en cierto sentido, principio de
nuestro ser, educacién y gobierno, en cuanto que proporciona a los padres
—y por medio de ellos a nosotros—multitud de cosas necesarias o conve-
nientes para ello. En ella estdén comprendidos todos los compatriotas y ami-
gos de nuestra patria. El patriotismo bien entendido es una verdadera virtud
cristiana; y

¢) Los coNsaNGUINEOS, porque, aunque no sean principio de nuestro
ser y gobierno, en ellos estdn representados, de algiin modo, nuestros mismos
padres, ya que todos procedemos de un mismo tronco comudn. Por exten-
sién se pueden considerar como parientes los que forman como una misma
familia espiritual (v.gr., los miembros de una misma Orden religiosa, que
llaman «padre» comun al fundador de la misma).

Por donde se ve que la piedad es una virtud distinta de las virtu-
des afines, tales como la caridad hacia el préjimo y la justicia legal.
Se distingue de la primera en cuanto que la piedad se funda en la
estrechisima unién que resulta de un mismo tronco o estirpe familiar

29 Cf. I1-11,101.

30 Esto es cierto considerando a Dios Unicamente como nuestro Creador, primer Prin-
cipio de todo cuanto existe. Pero en cuanto nos ha elevado por la gracia a la categorfa de
hijos suyos adoptivos, Dios es nuestro verdadero Padre, y en este sentido tenemos para con E |
verdaderos deberes de piedad (cf. ro1,3 ad 2z). Volveremos sobre esta sublime materia al
hablar del don de piedad.
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comtn, mientras que la caridad se funda en los lazos que unen con
Dios a todo el género humano. Y la piedad para con la patria se distin-
gue de la justicia legal en que esta tltima se relaciona con la patria
considerando el bien de la misma como un bien comin a todos los
ciudadanos, mientras que la piedad la considera como principio se-
cundario de nuestro propio ser. Y por cuanto la patria conserva siem-
pre este segundo aspecto con relacién a nosotros, hay que concluir
que el hombre, aungue viva lejos de su patria y haya adquirido carta
de naturaleza en otro pals, estd obligado siempre a conservar la pie-
dad hacia su patria de origen, mientras que ya no esti obligado a los
deberes procedentes de la justicia legal, por cuanto ha dejado de ser
subdito del gobierno de su patria.

Siendo la piedad una virtud especial, hay que concluir que los pecados
que se cometan contra ella son también pecados especiales, que hay que de-
clarar expresamente en confesién. Y asf, golpear o maltratar al padre o a la
madre es un pecado especial contra la piedad distinto y mucho mds grave
que golpear a un hombre extrafio. Algo semejante hay que decir de los peca-
dos que se cometan contra la patria en cuanto tal y contra los parientes o
consanguineos.

302. 2. Pecados opuestos.—A la piedad familiar se oponen
dos, uno por exceso y otro por defecto. Por exceso se opone el amor
exagerado a los parientes (101,4), que impulsara a dejar incumplidos
deberes mas altos que los debidos a ellos (v.gr., el que renunciara a
seguir su vccacién religiosa o sacerdotal por el Ginico motivo de no
disgustar a su familia). Y por defecto se opone la impiedad familiar,
que desatiende los deberes de honor, reverencia, ayuda econémica
o espiritual, etc., pudiendo y debiendo cumplirlos.

A la piedad para con la patria se opone por exceso el nacionalis-
mo exagerado, que desprecia con palabras u obras a todas las demas
naciones; y por defecto, el cosmopolitismo de los hombres sin patria,
que tienen por santo y sefia el viejo adagio de los paganos: «Ubi bene,
ibi patria».

303. 3. Medios de adelantar