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“LE AMARA
TANTO COMO ES AMADA?”

Estudio positivo sobre “ la igualdad de amor ”
del alma con Dios, en las obras de San Juan de la Cruz *

SUMMARIUM. — Textibus s. Joannis a Cruce qui in praesenti quaestione
praecipui haberi solent recensitis (n. x), indolem ac limites dissertationis no-
strae definimus (nn. 2-5 et 16-17), quippe qui, quovis contentionis studio re-
moto, ad meutern Doctoris Mystici positive indagandam aliquid et ipsi conferre
intendimus.

Praeprimis, in art. x (nn. 6-17) methodum, qua auctores duo, seil. L'Ami
du Clergé et Jacques Maritain, in iisdem textibus elucidandis usi sunt, ea de
causa recolimus, ut clarius indoles ac ratio dissertationis nostrae legentibus
pateat.

Eosdem textus in art. 2 (nn. 18-30) brevi subjicimus disquisitioni, ut inde
quaenam ad eorundem interpretationem indicia positiva exsistant idonea erua-
mus. Qua sane disquisitione manifestatur principium quo iidem textus recte
intelligantur, peculiarem esse «unionis » notionem quam sanctus Doctor in
mente habet ubi statum perfectionis «unionem amoris animae cum Deo »
(«unién de amor del alma con Dios # appellai. Alia quoque magni momenti
indicia ex iisdem textibus deprompta heic subjungimus (n. 30).

Unde in art. 3 (nn. 32-37) affirmamus finem ad quem s. Joannes a Cruce
animam perducere intendit, statum perfectionis esse ; quem quidem statum
Sanctus vocibus locutionibusque variis, summatim heic congerendis, designat.
Praecipuae autem voces sunt «unio » et «transformatio »: agitur de perfecta

* El tema que tratamos en este estudio formé parte de nuestra tesis docto-
ral, presentada y defendida hace ya casi catorce afios en la Facultad Teoldgica
del Colegio Internacional O.C.D., y ha sido objeto posteriormente de algunos
cursos especiales que hemos tenido ocasién de dar en la misma Facultad Teo-
l6gica. Seria nuestro deseo publicar méas adelante una obra amplia sobre la
doctrina del Doctor Mistico. Hasta que eso llegue hemos creido que, entre
tantos libros y articulos que se publican en torno a San Juan de la Cruz, podia
entrar también éste nuestro, no obstante sus limitaciones e imperfecciones.
Tenemos intencion de publicar algun otro trabajo sobre temas particulares,
con la esperanza de que las sugerencias, observaciones y criticas de los que
nos hicieren el honor de prestarles su atencién, nos ayudaran en la sélida ela-
boracién de la obra que proyectamos.

Citaremos las obras de San Juan de la Cruz segun la ediciéon del P. Sn,-
verio DE Santa Teresa en su Biblioteca Mistica Carmelitana, voll. 10-14,
Burgos, Tipografia de «EIl Monte Carmelo», 1929-31. El texto de esta edicién,
con la misma numeraciéon de capitulos y parrafos ha sido reproducido en las
ediciones manuales publicadas por la Editorial «EIl Monte Carmelo » de Burgos,
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unione amoris (seu amore mediante) animae cum Deo («unién perfecta de
amor, o por amor, del alma con Dios »), vel de perfecta transformatione amoris
(seu amore mediante) animae in Deum (<perfecta transformacién de amor, o
por amor, del alma en Dios »). E vocibus ipsis momentum amoris eo usque
elucet, ut ipse Sanctus id de quo disserit veluti perfectionem amoris Dei («la
perfeccion del amor de Dios ») efferat (nn. 36-37).

In art. 4 (nn. 39-70) specificam «unionis » notionem statuere intendimus,
quae in mente Sancti versatur, cum statum perfectionis appellai «unionem
amoris animae cum Deo » Propterea imprimis (nn. 39-43) relatio inter notiones
«transformaciéon — conformidad - semejanza - igualdad - unidn » intercedens
juxta acceptionem grammaticalem horumque verborum usum tempore Sancti
vulgatum exponitur. Vox «transformacién » vel actionem propriam quam dicit
verbum «transformare » vel huiusmodi actionis effectum significare potest, ac
si diceretur transformatio in fieri et transformatio in facto esse. Transformare
quidem idem est ac formam mutare : formam aliqguam amittere et alia potiri.
Cum autem, uti aperte docet Sanctus, anima perfecte in Deum transformata
semper reapse ab eo distincta infiniteque remota perseveret, transformatio de
qua agitur semper erit accidentalis. «Forma » qua anima potitur et propter
quam in Deum transformata dicitur, numquam ipsa Dei «forma » entitative
sumpta esse poterit, verum «forma » creata a Deo distincta ; quae tamen ali-
quo modo erit veluti «forma » Dei, alioquin adstrui non posset animam, cum
ea potitur vel haec in ipsam introducitur, in Deum transforman. Ast alicujus
rei in aliam vere distinctam transformatio, quam effectum appellavimus (trans-
formatio in facto esse), est «conformitas » (conformidad). Unde cum semper
realis distinctio utriusque «formae », videlicet Dei et illius quae animae adve-
nit, atque infinitum inter eas discrimen servandum sit, nostra in re agi non
potest nisi de conformitate, de convenientia, de similitudine (semejanza) dua-
rum formarum re distinctarum. Agevero, duae res conformes seu similes una
eademque res esse praedicantur ob causam et iuxta modum hujus conformitatis
seu similitudinis. Igitur Deus et anima perfecte in Deum transformata, vel
Deo conformis seu similis, unum esse dicuntur propter similitudinem et juxta
eiusdem modum atque rationem. Ac consequenter unum esse cum Deo, amore
mediante («ser uno con Dios, por amor »), est «unio amoris animae cum Deo »
(«la unién de amor del alma con Dios ») de qua heic agitur. — Quod ex usu
grammaticali et vulgato verborum iam eruebatur, in textibus s. Joannis a
Cruce omnino elucet (nn. 44-69). Ubi is statum perfectionis appellai unionem

y por la segunda edicion de las obras del Santo en la Biblioteca de A utores Cris-
tianos, Madrid, 1950.
Explicamos las siglas y la manera que usamos de citar las obras :

BMC = Biblioteca Mistica Carmelitana.
CA = Primera redacciéon del Céantico espiritual (BMC, tomo 12).
CB = Segunda redacciéon del Céantico espiritual (BMC, tomo 12).
DA = Primera redaccién de la Llama de amor viva (BMC, tomo 13).
BB = Segunda redaccion de la Llama de amor viva (BMC, tomo 13).
NB. — A la sigla seguird el nimero de la estrofa ocancién, y

después el del parrafo. Cuando hubiere peligrode confusion se indi-
cara explicitamente c. (cancién, o capitulo para la Sy la N), y n.
(nimero marginal del parrafo).

N = Noche oscura. Ni :libro primero ; N2 :libro segundo. Ejemplo : N2, 9, 3
= Noche oscura, libro segundo, cap. 9, nim. 3 (BMC, tomo 11).
S = Subida del Monte Carmelo. Si : libro primero; (2 : libro segundo ;

S3 : libro tercero (BMC, tomo 11).
Das ediciones manuales indicadas dan solamente las segundas redacciones
del Céantico y de la Llama.
Usaremos como obras auténticas de San Juan de la Cruz tanto la primera
como lasegunda redacciéon del Céantico y de la Llama.
Todos los subrayados de los textos que citaremos deSan Juande la Cruz
seran nuestros, si no advirtiéremos otra cosa.
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amoris animae cum Deo, vocem «unionem »sumit in acceptione specifica «unio-
nis similitudinis », seu conformitatis aut transformationis in facto esse («unién
de semejanza, o dé conformidad, o de trasformacién hecha »), ita ut anima sit
unum cum Deo propter similitudinem (amoris) inter ipsam et Deum. Item, ex
modo quo de amore Mysticus Doctor loqui solet, patet omnino voces «igualdad»
et «semejanza » esse synonymas (cf. n. 46). Denique usus et acceptio verborum,
de quibus agitur, auctoritate fr. Ludovici Legionensis confirmantur (n. 70).

Itaque ab unionis notione ad eiusdem veritatem inquirendam gressum jam
facientes, in art. 5 (nn. 71-80) adnotamus Doctorem Mysticum semper unionem,
de qua disserit, assumere prout in vita reali animae cum Deo unitae concrete
habetur (n. 71), atque in ea distinguere «actus » et «habitum » unionis quos
appellat (n. 72). Quae cum ita sint, patet Sanctum agere de unione potentia-
rum. Opportunum autem judicamus explanare acceptionem quam in quibus-
dam textibus praesefert locutio «substantia animae » (nn. 74-77), ac pressius
declarare sensum quern voces «actus » et «habitus » unionis heic obtinent
(nn. 78-79).

Quo haec omnia uberius exponantur, plura fusius explananda occurrunt,
nimirum uni6é potentiarum quam virtutes theologicas perfectas seu earum exer-
citium esse constat, qua de re videndum est in quo eiusmodi exercitium consi-
stat (nn. 81-83); sensus expressionum : animae «vita divina» («vida divi-
na » del alma; «vida de Dios » del alma) ac animae «deificatio » (nn. 84-86) ;
locus quem ex mente s. Joannis a Cruce amor in his omnibus obtinet (n. 87) ;
relatio quam Sanctus effert haec inter atque virtutum theologicarum omnium-
que virtutum exercitium (nn. 88-89). His quidem immensae divitiae, quas lo-
cutio «similitudo vitae » amoris («semejanza de vida» de amor) animam inter
et Deum recondit, menti facile affulgent (n. 90). Quae omnia in art. 6 prae-
stantur.

In art. 7 (nn. 91-117) evolvitur quid sint «actus » unionis seu uniones actua-
les transelntes. Primo quidem varias voces seu dictiones, quibus Sanctus uti-
tur, recensemus (n. 92), fusiusque amplitudinem acceptionis duorum e verbis
usitatioribus, scilicet «tactus » et «communicationis » enarramus (nn. 93-97).
Postea quid sint «actus » unionis exponimus. Imprimis affirmamus uniones
actuales transelntes esse actus cognitionis et amoris Dei, ad quod statuendum
demonstramus «tactus » Dei in animam, incluso «tactu substantiali » item
«communieationes » Dei in animam, inclusa «communicatione essentiali»,
atque «recuerdos » contemplationem, etc. esse actus cognitionis et amoris Dei
(nn. 99-106). Dein adstruimus benevolentiam erga Deum aliud esse elemen-
tum essentiale unionum actualium transeuntium, indeque juxtaponendum co-
gnitioni et amori Dei ; hanc ob rem summatim de notione huius benevolentiae
secundum s. Joannem a Cruce disserimus, ostendentes quoque qua in re eius
perfectio sita sit, textusque Doctoris Mystici quae ad rem pertinent adducen-
tes ; qui quidem textus ansam nobis praebent explicandi quid ex mente Auctoris
intelligendum sit ubi loquitur de mutua donatione et possessione Dei et animae,
deque donatione Dei seu Spiritus Sancti quam anima ipsi Deo facit (nn. 107-116).
Tandem breviter explicatur quaenam sit relatio inter fruitionem vel ariditatem
et uniones actuales transelntes (n. 117).

Hisce omnibus explanatis, absque negotio declarari potest quid sit «habitus »
unionis (art. 8; n. 118-119).

Superest ut notio amoris perfecti animae erga Deum, ad mentem Doctoris
Mystici explicetur, neenon relatio indicetur quae hune inter et superius enar-
rata intercedit (art. 9 ; nn. 120-122) ; ut quoque, in aliam opportunitatem
singular! textuum consideratione reiecta qui de «passivitate » animae ad sta-
tum perfectionis evectae agunt, «aliquas considerationes super scripta Docto-
ris Mystici » adjiciamus quas utiles ad penitiorem eorundem intelligentiam
duximus (art. 10 ; nn. 123-136).

In art. 11 (nn. 137-146) disserimus de transformatione animae in SS. Trini-
tatem : textibus idoneis directe pensitatis, constat explicationes quas Sanctus
hac de re proferi, omnino esse conformes cum notionibus antea expositis :
Mysticus Doctor cognitionem, amorem, donationem Deo seu fortitudinem in
bono, et fruitionem qua anima in altissima unione actuali transeunte gaudet,
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intimae vitae Dei imaginen! vivam habet seu similitudinem eiusdemque ineffa-
bilem participationem seu similitudinem quam animae Xpse communicat.
Denique in art. 12 (nn. 147-152) aperte et summatim mentem s. Joannis
a Cruce quoad «aequalitatem amoris » («igualdad de amor ») exponimus ;
simplici declaratur modo, cuius pulchritudo, profunditas et theologica firmitas
tantum e luce quam hucusque dicta late effundunt, animo percipi possunt.

1. — Los textos de San Juan de la Cruz reconocidos cominmente

como fundamentales en esta materia, son los siguientes :

1) el comentario de los versos : Alli me mostrarias - Aquello que
mi alma pretendia (CA, estrofa 37. - CB, estrofa 38).

2) el comentario del verso : El aspirar del aire (CA, estrofa 38. -
CB, estrofa 39).

3) el comentario de los dos ultimos versos de la estrofa tercera de
la Llama de amor viva: Con extrafios primores - Calor y luz dan junto
a su querido.

2. — «La igualdad de amor » entre el alma y Dios es, en la mente
del Doctor Mistico, lo que él llama «la unién del alma con Dios»; y
ésta es el tema central de la sintesis sanjuanistica, del cual dependen
necesariamente los puntos particulares de su doctrina.

Por eso, cuantos han escrito sobre algin punto doctrinal de SanJuan
de la Cruz, han tenido que exponer, o al menos suponer implicitamente,
una idea mas o meno nitida, mas o menos consciente del tema del pre-
sente estudio.

Directamente como tal, el tema de «la igualdad de amor » ha ocupado
ya a varios tedlogos en estos ultimos lustros. No daremos aqui la no
breve bibliografia de la cuestion, porque no es nuestro presente intento
exponer, y mucho menos criticar, lo que otros han dicho.

3. — El trabajo que presentamos es fruto, a la vez, de analisis de los
textos sanjuanistas y de conato por descubrir la trabazdn sintética de
los diversos puntos doctrinales tal como existian en la mente del Autor.
El lector juzgara del acierto o desacierto del uso que hemos hecho de
tal método. Con lo dicho queremos solamente dar a entender que no
se trata aqui de interpretar los textos, ni de dar cohesion a los conceptos
sanjuanistas y como ayudarles a formar sistema, con conceptos o ideas
nuestras. Quisiéramos poder exponer los conceptos sanjuanistas y la
cohesidn sistematica de los mismos, en la forma y en la medida que
estuvieron presentes en el espiritu del Autor y fueron expresados en
sus escritos. Y como sabemos que esta ardua empresa requiere mucho
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espacio y tiempo, nos contentariamos con haber ofrecido, con nuestro
trabajo, una aportacién positivamente atil a la misma.

4, — Los temas, que la exigencia misma del estudio textual nos
obligara a tocar, son multiples. Expondremos y procuraremos demos-
trar con mayor detencion los puntos mas inmediatamente relacionados
con la materia de «la igualdad de amor» Respecto de otros puntos
nos habremos de limitar a una exposicion mas concisa, dejando para
otra ocasién las ulteriores explicaciones y demostraciones.

Finalmente, algunos puntos doctrinales muy importantes, pero que
no hemos creido estrictamente necesarios en una primera exposicion de
nuestro tema, los omitiremos completamente.

5. — Hemos dicho que no es nuestra intencién someter a examen y
critica cuanto otros han dicho sobre el tema. Sin embargo empezare-
mos refiriéndonos a dos autores contempordneos cuyas ideas sobre esta
materia han suscitado discusiones teoldgicas o han tenido mucho in-
flujo en varias obras de espiritualidad, sanjuanistica o general, publi-
cadas en estos ultimos decenios. Se notard que mas bien que las solu-
ciones mismas del problema propuestas por esos autores, hemos que-
rido destacar los criterios fundamentales adoptados : el planteamiento
del problema, el camino trazado para su solucién, las observaciones
metodologicas. Esto solamente interesaba para el intento que hemos
tenido al referirnos a ellos, que es ayudar al lector — con el fondo de
esos dos ejemplos que se refieren directamente a nuestro tema — a for-
marse una idea mas concreta de la caracteristica de nuestro trabajo en
su aspecto metodologico. La critica de otros escritos no nos interesa
en este trabajo que quisiéramos ajeno de todo sentido polémico. Por
eso, a lo largo de nuestro estudio no volveremos mas sobre los dos
autores, ni siquiera en los puntos de nuestra exposicion que podrian
proyectar luz sobre las afirmaciones o sobre la manera de proceder de
los mismos.1

1 Hubiera sido interesante exponer el efecto que hicieron ya las expresiones
sanjuanistas sobre nuestra materia en los impugnadores y defensores de los
escritos del Doctor Mistico en la primera mitad del siglo XVII ; y la preocu-
pacién que dieron a los primeros editores de las obras del Santo (Alcald 1618
y Madrid 1630), los cuales creyeron conveniente retocar muchas de esas frases.
Es éste uno de los tantos aspectos de la cuestién que no hemos querido tratar
aquf porque exigen mas espacio.
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ARTICULO |

EL METODO USADO EN DOS ESTUDIOS
ACERCA DE NUESTRO TEMA

I. — L'Ami du clergé

6. — La atil y conocida revista L’Ami du clergé se ocupd de los
textos sanjuanistas referentes a nuestra cuestion en su «Chronique de
Théologie ascétique et mystique » del vol. 49 (1932) pp. 294b-300a.

Empieza su intervencién diciendo la ocasién que le ha llevado a
ocuparse del tema, que reconoce arduo e importante :

«Un religieux contemplatif, au nom de plusieurs de ses confréres,
a prié naguére L'Ami de répondre, dans cette Chronique, a la question
suivante : ,, Est-il permis, d’apres les principes de la théologie sur la
Trinité et sur la grace, de donner une valeur objective aux expres-
sions des mystiques qui se disent entrainés dans la vie de la Sainte
Trinité, participant a la génération du Fils et a la spiration de I'Esprit-
Saint? Voir notamment S. Jean de la Croix, Cantique Spirituel, stro-
phe 39 D’autres questions analogues nous sont parvenues. Essayons
d’y répondre, sans nous dissimuler que nous sommes en face d’'une des
doctrines les plus difficiles mais peut-étre aussi les plus bienfaisantes,
de notre révélation chrétienne » (p. 294b. Dos subrayados son de L 'Ami).

A continuacion da integralmente, traducido al francés, el comen-
tario del verso EIl aspirar del aire (segun el CA, edic. Chevallier), y
subraya estas expresiones como mas caracteristicas : el Espiritu Santo,
comunicandose al alma, con aquella su aspiracién divina «muy subi-
damente levanta al alma y la informa para que ella aspire en Dios la
misma aspiracion de amor que el Padre aspira en el Hijo y el Hijo
en el Padre, que es el mismo Espiritu Santo... » — Y la expresion
usada por el Doctor Mistico en su explicacion del texto del Evangelio
de San Juan 17, 24 : «que hagan por participacién en nosotros la misma
obra que yo por naturaleza, que es aspirar el Espiritu Santo »

7. — Para L’Ami, en el comentario transcrito San Juan de la
Cruz afirma que

«l’ame sainte serait unie au Fils en tant que celui-ci produit, avec
le Pere par un acte de mutuel amour, la Personne du Saint-Esprit »

8. — Para que se pueda percibir la dificultad teolégica que encierra
esta afirmaciéon, L’Ami recuerda el principio inconcuso en teologia,
segln el cual las obras de Dios ad extra (como son todas las que se
refieren a la santificacion de las almas) son comunes a las tres Per-
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sonas divinas obrando en uno, como Unico principio operante. I<a atri-
bucién de una obra de estas a una determinada Persona divina mas
bien que a otra, se hace a base de lo que la teologia llama «appropria-
tiones »

L’Ami prosigue :

«Or, quand les auteurs mystiques décrivent les opérations de Dieu
dans leurs ames, il s’agit évidemment d’opérations ad extra, qui ten-
dent a leur sanctification, et qui sont nécessairement communes aux
trois Personnes. Si donc ils croient discerner en eux-mémes des inter-
ventions qui seraient propres a l'une des Personnes seulement, s'ils se
croient entrainés dans le mystere de la vie trinitaire de Dieu, nous
devons prendre leurs propositions comme des balbutiements lyriques
par lesquels ils essaient d’exprimer et de suggérer aux autres leurs
expériences mystérieuses, et nous devons dénier a leurs affirmations
toute valeur objective. Autre est donc le langage des mystiques, autre
celui des théologiens ; donner aux propositions des mystiques le sens
ontologique et objectif qui conviendrait aux mémes propositions émises
par des théologiens serait une erreur et une injustice. ,, Combien de
malentendus on éviterait si l'on distinguait comme il faut ces deux
registres !'" »

Pa altima frase — segln nos advierte, en nota, L’Ami — es de Ma-
ritain, en su conocido estudio : Saint Jean de la Croix, praticien de la
contemplation,2 A propésito de este estudio L’Ami afiade en la misma
nota :

«11 [M. Maritain] propose, en s'appuyant sur une analyse philoso-
phique approfondie, de laisser a S. Thomas I'honneur d’étre le théo-
logien du donné révélé, et de revendiquer pour S. Jean de la C. celui
d’étre le guide pratique des ames mystiques. Cette thése, juste dans
ses lignes essentielles, I'a amené a accentuer d’une fagcon excessive, a
notre avis, l'opposition entre le langage des mystiques et celui des
théologiens en soutenant que chacun d’eux serait vrai dans son ordre,
et que les affirmations des mystiques ne devraient pas étre comprises
et jugées dans leur sens ontologique »

L’Ami prosigue en su texto :

«Et c'est ainsi qu'on en arrive peu a peu a se demander — et a
nous demander — si des enseignements aussi nets que ceux de S. Jean
de la C. cités plus haut ne seraient pas un beau poeme mystique, dont
il faudrait se garder de prendre a la lettre les assertions » (296a).

2 Publicado primero en Etudes Carmélitaines, avril 1931, fué incluido poste-
riormente en la obra Distinguer pour unir ou Les degrés du savoir (Desclée De
Brouwer, 1932 ; 2a edic. 1934), como chapitre VIII.
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g. — Da respuesta de L’Ami a esas dudas consiste en proponer una
doctrina teoldgica sobre la gracia santificante que permite tomar a la
letra, en su sentido ontolégico, esas afirmaciones de San Juan de la
Cruz y de otros misticos :

«Nous croyons que la science théologique n’autorise pas ces doutes.
Et nous allons dire pourquoi, aussi simplement et aussi clairement que
possible » (296a).

L’Ami desarrolla su exposicion confirmando los puntos principales
de la misma con textos de la Sda. Escritura. Se abstiene intenciona-
damente de citar a otros autores, porque el poco espacio disponible
le obliga a ser breve y conciso. Se limita a algunas indicaciones de
otras exposiciones que podrian traerse al mismo sentido de su doctrina
sobre la gracia.

Aqui, como hemos dicho, nos interesaba solamente indicar el plan-
teamiento del problema y el camino seguido para su solucién. Por
eso nos limitaremos a dar las lineas esenciales de la tesis de L’Ami
sin detenernos en detalles.

Para establecer plenamente la relacion de las obras de Dios ad extra
con la tres Personas divinas hemos de considerar dichas obras bajo
dos aspectos : en su causa y en su término. En cuanto a su causa
queda fuera de duda que son comunes a las tres Personas obrando en
uno como unico principio. Para establecer el otro aspecto, en cuanto
a su término, hay que considerar la nueva relacién con Dios que esta-
blece el efecto o la obra producida, por razén de la naturaleza misma
de la obra.

Nuestra gracia santificante es una participacién de la gracia santi-
ficante de la Humanidad de Cristo, y de la misma naturaleza que ella.

Da gracia santificante de la Humanidad de Cristo (en cuanto obra
de Dios ad extra es comuUn a las tres Personas, pero en cuanto tal
efecto) por razén de su naturaleza asemeja al alma de Cristo no al
Padre, o al Espiritu Santo, sino al Hijo, al Verbo en cuanto Persona
de la SS. Trinidad, unica Persona divina a la cual se une hipostatica-
mente la naturaleza humana de Cristo. Asi tiene que ser por razén
de la armoniosa unidad que reina en todas las obras de la sabiduria
de Dios.

De esto se sigue que la gracia santificante de Cristo es una parti-
cipacion de la naturaleza divina, no en cuanto que dicha naturaleza
es comun a las tres Personas (como se viene diciendo en teologia),
sino en cuanto que esa naturaleza divina es poseida por el Verbo ;
consiguientemente en cuanto que estd como sellada por aquellas que
son las propiedades personales de la segunda Persona de la SS. Tri-
nidad. Esto es, en cuanto (dicha naturaleza divina) es término de la
generacion activa del Padre y principio (con el Padre) de la aspiracion
activa del Espiritu Santo. Con esto la naturaleza humana de Cristo
estd «mélée a la Vie divine, qui est la Trinité» (p. 298b).

«Por lo tanto las expresiones de S. Juan de la Cruz quedan plena
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mente justificadas si se las aplica al alma del Verbo Encarnado » (ibid.).

El paso para justificar, por la ciencia teoldgica, el sentido ontolégico
y objetivo de esas mismas expresiones respecto de las almas santas
o de los misticos, es ya facil si se tiene presente que nuestra gracia
santificante se nos da de la plenitud de la gracia de Cristo y es de la
misma naturaleza que ella. Bastara suponer que el mistico tiene expe-
riencia de eso que es realmente la gracia santificante, para comprender
sus expresiones y tomarlas en sentido ontolégico y objetivo de sana
teologia.

El autor (Catharinet) reconoce que estas explicaciones son audaces
y las somete al juicio de la Iglesia y a la serena discusion de los te6-
logos.

Esta nueya teoria de la gracia y la consiguiente explicacion de los
textos de los misticos en un primer tiempo pasé inadvertida. Después
tuvo influjo en varios estudios o de caréacter particular (sobre la Ven.
Maria de la Encarnacién, ursulina) o de caracter mas general, con las
relativas controversias. Puede verse L’Ami afio 1939, pp. 101-104
donde se hallara también indicada la pista de varios rumbos biblio-
gréaficos.

Il. — Jacques Maritain

10. — EI eximio Jacques M aritain se ha ocupado directamente
de nuestra cuestion en paginas muy interesantes e importantes bajo
diversos aspectos, de su grandiosa obra : Distinguer pour unir ou Les
degrés du savoir.

Nos referimos concretamente a varias paginas del chap. VIII : Saint
Jean de la Croix praticien de la contemplation, del chap. I X : Todo y
nada y del Annexe VIIl : «Le amard tanto como es amada ».

Aqui nos limitaremos a las lineas generales de su manera de pro-
ceder en el capitulo IX, nims. 12-16, que parece ser la parte sustancial
referente a nuestro tema.

Ea cuestion que se propone exponer Maritain es la de la igualdad
de amor entre el alma y Dios propia del «matrimonio espiritual ».

11. — Para el Autor, el punto especifico de la dificultad que ofrecen
los textos y la doctrina del Doctor Mistico es explicar coémo el amor
del alma a Dios pueda llamarse igual al amor de Dios al alma en la
infinidad misma de éste amor.

«1/acte d'amour produit par I’ame est fini et mesuré, comme son
degré de charité ; toutefois si I'amour dont Dieu l'aime est fini aussi
et mesuré quant a son terme (car Dieu n’aime pas également toutes
choses), en lui-méme et dans sa substance, ex parte ipsius actus volun-
tatis, il est infini, en effet c’est du méme amour éternel et subsistant
dont Dieu s’aime que les créatures sont aimées de lui, comme termes
finis et contingents (et quand elles seront bienheureuses, c’est de sa
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joie a lui qu’elles seront les convives, intra in gaudium Domini tui).
Comment donc en cette infinité méme égaler le divin amour? «L'ame voit
la vérité de I'immensité de I'amour dont Dieu l'aime, elle ne veut pas
I’aimer moins hautement ni moins parfaitement... ". C'est ici le my-
stere propre des épousailles ; si difficile qu’elle soit a bien entendre et
a bien rapporter, la doctrine de Jean de la Croix est formelle la-dessus.
Essayons d’en dégager les principes » (nim. 12. Es nuestro el subrayado
de las palabras en francés).

12. — A continuacién, con textos de S. Pablo, S. Agustin, Juan
Sto. Tomas y especialmente de Sto. Toméas de Aquino, establece la
teoria del «esse intenfionale amoris » Ya en esa linea se citan algunos
textos de Sta. Teresa y de San Juan de la Cruz que confirmarian esa
teoria sacada de los autores citados : el amante, sin dejar de ser enti-
tativamente lo que es, viene a ser, por el esse intenfionale amoris, mas
el amado que si mismo. Nos permitimos notar que a lo largo de su
exposicion Maritain atribuye a San Juan de la Cruz estos conceptos
que juegan un papel muy importante en su interpretacion : el despo-
sorio espiritual, que es la transformacién in fieri, comporta la plena
conformidad de voluntad ; mientras que el matrimonio espiritual, que
es la trasformacién in facto esse, es mucho mas.3

Maritain presenta su doctrina del «esse intentionale amoris » como
la clave de la recta inteligencia de la doctrina del Santo, y en los
nn. 13-16 no hace méas que proyectar la luz de aquella teoria sobre los
textos sanjuanistas que notamos al principio como fundamentales para
nuestra cuestion.

3 Cfr. nim. 12 passim. Hacia el final de este ndmero escribe : 4Les fian-
cailles spirituelles étaient encore la transformation d’amour en devenir, ou les
dispositions dernieéres a cette transformation ; le mariage spirituel est cette
transformation consommée : ,, transformation totale en I'Aimé " ; opposition
du fieri et du factum esse dont nous ne connaissons a pareil degré__d'es:emple
sensible que dans l'ordre des changements substantiels, mais il faut entendre
que ce qui est vrai ici de I'étre de nature ou étre entitatif, se vérifie la de I'im-
matériel étre d'amour, ou le principe de gravitation de tout un univers spi-
rituel est comme transessencié en un autre esprit (il reste le méme entitative-
ment, il devient un autre spirituellement) » — Y en la primera pagina del
Annexe VIII se lee : «Dans le chapitre VIII et le chapitre 1X il a été question
de I'égalité d'amour entre Dieu et I'ame, regardée par saint Jean de la Croix
comme possible dés cette vie au sommet de la vie spirituelle (fiangailles et
mariage spirituel). Nous avons signalé la différence trés nette qui distingue
I’état de fiancailles de I'état de mariage spirituel, nous avons noté aussi que
I’égalité d'amour qui commence avec les fiancailles spirituelles et qui est com-
mune a l'état de fiancailles et a I'état de mariage est d'autre sorte que I'égalité
d’amour propre au mariage spirituel. Dans I'état de fiancailles I'amour de-
vient égal de part et d'autre en ce sens que |I'ame rend a Dieu mesure pour
mesure, un amour de charité (amour créé) égal a I'amour, mesuré ou fini non
en lui-méme mais quant a son terme, dont Dieu aime sa créature. A cette pre-
miere égalité, qui a lieu ,, par la grace de conformité de volonté ” et qui est
une ,, disposition pour l'union du mariage ...” une seconde s’ajoute avec le
mariage spirituel. Alors c'est un amour sans mesure que I'dme rend a Dieu,
et c’est dans l'immensité méme de I'amour divin qu’a lieu I'égalité d’amour,
parce que c'est par I'amour incréé lui-méme que |I’ame aime Dieu, donnant ainsi
a Dieu Dieu lui-méme (cf. chap. IX, nn. 12-16)».

de
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13. — En cada uno de aquellos textos ve Maritain uno de los tres
«aspectos inseparables » que él distingue en la doctrina sanjuanistica
entorno al matrimonio espiritual, el cual es la realizacion de la per-
fecta igualdad de amor.

Primer aspecto : igualdad de amor en la infinidad.

«Aimer c'est donner ; et d’abord et essentiellement, dans Il'abTme
scellé de l'activité immanente, donner le tout de soi-méme. Ce que
donne I'dme épousée, elle le donne par son acte d’amour fini, et insé-
parablement, indiscernablement, par I'Amour infini lui-méme, elle aime
Dieu du méme amour dont il I'aime, et dont il s'aime. Comment cela ?
C’est I'effet méme de I'union d’amour, telle que nous venons d’essayer
de I'expliquer. D’Amour incréé est devenu, selon I'immatériel étre d’amour,
le principe et I’agent de tout ce qu’elle fait » (nam. 13).

Asi hay que entender las frases : el alma ama con voluntad del
mismo Dios, con el mismo amor de Dios, un amor es el de entrambos... ;
y todo lo deméas que dice San Juan de la Cruz en el comentario de los
dos primeros versos de la estrofa 37 del CA (38 del CB).

Segundo aspecto : el alma da a Dios «I’'Infini lui-méme ».

Seria un absurdo, nota a priori, pero justamente, Maritain, entender
esta donacion en el orden entitativo. Y afiade por su cuenta que se
ha de entender a la luz de la doctrina sobre el «esse intentionale amo-
ris » : « Donation trées réelle, mais qui a lieu dans la pure ligne de I'étre
ou actualité d’amour... » (num. 14).

Segun las explicaciones basadas en esta teoria han de ser interpre-
tados los comentarios sanjuanistas de los versos 5 y 6 de la estrofa
tercera de la Elama, citados extensamente por Maritain (nim. 14).

Tercer aspecto: «EIl aspirar de aire».

«Enfin, — wvoila cette presque indicible ,, spiration du souffle ”
dont on ne peut parler sans I'amoindrir, le plus mystérieux de I'ensei-
gnement du saint, et comme la nuée lumineuse de ce Thabor, — I'ame
épouse est, dit-il, associée d’'une certaine maniere aux opérations trini-
taires» (n. 15).

A continuacién cita la frase del Santo (la misma que L’Ami subrayé
como mas caracteristica, cfr. supra nim. 6), donde dice que el Espiritu
Santo, con un toque y sentimiento muy delicado de amor, «muy subi-
damente levanta al alma y la informa para que ella aspire en Dios la
misma aspiracion de amor que el Padre aspira en el Hijo, y el Hijo
en el Padre, que es el mismo Espiritu Santo que a ella le aspiran en
la dicha transformacion ».

Maritain prosigue por su cuenta :

«ll est clair qu’une fois de plus le Saint n’emploie pas le vocabulaire
du théologien spéculatif, il ne s’agit pas ici, a quelque titre que ce soit,
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d’une participation entitative de la créature a l'acte d’amour incréé
en raison duquel le Saint-Esprit procéde du Pére et du Eils ; se serait
un non-sens de supposer qu'une créature puisse contribuer en quel-
que maniére a produire une Personne en Dieu. Saint Jean de la Croix
parle de tout autre chose, et c’est pourquoi il insiste sur l'ineffabilité
du mystére auquel il touche »

Esta «toute autre chose » de que hablaria el Doctor Mistico viene
a ser, segun Maritain, precisamente lo que se deduce, acerca de este
punto, de aquella su teoria del «esse intentionale amoris »

El Autor cita a continuaciéon varios textos del Santo tomados de
esa misma estrofa 38 (39 del CB), en los que se dice que todo eso se
hace por razén de la «unidad y transformacién de amor », «por unién
de amor » Ciertamente con tales textos queda demostrada o confir-
mada la parte negativa de la explicacion de Maritain, en cuanto que
excluyen que se trate de «una participacién entitativa de la criatura
al acto de amor increado » Pero como quiera que esos textos son afir-
mativos, el Santo ha querido expresar con ellos algo positivo (y no
solamente negar la participacion entitativa). ¢ Cudl es, positivamente,
la idea afirmada por el Santo? — Maritain no se detiene en ver el
sentido concreto que tienen esas expresiones en el lenguaje y en la
mente de San Juan de la Cruz, y se limita a proyectar sobre ellos su
propria teoria del «esse intentionale amoris ».

14. — En la manera de proceder de ambos autores citados se puede
seflalar una nota caracteristica comudn : han empezado reteniendo como
ciertamente contenidas en los textos sanjuanistas las afirmaciones susci-
tadoras de las cuestiones o dificultades que se proponen resolver. Des-
pués han ido a buscar doctrinas filosé6ficas o teoldgicas que les sende-
ran para explicar por propia cuenta las mencionadas afirmaciones.
En uno y en otro momento de su exposicion han dejado a parte el
estudio positivo de los textos de San Juan de la Cruz. Se vuelve
sobre los textos del Santo después de haber elaborado la propia
explicacion filos6fica o teoldgica, y Unicamente para proyectar sobre
ellos la luz de dicha explicacion.

15. — EI eximio P. P. Galtier, S.J., profesor de la Pontificia Uni-
versidad Gregoriana, se opuso decididamente a la doctrina de L’Ami
du ClergéA Da refutacion se mueve en el campo de la teologia dogma-
tica. Dados los limites que nos hemos impuesto no nos interesa refe-
rirla aqui, ni dar nuestro juicio sobre la misma. Solamente recogemos,
a titulo de informacion, la siguiente «suggestion » que hace el P. Gal-

4 Cfr. Revue d’Ascétique et de Mystique, 19 (1938), pp. 363-368.
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tier a propdsito de escritores misticos y teologia dogméatica, porque se
refiere al aspecto metodolégico de la cuestion :

kAvant d’aborder les questions les plus ardues et les plus obscures
de la théologie spirituelle ou mystique, ne conviendrait-il pas de s’as-
surer d’abord qu’on a bien pénétré les données de la théologie com-
mune ? Il ne suffit pas pour cela d’avoir appris ou de pouvoir rappeler
I’énoncé de ses théses classiques : on se flatterait trop aisément, a ce
compte, de pouvoir la dépasser. Tout le monde se souvient de la haute
théologie mystique qu'un académicien célébre se figurait mettre sous
ses mots et ses images. D’aucuns reconnurent son illusion, quand il
fut mort, qui auraient pu I'apercevoir quand il écrivait encore.

Nul doute que les théologiens eux aussi ne trouvent profit a lire
les écrits des mystiques. Mais personne non plus ne saurait oublier le
caractere tres particulier de ce qu’on appelle leurs révélations : des
balbutiements, disent-ils eux-mémes des paroles, par lesquelles ils
essaient de traduire en langage humain des expériences qu’ils sont les
premiers a dire ineffables. C’est inviter a la circonspection dans l'usage
a en faire. 1l serait étrange qu’on les prit plus a la lettre que certains
textes inspirés ou certaines formules du symbole et des conciles »
(p. 367, nota 51).

16. — Se podria hacer una lista bastante extensa de observaciones
o0 sugerencias metodoldgicas de diversos autores sobre el estudio de
los misticos en si y en relacién con la teologia. En general se trata de
sugerencias o de «normas » dictadas mas o menos desde fuera, a priori.
Concretamente a propdsito del Doctor Mistico se encuentran con alguna
frecuencia ciertos juicios — acerca da su manera de expresarse, del
sentido y valor teolégico de sus afirmaciones, etc. — pronunciados por
autores que discuten en torno a su doctrina sin la debida preocupacion
de establecer el sentido concreto que da a sus palabras, las propiedades
de su lenguaje y estilo, el género literario de sus obras y los conceptos
fundamentales de su mentalidad.

Nosotros hemos creido que habiamos de empezar estudiando a San
Juan de la Cruz segun las rectas normas del buen sentido de objeti-
vidad positiva, que éste era el camino para llegar a su doctrina y que
solamente hecho esto se podia establecer, con conocimiento de causa,
la relacion de su doctrina con la teologia.

Sin duda no es cosa sencilla llevar a cabo toda esta empresa. Por
eso en el presente estudio nos contentariamos con ofrecer un ensayo
de ese trabajo fundamental, indispensable e insostituible, si se quiere
penetrar la doctrina sanjuanista.

17. — En nuestro trabajo procuramos no adelantar nunca los pasos,
obligando al lector a aceptar como prueba de cuanto decimos en un
punto lo que de hecho serd demostrado solamente mas adelante. Por
otra parte es obvio que podemos contar en un determinado punto con
lo ya expuesto anteriormente.
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Dos textos que citamos del Doctor Mistico, con frecuencia tienen
valor para diversas cuestiones o temas particulares. No se puede decir
todo en cada péagina. Es natural que cada vez que citamos textos
sanjuanistas nos limitemos a aquellas observaciones sobre los mismos
que pertenecen al punto concreto que estamos tratando. No se acu-
mulen, pues, cuestiones sobre cuestiones ni preocupaciones sobre preocu-
paciones. En cada momento de la exposiciéon téngase presente el punto
concreto que se quiere dilucidar y el valor de la demostracion textual
respecto de ese punto. Si ademas se va siguiendo atentamente la linea
de relacion de unos temas con otros, esperamos que la lectura del pre-
sente trabajo no resulte infructuosa ; y al final de la misma, volviendo
sobre los textos de San Juan de la Cruz, sea féacil al lector percibir,
o0 mas bien intuir, la inmensa riqueza espiritual que encierran.

articulo 2

BREVE ANALISIS DE LOS TEXTOS FUNDAMENTALES,
Y DATOS POSITIVOS QUE NOS OFRECEN
PARA SU RECTA INTERPRETACION

18. — EI Autor habla de la «igualdad de amor», y la explica segln
su mentalidad, estilo, terminologia... de la manera suya habitual. Supone
ciertamente conocido el sentido de las expresiones que usa. Y a quien
no lo supiera, creo haria la misma invitacion que hace en el prélogo
de la Subida : repita la lectura... no solamente de esos textos funda-
mentales, sino también de todos aquellos lugares en que habla de ma-
terias relacionadas con ésta que trata aqui; hasta familiarizarse con su
manera de decir, con sus ideas, con su mentalidad. Si hace asi, lo que
antes le parecia oscuro y tal vez ininteligible (teolégicamente o no), le
ira resultando no solo claro e instructivo, sino también sabroso; y ha-
llard solidisima sustancia de doctrina espiritual y de pureza de amor,
junto con pura, sencilla y auténtica teologia...

Porque he aqui que en los textos citados no solamente se hacen afir-
maciones, sino que se indican también razones de las cosas afirmadas,
entran en cuestién elementos varios, se insindan o se afirman clara-
mente relaciones entre unos elementos y otros. Tal vez las razones,
los elementos, las relaciones entre ellos indicados aqui nos resulten,
por el momento, tan oscuros como las mismas afirmaciones que quieren
explicar o ilustrar; pero esas razones, esos elementos y relaciones entre
ellos son otros tantos datos positivos que abren rutas seguras a nuestra
investigacion, y ofrecen los Unicos e insustituibles medios de acertada
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solucién y de recta inteligencia de las afirmaciones del Santo; todo lo
que encontremos en las obras de San Juan de la Cruz que nos revele
el sentido de las expresiones usadas, de las razones que aduce para
apoyar sus afirmaciones, etc., nos servirdn, deberdn servirnos, para la
recta inteligencia de su doctrina.

Consideremos, pues, sumariamente el contenido de estos textos, que
suponemos conocidos directamente a nuestro lector.5

19. — Notamos previamente la relacion entre las estrofas 37 y
del CA (38 y 39 del CB).
Segun el CA, 37, nim. 1, en esta estrofa 37 el alma dice dos cosas :

«l,a primera es decir que alli la mostraria... lo que su alma
pretendia... que es mostrarla perfectamente a amar a su Esposo
como él se ama, junto con las demas cosas que declara en la si-
guiente cancién... ».

Y en la declaracidon general de esa «siguiente cancién » leemos :

«Dos cosas declaramos que pedia la Esposa en la pasada
cancion : la primera era lo que su alma pretendia; la segunda
era pedir... ; pero la primera peticiéon, que es lo que dice que su
alma pretendia, declara ahora en esta cancién qué cosa sea... »
(CA, 38, num. 1).

38

20. — Recogemos varias expresiones usadas por el Santo para de-

signar la «igualdad de amor» Las damos en el mismo orden en que
se encuentran en el comentario del CA :

«... llegar consumadamente, a lo menos en cuanto sufre este
estado de vida, a lo que siempre habia deseado, que es el entero
y perfecto amor que en esta tal comunicacién se comunica... »
(37, 1). — «Y asi en esta cancion pide dos cosas ; la primera
es decir que alli la mostraria... lo que su alma pretendia..., que

5 Estos textos ofrecen variantes entre las dos redacciones sea del Céantico
que de la Llama, méas notables entre las del primero que entre las de la segunda.
Para el Céantico seguiremos, en este examen sumario, la primera redaccion,
que es la mas citada por los estudiosos de esta materia. No queremos compli-
car la exposicion con aducir variantes, y mucho menos con discutir sofiadas
divergencias doctrinales entre primeras y segundas redacciones. Unas y otras
son textos auténticos de San Juan de la Cruz. En nuestra exposicién no pre-
tendemos incluir todo el material utilizable (tendriamos que copiar paginas y
paginas de los escritos sanjuanistas) ; nos limitamos a aducir lo que creemos
suficiente para aclarar el pensamiento fundamental del Doctor Mistico sobre
el tema que nos ocupa. Hacia el final de este trabajo (n. 145) hemos copiado
extensamente dos de estos textos fundamentales.
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es mostrarla perfectamente a amar a su Esposo como él se ama... »
(37, 1). — «Esta pretensién es la igualdad de amor, que siempre
el alma natural Y sobrenaturalmente desea, porque el amante
no puede estar satisfecho si no siente que ama cuanto es amado »
(37, 2). — «Y como ve el alma la verdad de la inmensidad del
amor con que Dios la ama, no quiere ella amarle menos alta-
mente y perfectamente, Y para esto desea la actual trasforma-
ciéon, porque no puede el alma venir a esta igualdad y enterez
de amor si no es en trasformaciéon total de su voluntad con
la de Dios...» (27, 2). — «...y asi le amard tanto como es
amada de Dios, pues le ama con voluntad del mismo Dios, en
el mismo amor con que él a ella la ama, que es el Espiritu

Santo... » (37, 2). — «...la muestra a amarle como él se ama,
porque Dios, amandonos primero, nos muestra a amar pura
y enteramente como él nos ama» (37, 3). — «...y asi aqui
ama el alma a Dios cuanto de él es amada, pues un amor es el
de entrambos» (37, 3). — «... hasta venir a este amor no lo
esta [satisfecha], lo cual es amar a Dios cumplidamente con el
mismo amor que él se ama...» (37, 3). — «Y de esta ma-

nera de amor perfecto se sigue luego en el alma intima Y substan-
cial jubilacién a Dios... » (37, 4). —#k ... la primera peticién [de
la canc. precedente, o sea 37], que es lo que dice que su alma
pretendia, declara ahora en esta cancion qué cosa sea ; porque
no so6lo es el amor perfecto que alli dijimos, sino también, como
alli notamos, todo lo que se contiene en esta cancién [38], que
es el mismo amor [perfecto] Y lo que por ese medio se comu-
nica al alma ; Y asi pone aqui cinco cosas, que son todo lo que
ella quiso dar a entender alli que pretendia... » (3, 1 - cfr. 37, 1

y 37! 4)-

trata, por lo tanto, del amor perfecto. Amar a Dios perfectamente.

I. — EI comentario de los versos: «Alli me mostrarias- Aquello

21.

que mi alma pretendia» (CA, 37; CB, 38)

— Vamos a recoger las afirmaciones del Autor y las explica-

ciones que da de ellas, aunque, por el momento, nos resulten, tal vez,
tan dificiles de entender como las afirmaciones mismas.

Es ley universal del amor (que vale sea en el amor natural que en el
sobrenatural) que el amante no esté satisfecho «si no siente que ama
cuanto es amado » 0 sea si no siente que corresponde 0 paga con otro
tanto de amor (con amor correspondiente, igual) al amor que recibe o
con que es amado.

Ahora bien, el alma ve que Dios le ama con amor entero, veraz, per-
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fecto; por eso desea o pretende llegar al «entero y perfecto amor»
de Dios, a amar a Dios perfectamente.

Por otra parte «no puede el alma venir a esta igualdad y enterez de
amor si no es en transformacion total de su Voluntad con la de Dios »
por eso desea estar perfectamente transformada en Dios.

En la transformacion total de la voluntad del alma en la voluntad
de Dios (en la perfecta transformacion del alma en Dios) hay igualdad
de amor porque en la dicha transformacion «de tal manera se unen las
dos voluntades, que se hace de dos una». Y esto se hace «porque la vo-
luntad del alma, convertida en voluntad de Dios, toda es ya voluntad
de Dios; y no estd perdida la voluntad del alma, sino hecha voluntad
de Dios ».

De todo lo cual se sigue que en la transformacion (o union) perfecta
de la voluntad del alma en la de Dios «el alma ama a Dios con voluntad
de Dios, que también es voluntad suya » (0 con otra férmula mas clara,
segun el contexto : el alma ama a Dios con voluntad suya propia del
alma, pero convertida, o hecha una, con la voluntad de Dios).

«Y asi le amara tanto como es amada de Dios, pues le ama con vo-
luntad del mismo Dios, con el mismo amor con que él a ella la ama,
que es el Espiritu Santo ».

Estas Gltimas palabras constituyen ja Unica alusién de este comentario
al Espiritu Santo (sobre el cual insistird en la cancion 38, lugar para-
lelo de este que estamos estudiando, como consta de la relaciéon entre
estas dos canciones, cfr. supra nim. 19). Se notara la estrecha depen-
dencia de esta afirmacion respecto de toda la explicacion que ha dado
antes.

Precisando el sentido del verso nota el Santo que lo que directamente
pide el alma no es que Dios le dé su amor, sino que le muestre su amor,
que le ensefie como le ama para ella aprender a amarle. Dios, amando
al alma y transforméndola en si, hace dos cosas : le da su amor y le
muestra su amor. Noétese que, explicando esto ultimo, el Autor usa
indistintamente dos expresiones : Dios muestra al alma como €l se ama;
0, Dios muestra al alma como él ama a ella.

La igualdad de amor viene a consistir en que el alma ame a Dios
con el amor que recibe de Dios y con un amor que sea como el que re-
cibe; asi «ama el alma a Dios como de él es amada, pues un amor es
el de entrambos».

22.  — Resumiendo diremos que el alma perfectamente unida con
Dios o transformada en Dios, ama a Dios como es amada de él, porque
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le ama con voluntad de Dios, y consiguientemente con el mismo amor
con que Dios ama al alma.

Y la razon de esto es, a su vez, que la voluntad del alma esta tan
perfectamente transformada o unida con la voluntad de Dios, que «se
hace de [las] dos [voluntades] una », y «un amor es el de entrambos ».

La clave de toda la explicacién estara, por lo tanto, en saber qué sea
segun San Juan de la Cruz :

1) la perfecta trasformacion o union del alma (o de la voluntad
del alma) con Dios (0 con la voluntad de Dios);

2) qué significan, en el lenguaje y en la mente del Santo, sus
expresiones: «se hace de dos una»; amar «con voluntad del mismo
Dios »; amar con «el mismo amor con que él a ella la ama »; «un amor
es el de entrambos»; «que es el Espiritu Santo».

Il. — EI comentario del verso: «EI aspirar del aire » (CA, 38;
CB, 39)

23. —mQuien analice atentamente este texto verd que la idea clave
de toda la exposicion es el concepto de unién o de transformacion del
alma en Dios o en la SS. Trinidad. En sus explicaciones el Santo da
claramente a entender que el sentido de las expresiones que usa y de
las afirmaciones que hace dependen de ese concepto.

En el nim. 2, todo lo que dice de la aspiracion del Espiritu Santo
en el alma y la relativa aspiracion de ella, tiene su razén de ser en esto :
que el alma se une y trasforma «también en el Espiritu Santo, como en
las otras dos personas divinas » O sea, que todo esto se dice por razén
de la unién o transformacion del alma en la SS. Trinidad.

Segln el nim. 3 es el alma unida y transformada enDios, la que
aspira, etc. Y da aentender explicitamente que el almapuede
eso porque estd «unida en la SS. Trinidad ».

El concepto de «unidad y transformacion de amor» o de «unidn
de amor » es también la clave de la recta inteligencia de lo que dice en
el nim. 4.

24. — Recogemos ahora algunas afirmaciones y explicaciones perte-
necientes a la sustancia misma del comentario.
Por razén de la perfecta transformacion del alma en Dios, o de la
perfecta unién del alma con Dios, se dice :
1) que el almaaspira «la misma aspiracionque el Padre aspira

hacer

en el Hijo y el Hijoen el Padre, que es el mismo EspirituSanto que a
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ella le aspiran en la dicha transformacion » (n. 2). O, segun otra for-
mula, el alma hace «su obra de entendimiento, noticia y amor en la
Trinidad juntamente con ella como la misma Trinidad » (n. 3). - Y esto
se entiende «por modo participado ».

2) que el alma «esta deiforme y unida en la SS. Trinidad», y «se
hace Dios por participacion » (n. 2).

3) que «hace por participacion en... [el Padre y el Hijo] la misma
obra que ellos hacen por naturaleza, que es aspirar el Espiritu Santo »
(n. 4).

4) asi como el Padre y el Hijo son una misma cosa por naturaleza
(esencial y naturalmente), asi el alma es una misma cosa con Dios (con
el Hijo) no por naturaleza, sino «por unidad y trasformacién de amor »,
0 «por unién de amor ».

5) el alma «esos mismos bienes posee por participacion, que €l [Dios,
posee] por naturaleza ».

6) por todo esto las almas «verdaderamente son dioses por partici-
pacion, iguales y compafieros suyos de Dios ».

7) el Santo, como razdén de las cosas que va exponiendo, dice pa-
ralelamente (o equivalentemente) que el alma las tiene, o las hace, o
es tal «por transformacion o por unién de amor » 0 que las tiene, etc.
«por participacién » Con lo cual da a entender que concibe la trasfor-
macién o unién de amor como una participacion de Dios, como un «ser
Dios por participacion ».

Con esto tenemos indicados otros datos para la recta inteligencia de
la doctrina del Santo. Habremos de buscar qué entiende él por «ser
Dios por participacidn » (y expresiones correlativas); por aspirar la misma
aspiracion que el Padre y el Hijo; etc.

En este comentario se citan varios textos de la Sda. Escritura, y vie-
nen interpretados a la luz de los conceptos expuestos en él.6

I1l. — EI comentario de los versos: « Con extrafios primores —
Calor y luz dan junto a su querido» (Llama, estrofa 3)

25.  — En esta estrofa se dice que las «cavernas del sentido » del alma
reciben «los resplandores de las ldmparas de fuego » dan a su querido

6 Son los siguientes : Gal. 4, 6 («Quoniam autem estis filii [Dei] misit Deus
Spiritum Filii sui in corda vestra clamantem : Abba, Pater »). Jo. 17, 20-26.
(F1lSanto cita casi todas estas palabras del evangelio, pero sin seguir el mismo
orden de los versiculos). Il Petr. 1, 2-4. Antes de traer estos textos alude al
prélogo de San Juan («el Hijo de Dios nos alcanz6 este alto estado... como
dice San Juan, de poder ser hijos de Dios... »).
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esos mismos resplandores (luz y calor) que reciben de las lamparas, y
los dan con los mismos primores con que los reciben.

Las cavernas son las potencias del alma — las lamparas son los atri-
butos divinos : cada atributo es para el alma como una lampara, y Dios
es una inmensa lampara de todas las ldmparas juntas — los resplandores
de las ldmparas son las «noticias amorosas » 0 sea, noticias enamora-
doras (noticia y amor, luz y calor, luz que calienta o inflama) que Dios
comunica al alma o a las potencias del alma. — La luz y el calor que
las potencias del alma dan a Dios, son el conocimiento y el amor per-
fectisimos de Dios de que «arden » las potencias del alma, hecha asi
también ella ldmpara, por virtud de los resplandores que recibe de la
lampara-Dios.

En los versos 5y 6 (que aqui directamente nos interesan) se habla
precisamente de ese conocimiento y amor de Dios de que arde el alma,
y de las excelencias de los mismos.

26. — En el comentario se afirma, entre otras cosas, que el alma da
a Dios «al Espiritu Santo como cosa suya [del alma] con entrega volun-
taria, porque se ame como él merece » (LA, 3, n. 68) — el alma «hace
a Dios la entrega de Dios y de si misma en Dios con maravillosos mo-
dos » (ib. n. 71) — «aqui ama el alma a Dios, no por si, sino por el
mismo Dios; lo cual es admirable primor, porque ama por el Espiritu
Santo, como el Padre ama al Hijo, segln se dice por San Juan : La di-
leccion con que me amaste, dice el Hijo al Padre, esté en ellos y yo en
ellos ».7

27. — Hallamos también varios elementos paralelos a los que vimos
en los textos estudiados anteriormente. Asi por ejemplo, el entendi-
miento del alma estd «hecho uno con el entendimiento de Dios»; el
alma «estd hecha una misma cosa con él [Dios]»; «la voluntad de los
dos es una » [0 sea, las dos voluntades son una]; «la operacién de los dos
es una» [o sea, las dos operaciones, la del alma y la de Dios, son una
misma operacién, una misma cosa]; «en cierta manera es ella Dios por
participacion ».

7 Jo. iy, 26. Se notard que el texto es de los que cité en el comentario de
El aspirar del aire. — Precedentemente habia citado el texto Jo. iy, 10 (« Omnia
mea tua sunt et tua mea sunt... »), que recurrird en uno de los textos sanjua-
nistas que estudiaremos mas adelante, con su significativo contexto (cfr. nams.
56-58).
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28. — Y si bien se examina el texto se verd que estos elementos que
hemos notado, y otros semejantes, constituyen precisamente las razones
por las cuales se afirman aquellas cosas.

Asi por ejemplo, la donacién, que hace el alma, de Dios a Dios se
explica de esta manera :

«porque estando ella aqui hecha una misma cosa con él, en
cierta manera es ella Dios por participacién. Y a este talle,
siendo ella por medio de esta sustancial transformacién sombra
de Dios, hace ella en Dios por Dios lo que él hace en ella por si
mismo, al modo que él lo hace, porque la voluntad de los dos es
una, y asi la operaciéon de Dios y de ella es una » (DB, 3, n. 78).

Y mas adelante :

«... y asi entre Dios y el alma, estd actualmente formado un
amor reciproco en conformidad de la unién y entrega matri-
monial, en que los bienes de entrambos, que son la divina esen-
cia, poseyéndolos cada uno libremente por razén de la entrega
voluntaria del uno al otro, los poseen entrambos juntos, diciendo
el uno al otro lo que el Hijo de Dios dijo al Padre por San Juan,
es a saber : Omnia mea tua sunt, et tua mea sunt et clarificatus
sun in eis... » (DB, 3, n. 79).

29. — También aqui la razén fundamental y como la clave de toda
la doctrina del Santo en este comentario es el concepto de union, o de
transformacion del alma en Dios («siendo ella por medio [o por razén]
de esta sustancial trasformacion sombra de Dios...»).

Y aparece otra vez la importancia decisiva que tendrd en todo esto
poder determinar el sentido concreto que da San Juan de la Cruz a
las expresiones en que dice que el alma es Dios por participacion; que
son una misma cosa, 0 son uno el entendimiento del alma y el entendi-
miento de Dios, la voluntad del alma y la voluntad de Dios, la opera-
cion del alma y la de Dios, y, generalmente hablando, el alma y Dios.

Sera necesario también averiguar como entiende el Santo esa mutua
entrega y donacion (y correlativa posesion) de Dios y el alma.

IV. — Rutas a seguir en el estudio positivo del pensamiento de
San Juan de la Cruz

30. — Concluyendo diremos que los mismos textos fundamentales
nos indican las siguientes rutas que habremos de seguir para determinar
el pensamiento de San Juan de la Cruz acerca de la «igualdad de amor »:
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1) Naturaleza de la unién o transformacion del alma en Dios. Los
mismos textos fundamentales nos han indicado claramente que el con-
cepto de unidn o transformacion sera la clave de la recta inteligencia
del pensamiento del Santo en torno a la «igualdad de amor».

En relacion con el concepto de unién o transformaciéon estan las
siguientes expresiones, cuyo sentido concreto en el lenguaje y en la
mente del Santo serd necesario determinar : el alma y Dios son una
misma cosa (0, el alma es una misma cosa con Dios); el entendimiento
del alma y el de Dios son uno; de tal manera se unen las dos voluntades
(del alma y de Dios) que se hace de dos una; «ama con voluntad del
mismo Dios » «con el mismo amor de Dios »; «un amor es el de entrambos »;
la operacion de Dios y la operacion del alma son una misma operacion,
0 en otras palabras, la operacién del alma es una con la operacion de Dios.

2) El concepto de participacion de Dios. — También aparece como
fundamentalisimo y correspondiente al de transformacién o union. — Qué
es, segln San Juan de la Cruz, ser Dios por participacion, poseer los bienes
de Dios por participacion, hacer las mismas operaciones de la vida intima
de la SS. Trinidad, pero por participacién, o por modo participado, etc.

3) Qué sea, segun el Santo, la comunicacion de Dios al alma y
la mutua entrega (y correlativa posesién) del alma y de Dios.

4) Doctrina del Santo sobre el amor perfecto. Ese amor del alma a
Dios «igual» al amor de Dios al alma, nos ha dicho el Santo que es el
amor perfecto del alma a Dios. Por lo tanto, veamos cual es, segun el
Doctor Mistico, el amor perfecto del alma a Dios (0 en qué consiste
la perfeccion del amor del alma a Dios) y podremos determinar qué
sea la «igualdad de amor»...

5) En qué consiste, segln el Santo, la transformacion del alma en
la SS. Trinidad.

Como se ve el mismo San Juan de la Cruz, en los textos donde prin-
cipalmente ha hablado de la «igualdad de amor», indica los muchos
caminos que podemos y debemos andar en el inmenso campo del estudio
positivo de su pensamiento, para aclarar lo que él ha querido decir con
esas afirmaciones suyas que han parecido dificiles de entender teoldgi-
camente, y que han ocupado y preocupado seriamente a los estudiosos,
favorables o adversarios, de sus obras.

Empezaremos por aquello que los mismos textos nos indican como
la clave de todo lo demas : el concepto de union o transformacion. Lo
demas lo iremos tratando segln que la materia misma nos lo vaya po-
niendo en las manos. Pero antes se impone como indispensable orienta-
cion el tema que tratamos en el articulo siguiente.
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ARTICULO 3

NOTAS (EXTERNAS) CARACTERISTICAS DE «LA UNION»
Y NOMBRES DE LA MISMA

31. — Una lectura atenta de las obras de San Juan de la Cruz des-
cubre con facilidad que eso que él llama «union del alma con Dios »
es el término al cual quiere conducir al alma, y la razén intima de la
necesidad de la purificacion por él ensefiada (del camino de la unién).

Estas dos notas caracteristicas externas, digamoslo asi, de la union,
que obviamente se presentan al lector, le orientan en la bdsqueda de
los textos que le pueden y deben servir para establecer la doctrina del
Doctor Mistico acerca de la unién misma.

A este fin servird también notar brevemente los principales nombres
0 espresiones usadas por el Santo para designar ese término.

32.- Ya en el «Argumento » o primerisima pagina de la Subida,
leemos :

«Toda la doctrina que entiendo tratar en esta Subida del
Monte Carmelo, estd incluida en las siguientes canciones, y en
ellas se contiene el modo de subir hasta la cumbre del monte,
que es el alto estado de la ‘perfeccion que aqui llamamos unién
del alma con Dios ».

El término a que hay que llegar y la razén de la necesidad de la puri-
ficacion es el «alto estado de la perfeccidn» Esta realidad que es el
estado de la perfeccion, el Santo la designa con diversos nombres y
figuras.

33. — Unio6n

En el texto citado nos dice el mismo Autor uno de los nombres que
usa mas comunmente : union del alma con Dios. En otras partes la llama
unién de Dios, union divina, unién del Esposo, etc.

Naturalmente se tratara de estado de unién perfecta del alma con Dios.
Muchas veces afiade explicitamente que se trata de unién de amor, o
del amor, o por amor. De manera que el nombre completo (recogidos
los elementos de las diversas expresiones para designar la misma reali-
dad) resulta el siguiente : estado perfecto de unién de amor (o por amor,
o del amor) del alma con Dios (0 estado de union perfecta...).
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Con frecuencia el Santo usa de expresiones abreviadas; por ejemplo,
simplemente «la unién» «la union de amor» etc.; pero sin duda
alguna sobreentiende los demés elementos notados, como exige el pa-
ralelismo real de esas expresiones.

34. — Transformacion

Otro de los nombres usados para designar aquel «alto estado de la
perfeccion » es el de transformacion : transformacion del alma en Dios,
transformacion divina, etc.

Y también en este caso, si recogemos los diversos elementos indicados
por el paralelismo real de las expresiones en torno a esta «transforma-
cion », hallaremos que se trata del estado perfecto de transformacion por
amor (o de amor) del alma en Dios (o estado de perfecta transforma-
cioén...).8

35. — Otros nombres y figuras

Recojo algunos solamente, por brevedad.

Hallamos una expresion significativa en S2, 1, 2, donde dice que,
acabada la purificacién del espiritu, «se junta el alma con el Amado en
una union de sencillez y pureza y amor y semejanza ».

Es sabido que la llama también matrimonio espiritual y desposorio
espiritual.

Es conveniente notar que llama a la unién con Dios (al estado de la
perfeccién), simplemente «Dios » Y asi para decir que el alma camina
hacia la unién, o llega a la union dice : «va a Dios » (N2, 17, 8; SI, 12, 1)
— «sube a Dios » expresion paralela de «subir hasta la cumbre del
monte, que es el alto estado de la perfeccion que aqui llamamos unién
del alma con Dios » (N2, 20, 6) — «consigue su salud que es Dios »
(cfr. N2, 16, 10) — vuela a Dios (N2, 25, 4). El «dafio privativo » que
hacen al alma los apetitos desordenados es que le impiden la union.
Refiriéndose a esto se expresa de esta manera : «Aunque no ignoro que
hay algunos tan ciegos e insensibles que no lo sienten, porque como
no andan en Dios, no echan de ver lo que les impide a Dios » (SI, 12, 5).

He aqui otra expresién significativa : basta un apetito desordenado
«para poner un alma tan sujeta, sucia y fea, que en ninguna manera
pueda convenir con Dios en una unién » (Sl, 9, 3).

Hay otras muchas expresiones que dependen mas directamente del
contexto. Indico sélo algunos ejemplos : en un texto donde los apetitos

8 No creemos necesario citar textos para confirmar que el Santo da estos
nombres al estado de la perfeccion o al término al cual conduce al alma. Es
cosa obvia a cualquiera que se pone a leer atentamente las obras sanjuanistas.
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desordenados (que impiden la unién) son «puras tinieblas » la union
viene a ser «la luz de la divina unidn », «la pura y sencilla luz de Dios »;
y uno y otro por influjo del texto de S. Pablo : Quae conventio luci ad
tenebras? (cfr. SlI, 4,2). — En contraposicion a «noche oscura» (ca-
mino de la unién), la unién es «la divina luz de la union perfecta del
amor de Dios » (Sub., Prélogo, 1). — En los apitulos 4-6 de Sl se hallan
varios ejemplos de este género.

La unidn es «el espiritu de Dios » (el espiritu divino) en el alma :
«recibir el espiritu de Dios en pura transformacién» (cfr. SI, 5, 2).

La unién es la «cumbre del monte » como vimos ya en el texto del
Argumento de la Subida. Llegar a la unién es «subir al monte» (SlI,
5, 6-7), «venir a la grosura » (Sl, 7, 4), entrar en la «tierra de promision
de la union divina» (SI, 11,7).

Tendriamos que extender ain mucho este articulo si quisiéramos
recoger todos los nombres y expresiones usadas por San Juan de la
Cruz para designar ese término al cual conduce al alma. Quien desee
familiarizarse con el lenguaje y la doctrina del Santo haga por su cuenta
ese trabajo : vera que se le aclaran muchos equivocos, se resuelven vanas
dificultades que se cree bailar en las obras sanjuanistas y se le abren
horizontes luminosos en el estudio de la doctrina del Doctor Mistico.

36. — Concluyendo llamaremos la atencion sobre la importancia del
amor segun resulta ya de la sola terminologia usada por el Santo para
designar el término a que conduce al alma.

Hemos visto que la realidad de que tratamos es «el alto estado de
la perfeccion » Pues bien; se trata concretamente de la perfeccion del
amor del alma a Dios, o del amor perfecto del alma a Dios.

Bastaran algunos textos :

«... tiene el alma por gran dicha y ventura haber pasado por él [por
el camino estrecho] a la dicha perfeccion de amor » (Noche, Prél. después
de la poesia). Se notard la fuerza de este texto, para demostrar lo que
pretendemos, por razén del contexto. Esta «perfeccion de amor » es lo
mismo que «la perfeccion, que es la unién de amor con Dios » 0 «esta
alta y dichosa unién con Dios ».

«... el alma que ama a Dios no ha de pretender ni esperar otra cosa
de él, sino la perfeccion del amor» (CA, 9, 6). — En el CB este texto,
que es el final del comentario de la estrofa 9, se halla retocado en esta
forma : «... el alma que ama a Dios no ha de pretender ni esperar otro
galardon de sus servicios, sino la perfeccion de amar a Dios » — En otras
palabras, el alma amante de Dios no pretende otra cosa que amar per-
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fectamente a Dios : precisamente lo que dice el primero de los textos
fundamentales en la cuestion de «la igualdad de amor».

Al estado en que se halla el alma que ama perfectamente a Dios el
Santo lo llama estado de unién del alma con Dios, o transformacién
del alma en Dios; y lo llama asi porque realmente lo es : es una unién
del alma con Dios, es una trasformacidn del alma en Dios. Precisamente,
concretamente unién de amor, transformacion de amor o por amor, o
del amor. Se trata de la union o trasformacion propria, caracteristica,
especifica del amor.

37. — Con solo considerar sumariamente los diversos nombres usados
por el Santo para designar el término a que conduce al alma hemos
dado un buen paso hacia la concepcién sintética de los diversos temas
que tendremos que ir estudiando analiticamente. Se recordara que,
recogiendo las diversas expresiones que us6 el Santo para designar el
tema de nuestro trabajo («la igualdad de amor »), vimos que aquel amor
del alma a Dios «igual» al amor de Dios al alma era el amor perfecto,
la perfeccion del amor del alma a Dios. Después, estudiando las afir-
maciones y explicaciones de San Juan de la Cruz acerca de esa «igual-
dad de amor », concluimos que la clave de toda su doctrina era su idea
acerca de la unién o transformacién del alma en Dios. Ahora vemos que
el estado de la unién o transformacion es precisamente el estado de la
perfeccion del amor del alma a Dios.

38. — A continuacién estudiaremos qué sea, segun San Juan de la
Cruz, esta union o trasformacién propria y especifica del amor perfecto.

No nos entretenemos aqui en enunciar los diversos temas que iremos
tratando para poner en claro esa doctrina, ni en hacer ver la concatena-
cion entre ellos. Esto se ira viendo poco a poco a la luz de los datos
positivos que nos ofrecera el mismo Doctor Mistico.

ARTICULO 4

TRANSFORMACION - CONFORMIDAD - SEMEJANZA -
IGUALDAD - UNION

39. — Nos ha dicho el Santo desde la primera pagina de la Subida,
que el término al cual conduce al alma es el estado de la perfeccion, y
que a este estado da el nombre de unién del alma con Dios.9

9 Cfr. el «Argumento » de la Subida, citado ya anteriormente, en el num. 32.
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El estado de la perfeccion es la realidad a la cual el Doctor Mistico
da el nombre de unién. El sentido concreto de este apelativo estard
condicionado por la naturaleza de la realidad a que se aplica, y no vice-
versa.

Hablando a priori podemos entender la palabra union en muchos
sentidos, porque de hecho se dan muchas clases de uniones : unién
sustancial y uniones accidentales de diversisimas maneras. En nuestro
caso la expresion «unién del alma con Dios » no podré tener indistin-
tamente cualquiera de los sentidos aprioristicamente posibles de la pa-
labra unidn, sino solamente aquel concepto concreto y especifico que
sea posible y le corresponda dada la naturaleza del estado de la per-
feccion cristiana o espiritual de que hable San Juan de la Cruz.

En el presente articulo queremos, como primer paso necesario de
nuestra investigacion, determinar qué concepto especifico de unidn tiene
el Doctor Mistico cuando aplica ese nombre al tema central de sus
escritos. En otras palabras : de qué especie de union se trata, segun el
Santo, cuando nos habla de la unién de amor del alma con Dios; en
qué sentido especifico llama el Santo union con Dios al estado de la
perfeccion.

Para San Juan de la Cruz procederia precisamente al revés de lo de-
bido quien, partiendo de un concepto mas o menos imprecisado y aprio-
ristico de union, quisiera establecer la naturaleza del estado de la per-
feccion, o del camino que conduce al mismo, arguyendo que el estado
de la perfeccion es la union del alma con Dios. Porque para llamar le-
gitimamente unién del alma con Dios al estado de la perfeccién, es ne-
cesario dar a la palabra union precisamente el sentido especifico que le
corresponde dada la naturaleza de la perfeccion cristiana, y no otro
sentido.

Una vez establecido dicho concepto especifico de unién, se podra
exponer el estado de la perfeccién usando de esa palabra y su correspon-
diente concepto, y se podra también explicar e ilustrar con todos los
conceptos, expresiones y figuras que la palabra unién concretamente
entendida comporta, sugiere o consiente, no solo en la linea filosofica
0 teoldgica, sino también en el aspecto de la expresion literaria : figuras
de pensamiento y de diccion, tropos, uso literal o alegérico o simbdlico
de los textos de la Sda. Escritura, etc. Es lo que ha hecho San Juan de
la Cruz.

Con esto creemos haber insinuando suficientemente la importancia
suma que atribuimos al presente articulo, destinado a determinar el
sentido especifico de union que tiene en la mente San Juan de la Cruz
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cuando dice que el estado de la perfeccion es «la unién de amor o
por amor del alma con Dios ».

Para determinarlo tendremos también presentes todos los otros nom-
bres o expresiones que usa el Doctor Mistico para designar la misma
realidad (el estado de la perfeccidon) y que hemos ido encontrando ya
en las paginas anteriores : transformacion del alma en Dios; «igualdad
de amor»; etc.

I. — Notas sueltas de graméatica castellana

40. — Los derivados en cién («acion » «icién ») son «nombres de
accion y a veces de accién y efecto ».10 Esto es, son nombres que indican
la accion propia del verbo de que derivan, y a veces significan también
el efecto de esa misma accion, la cosa hecha.

En el Diccionario de la Real Academia Espafiola hallamos las siguien-
tes definiciones de tales derivados : « TRANSFORMACION = accién y efecto
de transformar o transformarse » - «comunicacion = accion y efecto
de comunicar o comunicarse » - «INFORMACION = accion y efecto de
informar o informarse » - «exHiBICION = accion y efecto de exhibir » -
«EXCLUSION = accion y efecto de excluir » - etc.

«TRANS - preposicion inseparable que en las voces simples de nuestra
lengua a que se halla unida significa... o denota cambio o mudanza
como en transformar » (Diccionario de la Real Acad.).

41. — «conN - preposicion que significa la concurrencia y compafiia
de personas o de cosas... el medio o instrumento con que se hace una
cosa... las circunstancias con que se ejecuta o sucede una cosa » «En
composicion [como en nuestro caso] conserva siempre su indole, ya se
una a verbo, ya a nombre, pues nunca deja de expresar unién, semejanza,
cooperacion, afinidad entre diferentes personas, objetos o acciones »Al

«CONFORMAR... Ajustar, concordar una cosa con otra... / Convenir
una persona con otra, ser de una misma opinién o dictamen... » - «con-
ForME... lgual, proporcionado, correspondiente. / Acorde con otro en
un mismo dictamen, o unido con él para alguna accién o empresa... » -
«Conformidad... Semejanza entre dos personas. / lgualdad, correspon-
dencia de una cosa con otra. / Union, concordia y buena correspondencia
entre dos o méas personas. / ...Adhesion intima y total de una persona
a otra. / ...» (Diccionario de la Real Academia).

10 Real Academia Espafiola, Graméatica de la Lengua espafola, ed. 1931,

nim. 182.
11 Gramatica, n. 265, e.
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42. — sebastian de Covarrubias, €N SU «Tesoro de la lengua caste-
llana o espafiola», publicado en 1611, daba las siguientes explicaciones :
«CONFORMAR. Ser de un acuerdo y de una voluntad. Conformidad. Con-
formes. Conformarse con el parecer de otro, arrimarse a él. Todo esto
es llano y no ay en qué reparar...» - «Formar. Dar forma a alguna
cosa. Formar el punto en mdusica es darle perfecto... Conforme, lo que
se ajusta con otro en forma o en volimtad, que es conformidad. Confor-
marse, convenirse y concertarse. No conformar una cosa con otra, no
convenir ni ser conformes...».12

43. — Afadimos unas sencillas y obvias reflexiones acerca de estos
datos de la gramatica y del diccionario, aplicandolos a nuestra materia.

Tanto «transformacion » como «conformidad » son compuestos de-
rivados de «forma ».

Como quiera que «trans » significa cambio o mudanza, «transforma-
cion » significara cambio o mudanza de forma.

En nuestro caso se trata de la transformacion del alma en Dios. O sea,
que el alma cambia de forma: deja la suya y adquiere la «forma» de Dios.

Queda excluido que se trate de una transformacion sustancial (en
sentido estrictamente filoséfico), de una transubstanciacion del alma en
Dios,pues es cosaclaramente admitida y afirmada por San Juan de la Cruz
que el alma transformada en Dios queda siempre realmente distinta de
Dios, a infinita distancia de El, criatura realmente distinta del Creador.13

12 Se notara el paralelismo con la expresién que vimos en San Juan de la
Cruz, «convenir con Dios en una unién» (supra, nam. 35). «Convenir» en el
sentido de «concordar » una cosa con otra. — Sebastian de Covarrubias,
estrictamente contemporaneo del Doctor Mistico (nacié tres afios antes que
San Juan de la Cruz, los dos fueron contemporaneamente alumnos de la Uni-
versidad de Salamanca, y fueron ordenados sacerdotes el mismo afio) publico
su Tesoro de la Lengua castellana o espafiola el afio 1611. — Esta obra ha sido
reimpresa recientemente en la siguiente edicién, que es la que usamos : Se-
bastian de Covarrubias, Tesoro de la Lengua Castellana o Espafiola, segln
la impresién de 1611, con las adiciones de Benito Remigio Noydens publicadas
en la de 1674. Edicién preparada por Martin de Riquer, Barcelona, 1943. Cfr.
p. 349 (Conformar), pp. 604-605 (Formar).

13 Recogemos sélo algunos textos. «Y se hace tal unién cuando Dios hace
al alma esta sobrenatural merced, que todas las cosas de Dios y el alma son
unas en transformacién participante ; y el alma mas parece Dios que alma,
y aun es Dios por participacion ; aunque es verdad que su ser naturalmente
tan distinto se le tiene del de Dios como antes, aunque esta transformada ;'como
la vidriera le tiene distinto del rayo estando de él clarificada » (S2, 5, 7). —
«... después la llama Dios y la mete en este huerto florido suyo [de la perfecta
transformacién en Dios] a consumar este estado felicisimo del matrimonio con-
sigo, en que se hace tal junta de las dos naturalezas y tal comunicaciéon de la
divina a la humana, que no mudando alguna de ellas su ser, cada una parece
Dios... » (CB, 22, 4). —e+Para no repetir textos que citamos en otras ocasiones,
remitimos a los numeros 60 (donde citamos el texto N2, 20, 5), 64 (BC, 31, 1)
145 (CB, 39, 5).
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Por lo tanto esa «forma » de Dios que adquiere el alma no serd nunca
la «forma» de Dios entitativa y numéricamente tomada, sino una
«forma» creada, numérica y entitativamente distinta de Dios. Pero
esta nueva «forma » que adquiere el alma, tendrd que ser (de alguna
manera, al menos) como la «forma » de Dios, tendrd que convenir con
la de Dios, pues de lo contrario no se podria hablar de transformacion
en Dios.

Conformidad entre dos cosas o dos personas significa precisamente
que convienen, concuerdan, son semejantes en cuanto a la forma, o
sea, en ese orden en que se llaman conformes.

Transformacion, segin nos dijeron la gramatica y el diccionario,
significa la accién de transformar (transformacion in fieri), y el efecto
o la obra realizada por esa misma accion (transformacion in facto esse).

La transformacion in facto esse es precisamente la conformidad.

En cualquier momento del proceso de la transformacién (de la accion
de transformar) el grado de transformacion realizada (in facto esse) sera
precisamente el grado de conformidad conseguida. En la medida en que
habré transformacion in facto esse cesara la transformacion in fieri; en
otras palabras, en la medida que se da transformacion-efecto cesa la
transformacion-accion. Esto equivale a decir que lo que estd hecho ya
no esti por hacer, lo cual es bastante sencillo y obvio.

Toda la razon de ser, y al mismo tiempo el fruto propio de la accién
de transformar una cosa en otra, es precisamente hacer que la una sea
conforme a la otra. Conseguido el fin, cesa el medio.

La perfecta transformacion in facto esse, es la perfecta conformidad.
Una vez conseguida la completa transformacion in facto esse acaba la
transformacion in fieri, esto es, ya no puede haber ulterior transforma-
cién. En otras palabras, una vez conseguida la perfecta conformidad
(que es la trasformacion in facto esse) ya no puede haber més transfor-
macion in fieri.

Insistiendo en la misma linea del sentido corriente de las palabras
segun la gramética y el diccionario, veriamos que transformacion-efecto
y conformidad significan semejanza (cfr. supra nim. 41). De hecho, si
se reflexiona un poco sobre ese sentido obvio de las palabras se vera
que tratdndose de conformidad de dos cosas real y numéricamente distin-
tas, tal conformidad no puede menos de reducirse a semejanza. Dos
cosas se dicen conformes en el orden y en la medida en que concuerdan
0 son semejantes entre si.

Y veriamos también que conformidad y semejanza entre dos cosas
se llama union de las mismas (cfr. supra nim. 41). Ya al tiempo de
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Covarrubias, segun el lenguaje corriente se decia que dos pareceres o
dos voluntades conformes son un acuerdo y tma voluntad.14

De todo esto resulta que en el uso corriente en buen castellano de las
palabras en cuestidn, la transformacién-hecha de una cosa en otra es
conformidad o semejanza con ella. Y de dos cosas conformes o semejan-
tes, por razon y en la medida de dicha conformidad y semejanza entre
las mismas, se dicen ser una cosa. Por eso entre dos cosas conformes
0 semejantes se dice que existe union (ser uno), pero no cualquier clase
de unidn, sino, especificamente, union de conformidad (de transforma-
cion hecha) o unién de semejanza. Asi también, la conformidad (la
transformacién hecha) y la semejanza se llaman unién entre las dos, o
de las dos cosas conformes o semejantes.

Pero serd mejor dejar en este punto nuestras consideraciones y ceder
la palabra al Doctor Mistico.

Il. — Textos sanjuanistas en que aparece que la unién o trans-
formacion del alma en Dios es la conformidad o semejanza
0 igualdad

44, — No esperemos que San Juan de la Cruz sienta la necesidad
de detenerse a dar una explicacién de gramatica y terminologia al estilo
de la que acabamos de esbozar. Sin duda para €él, no menos que para
Covarrubias, «todo esto es llano, y no hay en qué reparar».15

En los textos que vamos a recoger, el Doctor Mistico expone puntos
de su doctrina espiritual, y no cuestiones de gramatica y de vocabulario.
Pero de sus explicaciones mismas de la vida espiritual resulta con cla-
ridad, segun creemos, el sentido que daba a las palabras que nos inte-
resan al presente, y que no es otro que el que hemos recogido de la gra-
matica y del diccionario.

Los textos copiados en este apartado contienen elementos de mucho
valor para diversas cuestiones doctrinales. Aqui los traemos solamente
para demostrar que, segun el Santo, la unién o transformacion del alma
en Dios es la conformidad, o semejanza o igualdad (de amor, o por
amor) del alma con Dios; que se trata especificamente de unién de se-
mejanza, o de conformidad (o de transformacion hecha). La ulterior
explicacion de esa semejanza de amor sera el tema de los articulos
sucesivos de este mismo trabajo. Nos permitiremos también llamar ja
atencién sobre la relacion de estos textos con los que notamos como
fundamentales para la «igualdad de amor ».

14 «Conformar. Ser de un acuerdo y de una voluntad » (cfr. supra, nim. 42).
15 Cfr. supra, num. 42.
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Primer texto: EI argumento desarrollado en SlI, ce. 4-6

45. — San Juan de la Cruz quiere demostrar que para llegar a la
unién con Dios por amor (a la transformacién en Dios por amor) es
necesario que el alma se purifique de todo amor o afecto desordenado
a las criaturas.16

Las expresiones usadas por el Santo dan a entender que ha querido
dar un argumento fundado en la naturaleza misma de las cosas de que
trata. San Juan de la Cruz gusta de ir a la raiz y a la sustancia de las
cosas, y en este punto capitalisimo de su doctrina no podia contentarse
de argumentos de hojarasca.

Como fundamento de toda su argumentacién pone el principio si-
guiente : «el amor hace semejanza entre lo que ama y es amado» (SlI,
4, 3). Lo repite y lo recuerda varias veces, bajo diversas formas, porque
realmente es como el alma de su demostracion, el que da vigor y fuerza
probativa a toda ella. En dos ocasiones usa esta expresidn : «... porque
(pues), como habernos dicho, el amor hace igualdad y semejanza» (Sl,
4.,4; SI,5, 1).

46. — «lgualdad y semejanza »: dos palabras, que en la intencion
del Autor, significan lo mismo, son practicamente sinénimas.17

En el lenguaje de amor de San Juan de la Cruz «igualdad » y «se-
mejanza » vienen a ser sindnimos, de manera que usa indistintamente
de una o de otra para significar el mismo concepto.

La afirmacion es sin duda importantisima. Podriamos traer muchos
textos en apoyo de ella, pero creemos bastara uno muy claro, tomado
precisamente del lugar donde, iniciando la demostracién que vamos a
estudiar, enuncia su principio fundamental :

16 Este es el sentido inmediato de la argumentacién, porque el Santo, por
razén de la metafora bajo la cual nos presenta el camino de la unién (la nnoche
oscura »), tiene de mira directamente el aspecto negativo del mismo. El aspecto
positivo, fundamental y principal en la mente del Santo, es que para llegar
a la unién el alma tiene que caminar positivamente en amor de Dios, hasta
conseguir el amor perfecto ; o, segin la bella expresién del Santo, hasta «subir
a este monte a hacer de si misma altar en el que se ofrezca a Dios sacrificio de
amor puro y alabanza y reverencia pura » (Si, 5, 7). Dijimos algo de esto en
nuestro estudio El Diptico Subida-Noche, publicado en el volumen Sanjua-
nistica. Studia a Professoribus Facultatis Theologicae Ordinis Carmelitarum
Discalceatorum edita, Romae, 1943, pp. 35 y 42.

17 Casi no hay pagina de San Juan de la Cruz donde no se hallen ejemplos
de este uso de dos palabras unidas con la conjuncién copulativa, para signifi-
car una sola cosa. Se encuentran también con frecuencia en otros autores de
su tiempo.
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«Para que probemos mejor lo dicho es de saber, que la afi-
cion y asimiento que el alma tiene a la criatura iguala a la
misma alma con la criatura, y cuanto mayor es la aficién, tanto
mas la iguala y hace semejante, porgque el amor hace seme-
janza entre lo que ama y es amado » (Si, 4, 3).

La aplicacion del principio a la materia de que trata es obvia : el
amor a las criaturas hace al amante semejante a las criaturas, y el amor
de Dios le hace semejante a Dios.18

47. —La argumentacion del Santo, reducidaa forma silogistica, viene
a ser la siguiente :

Mayor del argumento. EI amor hace al amante semejante al amado.
Por lo tanto el amor a las criaturas hace semejante a las criaturas, y el
amor de Dios hace semejante a Dios.

Menor del argumento. ElI alma no puede, al mismo tiempo, ser se-
mejante a las criaturas por el amor de ellas y... estar unida con Dios o
transformada en Dios por amor de él. Esta imposibilidad de ser las dos
cosas al mismo tiempo, o esta incompatibilidad de la semejanza con las
criaturas por amor de ellas y de la unién con Dios por amor, es intrin-
seca a la naturaleza misma de estas cosas : «por el mismo caso que el
alma ama algo [fuera de Dios, desordenadamente] se hace incapaz de
la pura luz de Dios y su transformacion » (SI, 4,3). — «La razon es,
porque dos contrarios (segin nos ensefia la filosofia) no pueden caber en
un sujeto...» (Sl, 4,2, puede verse también SlI, 6, 1).

Conclusion. Para llegar a la unién con Dios por amor, o a la trasfor-
macién en Dios por amor, es necesario que el alma se purifique del
afecto (desordenado) de las criaturas.

Podriamos dar a la conclusion esta otra forma : para llegar a la unién
con Dios (o transformaciéon en Dios) por amor es necesario que el alma
expela o vacie de si toda semejanza con las criaturas causada por el amor
desordenado de ellas.

Queda por demostrar la menor. El Santo lo hace de esta manera : la

18 San Juan de la Cruz contrapone el amor de las criaturas al amor de Dios,
porque concretamente se refiere al amor desordenado de las criaturas, o sea sin
el debido orden y sujecién a Dios, «...el que quiere amar alguna otra cosa
juntamente con Dios, sin duda es tener en poco a Dios, porque pone en una
balanza con Dios, lo que sumamente... dista de Dios. Ya se sabe bien por expe-
riencia que cuando una voluntad se aficiona a una cosa, la tiene en mas que
otra cualquiera, aunque sea muy mejor que ella, si no gusta tanto de la otra.
Y si de una y de otra quiere gustar, a la mas principal por fuerza ha de hacer
agravio, pues hace entre ellas igualdad. Y por cuanto no hay cosa que iguale
con Dios, mucho agravio hace a Dios el alma que con él ama otra cosa, o se
ase a ella » (Si, 5, 4-5).



36 FR. JUAN DE JESUS MARIA, O.C.D.

semejanza con las criaturas por el amor desordenado de ellas, y la unién
o transformacion en Dios por amor puro de él son dos contrarios que
no pueden caber en un sujeto, porque entre las criaturas contra-
puestas a Dios y Dios mismo hay una distancia, una diferencia, una
oposicion neta... Las criaturas contrapuestas al Criador nada son; su
hermosura contrapuesta a la hermosura de Dios essuma fealdad; su bon-
dad, suma malicia; su subiduria, ignorancia; etc. Por lo tanto, concluye
cada vez el Autor, por el mismo caso que el alma se hace semejante, por
amor desordenado, a la criatura se hace incapaz de la unién con Dios
por amor de él. 0 en otras palabras : por el mismo caso que el alma
ama desordenadamente a la criatura, en esa misma medida se hace
incapaz del puro amor de Dios.

48. — EI contexto real y logico exige que alli donde el Santo dice
«unién » o «transformacion » se entienda «semejanza » con Dios por
amor. Solamente asi el argumento es logico y solidisimo, y tiene el sen-
tido que le dan las expresiones : «por el mismo caso que... », «dos con-
trarios (segln nos ensefia la filosofia) no pueden caber en un sujeto »
Si la unién o transformacién no es la semejanza, no vemos qué tenga
que ver la menor del argumento con la mayor, ni comprendemos por
qué, como fundamento de toda la argumentacién, ha puesto el principio
de que el amor hace semejanza. Todo el argumento viene a resultar un
enredo inextricable que no tiene que ver nada con la ldgica.

Ademas : Cqué mayor transformacion en Dios podemos pensar que
aquella en que el alma llegue a ser «igual»a Dios? Hemos encontrado
ya la expresion segun la cual, al estar transformados en Dios o ser Dios
por participacion lo llama San Juan de la Cruz ser «iguales » a Dios.
Pues bien, ya hemos visto que en el lenguaje del Santo «igualdad » es
sinénlmo de «semejanza » Por lo tanto la transformacién hecha, es la
semejanza.

19 Da expresion a que hemos aludido es la siguiente : «verdaderamente son
dioses por participaciéon, iguales y compafieros suyos de Dios » (cfr. supra, num.
24, 6). En ella se indica ya la interpretacion que damos (porque «compafie-
ros » equivale a «conformes» o0 «semejantes»). No insistimos, porque halla-
remos textos explicitos méas adelante (nims. 56 y 60).

Al presente no nos interesa perfilar la argumentacién con todo detalle para
explicar y justificar la doctrina contenida en la misma. Para ello tendriamos
que ilustrar la amplitud de significado de la palabra tcriatura » (para lo cual
puede servir S2, 5, 4 y las numerosas alusiones de los textos que estamos estu-
diando), y explicar en qué puede consistir el apego desordenado, y su corres-
pondiente purificacion, «de su entender, gustar y sentir » aun acerca de las
cosas de Dios. — Tendriamos que hacer resaltar tembién otros aspectos de su
doctrina sobre el amor. Sefialamos solamente uno que el Santo recuerda en
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49. — Estableciendo que en el lenguaje de amor de San Juan de la
Cruz «igualdad » y «semejanza » son sindnimos hemos dado un paso
decisivo en el estudio del tema general de nuestro trabajo : la cuestidn
de la «igualdad de amor» se trasforma en la de la «semejanza de
amor»... Con la frase «le amaréa tanto como es amada», el Doctor Mis-
tico quiere decir que el alma perfecta ama a Dios con un amor seme-
jante al amor con que Dios ama al alma. Se intuye ya la importancia
de esto en la interpretacion de otras expresiones del Santo en torno a
«la igualdad de amor»; pero no precipitemos los pasos.

Segundo texto: S2, cap. 5

50. — El Autor declara explicitamente su intencion de exponer aqui
«qué cosa sea ésta que llamamos unién del alma con Dios » para que
se entienda mejor la doctrina del camino de la union que expondra a
lo largo de la obra (cfr. S2, 4, 8). Quiere explicarse con claridad acerca
de lo que él entiende por unién del alma con Dios : se trata, pues,
de un texto de importancia excepcional para el tema del presente
articulo.

Con el intento de precisar de qué clase de unién se trata dice, del
modo mas explicito posible, que es unién de semejanza, con el «de»
especificativo. Que esta union de semejanza «es » la plena conformidad,
y que ésta corresponde ni mas ni menos a la perfecta transformacion
in facié esse. Trazado en breves lineas todo el trabajo de purificacion
que hay que realizar, todo el camino que hay que recorrer para llegar
a la union, sintetiza diciendo que es echar de si el alma «todo lo que
es disimil y disconforme a Dios » con lo cual consigue la perfecta «se-
mejanza de Dios ». Tener la voluntad «totalmente conforme y semejante »
a la voluntad de Dios, es tenerla «unida y transformada » en Dios. El
estado de la perfeccion («que aqui llamamos unién del alma con Dios »
cfr. supra, nim. 39) «es tener un alma similima a Dios en pureza ».

esta misma argumentacién y que es también esencial en la mente del Autor :
«el amor no solo iguala mas aun sujeta al amante a lo que ama» (Si, 4, 3).
Es esencial al amor esa sujecién al amado. Cuando el alma tiene afecto desor-
denado, aunque solo minimamente, a criatura, en esa misma medida deja de
estar sujeta a Dios (o conforme a él), lo cual indica a su vez que le falta aquella
mayor perfeccion de amor que le llevaria a sujetarse a él (a conformarse con él)
hasta en ese detalle. En el capitulo X1 el Autor volvera sobre la materia, para
insistir en que «es necesario para llegar a la divina unién carecer el alma de
todos los apetitos, por minimos que sean » Para demostrar esta necesidad re-
currird otra vez a la naturaleza misma de las cosas de que trata, y hara resaltar
precisamente que la unién es la perfecta conformidad con la voluntad de Dios.
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En breve, los textos del capitulo 5 del libro segundo de la Subida
revelan con claridad que San Juan de la Cruz entiende las palabras en
cuestidbn como explicamos antes segln la gramatica y el vocabulario
castellanos : transformacion-hecha es igual a conformidad, igual a se-
mejanza (o igualdad), igual a unién. La unién de que se trata es union
de semejanza, o sea, esa union (ser una cosa) que se dice de dos cosas
semejantes por razon y en la medida de la semejanza; es unién de con-
formidad (ser o estar en uno conformes); es unién de transformacion
hecha o conformidad : ser semejantes a Dios, ser o estar en uno conformes
(transformados) en él.

Damos a continuacién los textos sin mas comentario particular de
cada expresion. Creemos que bastardn los subrayados para hacer ver
lo dicho.

En el largo texto tomado del niamero 3 pruébese a leer seguidas sola-
mente las palabras subrayadas y se percibird mas la claridad con que
estd dicho lo que queremos hacer resaltar. Varios detalles de las expre-
siones usadas en estos textos se deben al intento concreto de proponer
la naturaleza de la unién como la razén exigitiva de la necesidad de la
purificacion. Hay que tenerlo presente para no encontrar dificultades
donde no las haya.

51. — En el nim. 3 leemos :

«Para entender, pues, cual sea esta unién de que vamos tra-
tando, es de saber, que Dios, en cualquiera alma, aunque sea
la del mayor pecador del mundo, mora y asiste sustancialmente.
Y esta manera de unién siempre estd hecha entre Dios y las
criaturas todas, en la cual les estd conservando el ser que tie-
nen ; de manera que si de ellas de esta manera faltase, luego
se aniquilarian y dejarian de ser.

Y asi, cuando hablamos de unién del alma con Dios, no habla-
mos de esta sustancial que siempre esta hecha ; sino de la uni6n
y transformacién del alma con Dios que no estd siempre hecha,
sino s6lo cuando viene a haber semejanza de amor; y, por tanto,
ésta se llamara unién \y transformacién] de semejanza,
asi como aquella unién esencial o sustancial. Aquella natural;
ésta sobrenatural.

La cual [unién de semejanza, de que vamos tratando] €s
cuando las dos voluntades, conviene a saber, la del alma y la
de Dios, estdn en uno conformes, no habiendo en la una cosa
que repugna a la otra. Y asi, cuando el alma quitare de si to-
talmente lo que repugna y no conforma con la voluntad divina,
quedara transformada en Dios por amor ».
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52. — EIl ndm. 4 bien podria decirse un sumario del argumento de
S2, cc. 4-6, que estudiamos en las paginas precedentes. Tomamos de
él lo siguiente :

«... Y por cuanto toda cualquier criatura y todas las acciones
y habilidades de ella no cuadran ni llegan a lo que es Dios,
por eso se ha de desnudar el alma de toda criatura, y acciones y
habilidades suyas, conviene a saber : de su entender, gustar y
sentir, para que echado todo lo que es disimil y disconforme a
Dios, venga a recibir semejanza de Dios, no quedando en ella cosa
que no sea voluntad de Dios. Y asi se transforma en Dios » (S2, 5, 4).

«... a aquella alma se comunica Dios mas, que estd mas aven-
tajada en amor ; lo cual es tener mas conforme su voluntad con
la de Dios. Y la que totalmente la tiene conformey semejante,
totalmente estd unida y transformada en Dios por amor» (ibid.).

53. — Y en el nim. 5, después de citar el texto latino del evangelio
de S. Juan, 3,5, afiade :

«Quiere decir : el que no renaciere en el Espiritu Santo, no
podra ver este reino de Dios, que es el estado de la perfeccion ;
y renacer en el Espiritu Santo en esta vida, es tener un alma
similima a Dios en pureza, sin tener en si alguna mezcla de
imperfeccién, y asi se puede hacer pura transformacién por
participacién de unién, aunque no esencialmente »

El Santo prosigue explicando su idea por medio de comparaciones
(el rayo del sol que da en la vidriera; la imagen muy perfecta...). Textos
que serian también atiles aqui, pero que no nos detendremos en copiar.

Tercer texto: CB, cancion 12, nims. 7-8 (igual en el CA, 11, 6-7)

54. — Se trata de la estrofa : «jOh, cristalina fuente - Si en esos tus
semblantes plateados - Formases de repente - Los ojos deseados - Que
tengo en mis entrafias dibujados!».

Los «ojos deseados » son las verdades — objetivamente llenas de amor
y que se presentan al alma como tales — acerca de Dios, por cuyo vivo
conocimiento y amor el alma arde en deseos de acabar de ver clara-
mente y gozar sin velos de Dios en la gloria. Las «entrafias » en que se
le dibujan estos ojos, son las potencias espirituales del alma. Después
de hablar «del dibujo de la fe » en el entendimiento, escribe :

«... hay otro dibujo de amor en el alma del amante, y es
segun la voluntad, en la cual de tal manera se dibuja la figura
del Amado y tan conjunta y vivamente se retrata, cuando hay
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unién de amor, que es verdad decir que el Amado vive en el
amante, y el amante en el Amado. Y tal manera de semejanza
hace el amor en la transformacién de los amados, que se puede decir
que cada uno es el otro, y que entrambos son uno... Da razén es,
porque en la unién y transformacién de amor el uno da posesion
de si al otro, y cada uno se deja y trueca por el otro ; y asi cada
uno vive en el otro, y el uno es el otro y entrambos son uno por
transformacién de amor. Eso es lo que quiso dar a entender San
Pablo cuando dijo... Vivo yo, ya no yo, pero vive en mi Cristo.
Porque en decir ,, vivo yo, ya no yo ”, di6 a entender que aun-
que vivia él, no era vida suya, porque estaba transformado en
Cristo, que su vida mas era divina que humana ; y por eso dice
que no vive él, sino Cristo en él1» (nUm. 7).

«De manera que segun esta semejanza de transformacién, pode-
mos decir que su vida y la vida de Cristo toda era una vida por
unién de amor, lo cual se hard perfectamente en el cielo en di-
vina vida en todos los que merecieren verse en Dios ; porque
transformados en Dios vivirdn vida de Dios y no vida suya,
aunque si vida suya, porque la vida de Dios sera vida suya.
Y entonces dirdn de veras : vivimos nosotros y no nosotros,
porque vive Dios en nosotros. Do cual en esta vida, aunque
puede ser como lo era en San Pablo, no empero acabada y per-
fectamente, aunque llegue el alma a tal transformacién de amor
que sea en matrimonio espiritual, que es el mas alto estado a
que se puede llegar en esta vida, porque todo se puede llamar
dibujo de amor en comparaciéon de aquella perfecta figura de
transformacién de gloria» (num. 8).

55.  — En este texto se ve que la obra de la accién transformativa del

amor, la transformacion in fado esse, es la semejanza de amor. Y esta
semejanza es la union existente entre los dos.

El amor, trasformando a los amantes, los hace tan semejantes que,
aunque numérica y entitativamente distintos, «se puede decir... que
entrambos son uno » La semejanza es la razén por la cual se dice que
entrambos son uno. cQué mayor unién entre dos que llegar a ser uno,
una misma cosa? «Entrambos son uno» por razén de la semejanza
causada por el amor. Esta semejanza de amor, este «ser uno» por
amor, es la uniéon de amor (o por amor) de que habla habitualmente
el Santo.

Aqui hallamos explicitamente dicho que dos cosas realmente distintas,
pero semejantes, se llaman una cosa por razon de la semejanza («tal
manera de semejanza hace el amor... que entrambos son uno »- «segln
esta semejanza » la vida de S. Pablo y la de Cristo «era una vida »).

Este dato positivo que veremos clara e insistentemente confirmado
en otros textos es muy importante para la recta interpretacién sanjua-
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nistica de las expresiones que hallamos en los textos fundamentales de
la «igualdad de amor »: «un amor es el de entrambos »; el alma ama a
Dios «con el mismo amor »de Dios; «una voluntad de dos »; el entendi-
miento del alma «hecho uno » con el entendimiento de Dios; etc. etc.

Cuarto texto: CA, cancién 35, nim. 1y 3

56. — EI Santo explica que en esta cancidn el alma pide

«... tres cosas que son propias del amor. Da primera, querer
recibir el gozo y sabor del amor, y esa le pide cuando dice :
Gocémonos, Amado. La segunda es desear hacerse semejante al
Amado, y ésta le -pide cuando dice: Vamonos a ver en tu hermo-
sura. Y la tercera... » (num. 1).

La segunda, que nos interesa aqui, la explica de esta manera :

«Y vamonos a ver en tu hermosura.

«Que quiere decir : hagamos de manera que por medio de
este ejercicio de amor ya dicho lleguemos a vernos en tu hermo-
sura ; esto es, que seamos semejantes en hermosura, y sea tu her-
mosura de manera que, mirando el uno al otro, se parezca a ti
en tu hermosura, y se vea en tu hermosura, lo cual serd transfor-
méandome a mi en tu hermosura ; y asi te veré yo a ti en tu her-
mosura, y tu a mi en tu hermosura ; y tu te veras en mi en tu
hermosura, y yo me veré en ti en tu hermosura ; y asi parezca
yo tu en tu hermosura, y parezcas tu yo en tu hermosura, porque
tu hermosura misma serd mi hermosura »

«Esta es la adopcion de los hijos de Dios, que de veras diran
a Dios lo que el mismo Hijo dijo por S. Juan (XVII, 10) al
Eterno Padre, diciendo : Omnia mea tua sunt, et tua mea sunt.
Que quiere decir : Padre, todas mis cosas son tuyas, y tus cosas
son mias : él por esencia, por ser Hijo natural, nosotros por
participacién, por ser hijos adoptivos ; y asi lo dijo él, no sé6lo
por si que era la cabeza, sino por todo su cuerpo mistico que
es la Iglesia» (num. 3).

57. — EIl alma desea «hacerse semejante al Amado » y para que se
realice su deseo pide al Amado que la transforme en si. El fin y el efecto
(la trasformacion in fado esse) de la accion de transformar o de la obra
transformativa del amor, es la semejanza de amor.

Dios y el alma, la «hermosura » de Dios y la «hermosura » del alma
quedan siempre dos hermosuras real y entitativamente distintas, como
aparece por la insistencia yo-td, tu hermosura-mi hermosura.
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Pero Dios y el alma son semejantes («parezca yo tU - parezcas td
yo »); la hermosura del alma y la hermosura de Dios son semejantes
(«seamos semejantes en hermosura»); por eso se dice que la hermosura
de Dios y la hermosura del alma son una misma hermosura («tu misma
hermosura sera mi hermosura »). N6tese que la transformacion se obtiene
porque la hermosura del alma se hace semejante a la hermosura de
Dios, y no viceversa (!); por eso la «Unica» hermosura resultante es
la hermosura de Dios, la cual es también hermosura del alma. Caso
paralelo al que encontraremos en el sexto texto a propdsito de voluntad
del alma y voluntad de Dios que son una misma voluntad, una sola
voluntad, la cual es voluntad de Dios (vide infra, nim. 63).

58. — EI Gltimo miembro del texto citado es muy significativo para
la clarificacion del tema general de nuestro estudio. «Esta [semejanza]
es la adopcion de los hijos de Dios...»; por razén de esta semejanza, y
en el sentido de ella, se dice que todas las cosas de Dios lo son tam-
bién del alma. Esta semejanza es la razén por la cual se dice que el alma
perfecta tiene «por participacién» la misma comunicacion de bienes
que el Hijo tiene con el Padre «por naturaleza ».

Tenemos explicado aqui por el mismo Doctor Mistico ese texto que
cita del evangelio de S. Juan, que vimos ya en uno de los pasajes fun-
damentales acerca de la «igualdad de amor» Con esto tenemos otro
importantisimo elemento para la recta interpretacion sanjuanistica de
los otros textos del mismo capitulo del evangelio que hallamos citados
por San Juan de la Cruz para explicar la «igualdad de amor».20

59. — Finalmente llamamos la atencion sobre otro dato positivo im-
portante, que veremos claramente confirmado en el texto de la Noche
que citaremos a continuacién : la semejanza (o transformacion in fado
esse), es la participacion de Dios.2L

Quinto texto: N2, cap. 20, nam. 5

60. — Habla del Gltimo grado de la escala de amor, que corresponde
al cielo. Ya se sabe que, para el Santo, este supremo grado de amor es
«aquella perfecta figura de transformacion de gloria » de la cual la mas
perfecta transformacion que se puede alcanzar en esta vida es como un

2 Cfr. supra, notas 6 y 7.
21 Recuérdese lo que dijimos arriba, en el num. 24, particularmente en la
sudivision 7.
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«dibujo » 0 un esbozo (cfr. el contexto y el texto del CB, 12, 8 citado
en el nim. 54).
El Santo escribe asi:

«El décimo y ultimo grado de esta escala secreta de amor
hace al alma asimilarse totalmente a Dios, por razén de la clara
vision de Dios... esta vision es la causa de la similitud total del
alma con Dios, porque asi lo dice San Juan diciendo : Sabemos
que saremos semejantes a él. No porque el alma se hara tan capaz
como Dios, porque eso es imposible ; sino porque todo lo que ella
es se harad semejante a Dios; por lo cual se llamard, y 10
serda, Dios por participaciéon ».

La «similitud total» es la meta suprema de esa escala de amor (de
union, de transformacidn). Por lo tanto la perfecta semejanza es la plena
transformacion in fado esse. — Esta semejanza con Dios es la «parti-
cipacion de Dios » EIl alma «es Dios por participacion » por razén de
la semejanza con Dios. En otras palabras : ser Dios por participacion
equivale a ser Dios por semejanza. Es facil intuir la importancia de este
dato para la recta inteligencia de los textos de la «igualdad de amor »

Sexto texto: si, cap. 11, nim. 2 y 3

61. — San Juan de la Cruz quiere demostrar en este capitulo «ser
necesario para llegar a la divina unién carecer el alma de todos los ape-
titos [desordenados], por minimos que sean » Y funda su argumento
en la naturaleza misma de la union.

Escribe asi:

«Da razon es, porque el estado de esta divina unién consiste
en tener el alma segln la voluntad en total transformacion en la
voluntad de Dios, de manera que no haya en ella cosa contra-
ria a la voluntad de Dios, sino que en todo y por todo su movi-
miento sea voluntad solamente de Dios» (num. 2).

62. — La unidn es una transformacion in fado esse tan perfecta que
llegue a plena conformidad.

Prosiguiendo su demostracion, afiade estas aclaraciones que son im-
portantes para nuestro tema :

«Esta es la causa [la plena conformidad es la razén] por qué
en este estado llamamos estar hecha una voluntad de dos, la cual
es voluntad de Dios, y esta voluntad de Dios es también voluntad
del alma. Pues si esta alma quisiese alguna imperfeccién que no
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quiere Dios, no estaria hecha una voluntad de Dios, pues el alma
tenia voluntad de lo que no la tenia Dios. Luego claro estd que
para venir el alma a unirse con Dios... ha de carecer... de todo
apetito... » (num. 3).

En esta segunda parte del texto el Autor insiste solo en el aspecto
negativo de la conformidad : no querer lo que no quiere Dios; porque
quiere demostrar la necesidad de purificarse (de carecer) de los afectos
desordenados. Esta restriccion, debida al contexto ldgico, no ha de ser
ocasion de equivocos.

Leyendo atentamente el texto integro queda fuera de duda que la
conformidad, concepto positivo que exige la negacidn de disconformidad,
es la razén por la cual las dos voluntades realmente distintas se llaman
una voluntad.

63. — La conformidad se ha hecho en cuanto que la voluntad del
alma se ha conformado con la voluntad de Dios, no viceversa (!). Por
eso es muy natural que esa una voluntad, que se dice estar hecha de las
dos, sea precisamente «voluntad de Dios, y esta voluntad de Dios es
también voluntad del alma ».

Puestos a hablar asi como hace el Santo, es también muy natural que
a la voluntad del alma conforme, transformada o semejante a la voluntad
de Dios, se la llame sin mas «voluntad de Dios » voluntad divina, etc.
— No es necesario afiadir que esto importa derechamente para la recta
interpretacion de los textos de la «igualdad de amor =2

Séptimo texto: La Anotacion para la cancion 31 del Céantico B

64.— En la estrofa 30 («De flores y esmeraldas...») ha dicho que
«las flores » son las virtudes del alma adquiridas, radicadas en ella y
entrelazadas en guirnalda por el amor perfecto del alma a Dios. Esa
«guirnalda » es «la perfeccion », o sea, «la union », «la transformacion ».

2 El concepto de unién-conformidad es mucho méas amplio y pleno de lo
que corrientemente se entiende por conformidad de voluntad. Lo iremos viendo
a lo largo de este trabajo. Aqui el Santo ha concretizado esa riqueza de con-
tenido en el aspecto que interesaba para el fin de su argumentacién. La misma
expresion 4conformidad de voluntad » (0 sus equivalentes: «transformaciéon de
la voluntad del alma en la de Dios » «semejanza de la voluntad del alma con
la de Dios ») en la sintesis del Santo es mas rica de significado de lo que com-
porta con frecuencia el uso corriente. En el sentido en que la entiende el Santo
es una de las expresiones que sirven muy bien para decir sintéticamente no
s6lo el concepto de unidn, sino también la realidad viva de la misma. Volvere-
mos sobre éste punto maés adelante (cfr. nim. 122).
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Ahora dice que esta guirnalda es la «unién » porque las virtudes del
alma son Cristo o Dios en el alma, esto es, son la viva imagen del Esposo
en el alma; hasta el punto que el alma «parece» Cristo o Dios. Y por
razon de esta semejanza se dice que el alma y Dios son uno por amor.

«Creo queda dado a entender co6mo por el entretejimiento de
estas guirnaldas y asiento de ellas en el alma quiere dar a en-
tender esta alma Esposa la divina unién de amor que hay entre
ella y Dios en este estado. Pues que el Esposo es las flores, pues
es la flor del campo y el lirio de los valles, como él dice. Y el
cabello del amor del alma es, como habernos dicho, el que ase y
une con ella esta flor de las flores. Pues como dice el Apéstol,
el amor es la atadura de la ‘perfecciéon, la cual es la unién con
Dios, y el alma el acerico donde se asientan estas guirnaldas,
pues ella es el sujeto de esta gloria, no pareciendo el alma ya
lo que antes era, sino la misma flor perfecta [Cristo
o Dios] con perfeccion y hermosura de todas las flores; por -
gue con tanta fuerza ase a los dos, es a saber, a Dios y al alma
este hilo de amor y los junta que los transforma y hace uno por
amor, de manera que, aunque en sustancia son diferentes,
en gloria y parecer, el alma parece Dios y Dios el alma » (num. i).

El lector podra advertir por su cuenta en este texto la confirmacion
de varios conceptos que hemos ido encontrando en los anteriores.

Octavo texto: CB, cancién 39, nam. 4

65. —m=Como se ve este texto pertenece al segundo de los textos
tados como fundamentales en la cuestion de «la igualdad de amor».

«... Porque dado que Dios la haga merced de unirla en (con)
la Santisima Trinidad, en que el alma se hace deiforme y Dios
por participacién, ¢qué increible cosa es que obre ella también
su obra de entendimiento, noticia y amor, o, por mejor decir,
la tenga obrada en la Trinidad juntamente con ella como la
misma Trinidad ? Pero por modo comunicado y participado, obran-
dolo Dios en la misma alma ; porque esto es estar transformada
en las tres Personas en potencia y sabiduria y amor, y en esto
es semejante el alma a Dios, y para que pudiese venir a esto la
cri6 Dios a su imagen y semejanza »

Esta dicho claramente que «estar transformada » (transformacion in
{acto esse), es «ser semejante ».

Se hace «deiforme y Dios por participacion» sabemos ya que si-
gnifica : «se hace semejante a Dios » (cfr. supra nidm. 60 y 58).
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«Deiforme » que tiene la «forma de Dios » (esa que se introduce con
la trasformacién)... Por lo tanto, la «forma de Dios» en el alma es la
semejanza que tiene el alma perfecta con Dios.

66. — Hemos visto que San Juan de la Cruz usa las palabras «trans-
formacidn », «conformidad » «semejanza » en el sentido que tienen se-
gun la gramatica, el diccionario y el uso corriente ya al tiempo del Santo
(como consta por Covarrubias).

La trasformacion-efecto o in facto esse (que no sea transubstancia-
cion) de una cosa en otra es la conformidad de dos cosas real y entita-
tivamente distintas. Y toda conformidad entre dos cosas es semejanza
entre ellas.

La relacion de todo esto con el concepto de unién estd en que esa
unién de que se trata es la «unién de semejanza » De dos cosas confor-
mes 0 semejantes decimos que, en cuanto tales, son una cosa, por eso la
conformidad o la semejanza de dos cosas distintas se Ilama también
unién de las mismas. El unirse con Dios por amor de que trata habitual-
mente el Santo es ese ser una sola cosa, una misma cosa el alma y Dios
por razén de la perfecta semejanza (0 conformidad o transformacion
in facto esse) de amor, o por amor. La unién, pues, es precisamente
la semejanza : semejanza en el entendimiento, en la voluntad, en el
amor, en la operacion, etc.

Como quiera que en nuestro caso la semejanza entre el alma y Dios
se da en cuanto que el alma se hace semejante a Dios, y no viceversa,
tendremos que esa «una cosa »que decimos estar hecha de dos semejantes,
serd «Dios » (cfr. supra, nim. 63 y 57).

En la misma linea de conceptos y de lenguaje, hallamos en San Juan
de la Cruz que esa «semejanza de Dios » que tiene el alma, es Dios
(o Cristo, o el Esposo) en el alma. 0 sea, que la semejanza es esa «forma
de Dios » que, introducida en el alma, la ha transformado en Dios.

Por eso dice claramente el Santo que la semejanza de Dios que tiene
el alma es la «participacion de Dios » «ser Dios por participacion »,
«... por modo participado ».

67. — De aqui, las siguientes expresiones de San Juan de la Cruz :

El entendimiento del alma (el conocimiento de Dios y de las cosas
en orden a Dios, que tiene el alma) es igual o semejante al entendimiento
de Dios (al conocimiento que tiene Dios de si mismo y de las cosas),
es uno con el entendimiento (conocimiento) de Dios, es ya entendimiento
de Dios, del mismo Dios, es el Verbo, es el Hijo en el alma.
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La voluntad del alma es igual o semejante, o conforme a la voluntad
de Dios, es una con la voluntad de Dios, es ya voluntad de Dios, voluntad
del mismo Dios.

El amor del alma es igual o semejante al amor de Dios, es uno con el
amor de Dios, es el mismo amor de Dios, que es el Espiritu Santo.

La operacion del alma es igual o semejante a la operacion de Dios,
es una con la operacion de Dios, es la misma operacion de Dios (...la
misma aspiracion que el Padre aspira en el Hijo y el Hijo en el Padre,
que es el Espiritu Santo...).

El alma es semejante a Dios, es una cosa con Dios, es el mismo Dios,
es Dios (por participacion). (Por eso ir a la union es ir a Dios, lo que
impide la unién impide a Dios, etc. cfr. supra nam. 35).

Hemos creido conveniente reunir aqui estas diversas expresiones que
con tanta frecuencia encontramos en las obras del Doctor Mistico. En
los textos estudiados a lo largo de este articulo 4 hemos hallado elementos
y explicaciones suficientes para convencernos de que todo lo que aca-
bamos de decir estd en la pura linea del pensamiento y del lenguaje
de San Juan de la Cruz. Espero que a medida que avanzaremos en
nuestro trabajo se ird entendiendo todo méas clara y profundamente.

68. — Se ofrecen espontaneamente muchas observaciones importantes
acerca de la interpretacion de San Juan de la Cruz y de cuestiones sobre
la vida espiritual, pero hemos de renunciar a consignarlas aqui.

El concepto de unién-semejanza tan rica y maravillosamente explicado
y cantado por el Doctor Mistico, palpita en todas las paginas de sus
escritos y se ofrece al lector atento con una claridad meridiana. Sin
embargo es un hecho que casi ningin estudioso moderno del Santo
lo ha advertido, y nadie ha llamado la atencién sobre la profundidad
y la vitalidad del mismo. No es el caso de dar aqui una explicacién de
este hecho. Creemos que las preocupaciones teoldgicas no tendrian que
haber contribuido a ello, ya que el concepto de unidn de semejanza es
la sustancia de la mas pura teologia (revelada y escolastica) de la vida
espiritual.

69. — Se encontraran en las obras del Santo expresiones como estas :
Union y transformacion (dos palabras para significar lo mismo); unién
de transformacidn, entiéndase in jacto esse (equivalente a unién de con-
formidad, de semejanza); semejanza de transformacion; etc. — La inte-
ligencia de estas frases, y otras semejantes, no ofrecerd dificultades si
se penetran los conceptos expresados por las palabras usadas y se tienen
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en cuenta las propiedades del lenguaje y estilo de San Juan de la Cruz.
Todas ellas expresan su pensamiento.

No diriamos lo mismo de las expresiones «unién transformativa,
«unién transformante » Si la unién es la transformacion in fado esse
(la conformidad) hemos de decir que la unién es el efecto de la accion
de transformar, de la accién transformativa, y por lo tanto no puede ser
la causa o el agente de la trasformacidn. El agente de la accion trasfor-
mativa es (supuesta aqui la necesaria y correspondiente gracia de Dios)
el amor.23 Por eso se llama transformacion de amor, o por amor. Y a
la transformacidon-efecto se la llama unién de amor, o por amor o del
amor. Es la conformidad o semejanza que ha realizado el amor. Y el
apice y sintesis de esa semejanza realizada por amor es precisamente
la semejanza en el amor con que mutuamente se aman Dios y el alma :
llegar a amar a Dios con un amor semejante (igual) al amor con que
Dios ama al alma. Pero no nos detengamos en esto porque lo tendremos
que ir explicando poco a poco a lo largo de nuestro trabajo.

Ahora volvamos sobre aquellas expresiones «unién transformativa »,
«unién transformante » Creemos que no expresan el concepto funda-
mental en la doctrina del Doctor Mistico acerca de la unién. De hecho
no las hemos encontrado m una sola vez en sus obras. Se hallan, sin
embargo, en todos los modernos expositores de su doctrina, y han en-
trado ya en el uso corriente de los que escriben de mistica o teologia
espiritual.

yo. — Dos cosas semejantes o conformes, por razén y en la medida
de la semejanza se dicen ser una sola cosa, una misma cosa, una cosa.
Este parece ser el punto méas importante y esencial para nuestra ma-
teria, de cuanto hemos dicho. Hemos tratado de comprobar que asi se
suele decir en buena lengua castellana, y que, en concreto, ese es el
lenguaje de San Juan de la Cruz.

Permitasenos afiadir una autoridad de primer orden en la lengua
castellana del siglo de oro : fr. Duis de Leo6n.

En el libro segundo de Los Nombres de Cristo, explicando el nombre
Esposo, ha afirmado que Cristo no solamente une nuestra alma y la
vida espiritual nuestra consigo, haciéndonos semejantes a si por la
gracia y por el vigor o virtud que nos comunica, sino que también la
carne misma, el cuerpo de los que reciben dignamente el SS. Sacra-
mento, se hace una carne y un cuerpo con el de Cristo («que son ambos
cuerpos un cuerpo, y ambas carnes una misma carne »).

23 Entre los innumerables textos del Santo que dicen esto puede ver el
lector los ya citados anteriormente, nims. 54 y 64.
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«Eso — dijo Juliano entonces, dejando a Marcelo —, nos dad mas
a entender.

Y Marcelo, callando un poco, respondi6é luego de esta manera :

— Quederd muy entendido si yo, Juliano, hiciere ahora clara la
verdad de dos cosas : la primera, que para que se diga con verdad,
que dos cosas son una misma, basta que sean muy semejantes entre si ;
la segunda, que la carne de Cristo tocando a la carne del que la recibe
dignamente en el Sacramento, por medio de la gracia que produce en
el alma, hace en cierta manera semejante nuestra carne a la suya.

— Si vos probdis eso, Marcelo, — respondié Juliano —, no quedara
lugar de dudar. Porque si una grande semejanza es bastante para que
se digan ser unos los que son dos, y si la carne de Cristo, tocando a
la nuestra, la asemeja mucho a si misma, clara cosa es que se puede
decir con verdad, que por medio de este tocamiento, venimos a ser
con el un cuerpo y una carne. Y a lo que a mi me parece, Marcelo, en
la primera de estas dos cosas propuestas no tenéis mucho que trabajar ni
probar. Porque cosa razonable y conveniente parece que lo muy semejante
se llame uno mismo, y asi lo solemos decir.

— Es conveniente — respondi6 Marcelo — , y conforme a razon, y
recibido en el uso comun de los que bien sienten y hablan. De dos, cuando
mucho se aman, ;por ventura no decimos que son uno mismo, y no por
mas de porque se conforman en la voluntad y querer? Luego si nuestra
carne se despojare de sus cualidades y se vistiere de las condiciones
de la carne de Cristo, seran como una ella y la carne de Cristo ; y de-
mas de muchas otras razones, serd también por esta razén carne de
Cristo la nuestra, y como parte de su cuerpoy parte muy ayuntada
con él. De un hierro muy encendido decimos que es fuego, no porque
en substancia lo sea, sino porque en las cualidades, en el ardor, en el
encendimiento, en la color y en los efectos lo es; pues asi, para que
nuestro cuerpo se diga cuerpo de Cristo, aunque no sea una substancia
misma con él, bien le debe bastar el estar acondicionado como él.

Y para traer a comparacion lo que mas vecino esy mas semejante,
¢no dice a boca llena San Pablo que el que se ayunta con Dios se hace
un espiritu con EI? Y no es cosa cierta que el ayuntarse con Dios el
hombre no es otra cosa sino recibir en su alma la virtud de la gracia, que,
como ya tenemos dicho otras veces, es una cualidad celestial que,
puesta en el alma, pone en ella mucho de las condiciones de Dios y la
figura muy a su semejanza? Pues si al espiritu de Dios y al nuestro espi-
ritu los dice ser uno el Predicador de las gentes, por la semejanza suya
que hace en el nuestro el de Dios, bien bastard para que se digan nuestra
carne y la carne de Cristo ser una carne, el tener la nuestra, si lo tu-
viere, algo de lo que es propio y natural de la carne de Cristo » (Obras
completas castellanas de Fray Luis de Ledn, publicadas en la Biblioteca
de Autores Cristianos, segunda edicion, Madrid 1951, pp. 624-626).

Aparece claramente que también para fr. Luis de Ledn la relacion
de los conceptos expresados por conformidad - semejanza - unién es la
que hemos afirmado. Asi se suelen entender en castellano, y es «con-
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forme a razén y recibido en el uso comun de los que bien sienten y
hablan » castellano.

Estos conceptos juegan un papel esencial en la explicacion teoldgica
que da fr. Euis de Ledn de la gracia, de la vida espiritual y de los textos
escrituristicos que a estas materias se refieren.

Por cuanto hemos podido ir viendo en nuestras lecturas, esta idea
de la semejanza como clave de la doctrina teolégica acerca de la vida
espiritual, de la gracia, de la participaciéon de Dios, etc. era muy viva
en la mente no soélo de los escritores del periodo aureo de nuestra espi-
ritualidad, sino también en los mejores escolasticos, con a la cabeza
el propio Santo Toméas de Aquino.

Hemos establecido lo que creemos sea la clave de la recta interpre-
tacion doctrinal de San Juan de la Cruz : su concepto fundamental de
«la union » Ahora iremos determinando poco a poco qué sea esa se-
mejanza o conformidad que decimos ser «la union ».

ARTICULO 5

LA REALIDAD DE LA UNION: LA VIDA DEL ALMA
PERFECTA EN EL AMOR DE DIOS

I. — La vida del alma perfecta

71.  — EI lector atento de las obras de San Juan de la Cruz no puede
menos de ver que el Santo concibe esa union de que habla, y la pre-
senta siempre, en la forma real de la vida de amor del alma perfecta.

Es cosa evidentisima en el Cantico y en la Llama. En el Céantico espi-
ritual se canta precisamente «el ejercicio de amor entre el alma y el esposo
Cristo» (segun el titulo original) : visitas, mensajes, mercedes, penas
de amor, heridas de amor, intimas comunicaciones de pensamientos y
afectos, mutua entrega amorosa, potencias, pasiones y apetitos del alma
empleados ordinariamente y completamente en el servicio amoroso del
Sefior, etc. etc. — La Llama, nos lo dice ya el prologo de la misma y
lo repiten todas sus paginas, canta los momentos més sublimes de la
vida divina del alma que ha llegado ya al amor «mas calificado ».

El término a que conduce la Subida-Noche, que es al mismo tiempo
la razon de la necesidad de toda la purificacién expuesta en la misma,
es también la vida de amor perfecto. Considérense con atencion las expre-
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siones, las figuras que usa para hablar de «la union »,24 las descripciones,
mas o menos integrales, que da de la misma.5

Abundan los datos explicitos y variadisimos en este sentido a lo largo
de la Subida-Noche. Bastara citar uno. La noche pasiva del espiritu,
Gltima etapa del camino de «la uni6n», es necesaria «... para que asi
vacia [el alma] esté bien pobre de espiritu y desnuda del hombre viejo,
para vivir aquella nueva y bienaventurada vida que por medio de esta
noche se alcanza, que es el estado de la unién con Dios».26

I. — Los «actos» y el «habito » de unién

72. — En el estado de la unidn, o en la vida del alma perfecta, San
Juan de la Cruz distingue lo que él llama «actos » de unién y «hdabito »
de union.

En el cielo la unién sera como un acto intensisimo continuado, per-
manente.

En esta tierra, los «actos » de unién, o sea, de unién viva e intensa,
no pueden ser permanentes : vienen y pasan.

El Santo nos dice explicitamente que la relacion entre los «actos » y
el «habito » de union es precisamente la que existe, por ley general,
entre los actos y el habito formado por esos actos.

Pasados los «actos » de unidn, el alma queda en una union de amor
permanente, de forma mas remisa, que reviste las particularidades pro-
pias de la vida habitual del alma perfecta.

En concreto tenemos que la unidn habitual o el habito de union es
la vida de amor que vive el alma en su estado ordinario; mientras que los
«actos» son momentos, mas o menos prolongados y frecuentes, de
unién intensa.

73. — Esta distincién entre las uniones actuales transitorias (0 «actos »
de union) y la unién permanente o habitual («habito » de unién), puede
verso expresada por el Santo bajo diversas formas e imagenes, en los
textos siguientes: S2,5, 1-2; CB, 26, Il; LB, 1,3-4; LB, 3,8; LB, 4,
14-15.

24 Asi por ejemplo : el hombre nuevo : Si, 5, 7; S2, 5, 5; N2, 3,3; N2, 4, 2;
N2, 6, 1; N2, 13, 11 ; N2, 16, 4. Es la misma figura, presentada en la misma
forma de la vida del «hombre nuevo», que hallamos en CB, 26, 17 ; EB, 2,
32-36. — EI abrazo : Si, 4, 7. Ea misma figura que CB, 22 ; EB, 4, verso 2.

26 Por ejemplo : Si, 5, 7; S3,¢c.2; N2,4: «...sali del trato y operacion
humana mia a operacién y trato de Dios » (cfr. EB, 2, 33-34); N2, c. 9; etc.

26 N2, 9, 4. Ademés de los lugares citados en las dos notas precedentes,
pueden verse Si, 9, 3; Si, 11, 3 ; etc.
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El texto de la Subida contrapone a las uniones actuales transitorias,
la que alli llama unién «en cuanto al habito oscuro » Este adjetivo cree-
mos exprese precisamente la diferencia de intensidad entre los «actos »
y el «h&bito». El Autor llama con frecuencia a las uniones actuales
transitorias «ilustraciones » «iluminaciones », «luces » «llamas vivas »,
«resplandores de las lamparas de fuego =27 En la mente del Autor el
adjetivo «oscuro » (dicho del «hébito » de unién en cuanto contrapuesto
a los «actos ») significa sin duda que en la unién habitual no hay aquella
intensidad, viveza de luz y de llama que es propia de las uniones actuales
transitorias.

I1l. — Unidn de las potencias del alma con Dios. «Sustancia »
del alma

74. — Si se trata de la vida del alma perfecta, si «cada viviente vive
por su operacion » (LB, 2, 34), si llegar a «la unién » es llegar a «opera-
cion y trato » de Dios o divino, etc. etc., se intuye ya facilmente que la
unién de que se trata es union de las potencias del alma con Dios. Asi
es de hecho, y toda la doctrina del Santo lo proclama.

75. — A primera vista los mismos textos que hemos indicado en el
num. 73, donde el Santo hace la distincion entre los «actos » y el «ha-
bito » de unién, parecen hacer dificultad contra esta conclusion, en
cuanto que hablan de la unién no solamente de las potencias, sino tam-
bién de la sustancia del alma.

La respuesta integral a esta dificultad comportaria la determinacion
del sentido de la palabra «sustancia » (del alma) en esos textos y la
exégesis detallada de los mismos. Aqui nos limitaremos a indicar breve-
mente el primer punto, que es el que va a la raiz de la dificultad.28

En esos textos, y en sus paralelos reales, no se usa la palabra sustancia
en sentido estrictamente filosofico.

San Juan de la Cruz, al estilo del uso corriente, da a la palabra «sus-
tancia » sentidos muy variados, que podrian tal vez decirse inspirados
en estas normas (entre otras) : de dos cosas, 0 de dos elementos o aspectos
de una misma cosa, sera sustancia la mé&s importante de ellas; sustancia
se llama el valor de las cosas o de las personas, la verdad de las cosas,
lo perfecto en una determinada linea o género de cosas (virtud, ciencia,

27 Cfr. CA,36,5; LB, 1, 3-4 ; toda la estrofa tercera de la Llama ; etc.
28 Omitimos la exégesis detallada de estos textos, porque ocuparia aqui
mucho espacio. La daremos al publico en otra ocasién, si fuere necesario.
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habilidad...); sustancia se llama también lo intimo de una manera de
ser, de un problema, de una cuestidn, etc.

Covarrubias, después de indicar el sentido filosofico de la palabra
sustancia, afiade: «Sustancia significa algunas veces la hazienda, y
también el sugo y la virtud de alguna cosa. Sustancia, el peso y el valor
del hombre en su proceder y razonar; y assi dezimos ser hombre de
sustancia 0 no tener sustancia. Sustancia, el caldo o pisto sustancioso
que se da al enfermo quando no puede comer manjar solido. Sustan-
cioso, lo que tiene sustancia. Sustancial, por alusion significa lo mesmo ».
Sin duda pudo afadir : etc. etc.2

76. — Veremos mas adelante lo que significa «sustancia del alma »
cuando se trata del «toque sustancial ».

77. — Aqui nos limitaremos al sentido de los textos en cuestion.

«Sustancia del alma » viene a significar ese complejo intimo de nuestro
ser psicologico en el cual sentimos la fruicion, el deleite, el gozo, o la
tristeza, angustia, desolacion. 0 la facultad o capacidad de experimentar
tales cosas. El Santo habla de sustancia corporal o sensitiva y de sustancia
espiritual, segln que la experiencia sea de fruicion, gozo (o tristeza,
desolacién) sensitiva o espiritual, admitida la posibilidad de toda la
escala de grados, interferencias o resonancias entre estas dos esferas o
partes de nuestra psique.

Asi como la unién del entendimiento es la fe (el conocimiento), y la
unién de la voluntad es el amor o la caridad, asi la unién de la sus-
tancia es la fruicion, la paz, la suavidad, etc. : intensa en las uniones
actuales transitorias; mas remisa aunque tal vez profunda, en la union
habitual.

El Santo mismo nos ofrece esta figura : asi como el efecto refrige-
rante de la bebida se difunde por las venas del cuerpo dando suavidad
y deleite a todo el organismo; de la misma manera la fruicién que pro-
viene al alma del conocimiento y amor de Dios «se siente difundir su-
tilmente por todas las espirituales y sustanciales venas del alma » Esto
es beber la sustancia del alma de la comunicaciéon de Dios. Esto es la
unién de la sustancia del alma.3

29 Cfr. Tesoro... (citado en la nota 12), a la voz Sustancia.

0 Acerca de esta figura, compéarense los textos CB, 26,5y LB, 2, 9-10. En
confirmacion del sentido que hemos dicho de la palabra «sustancia del alma »
en los textos en cuestion (indicados en el num. 73) pueden verse los siguientes
lugares de las obras del Santo : LB, x, 1; LB, 1, 17 ; LB, x, 19-20 y 26 (donde

se habla de la purificacién y de la union de la sustancia en el sentido dicho) ;
CA, 37,4 ; CB, 22,6 (al final); LB, 2,22; CB, 12, 9.
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IV. - Nota acerca del sentido de las palabras «acto » y « habito »
«de unién »

78. — Con lo dicho creemos haber establecido suficientemente (da-
dos los limites que nos hemos de imponer en este articulo) que la unién
de que habla habitualmente el Santo es unién de las potencias del alma
con Dios. Lo iremos comprobando en las cuestiones siguientes.

Cuando, a imitacion del Santo, llamamos «acto » de unién a la unién
actual transitoria, no queremos decir que ésta sea un solo acto de una
sola potencia, sino que queremos dar a entender la actuacion (intensa)
de todas las potencias del alma.

De manera semejante, cuando llamamos «hdabito de unién » a la vida
ordinaria del alma perfecta, no queremos decir uno solo de los hébitos
que suele distinguir y estudiar separadamente la filosofia o la teologia,
sino el conjunto de habitos que intervienen en la vida ordinaria del alma.

79. — Ademés quisiéramos llamar la atencidn sobre otro aspecto
importantisimo que no es mas que una necesaria consecuencia de la
concepcion y presentacion de «la unién »en la forma concreta de «vida »:
por la palabra habito entiende ordinariamente el Santo la actuacion
habitual, digdmoslo asi, del habito (o de los habitos). Asi, cuando el
Santo habla del habito de una virtud (fe, esperanza, caridad, humil-
dad, etc.) no se refiere directa y unicamente a la realidad ontologica y
estatica que estudia y analiza la filosofia o teologia, sino que habla de
la actuacion habitual de ese habito (asi por ejemplo, el habito de la fe
es el conocimiento que tiene habitualmente el alma; el habito de la ca-
ridad es el amor que arde habitualmente en la voluntad del alma, etc.).
Por lo tanto entran también directamente en cuestion, aunque implicita-
mente, la mociones o gracias actuales concretas que quiere hacer el
Sefior en cada caso, las condiciones psicol6gicas concretas de cada acto
segun el determinado estado del alma, etc.

Creemos sea necesario tener presente todo esto si se quiere llegar a
la recta inteligencia de las obras de San Juan de la Cruz. A veces atri-
buye a la fe, o al habito de la fe, cosas que son propias o caracteristicas
de esa actuacion concreta y determinada del habito de la fe, debida a
esa concreta y determinada mocion o gracia actual (circunstancias con-
cretas que aparecen por el contexto mismo, etc.). Creemos importante
esta observacion para deslindar bien los campos teolégico y psicoldgico,
por ejemplo, y no crear confusiones o desenfocar las cuestiones referentes
a los estudios sobre el Doctor Mistico.
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80. — De lo dicho en los articulos 4 y 5 se sigue que «la uniéon » o
«la transformacion » es la conformidad o semejanza de la vida del alma
con la vida de Dios. Esta vida del alma conforme o semejante con la
vida de Dios serd una con la vida de Dios, serd la misma vida de Dios,
la vida de Dios en el alma, la vida divina del alma.

Esta vida del alma semejante a la vida de Dios es la «forma » que,
introduciéndose en el alma, la transforma en Dios, la hace divina y
Dios por participacion...

Con todo esto tenemos ya indicados otros temas de nuestra investi-
gacion. Ademas de los que se nos ofrecieron antes, tendremos que ver
ahora qué sea, segun San Juan de la Cruz la unién de las potencias
del alma con Dios, las uniones actuales transitorias, la unién habitual,
la vida divina o la divinizacion del alma.

Queremos exponer estas cuestiones — con la inevitable brevedad im-
puesta por los limites de este trabajo — no por simple deduccion de lo
que hemos visto hasta ahora, sino por estudio directo de los textos del
Santo en que se trata de cada una de ellas. De hecho el resultado sera
la aplicacion y ulterior explicacion de lo que hemos dicho.

ARTICULO 6

LA UNION DE LAS POTENCIAS, LA VIDA DIVINA
Y LA DIVINIZACION DEL ALMA

I. — La union de las potencias: las virtudes teologales perfectas

81. — Es firme en la doctrina de San Juan de la Cruz que son pre-
cisamente las virtudes teologales (recuérdese que se trata del ejercicio
de ellas, cfr. nim. 79) las que purifican las potencias del alma de todo
lo contrario a la perfeccion o a la union, y unen las mismas potencias
con Dios. No creemos necesario detenernos en demostrarlo.3L

Las virtudes teologales perfectas son la perfeccidn, son la union.

Las virtudes teologales purifican y unen por el hecho mismo de que
informan las potencias del alma. En otras palabras, por el hecho mismo

31 Cfr. por ejemplo S2, 6 y N2, 21 (todo el capitulo, pero particularmente
el ndm. 11).
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de que el alma se ejercita en esas virtudes realiza estas dos cosas : se
aparta de lo que es contrario a ellas y vive segin ellas (seria més expre-
sivo decir : vive esas virtudes).

Caminar en fe, esperanza y caridad es el camino de la unién. Vivir
perfectamente en (de - la) fe, esperanza y caridad es la union.

82. — La fe perfecta (el conocimiento perfecto)

Segun S. Juan de la Cruz, el alma habra alcanzado la perfecciéon de
la fe cuando su conocimiento sea perfectamente segun la regla de fe
que él ensefia; esto es, segun todo aquello que en la actual economia
de la revelacion, salvacién, santificacion (y consideradas las circunstan-
cias concretas de cada uno) quiere el Sefior que constituya la norma de
nuestro pensar, amar, desear, obrar, etc.®

Cuando el entendimiento del alma conozca asi (a Dios, las cosas y
la voluntad concreta de Dios que ha de cumplir) en modo perfecto en
cuanto Dios lo quiere de ella, estara (el entendimiento) perfectamente
informado por la virtud, por la luz de la fe; y esto es estar el entendi-
miento perfectamente unido con Dios, puesto en Dios, empleado en
Dios, en lo que es mayor honra y gloria de Dios. Se comprende que
entoces el conocimiento que tendra el alma sera semejante al conoci-
miento de Dios, el entendimiento del alma serd semejante al entendi-
miento de Dios, serd uno con el entendimiento de Dios, serd entendi-
miento de Dios, entendimiento divino.

Se trata siempre concretamente de conocimiento que produce amor
y es acompafiado de él, de ese amor de que hablaremos en seguida.
Asi aparece en el Santo, el cual cuando habla de la pura fe, de la sola
fe que purifica y une el entendimiento, entiende esas expresiones de la
«sola fe, no como excluye la caridad, sino las otras noticias del entendi-
miento » (S1, 2, 3). La fe muerta ni purifica en orden a «la unién» ni
une al alma (o al entendimiento del alma) con Dios, porque la unién
de que se trata es la unién de amor, o por amor, la semejanza de amor.
Ademas la fe muerta no seria un conocimiento semejante al que Dios
tiene de si mismo y de las cosas, por lo tanto no se podria decir de
ella que une con Dios.

En el anélisis de conceptos y en el lenguaje formal propio de la teo-
logia escolastica se habla legitimamente de la fe como conocimiento
sobrenatural de las verdades divinas, prescindiendo de que ese cono-
cimiento, hic et nunc, sea tal que deje frio e inactivo al sujeto conocedor,

32 Explicamos algo este punto en nuestro trabajo EIl diptico Subida-Noche
(citado en la nota 16), pp. 35-37 y 53‘54-
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o por el contrario que le afecte, que le enamore de esas verdades, que
le mueva a darse al bien conocido. Las verdades reveladas, dogmaéticas
o morales, en si son siempre las mismas; pero no se le presentan al
alma en cada caso particular de la misma manera, sino mas bien con
diversisimos matices. Esos matices dependen, en ultima analisis, de las
circunstancias y cualidades concretas de que el Sefior reviste una de-
terminada gracia actual de luz sobre las verdades divinas, que les dan,
digdmoslo asi, la aureola de la amabilidad, hic et nunc, para una deter-
minada alma. — Cuando se trata del conocimiento de fe en la vida espi-
ritual (camino o término), la verdad objetivamente se presenta al alma
de manera que la afecta, la enamora, la mueve a darse a ella, a abrazarla,
a introducirla como un valor en su vida : y puede ser con fruicién, o
también con sequedad, pero con fuerza espiritual... En el concepto de
ese conocimiento de fe, o de esa fe, de la cual dice el Santo que purifica
de lo contrario a la unién y une con Dios, se incluye ese matiz objetivo
que puede revestir diversisimas formas. La fe muerta no lleva a darse
al objeto conocido, en fuerza del amor de él, y eso es también esencial
en «la unién »

83. — La caridad perfecta (el amor perfecto)

La caridad perfecta es la que realiza con perfeccién el maximo pre-
cepto, el precepto del amor : Amaréds a tu Sefior Dios de todo tu co-
razén y de toda tu anima y de toda tu fortaleza.

En este precepto «se manda al hombre que todas las potencias y
apetitos y operaciones y aficiones de su alma emplee en Dios [en lo
que es mayor honra y gloria de Dios], de manera que toda la habilidad
y fuerza del alma no sirva mas que para esto, conforme a lo que dice
David : Fortitudinem meam ad te custodiam ».

«La fortaleza del alma consiste en sus potencias pasiones y apetitos,
todo lo cual es gobernado por la voluntad. Pues cuando estas potencias,
pasiones y apetitos endereza en Dios la voluntad, y las desvia de todo
lo que no es Dios, entonces guarda la fortaleza del alma para Dios, y
asi viene a amar a Dios de toda su fortaleza » (S3, 16, num. 1-2).

La norma segun la cual la voluntad ha de gobernar y dirigir a Dios
toda la «fortaleza » del alma es la siguiente : «la voluntad no se ha de
gozar sino sélo de lo que es honra y gloria de Dios, y... la mayor honra
que le podemos dar, es servirle segin la perfeccién evangélica; y lo
que es fuera de esto es de ningun valor y provecho para el hombre »
(S3, 17,2; cfr. S3, 16,2).

También el entendimiento y la memoria son gobernados por la vo-
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luntad. Todo el libro 2 de la Subida y los cc. 1-15 del libro 3 en la mente
del Santo vienen a ser explicaciones y aplicaciones a la materia referente
a las potencias entendimiento y memoria, de aquella norma segln la
cual la voluntad ha de gobernar y dirigir toda la «fortaleza » del alma
a Dios.3

De la voluntad que llega a realizar esa perfeccion de amor dice el
Santo que viene a ser «voluntad divina, hecha una misma cosa con la
voluntad de Dios » (S3, 16, 3). De hecho es la «conformidad » a todo
lo que el Sefior quiere en concreto de tal alma. Por eso la voluntad del
alma es «semejante » a la voluntad de Dios, es «una » (por «union de
semejanza » con la voluntad de Dios). Son los mismos conceptos que
hallamos en los textos citados anteriormente (nums. 51-52; 61-63).

Il. — La «vida de Dios » 0 la «vida divina » o la divinizacion
del alma

84. — Hemos visto que «la unién » es la vida del alma perfecta en
el amor de Dios. San Juan de la Cruz la llama también vida de Dios en
el alma, o vida divina del alma. Esta es también la divinizacion del alma.

De ella tratan todas las paginas de San Juan de la Cruz. Encontra-
mos exposiciones o descripciones de esta vida sea a propo6sito de la obra
de purificacion que se realiza en el alma para llegar a la unién, sea
hablando directamente de la nueva vida del alma transformada en Dios.
Ha sido magnifica y bellamente expuesta y cantada a lo largo del Can-
tico espiritual. De las otras obras indicaremos solamente estos lugares :
SI, 5,7, N2,3,3; 4,1-4; 13 11; 9, 1-9; LB, 2, 32-34.

85. — El texto de la Llama nos da pié para resumir asi el pensamiento
del Santo en torno a la vida de Dios o vida divina del alma :

Cada viviente vive por su operacion, como dicen los filésofos.

La operaciéon del alma es el uso de sus potencias, pasiones y apetitos
(de lo que en otras partes llama su «fortaleza » cfr. supra nim. 83),
poniéndolos, u ocupandolos, o empleandolos en alguna cosa.

Por lo tanto el alma vive de aquello (en aquello) en que pone su ope-
racion.

33 Puede verse lo dicho en el trabajo citado en la nota anterior, pp. 53-56.
El texto escrituristico : Fortitudinem meam ad te custodiam recurre varias veces
en las obras del Doctor Mistico, y siempre en el mismo sentido que le da aqui.
Cfr. Si, 10, 1; N2, n, 3; CB, 28,8. — EI R. P. Eueogio de ea V. dee C. los
ha recogido y estudiado su paralelismo en el articulo : La Sda. Escritura y la

cuestion de la segunda redaccién del Cantico espiritual de San Juan de la Cruz,
publicado en Ephemerides Carmeliticae, 5 (1951/4), pp. 448-449.
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De esto se sigue que :

a) si el alma pone su «operacidn » «en cosas del siglo, y los ape-
titos y gustos de creaturas » vivira vida del siglo, de criaturas, vida
natural, «vida vieja » (0 del «hombre viejo »); la cual vida es «muerte »,
porque es impedimiento de la vida espiritual (perfecta) la cual es la
verdadera vida. En tal caso la «fortaleza » del alma vendria a ser su
«debilidad » porque puesta en la criatura flaca y débil.34

b) si el alma pone su «operacién » enteramente y Unicamente en
Dios (en el conocimiento, amor y servicio de Dios) vivira «vida espi-
ritual perfecta », vida de Dios, vida divina, vida del «hombre nuevo ».
Potencias, pasiones y apetitos ocupados y empleados en Dios (en lo
que es mayor honra y gloria de Dios, cfr. supra nim. 83) serdn divinos,
estaran divinizados. Entonces las potencias, pasiones y apetitos seran
verdaderamente la «fortaleza » del alma, porque puestos en Dios viviran
de la fortaleza y vigor de Dios.

Si quisiéramos desarrollar en su integridad la contraposicion que hace
San Juan de la Cruz entre poner la «operacién » en las criaturas y po-
nerla en Dios abarcariamos toda la sintesis del Santo. Todo el trabajo
de purificacion es precisamente que el alma aparte su operacion de las
criaturas; y toda la union que hay que realizar es que el alma ponga
su operacion lo mas perfectamente posible en Dios.

86. — Apartar «la operacién » de las criaturas y ponerla en Dios
también el proceso de la divinizacion del alma. San Juan de la Cruz
hablando de este proceso de divinizacion dice explicitamente que con-
siste en «salir de operacién y trato suyo a operacion y trato de Dios »
(N2, c. 3). Es precisamente lo que acabamos de ver de la vida espiritual
perfecta, que se llama también vida divina del alma, vida de Dios en
el alma.

La divinizacion es la transformacion del alma en Dios (no es ne-
cesario detenernos en demostrarlo). Por lo tanto, esa «vida divina » esa
vida espiritual perfecta que hemos dicho, es la «forma de Dios » que,
introduciéndose en el alma, transforma al alma, o a las potencias del
alma, en Dios. Es el «ser sobrenatural» del alma, de que habla S2, 5, 4.

La vida del alma que pone su «operacidn » en las criaturas (vida del

34 Para dar una vision méas completa de la sintesis sanjuanista tendriamos
que ilustrar co6mo entra aqui también todo aquello que hay de imperfeccion
en sus mismas operaciones («se ha de desnudar el alma de toda criatura, y
acciones y habilidades suyas, conviene a saber : de su entender, gustar y sentir,
para que echado todo lo que es disimil y disconforme con Dios, venga a reribir

semejanza de Dios... »S2, 5, 4). Do hemos de dejar, porque requiere mas espacio
del que disponemos aqui.

€s
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«hombre viejo », que es «muerte » de la vida espiritual), es esa «forma »
(o «ser») natural, que, por ser contraria a la «forma » de Dios, ha de
ser expelida para que se pueda introducir la «forma » de Dios.

87. — La relacién que ve S. Juan de la Cruz entre la vida divina
(y divinizacion) y el amor, podria expresarse asi: Como quiera que el
alma pone su «operacion » en aquello que ama (lo dice el Santo muchas
veces y bajo diversas formas; véase por ejemplo S3, c¢. 16; CB, c. 8;
etc. etc.) de ahi que la raiz de toda verdadera purificacion sea la mor-
tificacion del afecto desordenado a la criatura por amor de Dios; y la
raiz y sustancia de toda la trasformacion del alma en Dios sea el amor
de Dios (unién o transformacion de amor o por amor).

88. — Todo esto de la vida espiritual perfecta, o vida divina del alma,
divinizacion, etc. es, en concreto, el ejercicio de las virtudes teologales.

Vimos que el poner las potencias, pasiones y apetitos perfectamente
en lo que es mayor honra y gloria de Dios (poner su «operacion » en
Dios) era precisamente la perfeccion de la caridad; y que esta perfeccion
de la caridad era la divinizacién de la voluntad (cfr. supra, ndm. 83).

«Salir de operacion y trato suyo a operacion y trato de Dios » (que
es llegar a la vida espiritual perfecta, a la vida divina, a la divinizacion,
trasformacion, etc.), corresponde, en el lenguaje del Santo, a la expre-
sién : «llevar el traje y vestido y término natural mudado en divino »,
o sea, al «disfraz » de que habla la segunda estrofa de «En una noche
oscura » Ahora bien, este disfraz, explica el Santo, son precisamente
las virtudes teologales perfectas (cfr. S2,2; N2, c. 21).

Con esto se nos vendrian otra vez a las manos una serie interminable
de textos del Santo, cuyos paralelismos y correspondencias dejan fuera
de duda que el ejercicio perfecto de las virtudes teologales es el poner
su «operacion » el alma solamente en Dios (en lo que es mayor honra
y gloria suya), el poner toda la «fortaleza » del alma en Dios, la vida
divina del alma o la vida de Dios en el alma, la divinizacion del alma,
la trasformacion del alma en Dios, la union, el ser sobrenatural del alma
que se le comunica por amor (0 por «gracia» 0 por «amor y gracia »),
la vida del hombre nuevo, Cristo en el alma, la semejanza o la confor-
midad del alma con Dios, etc. etc.

89. — Hemos hablado concretamente de las virtudes teologales. Ha-
briamos podido decir que la vida divina del alma (con todas las otras
cosas correspondientes que dijimos en el niUmero anterior) es el ejercicio
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perfecto de todas las virtudes. Se comprende facilmente reflexionando
sobre lo dicho : sin la perfeccion de todas las virtudes no se puede rea-
lizar la perfeccion de la caridad como nos la ha presentado el Santo
(supra, nim. 83).

Y otra vez aqui (bajo este punto de la perfeccidn de todas las virtudes)
se nos presentaria integralmente la sintesis del Santo, segin la cual la
purificacion que hay que realizar es desarraigar del alma los «hdbitos
imperfectos » y toda la unién a que hay de llegar es la adquisicién
de los habitos perfectos de todas las virtudes, que son precisamente los
que desarraigan los hébitos imperfectos. Y veriamos también (llevados
de la mano por los mismos textos del Santo) cémo todo esto lo realiza
el amor de Dios, porque aparta de las criaturas «la fortaleza» o «la
operacion » del alma, y la pone en Dios. Y cdmo la perfeccion de todas
las virtudes es necesaria y esencial a la perfeccion del amor del alma
a Dios...

90. — Con esto creemos queda aclarada algin tanto la riqueza del
concepto sanjuanista de «semejanza de vida » entre el alma y Dios que
decimos ser la unién o la trasformacién segin San Juan de la Cruz.
Sobre otros aspectos nos permitiremos Ilamar la atencién mas adelante,
cuando habremos expuesto otros temas pertenecientes a la union.

Ahora veamos, brevemente, qué son los «actos » de unién (o las unio-
nes actuales transitorias) y el «habito» de unién.

articulo 7

LAS UNIONES ACTUALES TRANSITORIAS

91. — Ya hemos dicho que las uniones actuales transitorias son los
momentos, mas o menos prolongados, de unién intensa (cfr. supra,
nam. 72-73).

En la linea de las cosas establecidas hasta aqui, los «actos » de union
vendrian a ser union intensa de las potencias : conocimiento y amor de
Dios con los efectos que estos producen. De hecho es asi. Pero no que-
remos afirmarlo como simple corolario de lo dicho hasta ahora. Que-
remos dejarlo establecido con el estudio de los textos sanjuanistas que
tratan directamente de la materia.

Empezaremos notando los diversos nombres que usa el Santo para
designar las uniones actuales transitorias, y nos detendremos en ilustrar
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la extensién del significado de dos de ellos, que parecen los mas gene-
ralmente usados en sus obras. Después estableceremos cuéles sean los
elementos constitutivos de dichas uniones, o sea la naturaleza de las
mismas.

I. — Diversos nombres de las uniones actuales transitorias

92. — EI Santo designa las uniones actuales transitorias con muy
diversos nombres y figuras : unidén transetnte, unién en cuanto al acto,
actos de unién, llama viva, «recuerdos», ilustraciones, iluminaciones,
luces, visitas de Dios o del Esposo, mercedes o dones de Dios al
alma, mensajes, llagas de amor, recaudos, noticias, ungilientos, un-
ciones, toques de Dios al alma, comunicaciones de Dios al (o con el)
alma, etc.

Estos dos ultimos nombres parecen ser los usados en sentido mas
amplio y general, de manera que abarcan todas las uniones actuales
transitorias.

Uno y otro nombre, aunque generalmente significan uniones actuales
transitorias, también designan a veces gracias de Dios al alma que per-
tenecen a la vida habitual. Habrd que prestar atencion al contexto para
determinar de qué se trata en cada caso.

A. — Toque: amplitud de su significado

93. — Un primer dato positivo de grande importancia es que, segun
el lenguaje y mentalidad de San Juan de la Cruz, no solamente Dios,
sino también las criaturas «tocan » al alma (cfr. por ejemplo N2, 25, 2;
LB, 2, 18; S3,3, 2-3). La tocan en cuanto que de ella son cono-
cidas, amadas, en cuanto que hacen en ella impresion de gusto, dis-
gusto, etc.

94. — Dios toca al alma de muchas maneras. EI Santo las enumera
esquematicamente todas en S2, cap. 17 (cfr. LB, 2, 19-20; LB, 2, 8;
CB, 19, 4-5).

El andlisis comparativo de estos textos ofrece los siguientes elementos
para una exposicion sintética del pensamiento del Santo acerca del
punto que ahora nos interesa :

Todos los toques de Dios al alma tienen por fin comunicarle o darle
«sustancia espiritual».
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Dios toca al alma o por medio de los sentidos, o sin ellos : natural-
mente o sobrenaturalmente.3

Toca al alma por medio de los sentidos cuando (y porque) comunica
la «sustancia espiritual» por medio de formas, figuras o iméagenes sensi-
bles. Estas son, en el lenguaje del Santo, la «corteza », el «accidente »,
la «vestitura » de la «sustancia espiritual» comunicada por medio de
ellas.

Toca al alma sin medio de los sentidos cuando (y porque) comunica
la «sustancia espiritual» sin medio de formas sensibles; esto es, sin cor-
teza, o accidente, o vestidura. En el lenguaje del Santo, esto se llama
toque de sustancia pura, de sustancia desnuda, toque sustancial, comu-
nicacion esencial.

Son cosas perfectamente correlativas tocar al alma por medio de los
sentidos y comunicar la sustancia espiritual cubierta o vestida con (cor-
teza, accidente o vestidura de) formas, imégenes o figuras sensibles.
Asimismo, se corresponden perfectamente tocar al alma sin medio de
los sentidos o directamente a la sustancia de ella, y comunicarle la sus-
tancia espiritual desnuda de formas sensibles. La razon de esto, repetida
a saciedad por San Juan de la Cruz, es que las formas sensibles son el
objeto propio de los sentidos, los cuales, a su vez, no pueden percibir
la «sustancia espiritual» Por eso, para tocar al alma por medio de los
sentidos es necesario que la «sustancia espiritual» vaya vestida de for-
mas sensibles; y cuando la «sustancia espiritual» se comunica al alma
sin formas sensibles, los sentidos no tienen en qué ocuparse respecto
de esa comunicacion.

95. — Comparando entre si los textos citados resulta con claridad
que el toque sustancial es la comunicacidn, o el toque, de aquella «actual
sustancia de espiritu que es ajena de todo sentido » o también, «la sus-
tancia espiritual que no cae en sentido » (segun frases del texto de la
Subida).

Los toques que no llegan a éste ni tienen que ver con él, son los que
no estan «ajenos de modo y manera y libres de toda corteza de forma y
figura» (LA,2, 18), sino que se hacen «mediante la corteza de formas
sensibles » (Sub.), o sea «por formas imagenes y vias sensibles, ahora
naturales ahora sobrenaturales, y por discursos » (Sub.).

Estos menos excelentes, son los toques que ha de ir haciendo Dios

3H Notese el sentido concreto de estas palabras en los textos citados, sentido
que aparecerd suficientemente en el esquema que daremos en seguida, en el
nim. 96.
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al alma para llevarla hasta aquel perfectisimo toque sustancial. Porque
«para levantar Dios al alma al sumo conocimiento, para hacerlo suave-
mente, ha de empezar a tocar desde el bajo y fin extremo de los sentidos
del alma, para asi irla llevando al modo de ella hasta el otro fin de su
sabiduria espiritual, que no cae en sentido» (Sub.).

Con esto ya se ve la amplitud de «toque de Dios al alma » (y hasta
se entrevé ya qué son los toques, pero no precipitemos los pasos).

96. — Segln el citado capitulo de la Subida este «tocar desde el
bajo y fin extremo de los sentidos del alma... hasta el otro fin...» com-
prende el tocar o comunicar la «sustancia espiritual»:

1) Por medio de los sentidos :

A) exteriores (vista, oido, etc.), por los cuales toca Dios al alma :

) naturalmente:« moviéndola a que use de buenos obje-
tos naturales perfectos exteriores, como oir sermones, misas, vVer cosas
santas, mortificar el gusto en la comida, macerar con penitencia y santo
rigor el tacto» (S2, 17, 4).

2) sobrenaturalmente: «haciéndole algunas mercedes
sobrenaturales y regalos... ofreciéndole algunas comunicaciones sobre-
naturales, asi como visiones de santos o cosas santas, corporalmente,
olores suavisimos y locuciones, y en el tacto grandisimo deleite...» (ib).

B) interiores (imaginativa y fantasia) por los cuales toca Dios al alma :

1) naturalmente: «con consideraciones, meditaciones y
discursos santos ».

2) sobrenaturalmente: «con algunas visiones sobrena-
turales... imaginarias» (ibid.).

I1) Sin medio de los sentidos : comunicando la «sustancia espiritual»
desnuda de formas sensibles, directamente a la «sustancia del alma»;
0 sea, tocando directamente la «sustancia del alma » con la «sustancia
espiritual » desnuda de «accidentes »: toque sustancial, o comunicacién
esencial.

B. — Comunicacion: su significado Yy la amplitud del mismo

97. — Nos encontramos con otra palabra castellana terminada en cion.
Ya sabemos que los derivados en cién son nombres que significan la
accion propia del verbo de que derivan y a veces significan también
el efecto de esa misma accion. « Comunicacion [dice el Diccionario, es]
la accién y efecto de comunicar ».
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Covarrubias explicaba que «comunicar alguno es tratarle y conversarle.
Comunicarle algun negocio, consultarle y darle parte dél. Comunicacion,
vale trato y amistad... »3

Comunicacién significa, consiguientemente, trato, conversacién, ma-
nifestacion de alguna cosa (negocio, noticia), y la misma noticia o ne-
gocio 0 cosa comunicada.

Comunicacién amorosa o de amistad, serd trato o conversacién amo-
rosa; y los pensamientos y afectos manifestados o comunicados o dados
a conocer en ese trato (junto con la fruicion que de todo ello proviene,
los propositos o resoluciones tomadas en tal trato, etc.), se llamaran
también comunicaciones.

Este doble sentido tiene en los escritos del Santo.

«Comunicacién » en el lenguaje y uso del Santo tiene la misma exten-
sidn que «toque » (para demostrarlo bastaria citar S2, 17, 3).

Il. — Qué son las uniones actuales transitorias

98. — Hemos visto que bajo los nombres de «toques » y «comuni-
caciones » se comprenden la meditacion, las visiones, la contemplacion.
Vimos que eran uniones actuales transitorias las visitas de Dios al alma,
los «recuerdos » etc. : para establecer qué sean las uniones actuales
transitorias tenemos indicado un amplio campo de andlisis antes de
construir la sintesis.

Aqui procederemos proponiendo nuestra afirmacion sintética y de-
mostrando después que los toques, las comunicaciones, los recuer-
dos, etc. son eso que afirmamos en general de las uniones actuales
transitorias.

Las uniones actuales transitorias son actos (mas intensos) de cono-
cimiento y amor de Dios e inclinacion al bien (o a Dios, o a la virtud,
o0 al servicio de Dios, etc.). Segun sea el conocimiento y el amor habra
también, como efecto connatural, fruicién, deleite, consolacion, o seque-
dad, angustia, desolacion, etc.3/

Procedemos por partes.

36 Cfr. la voz Comunicar del Tesoro... (citado en la nota 12), p. 345.
37 Entendemos aqui el conocimiento y el amor en la linea de lo que indi-
camos en los nams. 82-83.
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A. — Las uniones actuales transitorias son conocimiento y amor
de Dios

1) Los toques de Dios al alma: son conocimiento y amor

a) En general

99. — Para demostrar, asi en general, que los toques de Dios al alma
son conocimiento y amor de Dios bastara remitir al lector a las estrofas
6, 7 y 8 del Cantico espiritual, que guardan intima relacién entre si.

A las uniones actuales de que habla el Autor en estas canciones las
llama explicitamente «toques » (cfr. c. 8, nim. 2 y 4).

Para convencerse de que se trata de conocimiento y amor (con los
efectos connaturales de ellos) bastara leer con atencion las explicaciones
de las «tres maneras de penar por el Amado »:

«... en este negocio de amor hay tres maneras de penar por el
Amado acerca de tres maneras de noticias que de él se pueden
tener. Da primera es herida [de amor] la cual... de la noticia
[de Dios] que el alma recibe de las criaturas le nace... » (estrofa
7, nim. 2). — «Da segunda se llama llaga [de amor]... Y esta
llaga se hace en el alma mediante la noticia de las obras de la
Encarnacion del Verbo y misterios de la fe ; los cuales... hacen
en el alma mayor efecto de amor... » (ib. n. 3). — «Da tercera
manera de penar en el amor es como morir... Y este morir de
amor se causa en el alma mediante un toque de noticia suma
de la Divinidad... » (ib., nam. 4).

No hay duda que el Santo ha querido darnos una especie de division
general de las uniones actuales transitorias, o de los toques, segun el
grado o excelencia del conocimiento y amor de ellas. EI ultimo es el
«toque sustancial».

Parece que, hablando asi en general, no haya mucha dificultad en
admitir que para San Juan de la Cruz las uniones actuales transitorias
sean conocimiento y amor, por lo tanto unién de las potencias.

Donde podria surgir dificultad a primera vista, es precisamente res-
pecto del «toque sustancial» a que acabamos de aludir. Por eso nos
detendremos algo en la exposicion del mismo.

b) ElI «toque sustancial»: es conocimiento y amor

100. — EIl toque sustancial es «toque de sustancias, es a saber, de
sustancia de Dios en sustancia del alma» (LA,2, 19 - LB, 2, 21). —
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Lo particular y especifico del toque sustancial es ser «toque de sus-
tancias desnuda » (Je Dios y del alma), o sea sin vestidura de formas o
imagines sembles (cfr. CB, 19, nim. 4-5).

La sustaqcia de Dios (que toca la sustancia del alma) es llamada a
veces por el Santo con estas otras expresiones : divinidad, esencia de
Dios, esencia de la divinidad, ser de Dios, el mismo Dios, etc.

Es también propiedad del toque sustancial que no puedan entrome-
terse en él ni el sentido ni el demonio.

101. — Del toque sustancial decimos también que es conocimiento
y amor (y benevolencia y fruicién etc.).

Podriamos traer muchos textos particulares en confirmacion de esto.
Citamos un ejemplo.

El cap. 26 de S2 «trata de las inteligencias de verdades desnudas en el
entendimiento. Y dice como son en dos maneras » (titulo del capitulo). —
Precisamente una de las subdivisiones de estas inteligencias de verdades
desnudas es el «toque sustancial» (cfr. nim. 3-5). EI nim. 3 del mismo
capitulo nos dice que este toque es la «pura contemplacion » la cual
(no es necesario demostrarlo) es conocimiento y amor.

Pero vayamos a la raiz de la cuestion, y veamos qué significan en el
lenguaje y en la mente de San Juan de la Cruz a propdsito del «toque
sustancial», las expresiones «sustancia de Dios » y «sustancia del alma ».

Exposicién sumaria

102. — En nuestro conocimiento de Dios y de las cosas el Santo dis-
tingue la «sustancia » del «accidente ».

«Accidente», es todo aquello que, en nuestra manera connatural de
conocer, perciben los sentidos, externos o internos, a los cuales el Santo
llama a veces «potencias sensitivas » 0 simplemente «potencias >3

Llama también accidente atodo aquello que pertenece a una deter-
minada manera de conocer la verdad, por ejemplo a las circunstancias
de oscuridad, inevidencia, o a las mismas férmulas o articulos dogmaticos
que nos manifiestan las verdades de la fe.

38 Serad necesario tenerlo presente para evitar graves equivocos en la inter-
pretacion de la doctrina del Santo. Asi por ejemplo cuando el Santo dice que
en ciertos momentos o gracias de Dios al alma, «no obran las potencias » se
refiere solamente a los sentidos o potencias sensitivas. Ha sido grave error
entenderlo de la potencias espirituales y del estado habitual del alma perfecta ;
y concluir que, en la vida toda del estado de la perfeccién, el alma se ha en
modo completamente pasivo, sin otra cosa de su parte que dar el consenti-
miento a la operacién de Dios. (Véase maéas adelante, la nota 43).
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«Sustancia » es la verdad conocida (y amada), o sea lo que perciben
las potencias espirituales — la verdad conocida por el entendimiento
pasivo o posible y amada por la voluntad — sea como fruto del proceso
connatural del conocimiento obtenido por medio de los sentidos, sea
porque directamente comunicado por Dios al entendimiento sin medio
de los sentidos.

Como quiera que los sentidos solamente pueden percibir la forma,
imagen o figura sensible (el accidente, la corteza, la vestidura), mientras
que la verdad espiritual (la sustancia) la perciben so6lo las potencias
espirituales, tendremos esta exacta correspondencia : siempre que el
alma conocera la verdad por medio de figuras o imagenes sensibles
tendremos operacion de lossentidos acerca de esa «corteza o0 accidente »,
y operacion de las potencias espirituales que aprehenden la verdad (la
sustancia). Por otra parte, siempre que el alma conocerd una verdad
sin medio de imagenes o formas sensibles quedara suprimida la actividad
de los sentidos (porque viene a faltar el objeto propio de ellos), y ten-
dremos operacién de las potencias espirituales que aprehenden la verdad
(la sustancia) directamente comunicada a ellas, sin medio de los sentidos.29

Este es el pensamiento y el lenguaje del Santo respecto de estas cosas.

103. — Tenemos, por consiguiente, este significado de las expresiones
«sustancia de Dios » y «sustancia del alma » hablando del «toque sus-
tancial »:

Sustancia de Dios son las verdades acerca de Dios, o las verdades
divinas, que el alma conoce (y ama). EI conocimiento (y amor) que de
ellas tiene el alma, es el toque de Dios al alma.

Si Dios da a conocer (y amar) al alma esas verdades (objetivamente
amorosas) sirviéndose de formas o imégenes sensibles, tendremos que
Dios comunica al alma sustancia vestida, y la toca por medio de los sen-
tidos. — Si Dios da a conocer al alma las verdades amorosas sin servirse
de formas o imagenes sensibles, tendremos que comunica al alma sus-
tancia desnuda, y la toca sin medio de los sentidos. Este Gltimo es pre-
cisamente el toque sustancial: sustancia desnuda de Dios comunicada
directamente a las potencias espirituales del alma.

39 Siempre, en todo acto de conocimiento de nna verdad acerca de Dios
o de las cosas, sea por medio de la formas sensibles y de los sentidos, o sin
ellos, la «sustancia » de Dios (o de las cosas) toca la «sustancia » del alma. Do
especifico del «toque sustancial » no es que haya toque de la #sustancia » de
Dios en la «sustancia » del alma ; sino que ese toque se haga directamente,
sin el medio de formas sensibles y, consiguientemente, sin la obra de las poten-
cias sensitivas.
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Sustancia del alma son las potencias espirituales de la misma.

Ni el sentido ni el demonio pueden entrometerse en el toque sustan-
cial, precisamente porque la verdad se cominica al alma sin medio de
formas sensibles, que son el objeto de las potencias sensitivas.

Indicacion de textos

104, — Para demostrar los diversos puntos que integran esta nuestra

exposicion del pensamiento y de la manera de expresarse del Doctor
Mistico nos limitaremos aqui a indicar algunos textos, sin detenernos
en su exégesis detallada, que dejamos para otra ocasion si fuera nece-
sario.

El accidente o corteza o vestidura son las imagenes, o formas o0 espe-
cies sensibles : cfr. S2, cap. 17; S3, 13, 4; S3, 20, 2.

La sustancia de Dios (o de las cosas).

— es lo que perciben las potencias espirituales; es lo conocido y
amado por medio de las formas sensibles : cfr. los mismos textos, parti-
cularmente el segundo y el tercero.

— son las verdades amorosas que el alma conoce y ama : cfr. CB,
estr. 12; CB, estr. 14-15, nim. 16 (NB : los «o0jos deseados » son las
verdades divinas, cfr. estr. 12, num. 5-6); etc.

La sustancia del alma : son las potencias espirituales :

— el entendimiento pasivo o posible, cfr. CB, estr. 14-15, nim. 14

— «Mira con tu haz a las montafias » (CB, 19, verso 2) : en este verso
pide el alma el toque sustancial. La «haz » de Dios es la divinidad, la
sustancia de Dios. Las «montafias » son las potencias del alma. Pedir
el toque sustancial es pedir que le comunique la «sustancia » o la di-
vinidad, directamente a las potencias del alma, sin medio de los sentidos
(cfr. el comentario de la estrofa, nim. 2-5).

— «Los ojos deseados — Que tengo en mis entrafias dibujados »:
Los ojos son las verdades divinas; las «entrafias » (lo intimo, la sustan-
cia) del alma son las potencias. Cfr. CB, 12, nim. 5-6.

— el entendimiento pasivo es el que recibe «inteligencia sustancial»,
0 sustancia desnuda, o pura contemplacion (la cual es el toque sustan-
dial, como notamos arriba, num. 101). Cfr. CA, 38, niam. 9-10 (algo
menos explicado en el CB, 39, nim. 12).

— EIl cap. 26 de S2 trata «de las inteligencias de verdades desnudas
en el entendimiento ». Una de las subdivisiones de esas inteligencias de
verdades desnudas es precisamente el toque sustancial, como notamos
arriba, nim. 101.
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— Segun el ya citado texto S3, 13, 4 las potencias espirituales del alma
reciben la «sustancia » comunicada por medio de las formas sensibles.

Omitimos otros muchos textos de los que se podrian sacar argumentos
en favor de estas nuestras afirmaciones.

El sentido y el demonio no pueden entrometerse en el toque sustancial
por la razén dicha arriba (falta de formas o especies sensibles). Cfr.
LB, 1,9; N2,23,2.

2) Comunicaciones: son conocimiento y amor

105.— Dijimos que «comunicacidn» se corresponde con «toque».
Podriamos repetir, a proposito de las «comunicaciones » las observa-
ciones que hicimos respecto de los «toques » Recuérdese lo dicho del
significado de «comunicacién » (nim. 97).

La comunicacion-accion es el trato de Dios con el alma en el que
le manifiesta verdades, afectos; en el que le da luz, calor, fuerza. — La
comunicacion-efecto son el conocimiento, el calor de amor, la fuerza
o vigor en el bien.

La «comunicacion esencial » es exactamente lo mismo que el «toque
sustancial » (cfr. CB, 19, 4).

Para demostrar que las «comunicaciones » son lo que decimos podria-
mos analizar detenidamente varios textos.40

Aqui nos limitaremos a citar un par de textos en los que el Santo
nos dice qué entiende por «bienes espirituales »: «Por bienes espiri-
tuales entiendo todos aquellos que mueven y ayudan para las cosas
divinas y el trato del alma con Dios y las comunicaciones da Dios con el

alma » (S3, 33, 2). — «los [bienes] espirituales, su ejercicio y trato es
s6lo del alma con Dios y de Dios con el alma, en comunicacion de enten-
dimiento y voluntad... » (S3, 30, 2). — Bajo la denominacién de «bienes

espirituales » se comprenden todos los «toques » 0 «comunicaciones »
notados en el esquema del nam. 96.

3. — Los «recuerdos » la meditacion, las visiones y revelaciones, la con-
templacion: son conocimiento y amor

106. — Los «recuerdos» son precisamente comunicacion de «inteli-
gencias y amores» (cfr. LB, estr. 4, nim. 15y 17).

40 Cfr. por ejemplo : CB, 27, 1-4 ; BB, 3, nums. 1, 3,9; CB, 1, 1-2 ; CB, 2,
1-2 ; CB, 6 ; CB, 13, 3-5; CB, cc. 14-15, n. 15 ; N2, 23 (la «comunicacién » de
gque habla en este capitulo es la contemplacién, cfr. nn. 2, 4, 8) ; etc.
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La sustancia de la meditacion es «sacar alguna noticia y amor de
Dios» (S2, 14,2).

La sustancia espiritual que se comunica al alma por medio de las
visiones y revelaciones es también conocimiento, amor (e inclinacion
al bien, suavidad...)cfr. S2, 16, 10; S3, 13, 4; S3, 13, 6; S2, 29, 5; S3, 14,2.

La contemplacién, ya se sabe, es conocimiento y amor. Para ayudar
a la recta inteligencia de los textos del Santo notaremos que la contem-
placién viene presentada por San Juan de la Cruz en su doble aspecto :
objetivamente (en cuanto que es comunicada por Dios al alma), es no-
ticia amorosa, verdad enamoradora, que el Sefior infunde al alma;
subjetivamente (en cuanto acto del alma) es el conocimiento y el amor
que el alma tiene de esa noticia amorosa que el Sefior le infunde.

B. — La benevolencia a Dios elemento esencial de las uniones actuales
transitorias

Exposicidon sumaria

107. — Otro elemento esencial de las uniones actuales transitorias es
la benevolencia. Su realizacion més perfecta podria expresarse en esta
formula : querer, con y por puro y perfecto amor, que Dios tenga todo
el bien, toda la gloria, esencial y accidental, que pueda tener.

Esto que hemos enunciado asi sumariamente, tiene una infinidad de
aspectos y de posibles realizaciones concretas en los actos particulares
de benevolencia, que es imposible enumerar. Expondremos directa-
mente esta benevolencia en su forma mas perfecta.

108. — EI bien esencial de Dios es que sea lo que de hecho es : Uno
en tres Personas, con su vida intima trinitaria, la plena donacién y com-
penetracion de las Personas, la felicidad y gloria de esa vida intima...
El alma que, con y por puro amor de Dios, quiere que Dios sea lo que
es, quiere para Dios el bien esencial del mismo, que el alma conoce :
es lo que el Santo llama dar Dios a Dios, darle sus atributos infinitos,
darle su misma felicidad, la vida intima trinitaria, el conocimiento y
el amor que tiene de si mismo, darle el Espiritu Santo con que se
ame, etc. Todo lo cual no lo entiende el Santo en el orden entitativo,
como si el alma realmente o fisicamente diera Dios a Dios («... el alma
no puede de nuevo dar al mismo Dios a si mismo, pues él en si siempre
se es el mismo » LB, 3, 79), sino en este sentido de la pura compla-
cencia y perfecta benevolencia, por la cual el alma, por cuanto esta de
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su parte (y movida por el perfecto amor que tiene a Dios) se complace
y quiere que Dios sea todo lo que es.

109. — EI bien o gloria accidental es el que proviene a Dios de todas
las criaturas. La perfecta benevolencia del bien accidental serd, en pri-
mer lugar, que el alma quiera, eficazmente, efectivamente, eficiente-
mente, por puro amor de Dios, darle la mayor honra y gloria que ella
le puede dar, la cual es servirle segln la perfeccion evangélica (cfr. supra
num. 83). ElI Santo usa diversas expresiones para designar esta bene-
volencia : inclinacién al bien, inclinacion a Dios, darse o entregarse a
Dios, estabilidad en el bien o en la virtud, fortaleza del alma, inclina-
cion al servicio de Dios, emplearse en el servicio de Dios, dar a Dios
la mayor honra y gloria posible, poner su «operacion » en Dios, incli-
narse a imitar a Cristo, etc. etc.

Se ve facilmente la correspondencia de esta benevolencia con lo que
dijimos de la caridad perfecta, de la vida perfecta de amor, de poner
enteramente su «operacion » o su «fortaleza » en Dios, o del vivir en
Dios.41

110. — La perfecta benevolencia a Dios comporta también que el
alma quiera eficazmente que no solamente ella, sino también todas las
criaturas den a Dios la mayor gloria y honra posible, y que haga de su
parte lo que pueda para que esto se realice. En lo que nos resta de los
escritos del Santo no aparece la intencién de exponer ex professo este
aspecto de la benevolencia, pero sin duda alguna pertenece a la sustancia
misma de su doctrina.

Permitasenos a este propdsito recoger aqui el testimonio del P. Eliseo
de los Martires, que convivié con el Doctor Mistico. Escribid, «en virtud
del precepto que se me ha intimado » los que se llaman «Dictdmenes
de espiritu » acerca de lo que San Juan de la Cruz pensaba o ensefiaba
de cosas espirituales.

En el Dictamen sexto escribe :

«Decia asimismo [San Juan de la Cruz] que el amor del bien
de los préjimos nace de la vida espiritual y contemplativa, y que
como ésta se nos encarga por Regla, es visto encargarnos y
mandarnos este bien y celo del aprovechamiento de nuestros
préjimos. Porque quiso la Regla hacer observantes de vida

41 En las uniones actuales transitorias a lo largo del camino de la unién,
esta benevolencia podra concretizarse de mil maneras, por ejemplo, en el pro-
pésito de huir una ocasiéon de pecado o de faltas veniales, de practicar una
determinada virtud, de combatir un defecto, etc.
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mixta y compuesta por incluir en si y abrazar las dos, activa
y contemplativa. Da cual escogié el Sefior para si por ser mas
perfecta. Y los modos de vida y estados de religiosos que las
abrazan, son los mas perfectos de suyo. Salvo que entonces,
cuando decia y ensefiaba esto, no convenia publicarlo por los
pocos religiosos que habia, y porque no se inquietasen; antes
convenia insinuar lo contrario hasta que hubiese gran numero
de frailes...

Y que es evidente verdad que la compasién de los préjimos
tanto mas crece, cuanto mas el alma se junta con Dios por amor,
porque cuanto mas ama, tanto mas desea que ese mismo Dios sea
de todos amado y honrado. Y cuanto méas lo desea, tanto mas tra-
baja por ello, asi en la oracién como en todos los otros ejercicios
necesarios y a él posibles.

Y es tanto el fervor y fuerza de su caridad, que los tales po-
seidos de Dios no se pueden estrechar ni contentar con su propia
y sola ganancia; antes pareciéndoles poco el ir solos al cielo,
procuran con ansias y celestial afecto y diligencias exquisitas
llevar muchos al cielo consigo. Lo cual nace del gran amor que
tienen a su Dios ;y es fruto propio y efecto éste de la perfecta ora-
cién y contemplacién» {Biblioteca Mistica Carmelitana, vol. 13,
p. 351. Dos subrayados son nuestros).

111. — La perfeccion de la benevolencia depende de la perfeccion del
conocimiento y del amor de Dios de que procede. Para que la benevolencia
sea perfecta no basta querer que Dios tenga todo el bien y gloria, esen-
cial y accidental, que puede tener. Esto lo puede querer también un
alma imperfecta. Es necesario que el alma lo quiera con y por puro y
perfecto amor de Dios, 0 sea, que de hecho y a parte rei le mueva a que-
rerlo Gnicamente el amor de Dios por ser él quien es, y no el gusto o
consolacion que siente en esos actos de conocimiento y amor, u otro
cualquier respecto o motivo. Es facil ver que una tal pureza se obtiene
sdlo en el estado de la perfeccion del amor (en la union o transformacion...).
— Si se leen con atencién las paginas del Santo en que se tratan estas
materias se vera que, alabando y magnificando estos actos de benevo-
lencia, pone el acento precisamente en los «primores » del amor con
que el alma hace estos actos y en la pureza de los mismos.

Indicacion de textos

112.— Habriamos de demostrar ahora que, lo que hemos dicho
sumariamente, es en realidad la doctrina ensefiada por San Juan de la
Cruz. Si lo hiciéramos extensamente nos vendria a las manos toda la
sintesis del Doctor Mistico. Nos limitaremos a indicar algunos textos.



74 FR. JUAN DE JESUS MARIA, O.C.D.

Describiendo una de las gracias actuales altisimas escribe el Santo
esta palabras que podriamos considerar como un resumen de lo que
decimos aqui acerca de los elementos esenciales de las uniones actuales
transitorias :

«... como quiera que el alma goce cierta imagen de fruicion
causada de la unién del entendimiento y del afecto... con Dios,
deleitada ella y obligada por esta tan gran merced, hace la di-
cha entrega de Dios y de si [misma] a Dios con maravillosos
modos...» (DB, 3, 81).

La benevolencia es la «entrega de Dios y de si [misma] a Dios »
a) La entrega de si misma a Dios

113. — De la entrega que hace el alma de si misma a Dios en la unién
actual transitoria perfecta habla directa y explicitamente el comentario
de los tres ultimos versos de la estrofa 27 del CB. Copiaremos solamente
algunas frases :

«En aquella bebida de Dios [conocimiento y amor, cfr. estrofa
precedente...] muy voluntariamente y con gran suavidad se en-
trega el alma a Dios toda, queriendo ser toda suya, y no tener
cosa en si ajena de él para siempre... De aqui es, que no sola-
mente segdn la voluntad, sino también segun la obra, queda ella
de hecho sin dejar cosa, toda dada a Dios... — Alli le prometi
de ser su esposa. Porque asi como la desposada no pone en otro
su amor, ni su cuidado, ni su obra fuera de su esposo, asi el
alma en este estado no tiene ya ni afectos de voluntad, ni in-
teligencias de entendimiento, ni cuidado ni obra alguna, que
todo no sea inclinado a Dios, junto con sus apetitos... de manera
que hasta los primeros movimientos... de ordinario se mueve e
inclina a Dios por la grande ayuda y firmeza que tiene ya en
Dios y perfecta conversién al bien... » (CB, 27, nam. 6-7).

Esto mismo viene ulteriormente explicado en la estrofa 28, y en todo
el bloque de estrofas 24-33.

114. — Para las uniones actuales no perfectas pueden verse indicaciones
en los siguientes textos :
S3, 24, 4 : «avivar la voluntad y entregarla a Dios »
S2,29, 11 : «la voluntad queda ordinariamente aficionada a Dios

e inclinada a bien »
ib. nim. 12: «no hagamos caudal de nada de ellas, sino solo de
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saber enderezar la voluntad con fortaleza a Dios, obrando con perfec-
cion su santa ley y sus santos consejos...»

ibid. nim. 5: «... Porque lo que no engendra humildad y caridad
y mortificacidon y santa simplicidad y silencio cqué puede ser?».42

() La entrega de Dios a Dios

115. — Segun la exposicion que hace el Santo de esta materia, el
alma da a Dios lo que recibe de Dios.

Dios se da al alma, por lo tanto el alma lo posee. Asi Dios viene a ser
propiedad del alma, su mayor tesoro.

El alma, por su cuenta, da este mayor tesoro suyo a quien ella mas
ama, que es precisamente el mismo Dios.

El alma posee y da a Dios, eso mismo que Dios le entrega.

Siendo todas estas cosas correlativas, todas ellas nos serviran para
explicar qué sea la entrega que hace el alma de Dios a Dios (0 dar Dios
a Dios).

Darse Dios al alma es hacerse (darse a) conocer y amar y gozar de
ella. Poseer el alma a Dios es conocerle y amarle y gozarle. Dar (el
alma) Dios a Dios es, como dijimos, querer con y por puro amor de él
que Dios sea todo eso que ella conoce y ama (todo eso que ella recibe
y posee de Dios). En fuerza del amor que tiene a Dios, el alma muy
de voluntad (y con inmensa fruicién), quiere que Dios sea todo eso
que ella conoce, porque Dios se lo da a conocer y amar y gustar.

El grado de perfeccion de esta entrega de Dios a Dios dependera
del grado de perfeccion del conocimiento y del amor de que consta, o
en que se funda, o de que proviene.

116. — Indicamos algunos textos donde claramente se contienen estas
ideas.

Darse Dios al alma, es darse a conocer y amar.

Habla directamente de ello la estrofa 27 del CB, versos 1-2. Segun
el comentario, esa entrega de Dios al alma es el darse a conocer y amar
en la intima comunicaciéon o trato de amistad que alli describe.

Segln la estrofa tercera de la Llama las potencias del alma reciben
conocimiento y amor de Dios; y esto es el Dios que el alma posee y
entrega con «extrafios primores » a Dios.

En la estrofa 6 del Céantico pide el alma a Dios : Acaba de entregarte
ya de vero. Segun el comentario, en este verso el alma pide a Dios que

42 Pueden verse otros textos : S2, 29, 9; N2, 16, 14 ; CB, 1, 20 ; etc.
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se le dé a conocer (y amar) perfectamente. Esto es entregarse : darse a
conocer y amar y gustar.
Pueden verse otros textos : CB, 12, 5; CB, 13, 8 (muy claro); etc.
Una observacion general. Vimos que a las verdades amorosas acerca
de Dios el Santo las llamaba «sustancia de Dios » «esencia de Dios »,
«la divinidad», «el mismo Dios »... No tiene pues nada de extrafio que
el darse Dios a conocer y amar sea, para el Santo, darse a si mismo al alma.

Dar (el alma) Dios a Dios

Podriamos analizar la entera estrofa tercera de la Llama, donde cla-
ramente se ensefia lo dicho. El comentario de los dltimos versos de
esa estrofa hablan explicita y directamente de esa entrega que hace el
alma de Dios a Dios. Pues bien; el verso dice que las potencias del
alma (las profundas cavernas del sentido) «calor y luz dan junto a su
querido» Esta luz y este calor, segin proclama claramente todo el
comentario, son el conocimiento y el amor que el alma tiene de las ver-
dades amorosas que Dios le da a conocer y amar o sea, de los «resplan-
dores »— luz y calor — de las lamparas. Por lo tanto dar a Dios el cono-
cimiento y el amor que se tiene de él es, para el Santo, dar Dios a Dios.

Un texto clarisimo también, dentro del lenguaje y estilo de San Juan
de la Cruz, es el comentario del verso «Y el mosto de granadas gusta-
remos ».

«Cas granadas significan los divinos misterios de Cristo y
altos juicios de Dios, y las virtudes y atributos que del conoci-
miento de estos se conocen en [de] Dios... ».

«El mosto, que dice que gustaran de estas granadas, es la
fruicion que, segln se puede en este estado, recibe el alma en
la noticia y conocimiento de ellas y el deleite de amor de Dios que
gustan en [el conocimiento y amor de] ellas. Y asi como de
muchos granos de las granadas un solo mosto sale, asi de todas
estas maravillas y grandezas de Dios conocidas [o sea, del conoci-
miento de estas grandezas de Dios] sale y redunda una sola frui-
cién y deleite de amor para el alma, el cual ella luego ofrece a Dios
con gran ternura de voluntad ; lo cual ella en los Canticos di-
vinos prometié al Esposo, si él la metia en estas altas noticias,
diciendo : ... Alli me ensefiards, y daréte yo a ti la bebida del
vino adobado y el mosto de mis granadas ; llaméandolas suyas
aunque son de Dios, por habérselas él a ésta dado [a conocer y
amar], y ella como proprias les vuelve al mismo Dios, y esto quiere
decir cuando dice : EI mosto de granadas gustaremos .Porque
gustandolo él, lo da a gustar a ella ; y gustandolo ella, lo da a
gustar a él, y asi es el gusto comun de entrambos» (CA, 36,
nam. 6-7).
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q _ La fruicién - la angustia, sequedad, amargura

117_— Conocimiento y amor de Dios y donacion de si mismos a Dios.

Normalmente estos actos tendrian que estar acompafiados de fruicion
y deleite, tanto mas intenso cuanto mas excelentes y puros fueran los
actos de conocimiento de amor y de entrega por amor.

San Juan de la Cruz, cuando cania (en el Céntico y en la Llama) las
gracias actuales altisimas, insiste mucho en la fruicién y deleite; esta
insistencia afiade belleza y esplendor a sus exposiciones, y hace estimar
las cosas de que habla.

Hay circunstancias (periodo de purificacion, providencia del Sefior)
en que el conocimiento y el amor de Dios y la entrega a él, van acom-
pafiados de sentimiento de angustia, desolacién, tristeza o simplemente
sequedad; y esto, sea porque Dios se le presenta al alma como un bien
arduo, sea por la vista de las imperfecciones y miserias que aun hay
que purificar, sea por el sentimiento de la dificultad en la préactica de
la virtud, en lo duro que resultara a la naturaleza, etc. etc. sea también
con el fin de asociar intimamente al alma a los sufrimientos de Cristo...

La explicacion detallada de todo esto nos llevaria demasiado lejos.
Baste haberlo apuntado.

ARTICULO 8
EL HABITO DE UNION, O LA UNION HABITUAL

118. — La union habitual es ese estado de union en que queda el
alma en su vida ordinaria, pasados los momentos de las uniones actuales
transitoria intensas.

Es el «hdbito » formado por los «actos » de union.

El alma queda con un conocimiento de Dios (y de las cosas de Dios,
de su servicio) siempre amoroso, pero no tan intenso como en las uniones
actuales transitorias; sin la luz y llama vivas proprias de ellas,sino mas
bien como «hdbito » oscuro (cfr. supra, nim. 73).

Lo mismo se diga del fuego de amor : queda como brasa, y nocomo
llama viva (cfr. LB, 1, nim. 3-4).

La inclinacién al bien (a la virtud), la fortaleza, toman la forma con-
creta propia de la vida ordinaria, o sea, obra el alma perfectamente en
servicio amoroso de Dios.
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Es lo que hemos visto ya varias veces bajo diversas formas : potencias,
pasiones y apetitos puestos y empleados Unicamente en lo que es mayor
honra y gloria de Dios (o sea, en servirle segun la perfeccion evangélica);
toda su «operacion » puesta en Dios; toda su «fortaleza » puesta en
Dios; vive ya perfectamente en Dios; etc.

El Santo canta admirablemente el estado de esta uni6n habitual o
vida ordinaria del alma en CB, canc. 28 : «Mi alma se ha empleado...»

119. — Con esto hemos ilustrado ya qué sea «la union » o la trans-
formacion del alma en Dios, lo cual, segin vimos, nos venia indicado
por los textos fundamentales acerca de la «igualdad de amor » como
la clave para la recta inteligencia de dicha igualdad.

En intima relacion con este punto basico hemos visto también todas
aquellas cuestiones que en el num. 30, apartados 1-3, notamos como
rutas a seguir indicadas por los mismos textos fundamentales de nuestra
cuestion.

Quedarian ahora los otros Jos puntos (apartados 4-5 del mismo nam. 30) ;
el amor perfecto y la trasformacion del alma en la SS. Trinidad. EIl pri-
mero lo trataremos brevisimamente, porque equivalente a «la uniéon»
ya expuesta.

articulo 9

EL AMOR PERFECTO

120. — Vimos que, segun los textos fundamentales de nuestra cuestién,
ese amor del alma «igual» al amor de Dios es concretamente el amor
perfecto del alma a Dios. Por eso una de las rutas a seguir para resolver
nuestra cuestion es precisamente determinar qué sea, segin San Juan
de la Cruz, el amor perfecto del alma a Dios.

Resulté que el estado o la vida de amor perfecto no es otra cosa que
la «unidn»; es esa realidad que el Santo llama en sus obras «union»
«transformacién», etc. (vide supra, ndm. 36, 37, 71).

En sustancia queda ya expuesta la doctrina del amor perfecto. Aqui
indicaremos sumariamente algunos puntos.

El amor perfecto :
— es el que dirige y pone todas las potencias, pasiones y apetitos del
alma en Dios, esto es, Unicamente en lo que es mayor honra y gloria
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de Dios, lo cual es servirle segun la perfeccion evangélica (vide supra,
La caridad perfecta, n. 83).

— es el que hace que el alma viva perfectamente en Dios (el que ama
mas vive en aquel a quien ama que en el cuerpo donde anima (cfr. CB,
8, 3), 0 sea, que ponga su «operacion » perfectamente en Dios («cada
viviente vive por su operacion...» cfr. supra nium. 85).

— es el que realiza en toda perfeccion la plena conformidad de
la voluntad del alma con la de Dios, de manera que habitualmente el
alma quiera lo que quiere Dios y no quiera lo que no quiere Dios,
y tenga poder, o fuerza, para vivir asi, para hacerlo habitualmente
(cfr. SI, 11, 2-3).

— de lo dicho se comprende ya facilmente que un tal amor incluye
el ejercicio perfecto de todas las virtudes. Por eso el amor perfecto es
el amor fuerte de la fortaleza de todas las virtudes.

el amor perfecto es (como vino viejo y adobado) amor adobado de
virtudes y sin los hervores de afectos sensibles, sino con pura fuerza
espiritual. Cfr. CB, 25, verso 4 : «Al adobado vino ».

el amor perfecto es el que sustenta y entreteje las virtudes en el
alma, formando asi «la perfeccion » de ella (cfr. CB, 30 : «De flores
y esmeraldas... las guirnaldas »).

Cada una de las virudes es pacifica, mansa y fuerte; por eso el alma
que las posee con perfeccion esta toda ella edificada de paz, mansedum-

bre y fortaleza. — Las virtudes son las que expelen del alma todos los
«hébitos imperfectos » — Son las que vencen los tres enemigos del
alma (cfr. CB, c. 24). — Todo esto vienen a ser propiedades y excelen-

cias y méritos del amor perfecto.
Dios se recrea o complace plenamente, sélo en este amor perfecto,
puro y fuerte (cfr. CB, 31, 6).

121. — La razon del entusiasmo del Santo por la vida espiritual per-
fecta del alma la constituyen precisamente estas excelencias o propie-
dades (del conocimiento y) del amor perfecto. Si bien se observa se
verd que al describir y cantar maravillosamente los altos grados de la
vida espiritual del alma, pone el acento precisamente en la excelencia
del conocimiento y del amor, sobre todo del amor. Este es el amor can-
tado de mil maneras en el Cantico y en la Llama : el amor perfecto con
la perfeccion de todas las virtudes.

122. — Este estado de vida de amor perfecto es el fin de toda la
vida espiritual, la obligacion de todos («Al! fin, para este fin de amor
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fuimos criados » CB, 29, 3), lo que el alma amante pretende, el objeto
de todas sus aspiraciones, el término al cual el Santo conduce al
alma, etc.

Este estado de vida de amor perfecto, con todo lo que comporta en
si, es el que hace que la vida del alma sea con-forme con la vida de Dios,
semejante a la vida de Dios. Cuando el Santo dice que la unién de que
habla es uni6n de conformidad o de semejanza hay que entender estas
expresiones en el sentido amplio, pleno y real de vida. Asimismo, cuando
el Santo dice que el estado de la perfeccion es la conformidad de la
voluntad del alma con la de Dios, hay que tener presentes las explica-
ciones suyas, segun las cuales toda la «fortaleza » del alma (potencias,
pasiones, apetitos, uso o actividad de todo esto) es gobernada por la
voluntad y puesta, en fuerza del amor, en el perfecto conocimiento,
amor y servicio de Dios; con lo cual, la expresion «conformidad de
voluntad» o «total transformacion de la voluntad del alma en la de
Dios » corresponde realmente con lo que decimos ser la vida de seme-
janza de amor, de conformidad o de unién de amor.

ARTICULO 10

ALGUNAS CONSIDERACIONES SOBRE LOS ESCRITOS
DEL DOCTOR MISTICO

123. — No hemos creido estrictamente necesario, para el intento del
presente trabajo, explicar la doctrina del Santo acerca de lo que llaman
«pasividad» del alma perfecta. Habriamos tenido que precisar el sen-
tido de varias expresiones de nuestro Autor, que vienen citadas cuando
se habla de esta materia. Asi por ejemplo, habriamos tenido que decir
qué significa «noche pasiva » y cdmo hay que entender que el alma en
dicha noche «no hace nada, sino que Dios lo obra en ella, y ella se ha
como paciente» (SI, 13, 1); o también que «es lo que Dios hace sin
ella [el alma] para meterla en ella [la noche pasiva del espiritu] » (S2,
2, 2). Qué significa el «entender pasivamente », 0 — hablando de las
uniones actuales mas altas, o de la contemplacion — que «ya Dios en
este estado es el agente y el alma es la paciente » (LB, 3, 32). Qué es
la «pasion de amor » que con otro nombre llama una vez «amor pasivo »,
y su relacién con la caridad perfecta. Cémo se ha de entender que Dios
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mueve en todo al alma perfecta «segin su divino espiritu y volun-
tad»; etc.43

Por otra parte hemos creido que algunas consideraciones que se nos
han ocurrido en torno a los escritos de San Juan de la Cruz podrian
ser (tiles para la mayor penetracion e inteligencia de los mismos. Las
proponemos sencillamente a la benévola atencion del lector, sin pre-
tensiones de decir nada de definitivo y en la intencion general de este
trabajo apuntada en la primera nota.

124, — La relacion entre la operacion libre, o la libertad propia del
obrar humano natural o sobrenatural, y la mocion de Dios necesaria
para tal operacion — mocidn que en el orden sobrenatural es la gracia
actual —, constituye un misterio inescrutable, que ningun entendimiento
humano puede descubrir o explicar.

La mocidén divina actual sobrenatural aparece en las obras de San
Juan de la Cruz como gracia, o merced o don de luz de conocimiento,
calor de amor y fuerza o vigor en el bien; acompafiados, en mas o en
menos Yy segun los casos, de fruicion, deleite, paz, suavidad, o de tris-
teza, angustia, desolacidon, o simplemente de sequedad, etc.

En torno al misterio inescrutable creemos que San Juan de la Cruz
ha retenido sin mas como cosas ciertas : 1) que las operaciones sobre-
naturales del alma son realmente y vitalmente suyas, y de su plena res-
ponsabilidad, mérito o demérito, de manera que si ella no obra no se

43 Sobre «noche pasiva » qued6 indicado algo en el trabajo EI diptico Subida-
Noche (citado en la nota 16), pp. 58-59. — Al conocimiento pasivo lo llama
asi el Santo en contraposiciéon al conocimiento que él llama activo. EIl conoci-
miento se llama activo o pasivo por razén de la presencia o ausencia, respecti-
vamente, de una determinada actividad. Esta actividad en cuestién es sola-
mente la de las potencias sensitivas y la correspondiente del entendimiento
agente, no la de las potencias espirituales propiamente dichas. Ha sido un error
tomar aisladamente algin breve texto del Doctor Mistico en que dice que en
un determinado estado del alma «las potencias no obran » y entenderlo de
todas las potencias del alma (incluso las espirituales) en el estado de la per-
feccion ; siendo asi que segin el contexto de esa breve frase y segun las reite-
radas explicaciones del Santo en otros lugares, esas potencias que no obran,
son las sensitivas. — De la «pasién de amor i habla extensamente el Santo
en el comentario del verso LCon ansias en amores inflamada » particularmente
a propdsito de la noche pasiva del espiritu (N2, ce. n-13) ; muchas otras pa-
ginas de sus obras sirven para ilustrar la doctrina expuesta en esos lugares.
Do que hay de pasivo en esta pasion de amor de la noche del espiritu (en oeste
amor pasivo » como lo llama una vez el Santo, N2, 13, 3), no es el acto pro-
piamente dicho de la voluntad, esto es, el amor mismo ; sino la inflamacién,
el ardor, el movimiento de las pasiones aun no dominadas y purificadas per-
fectamente, y que hacen sentir ansias de amor : impaciencia, audacia ante el
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da operacion.  2) que la mocion o gracia actual de Dios es necesaria
para esa operacion del alma, de manera que sin dicha mocion no hay-
operacion libre y vital del alma. 3) que la mocién de Dios no sola-
mente no impide la libertad y vitalidad de la operacion del alma, sino
que hace que la operacion del alma sea vital y libre suya (del alma).
Tal vez en esto esta el punto especifico del misterio.

Creemos que el Doctor Mistico no se ha preocupado de explicar
estos datos ciertos del misterio inescrutable, con la ayuda de algun
«sistema » humano. Ha aceptado en toda su sencillez, fuerza e incom-
prehensibilidad el misterio mismo, que es el «sistema » divino. Sobre
él, como sobra roca viva, levanta el edificio de su doctrina de la vida
espiritual. En toda su sintesis, en sus fundamentos y en cualquiera de
sus partes, se halla presente el misterio; y nuestro Autor, invariable-
mente, lo deja siempre intacto. Por eso su sintesis se nos presenta siem-
pre solida, sencilla, profunda y luminosa, hecha de realidades divinas,
y de realidades humanas que se van transformando hasta quedar divi-
nizadas.

125.  — EI disefio sustancial de su sintesis lo dan aquellos tres prin-
cipios que él enuncia como compendio de la manera habitual de pro-
ceder de Dios en la santificacion de las almas : Dios procede suave-
mente, ordenadamente, al modo de la misma alma (cfr. S2, cap. 17).
Las gracias actuales (de luz, de calor, de fuerza o vigor) que el Sefior
hace al alma se van ordenada y suavemente acomodando al grado de
perfeccion o de espiritualizacion de la misma, correspondiente a los di-
versos momentos de su progresivo caminar.

bien intensamente amado pero arduo, cual se le presenta Dios al alma en la
noche pasiva del espiritu. Acabada la purificacion del amor, cesardn estas
ansias, esta pasiéon de amor (que durante la noche pasiva del espiritu existe
por razén de la imperfeccién que aun queda en el alma), y quedara un deseo
intensisimo de la plena posesién de Dios en el cielo, pero deseo y esperanza
pacifica, serena, tranquila (cfr. DB, i, 36). Ha sido un error identificar la pasion
de amor con la caridad propiamente dicha, y atribuir a la caridad misma, al
acto propiamente dicho de la voluntad, la pasividad que el Santo afirma sola-
mente de las ansias o inflamaciéon pasional. El Santo distingue netamente, y
con insistencia hasta machacona, lo que es el acto propiamente dicho de la
voluntad (el amor, la caridad) de la inflamaciéon de las pasiones. Del primero
dice reiteradamente que es libre y como tal lo contrapone a lo que hay de pa-
sivo en aquel amor apasionado de la noche pasiva del espiritu, y que dice ser
precisamente la participacion de las pasiones aun no purificadas. — Con estos
equivocos, y algun otro mas, se ha puesto en circulacién, a cuenta de San Juan
de la Cruz, la idea de una pasividad total del alma perfecta, que no haria otra
cosa que dar su consentimiento a la accién de Dios en ella. Sinceramente, no
hemos encontrado en el Doctor Mistico una mentalidad semejante.
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Todo este trabajo de perfeccionamiento espiritual, precisamente por-
que se ha de ir haciendo al modo de la misma alma, no puede menos
de estar condicionado por la realidad del complejo humano, con sus
diversas fuerzas y tendencias en las dos partes, sensitiva y espiritual,
y con la infinita gama de interferencias, resonancias entre las mismas
en que puede concretizarse una situacion o manera de ser psicoldgica
en un determinado individuo. No es extrafio que a lo largo del camino
haya sus altos y bajos, hasta llevar la vida del alma a tal perfeccion, que
triunfe y domine plenamente en ella la parte espiritual llena ya de pura
luz, calor y fuerza de Dios.

126. — Vimos que San Juan de la Cruz concibe y presenta el estado
de la perfeccién, y el camino que a él conduce, bajo la forma de vida :
la vida del alma perfecta, o del alma que camina hacia la perfeccion.

De acuerdo con esto dijimos que cuando habla de virtudes o habitos
entiende la actuaciéon habitual de esos habitos, el ejercicio.de esas vir-
tudes. Esto incluye necesariamente la mocién sobrenatural, o latgracia
actual de Dios. Cuando, San Juan de la Cruz habla de las virtudes, se
refiere siempre a esa realidad viva, que es operacion del alma y mocién
0 gracia de Dios.

Hemos visto que el ejercicio de las virtudes es, precisamente, lo que
el Santo llama poner el alma su «operacion » en Dios, dirigir su «for-
taleza »a Dios, emplear en Dios (en lo que es mayor gloria suya, la cual
es servirle segun la perfeccidon evangélica) todas sus potencias, pasiones
y apetitos. Todo esto lo hace el alma, y lo hace la mocidn sobrenatural,
o la gracia actual que Dios da al alma.

127. — El alma pone su «operacion » en aquello que ama o0 a que se
aficiona; y se hace semejante (o igual) a lo que ama.

El poner la operacion (o la aficion, el amor) en las criaturas y el po-
nerla en Dios son los dos contrarios que no pueden caber en un sujeto,
y que, por consiguente, en la medida que se da uno se excluye el otro.
Entre estos dos contrarios no.se da zona neutral alguna (cfr. SI, 6, I).

Poner la operacion en Dios es ejercicio de virtudes, vida de Dios, vida
divina del alma; poner la operacion en las criaturas es ejercicio de de-
fectos o vicios, vivir en la criatura, impedimento de la vida divina del
alma, muerte.
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128. — La mocion sobrenatural de Dios, o la gracia actual, se da
solamente en el ejercicio de las virtudes, no en el de los defectos como
tales.

Por eso en la medida en que el alma tiene afecto desordenado a la
criatura, pone su operacion en la criatura, se hace semejante a ella,
emplea sus potencias, pasiones y apetitos en la criatura. Consiguiente-
mente, en ese mismo grado aparta su operacion de Dios, deja de ejer-
citar la virtud; por lo tanto estorba la accion de Dios en ella, impide y
se hace incapaz de la mocion sobrenatural de Dios correspondiente a
ese ejercicio de virtud.

Y en la medida en que aparte su amor de la criatura y lo ponga en
Dios, tendrd méas operacion en Dios, mayor ejercicio de virtud; por lo
tanto se hard mas capaz de la mocion subrenatural de Dios correspon-
diente a ese mayor ejercicio de virtud (recibird més abundancia, o estara
més llena y poseida de la luz, calor y fuerza de Dios).

129. — Esta proporcion se realiza necesariamente (como es obvio) en
cualquier momento de la vida espiritual del alma, en cualquier grado
de perfeccion de la misma, en cualquier acto de virtud, perfecta o im-
perfecta. Lo que hay de perfecto, de auténticamente tal en un acto de
virtud, es obra del alma que pone su operacion en Dios y obra de la
gracia actual de Dios en ella que le hace poner su operaciéon en Dios.
Lo que se mezcla de imperfecto o desordenado en un acto de virtud,
es obra del alma que pone parte de su operaciéon en la criatura (en su
gusto propio, vanagloria, interés, etc.), quedando asi substraida al in-
flujo de la mocién sobrenatural de Dios, haciéndose, en esa misma
medida, incapaz de la gracia actual de Dios (luz, calor, fuerza).

La obra virtuosa del alma y la mocién sobrenatural de Dios se van
desarrollando en una misma linea de progresiva y correlativa perfeccion
de ambas, bajo la particular y concreta providencia del Sefior, padre
amoroso, educador perfectisimo.

130. — Segun el lenguaje del Santo el alma (sus potencias, pasiones,
apetitos) queda ocupada, llena de aquello en que pone su «operacion»;
y como quiera que el alma pone su operacion en aquello que ama 0 a
que se aficiona, dice también el Santo que el alma queda ocupada o
poseida de aquello que ama.
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Por eso, el mortificar el afecto desordenado a la criatura (por amor
de Dios), es quedarse vacia de ella, es no poner su operacion en ella.
Cuanto mas vacio de este género hay en el alma, mayor capacidad tiene
de Dios, o sea es mas capaz de que el Sefior la llene, la ocupe méas abun-
dantemente de luz, calor y vigor divinos; con los cuales viene a poner
en Dios aquel tanto de operacidn suya que aparta de la criatura por la
mortificacion del afecto desordenado a ella.

Al completo desprendimiento y plena purificacion del afecto desor-
denado a la criatura corresponde perfecto vacio de criatura, y por lo
tanto suma capacidad de luz, calor y fuerza de Dios, por los cuales el
alma pone en Dios perfectamente toda esa operaciéon suya que ha apar-
tado de la criatura. Y para evitar equivocos con la imperfeccion de
nuestro pobre lenguaje, digamos explicitamente que el mismo vacio de
criatura se realiza solamente con el lleno de Dios (el alma no se purifica
de las criaturas sino uniéndose con Dios), por eso también el vacio de
criatura es efecto de la luz, calor y vigor que da Dios...

En cualquier momento de la vida espiritual, el vacio de criatura y
la llenura de Dios en el alma estdn en exacta proporcién inversa : nunca
hay en el alma un vacio de criatura que no esté lleno de Dios, ni un
vacio de Dios que no jsté lleno de criatura, porque entre estos dos con-
trarios no es posible zona alguna neutral.

131. — No siempre se corresponden la situacién real (de vacio o
llenura) con la percepcion subjetiva. Esta depende del sentimiento de
gusto o disgusto que domina en el alma en un determinado momento
— sentimiento que es también «criatura » y del cual hay que despren-
derse y purificarse de manera que no dependa de él amor y servicio
de Dios. — EIl alma puede estar de hecho muy llena de Dios (de luz,
calor y fuerza divinos) y sin embargo sentirse «vacia » de EI; como es,
por ejemplo, el caso del alma casi perfecta que se halla en el periodo
purgativo de la noche pasiva del espiritu. Por el contrario, puede el
alma estar realmente poco llena de Dios, y sin embargo sentirse y creerse
muy llena, como es el caso del principiante bajo la impresion de intenso
fervor sensible.

Todas las partes de nuestro ser, sus resortes intimos y el complejo
mismo de todos ellos estan directamente en las manos de nuestro Se-
fior : y lo estan asimismo las circunstancias externas de la vida del alma.
— Por eso El puede, en cualquier momento de la vida espiritual, y cual-
quiera que sea la situacion real intima del alma, hacerle sentir o «vacio »
(con sequedad, sinsabor, amargura, angustia), o «llenura » (con satisfac-
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cion, deleite, fruicion). Estos altos y bajos, son necesarios para que el
alma llegue a adquirir con solidez y estabilidad las virtudes fundamen-
tales de fe, esperanza y amor.44 La sapientisima pedagogia y la paterna
providencia de Dios los ordenan para el bien del alma y para los fines
que el Sefior mismo tiene dispuestos.

Vamos a trazar otra linea de consideraciones (aunque sea repitiendo
algo de lo dicho). Con ello daremos fin a esta materia que ofrece infinidad
de aspectos.

v

132. — La union o transformacion del alma en Dios es la conformi-
dad, o semejanza, o igualdad. La union es la conformidad o semejanza
de vida. El fin que se pretende («la union ») es que la vida del alma
venga a ser conforme o semejante a la vida de Dios.

Como quiera que «cada viviente vive por su operacion » «la unién »
serd la conformidad o semejanza de la «operacidon » del alma con la
«operacién » propia e intima de Dios, con su «vida» intima. La vida
intima de Dios es el conocerse y amarse las divinas Personas y entre-
garse o darse tan completamente una a otra que las tres son una misma
sustancia y una misma naturaleza. La vida del alma conforme o seme-
jante a la vida de Dios serd que el alma conozca y ame a Dios y se en-

41 Podriamos ilustrar esto con muchos textos del Santo debidamente anali-
zados. La situacién psicolégica del alma en la noche pasiva del espiritu, tan
vivamente descrita en N2 y en otros lugares paralelos de sus obras, estd orde-
nada por la providencia del Sefior a hacer adquirir estas virtudes teologales
(con todas las deméas que ellas comportan) con perfeccién ; asi aparece en la
exposicion misma del Santo. Podriamos citar también, como ejemplo, la carta
que el Doctor Mistico escribi6 el dia 12 de octubre de 1589 a Juana de Pedraza
(es la XV I1II del epistolario). — Con el fin de ahorrarnos explicaciones de lo
que quisiéramos decir, nos permitimos citar un precioso texto del Bto. Juan
de Avila que sin duda suscribirfia sin dificultad nuestro Autor : «... no penséis
que os llamo6 nuestro Sefior para daros luego el descanso que quizd deseais.
Primero habéis de trillar, o por mejor decir, ser trillada, que os den a comer
el pan del consuelo. No penséis que aquella perfecta paz... luego se ha de hallar
tras la puerta... Quiere el Sefior que estemos entre mil trabajos, que todos nos
conviden a impaciencia y desesperacién, y entre todas aquellas marafias, que
esté firme nuestra esperanza y asosegada nuestra voluntad. — Mirad que la
virtud, si no es combatida, no es probada ;y la no probada no es mucho de estimar.
Y asi como tiene la castidad sus combates, y la paciencia y otras semejantes vir-
tudes, asi los tiene nuestra fe y esperanza ; y asi como la mejor castidad es la
méas combatida, asi cuando no sintiéredes en vos cosas que os combatan vuestra
confianza, no penséis que es mucho de estimar. Por eso la fe de Abraham fué
alabada del apéstol San Pablo, porque crey6 y esperé en la esperanza que le
daba la palabra de Dios contra la esperanza que le daban las razones que él
vefa. No es de alabar... el &nima que estd muy confiada, porque no siente cosas
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treglie o dé a El — a lo que es mayor honra y gloria suya, a su servicio —
lo més perfectamente posible; por razon de esa semejanza se dira, en
el lenguaje sanjuanista, que el alma es «una misma cosa» con Dios;
entendiendo esa expresion no por naturaleza o sustancialmente, sino
por amor, por participacion, por semejanza.

133.— La «operacién» o vida intima de Dios esti puesta entera-
mente en si mismo. La vida del alma semejante o conforme a la vida
de Dios consiste en que la «operacion » del alma esté entera y perfecta-
mente puesta en Dios.

La «operacion » del alma es el uso de sus potencias, pasiones y ape-
titos, de lo que el Santo llama también la «fortaleza » del alma.

El alma pone su operacion en aquello que ama o a que se aficiona.

De aqui que la vida perfecta del alma consista en que ella, con y por
puro amor de Dios, ponga su «operacion » perfecta y enteramente en
Dios, esto es, en lo que es mayor honra y gloria suya : conocerle, amarle
y servirle perfectamente.

Esto equivale a decir que todas las potencias, pasiones y apetitos
del alma estan informados por los habitos perfectos; o, en otras pala-
bras, que la «vida perfecta » del alma es el ejercicio de todas las virtudes
en grado perfecto, hecho con y por amor puro de Dios : conocer, amar y
servir perfectamente a Dios.

134, — Esta es la vida del alma conforme, semejante o igual a la vida
de Dios.

De un tal estado de vida, y por razén del ejercicio perfecto de las
virtudes, se dice que el entendimiento del alma es conforme o seme-
jante al entendimiento de Dios (estd trasformado en el entendimiento

que le conviden a perder la confianza. La fe que agrada a Dios es la que cree sin
tener prendas de milagros ni razones; y el amor que le hiere su corazén es el que
le tenemos cuando EIl nos maltrata ; y la buena esperanza, cuando nos parece dar
cosas contrarias a las que esperdbamos; y la buena paciencia, cuando sin nin-
gun consuelo interior ni exterior padecemos; y la buena confianza, cuando, asidos
de su bondad y palabra, estamos firmes entre muchas ondas de desconfianza; que
de lo que sentimos en estos combates quiere el Sefior que aprendamos a tenerlo por
verdadero y por bueno; y esto en ninguna parte se hace mejor que en aquestos
trances, en los cuales lo que sentimos de B1lnos tiene que no caigamos. Y este
sentimiento es, no dulzura, mas antes una gran amargura de no tener en no-
sotros sentimiento de Dios con aquella firmeza que querriamos ; y con esto es
un arrojarnos a escuras en su verdad, que prometié favor a los que pelean por El,
y en su bondad, que es una misma, aunque no la gustemos. B cuando el &nima
estd ensefiada de esta firmeza en ausencia de la firmeza, dale nuestro Sefior
muchas veces la firmeza que desea ; porque ya no pierde en la recibir... » (carta
48, lineas 8-16 y 36-73. Obras completas del B. Mtro. Juan de Avila, Biblioteca
de Autores Cristianos, t. I, Madrid 1952, pp. 509-510.
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de Dios); que la voluntad del alma es conforme o semejante a la vo-
luntad de Dios (esta trasformada en la voluntad de Dios); que el
amor del alma a Dios es conforme o semejante o igual al amor de Dios
al alma, etc.

Y como quiera que en buena lengua castellana y sanjuanista, dos
cosas conformes o semejantes, por razon de la semejanza o en cuanto
son semejantes, se dicen ser «una misma cosa » «una sola cosa », «ser
uno»; tendremos que la vida del alma semejante a la vida de Dios es
la misma vida de Dios, es una con la vida de Dios, es la vida de Dios
en el alma. Y el entendimiento (el conocimiento) del alma semejante
al entendimiento (conocimiento) de Dios es el mismo entendimiento de
Dios, es uno con el entendimiento de Dios, es el entendimiento de Dios
en el alma. Y el amor del alma semejante al amor de Dios es el mismo
amor de Dios, etc.

Esta es la transformacion del alma en Dios de que trata el Santo.
Esta es también «la unién » de que se trata : ser uno con Dios por razon
de la perfecta semejanza. «La unién » de que trata el Santo no es la
uniéon mas perfecta in genere unionis, sino la unién perfecta en la razén
especifica de la semejanza : unién de semejanza.

De todo lo dicho se comprende sin dificultad cuan verdaderamente
se puede decir, y con cuanta razon insista el Santo en ello, que la unién
o transformacion de que se trata es la del amor, o la que se hace por
amor; es el amor perfecto.

135. — Vida, operacion, actuacion. Todo esto incluye necesariamente,
como dijimos, la mocién o gracia actual de Dios.

Tratdndose de conocimiento y de amor actuales, necesariamente habra
de haber no sélo potencias que puedan conocer y amar, y un objeto
que pueda ser conocido y amado; sino también una luz y noticia en el
entendimiento y una llama en la voluntad. Esa noticia y esa Ilama son
precisamente la gracia actual de Dios que pone en ejercicio o en actividad
la potencias del alma, y son también la operacién del alma, el conocer y
amar actual del alma.

136. — En el alma perfecta, y s6lo en ella, la operacidon del alma y
la gracia — luz, calor, fuerza — de Dios en ella coinciden exactamente
(entiéndase siempre con la limitacion impuesta por la condiciéon humana
en esta vida); porque no hay ninguna parte de la «operacion » del alma
puesta en la criatura, y consiguientemente substraida a la gracia de
luz, de llama, de fuerza infundida por Dios. — En este sentido, no



«EE AMARA TANTO COMO ES AMADA) 89

Hay parte alguna de la «operacion » del alma perfecta, que no sea obra
de la gracia de Dios en ella.

Con nuestro pobre lenguaje diriamos que la «operacion » del alma
perfecta, precisamente porque apartada de las criaturas y puesta ente-
ramente en Dios por fuerza del amor a EIl, acoge, asimila vitalmente
con plenitud y profundidad la gracia de luz, de llama, de fuerza que
le da el Sefior.

Ella vitalmente conoce y ama esa noticia enamoradora que el Sefior
le da o le infunde; y asi es ella también «viva lampara » que luce y arde
de la luz y calor que el Sefior le infunde (cfr. estrofa 3 de la Llama).
Luz y calor que la llevan a querer eficazmente y por puro amor, todo
el bien posible a Dios; lo cual es, querer que Dios sea lo que de hecho
es en si mismo (su vida y felicidad intima), y que sea glorificado por
todas las criaturas en sumo grado. El alma misma desea hacerlo con
perfeccion; por eso se entrega y da eficazmente (en cuanto a la obra)
al perfecto servicio de Dios por amor, pues ésta es la mayor gloria que
le puede dar.

Asi la vida (la operacién) del alma, ese llamear de su espiritu de la
luz y calor que recibe de Dios, es una semejanza viva de la vida de Dios.

Se trata, pues, de la plenisima perfeccion de la actividad vital del
alma, de la plena perfeccion de la personalidad humana, que no puede
estar mas que en la intima y perfecta comunién de vida sobrenatural
con Dios.

ARTICULO 11
LA TRASFORMACION DEL ALMA EN LA SS. TRINIDAD

137. — Este es el Gltimo punto que nos queda por tratar para la recta
inteligencia de los textos fundamentales acerca de la igualdad de amor
(cfr. supra, nim. 30, 5).

Expuesto en toda su extension obligaria a trazar toda la sintesis de
San Juan de la Cruz bajo este nuevo aspecto. Aqui nos limitaremos a
las indicaciones esenciales.

Concentraremos nuestra atencién en un texto donde el mismo Autor
da a entender con claridad que quiere hablar directamente de nuestra
materia. Es toda la estrofa 2 de la Llama, con su respectivo comentario.
Aqui transcribiremos sélo algunos textos que, para proceder concreta-
mente, tomaremos como punto de apoyo de nuestra exposicion. Se
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habla de nuestra materia a propésito de una union actual transitoria
perfectisima. Sera facil al lector generalizar los conceptos.

La estrofa canta : «/ Oh, cauterio suave! - / Oh, regalada llaga! -
i Oh, mano blanda! j Oh, togue delicado, - Que a vida sabe - Y toda
deuda paga! - Matando, muerte en vida la has trocado».

La declaracion general de la estrofa dice asi:

«En esta cancién da a entender el alma como las tres personas
de la Santisima Trinidad, Padre e Hijo y Espiritu Santo, son
los que hacen en ella esta divina obra de unién. Y asi la mano
y el cauterio y el toque, en sustancia son una misma cosa ; y
poneles estos nombres, por cuanto por el efecto que hace cada
una les conviene. El cauterio es el Espiritu Santo ; la mano es
el Padre, y el toque el Hijo. Y asi engrandece aqui el alma al
Padre e Hijo y Espiritu Santo, encareciendo tres grandes mer-
cedes y bienes que en ella hacen, por haberla trocado su muerte
en vida, trasformandola en si. Ea primera es llaga regalada, y
ésta atribuye al Espiritu Santo ; y por eso la llama cauterio
suave. Ea segunda es gusto de vida eterna, y esto atribuye al
Hijo, y por eso la llama toque delicado. Ea tercera es haberla
trasformado en si, que es dadiva con que queda bien pagada
el alma, y ésta atribuyese al Padre, y por eso la llama mano
blanda. Y aunque aqui nombra las tres por causa de las pro-
piedades de los efectos, s6lo con una habla, diciendo : En vida
la has trocado, porque todos ellos obran en uno, y asi todo lo
atribuye a uno, y todo a todos »

Se trata realmente de nuestra materia. Habla el Santo de la obra de
unién o transformacion, que hacen las tres divinas Personas en el alma;
y nos dice que esta obra es precisamente la union o transformacion
del alma en la SS. Trinidad («..trasformé&ndola en si»). Podremos
usar de lo que diga acerca de la «obra » de las tres divinas Personas en
el alma, para explicar la transformaciéon del alma en la SS. Trinidad.

Para ayudar a formarse una idea unitaria de la figura alegérica usada
por el Santo creemos Util traer aqui los siguientes textos :

«jOh, pues, regalada llaga, y tanto méas subidamente rega-
lada, cuanto més en el intimo centro de la sustancia del alma
toc6 el cauterio, abrasando todo lo que se pudo abrasar, para
regalar todo lo que se pudo regalar ! Este cauterio y esta llaga
podemos entender que es en el mas alto grado que en este estado
puede ser, porque hay otras muchas maneras de cauterizar Dios
al alma que ni llegan aqui ni son como ésta, porque ésta es toque
s6lo de la divinidad en el alma, sin forma ni figura alguna inte-
lectual ni imaginaria » (EB, 2, 8, del comentario del verso : «/ Oh,
regalada llaga ! »).
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«Llagasteme para sanarme joh divina mano !, y mataste en
mi lo que me tenia muerta sin la vida de Dios en que ahora
me veo vivir. Y esto hiciste td con la liberalidad de tu generosa
gracia de que usaste conmigo con el toque con que me tocaste
del resplandor de tu gloria y figura de tu sustancia, que es tu
Unigénito Hijo, en el cual, siendo él tu sabiduria, tocas fuerte-
mente desde un fin hasta otro fin. Y este Unigénito Hijo tuyo,
i oh mano misericordiosa del Padre !, es el toque delicado con que
me tocaste en la fuerza de tu cauterio y me llagaste » (UB, 2, 16,
del comentario al verso : «/ Oh mano blanda ! j Oh toque deli-
cado !»).

I. — La «obra» de las tres divinas Personas en el alma

138. — EI Doctor Mistico expone su pensamiento acerca de la «obra »
de la SS. Trinidad en el alma, por medio de figuras y semejanzas rela-
cionadas entre si.

La imagen unitaria de las metaforas usadas por el Santo podria pre-
sentarse, sumariamente, asi: la «mano » de Dios hace al alma una «da-
diva » Esta «dadiva » que hace la «mano » de Dios, es un «toque »,
pero un «toque» que es al mismo tiempo «cauterio» porque es
toque cauterizador. Este toque cauterizador tiene «sabor de vida
eterna » (sabor divino), «llaga» al alma intensa y dulcemente, y le
renueva toda la vida en Dios. Por esto el toque cauterizador deja muy
«bien pagada » al alma: es verdaderamente la «d&diva » que «toda
deuda paga ».

139. — En la breve declaracion de la realidad figurada distingamos
lo que se refiere al «agente» que hace la «obra» o «merced», y la
«obra » misma.

El agente, nos dice claramente el Santo, es la SS. Trinidad, las tres
divinas Personas; y nota explicitamente que las tres obran en uno,como
Unico agente. EIl atribuir cada uno de los efectos a una Persona mas
bien que a otra es por simple apropiacion.

Me limito a recordar algunas frases del texto citado.

La figura del agente es triple : la mano, el toque, el cauterio : «el cau-
terio es el Espiritu Santo, la mano es el Padre, y el toque es el Hijo ».
Pero el agente figurado por estas tres metaforas es uno solo; hablando
de él ha usado estas tres metéforas, por la correspondencia de cada una
de estas figuras con cada una de las figuras usadas para designar los
efectos producidos por el UGnico agente : «la mano, el cauterio y el to-
que en sustancia son una misma cosa; y puUnelos estos nombres, por
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cuanto el efecto que hace cada una les conviene » (Creemos que esta
Gltima frase se refiera a la expresion figurativa de la causa y del efecto,
y no, directamente, a la realidad figurada.)

La realidad del agente es: uno en tres Personas. Precisamente porque
son tres Personas usa tres metaforas para trazar la figura del Unico
agente. Pero las tres Personas obran en uno, de manera que cada uno
de los tres efectos es obrado por las tres Personas como Unico agente.
Pero para hacer mencion explicita de los tres que obran en uno, atri-
buye o apropia cada uno de los tres efectos a cada una de las tres Per-
sonas... «Y aunque aqui nombra a los tres [Padre, Hijo y Esp. Santo],
por causa [razon] de las propriedades de los efectos, s6lo con uno habla,
diciendo : Muerte en vida la has trocado; porque todos ellos obran en
uno, y todo lo atribuye a uno y todo a todos ».

Respecto de la «obra » hecha por el agente notamos que en la decla-
racion general de la estrofa hallamos solamente la figura de dicha «obra ».
pero no la explicacién, o la realidad que se quiere expresar :

— el efecto del «toque » (del Hijo) es sabor de vida eterna;

— el efecto del «cauterio » (del Esp. Santo) es llaga regalada ;

— la obra de la «mano » (del Padre) es la «dadiva » que deja «bien
pagada » al alma (por la fruicidn, fuerza, nueva vida, satisfaccion que
siente el alma).

No sera dificil determinar la realidad oculta bajo estas figuras (del
«efecto »), porque nos lo dice el Autor mismo en la declaracidon de cada
uno de los versos de esa misma estrofa y en tantos lugares paralelos,
verbales o reales, de sus obras.

La «llaga » significa sin duda alguna el amor. Lo dice claramente el
comentario de los versos : «j Oh, cauterio suave! — !Oh,regalada llaga! »
— Asi en el lenguaje del amor, y, especificamente, en el lenguaje figu-
rativo del Santo, para quien «llagar » es «enamorar » Véase, por ejem-
plo : «Y todos mas me llagan. - Porque en cuanto los angeles de ti
me inspiran y los hombres de ti me ensefian, de ti mas me enamoran,
y asi de amor mas me llagan » (Cant., estr. 7, nam. 8).

El «sabor de vida eterna» lo da el «toque » El comentario del verso
«Oh toque delicado » nos dice clarisimamente que se trata del «toque
sustancial» Expusimos largamente que «el toque sustancial» es el per-
fectisimo conocimiento amoroso (o enamorador) de Dios, la noticia
amorosa (enamoradora), que es la contemplacion perfecta que se da al
alma sin medio de los sentidos (cfr. supra, nims. 100-104). — Como
quiera que la noticia es objetivamente amorosa (verdad amorosa, enamo-
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radora), el conocimiento que de ella tiene el alma es conocimiento sa-
broso de Dios, por eso da sabor divino, sabor de vida eterna.

La «dadiva... que toda deuda paga» La déadiva misma es el toque
cauterizador. El efecto de la dadiva es «pagar toda deuda » o sea, la
nueva vida, la satisfaccion que siente el alma: sentimiento de grandeza,
poder, majestad, fuerza, gloria, fruicion, etc. etc. que el alma siente
en la unién altisima de que nos habla el Autor.

140. — Podemos resumir lo expuesto, en esta forma :

Respecto de la figura: La «dadiva» que es el «toque» y el
«cauterio » es una gracia 0 merced altisima que Dios hace al alma : un
toque cauterizador de la mano de Dios, que llaga profunda y dulce-
mente al alma, y la deja llena de fuerza, fruicidn, deleite, nueva vida
en Dios.

Respecto de la realidad expresada con esta figura :

Dios — las tres Personas divinas obrando en uno, como Unico agente
— hace al alma esta grande gracia : le da un conocimiento sabroso de
si (de Dios), o una altisima noticia enamoradora (0 amorosa) : luz y
calor. El alma recibe esa gracia, o sea, conoce y ama subidisimamente,
y se siente vigorizada, con renovada vida divina, y con inmensa fruicion.

Esta es la explicacion que viene a dar todo el comentario de la se-
gunda estrofa de la Llama. Es también la materia expuesta en las estrofas
tercera y cuarta de la misma Llama.

Y no es cosa nueva en nuestro estudio. Se trata concretamente de
uniones actuales transitorias altisimas, de las cuales tratamos algo exten-
samente en el articulo 8, nims. 91-116.

Cada uno de los efectos que produce la gracia de Dios en el alma
(conocimiento, amor, fuerza, nueva vida, fruicion, etc.) son realmente
producidos por las tres Personas divinas obrando en uno. Queda neta-
mente exluido de la sintesis de San Juan de la Cruz que una Persona
divina, séla y separadamente de las otras, haga alguna operacién, o
gracia, o efecto en el alma.

Pero para alabar y agradecer por ellos explicitamente a las tres Per-
sonas, se atribuye o apropia cada uno de aquellos efectos a cada una
de las Personas. Y asi tenemos que

— la noticia o conocimiento (amoroso, enamorador) que tiene el
alma se atribuye al Hijo, y se dice que es la obra del Hijo en el alma,
aunque de hecho sea obrado por las tres Personas como Unico agente.



94 FR. JUAN DE JESUS MARIA, O0.C.D.

— el amor que arde en el alma se atribuye al Espiritu Santo, y se
dice que es la obra del Espiritu Santo en el alma, aunque de hecho...

— lafruicién, gloria, grandeza, majestad, fuerza, vigor, nueva vida, etc.
que siente el alma se atribuye al Padre, y se dice que es la obra del
Padre en ei aima, aunque de hecho...

Il. — La transformacion del alma en la SS. Trinidad

141. — Nos dijo el Santo que la «obra» que hacian las tres divinas
Personas en el alma era precisamente transformarla en si (en las tres
Personas).

Acabamos de ver la obra de las tres Personas en el alma. Eso mismo
serd también la trasformacion del alma en la SS. Trinidad.

Resulta, por consiguiente, que

— el conocimiento (sabroso) que tiene el alma (obra del Hijo en el
alma) es la trasformacion del alma en el Hijo, es el Hijo en el alma.

— el amor (correlativo a ese conocimiento) que arde en el alma (obra
del Espiritu Santo en ella) es la trasformacion del alma en el Espiritu
Santo, es el Espiritu Santo en el alma.

— la fruicion, vigor, fuerza, grandeza, majestad, etc. que siente el
alma (obra del Padre en el alma) es la trasformacion del alma en el Padre,
es el Padre en el alma.

Vimos que la unién es la semejanza : la unién es «ser uno » por razén
de la semejanza; esto es, ser semejantes. Vimos también que la trans-
formacion in fado esse es la conformidad o la semejanza (o la igualdad).

La trasformacion del alma en la SS. Trinidad (en la mente de San Juan
de la Cruz) serd semejanza del alma con la SS. Trinidad, y no podra
menos de reducirse a ella. Ya sabemos que se trata de semejanzade vida.

En el altisimo conocimiento (amoroso), en el amor perfecto y en la
plenitud de fuerza y vigor en el bien, nueva vida, fruicién etc. que tiene
el alma perfecta en la unién actual altisima, San Juan de la Cruz ha
visto la viva imagen de la vida intima de la SS. Trinidad, de las tres
divinas Personas.

142. — Esta imagen o semejanza, por lo que se refiere al Hijo (cono-
cimiento enamorador) y al Espiritu Santo (llama de amor), parece que
se comprende con relativa facilidad.45

4 En confirmaciéon de esto podriamos citar el texto del CB, 13, 11 : «Al
aire de tu vuelo y fresco toma. Por el vuelo entiende la contemplacién de aquel

éxtasis que habernos dicho, y por el aire entiende aquel espiritu de amor que
causa en el alma este vuelo de contemplacidon [mas claro : aquel espiritu de amor
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Pero lo que se refiere al Padre, tal vez a primera vista dara la im-
presidon de jmagen o0 semejanza muy impropia... Porque en la Trinidad,
el Padre es el principio sin principio de las otras dos Personas; mien-
tras que en el alma la fruicién, el vigor, fuerza, nueva vida, sentimiento
de majestad, de poder, de grandeza etc. (imagen del Padre), son de-
pendientes y proporcionados al conocimiento y amor que tiene de Dios
(imégenes, estos, del Hijo y del Espiritu Santo).

Pero es un hecho que San Juan de la Cruz lo concibe asi, sin temor
de disminuir por eso la grandeza y excelencia de la «participacion de
Dios » 0 de la trasformacion en la SS. Trinidad, que tiene el alma per-
fecta; y sin preocuparse de que entre lo que es Dios por naturaleza
(su vida intima) y lo que es el alma sobrenaturalmente por gracia (su
vida espiritual perfecta), falle la semejanza precisamente en algo que es
propio y peculiar de la vida intima de las tres divinas Personas.

143. — Como buen tedlogo, San Juan de la Cruz sabe que ser
alma por participacion lo que es Dios por naturaleza (vida intima trini-
taria), no puede menos de reducirse a semejanza: llegar a ser seme-
jantes a lo que es Dios (cfr. por ejemplo el texto citado en el nim. 60).
Y sabe también que por mas perfecta que pueda llegar a ser esta se-
mejanza, siempre serd mayor la desemejanza: serd siempre una semejanza
accidental y una desemejanza sustancial,46

que este vuelo de contemplacién causa en el alma]. Y llama aqui a este amor,
causado por el vuelo, aire harto apropiadamente ; porque el Espiritu Santo,
que es amor, también se compara en la Divina Escritura al aire, porque es
espirado del Padre y dél Hijo. Y asi como alli es aire del vuelo, esto es, que
de la contemplacién y sabiduria del Padre y del Hijo es espirado ; asi aqui a
este amor del alma llama el Esposo aire, porque de la contemplacién y noticia
que a este tiempo tiene de Dios le procede »

16 Es conocidisimo en teologia el texto del Concilio Eateranense 1V conde-
nando los errores del abad Joaquin acerca de esta mismas materias de que
estamos tratando : «Cum vero Veritas pro fidelibus suis orat ad Patrem, Volo
(inquiens) ut ipsi sint unum in nobis, sicut et nos unum sumus : hoc nomen
, unum " pro fidelibus quidem accipitur, ut intelligatur unié caritatis in gra-
tia, pro personis vero divinis, ut attendatur identitatis unitas in natura, que-
madmodum alibi Veritas ait : , Estote... perfecti, sicut et Pater vester coelestis
perfectus est ", ac si diceret manifestius : Estote perfecti perfectione gratiae,
sicut Pater vester coelestis perfectus est perfectione naturae, utraque videlicet
suo modo : quia fnter creatorem et creaturam non potest
tanta similitudo notari, quin inter eos maior sit dis-
similitudo notanda)) (Denz. 432. Es nuestro el subrayado espaciado).
El Doctor Mistico, en un texto que citaremos extensamente en el nim. 145,
explica asi el texto del evangelio de S. Juan : «... Como tampoco se entiende
aqui quiere decir el Hijo al Padre, que sean los santos una cosa esencial y na-
turalmente como lo son el Padre y el Hijo ; sino que lo sean por unién de amor,
como el Padre y el Hijo estan en unidad de amor » (CB, 39, 5).

el
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Precisamente por eso, en las paginas donde quiere magnificar la
grandeza del alma perfectamente transformada en la SS. Trinidad, o
la excelencia de la «participacién » (semejanza) que tiene el alma perfecta
de las operaciones de la vida intima de Dios, insiste en las ideas que
hemos expuesto;convencido de que nada quita a la grandeza y excelencia
de la vida espiritual del alma perfecta el que sea s6lo una imagen imperfecta
de la vida trinitaria.

Esta misma explicacion a que hemos llegado estudiando los textos
de la Llama es la que da el Santo brevemente en el primer miembro
del texto del Céntico B que citaremos extensamente en el nimero 145.

144, — No creemos necesario detenernos en explicar la importancia
que tienen estas cosas que hemos ido estableciendo, para la recta inte-
ligencia de los textos que tratan de la «igualdad de amor » Como ejemplo
indicamos la aplicacion de estos conceptos a lo que se refiere a la volun-
tad, o al amor.

El Doctor Mistico nos ha dicho claramente que la transformacion
de la voluntad del alma en la voluntad de Dios es la conformidad de
la voluntad del alma con la de Dios. Que la voluntad del alma transfor-
mada (conforme) en la voluntad de Dios es voluntad «divina » Que,
quedando siempre numérica y entitativamente distinta de la voluntad
de Dios y a infinita distancia de ella, la llama «voluntad de Dios »,
«voluntad del mismo Dios ».

Y la razén de esta manera de expresarse es, porque dos cosas entita-
tivamente distintas (y también muy diferentes entre si), pero seme-
jantes o conformes de alguna manera o bajo algin aspecto, se dicen ser
«una misma cosa » «una sola cosa» por razén (y en la medida) de esa
semejanza o conformidad.

Y como quiera que, en nuestro caso, esa semejanza o conformidad
de las dos voluntades se ha hecho en cuanto que la voluntad del alma
se ha conformado con la voluntad de Dios (y no viceversa), es muy
natural que esa «una voluntad » que se dicen ser la voluntad del alma
y la de Dios, por razén de la conformidad, sea Ilamada «voluntad de
Dios », «voluntad divina ».

Digase lo mismo del amor perfecto del alma a Dios, que es igual o
semejante al amor de Dios al alma. En el lenguaje del Santo, esos dos
amores semejantes (en cuanto tales, y por razén de la semejanza) se
dice que son «un solo amor», «un mMiSMO amor», «un amor»; y este
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«un amor »es el «xamor de Dios »; porque la semejanza se ha conseguido
en cuanto que el amor del alma se ha hecho semejante al amor de Dios,
y no viceversa.

Y como quiera que el amor de Dios (en cuanto que esta en Dios y
es Dios), es el Espiritu Santo; tendremos que el amor perfecto del alma
a Dios serd «una cosa » con el Espiritu Santo, serd «el mismo Espiritu
Santo ».

La voluntad del alma trasformada en la voluntad de Dios, es volun-
tad «divina », es la voluntad de Dios en el alma.

El amor del alma trasformado en el amor de Dios (semejante al amor
de Dios) es amor «divino » es el amor de Dios en el alma, es la trasfor-
macion del alma en el Espiritu Santo, es la imagen o semejanza viva
del Espiritu Santo en el alma; es «el mismo » Espiritu Santo en el alma.

145. —A la luz de estas explicaciones sanjuanistas, creo resulten claros
e inteligibles teoldgicamente los textos que tratan de la «igualdad de
amor» y de la transformacion del alma en la SS. Trinidad.

«Alli me mostrarias - Aquello que mi alma pretendia. Esta
pretension es la igualdad de amor que siempre el alma natural
y sobrenaturalmente desea, porque el amante no puede estar
satisfecho si no siente que ama cuanto es amado. Y como ve
el alma la verdad de la inmensidad del amor con que Dios la
ama, no quiere ella amarle menos altamente y perfectamente,
y para esto desea la actual transformacién, porque no puede
el alma venir a esta igualdad y enterez de amor si no es en
transformacioén total de su voluntad con la de Dios, en que de
tal manera se unen las voluntades, que se hace de dos una ; y
asi hay igualdad de amor ; porque la voluntad del alma, conver-
tida en voluntad de Dios, toda es ya voluntad de Dios, y no
esta perdida la voluntad del alma sino hecha voluntad de Dios ;
y asi el alma ama a Dios con voluntad de Dios, que también
es voluntad suya ; y asi le amard tanto como es amada de Dios,
pues le ama con voluntad del mismo Dios, en el mismo amor
con que él a ella la ama, que es el Espirito Santo... » (CA, 37, 2).

Y el siguente texto del Cantico B donde explica la «igualdad de amor »
por la trasnformacion del alma en la SS. Trinidad :

«... Porque dado que Dios la haga merced de unirla [o trans-
formarla] en la Santisima Trinidad, en que el alma se hace
deiforme y Dios por participacion [por semejanza, cfr. supra
nam. 60] ¢ qué increible cosa es que obre ella también su obra
de entendimiento, noticia y amor, o, por mejor decir, la tenga
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obrada en la Trinidad juntamente con ella como la misma Tri-
nidad? Pero por modo comunicado y participado obrandolo Dios
en la misma alma; porque esto es estar transformada en las tres
Personas en potencia y sabiduria y amor, y en
esto es semejante el alma a Dios, y para que pudiese venir a esto
la cri6 Dios a su imagen y semejanza.4/ — Y cOémo sea esto
no hay mas saber ni poder para decirlo, sino dar a entender
como el Hijo de Dios nos alcanz6 este alto estado y nos me-
recié este subido puesto de poder ser hijos de Dios, como dice
San Juan, y asi lo pidié al Padre por el mismo San Juan di-
ciendo : Padre, quiero que los que me has dado, donde yo estoy
también ellos estén conmigo, para que vean la claridad que me
diste; es a saber, que hagan por participacién [semejanza] en
nosostros la misma obra que yo por naturaleza, que es aspirar
el Espiritu Santo. Y dice mas : No ruego, Padre, solamente
por estos presentes, sino también por aquellos que han de creer
por su doctrina en mi; que todos ellos sean una misma cosa
de la manera que td, Padre, estds en mi y yo en ti, asi ellos
en nosotros sean una misma cosa. Y yo la claridad que me
has dado, he dado a ellos para que sean una misma cosa, como
nosotros somos una misma cosa, yo en ellos y td en mi, porque
sean perfectos en uno ; porque conozca el mundo que td me
enviaste, y los amastes como me amaste a mi, que es comuni-
candoles el mismo amor que al Hijo, aungque no naturalmente
como al Hijo, sino, como habernos dicho, por unidad y transfor-
macién de amor [semejanza, cfr. supra art. 4]. Como tampoco
se entiende aqui quiere decir el Hijo al Padre, que sean los santos
una cosa esencial y naturalmente como lo son el Padre y el Hijo ;
sino que lo sean por uniéon de amor, como el Padre y el Hijo estan
en unidad de amor. — De donde las almas esos mismos bienes
poseen por participacion [por semjanza] que él posee por na-
turaleza ; por lo cual verdaderamente son dioses por participa-
cién, iguales y compafieros [semejantes] suyos de Dios.

De donde dijo San Pedro : ,, Gracia y paz... para que por estas
cosas seamos hechos comparfieros de la divina naturaleza ”... »
(CB, 39, 4-6).

* * *

Hemos visto a lo largo del presente trabajo que estas expresiones
que usa aqui para explicar la «igualdad de amor » el mismo Doctor
Mistico las ha interpretado en otras partes de sus obras en la linea y
sentido de la participacion-semejanza, que es el concepto fundamental

47 CB, 39, 4. — No sabemos si S. Juan de la Cruz se habré inspirado en el
texto de Santo Tomdas, Summa Theol., I, 39, 8 in corpore art., «secundum ter-

tiam considerationem » En este caso lo habria elaborado y acomodado a su
intento.
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de la «unién » o «transformacién » de que habla habitualmente en sus
escritos, verdadera clave de toda su sintesis. Se trata, segln creemos,
de una explicacion perfectamente encuadrada en las nociones funda-
mentales de la auténtica teologia de la vida espiritual. San Juan de la
Cruz ha visto también esa doctrina en los textos de la Sda. Escritura
que hemos visto citados por él, textos que ha entendido y explicado en
el sentido de la participacion-semejanza.

146. — Por no acumular cuestiones sobre cuestiones nos hemos
abstenido de indicar, en el curso de nuestro estudio, el influjo que
podian tener las cosas que ibamos diciendo en el planteamiento y so-
lucién de varios problemas actuales referentes a la vida espiritual, en
sus diversos aspectos : psicolégico, teolégico, de la direccién espiritual,
etc. Por ejemplo, la doctrina del Santo acerca del amor y de su papel
en la vida espiritual, sobre el concepto de experiencia de Dios, la inha-
bitacién de la SS. Trinidad en el alma, la comparacién entre las expo-
siciones del Doctor Mistico y las clasicas descripciones de Santa Te-
resa, etc.

Da enciclica «Mystici Corporis » después de haber expuesto muchos
puntos doctrinales referentes a nuestra vida sobrenatural en Cristo,
llega a tocar el punto de nuestra unién espiritual con Cristo y de la
inhabitacién del Espiritu Santo en las almas.

Da enciclica se abstiene de dar en esa pagina una doctrina concreta.
Constata la existencia de varios puntos de estas materias, que quedan
aun obscuros y sobre los cuales se proponen y discuten diversas opi-
niones. No desaprueba las discusiones — msiempre que se desarrollen
dentro de las debidas normas — porque por medio de ellas se iran
clarificando mas estas materias. Pero recomienda a todos lo que han
de retener como inconcuso e inviolable en estas doctrinas.

«Profecto non sumus nescii, arcanae liuic intelligendae explicandae-

que doctrinae — quae circa nostram versatur cum Divino Redemptore
coniunctionem, peculiarique modo circa Spiritus Sancti in animis inha-
bitationem — multa obstare velamina, quibus arcana eadem doctrina

ob inquirentium mentis debilitatem quasi quadam caligine obvolvatur.
At novimus etiam ex recta adsiduaque kuius rei pervestigatione, atque
ex variarum opinionum conflictu sententiarumque concursu, si modo
veritatis amor ac debitum Ecclesiae obsequium eiusmodi inquisitionem
dirigant, pretiosa scatere atque exilire lumina, quibus in sacris quoque
id genus disciplinis profectus reapse habeatur. Non eos igitur impro-
bamus, qui diversas vias rationesque ingrediantur ad tam altum attin-
gendum et pro viribus collustrandum mirandae huius nostrae cum
Cliristo coniunctionis mysterium. Verumtamen id émnibus commune
atque inconcussum esto, si a germana velint doctrina, a rectoque Bccle-
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siae Magisterio non aberrare : omne nempe reicendum esse mysticae
huius coagmentationis modum, quo christifideles, quavis ratione ita
creatarum rerum ordinem praetergrediantur, atque in divina perperam
invadant, ut vel una sempiterni Numinis attributio de iisdem tamquam
propria praedicari queat. Ac praeterea certissimum illud firma mente
retineant, hisce in rebus omnia esse habenda Sanctissimae Trinitati
communia, quatenus eadem I1Jeum ut supremam efficientem causam
respiciant » (Acta Apostolicete Sedis, 35 [1943], p. 231).

ha doctrina de San Juan de la Cruz, que hemos visto en el presente
estudio, estd perfectamente compenetrada con esos puntos sélidos se-
Aalados por la enciclica. Creemos sea apta para dar orientaciones seguras
en los actuales problemas teolégicos acerca de la vida espiritual.

articulo 12

LA IGUALDAD DE AMOR

147. — Vamos a cerrar el presente trabajo exponiendo directamente
nuestro tema. Como se vera, es el que constantemente nos ha ocupado
desde el principio.

Después de lo dicho hasta aqui creemos suficiente dar el concepto
fundamental, con brevisima explicacion.

Se trata de explicar qué entienda San Juan de la Cruz por eso que
él llama la «igualdad de amor »: que el alma ama a Dios con un amor
igual al amor con que Dios ama al alma.

Como quiera que «igualdad » es sindnimo de «semejanza », se tratara
de explicar como el alma ama a Dios con un amor semejante al amor con
que Dios ama al alma. Sabemos que éste es el concepto que quiere
expresar el Santo cuando dice que el alma ama a Dios «con el mismo
amor de Dios » «con voluntad de Dios » (0 «del mismo Dios »), 0 que
«un amor es el de entrambos », etc.

Encontramos explicitamente enunciado por San Juan de la Cruz un
principio fundamental o ley general del amor, que aplicado a nuestra
materia nos da la clave de su concepcion de la «igualdad de amor ».

148. — Principio fundamental o ley general de amor

Lo enuncia asi San Juan de la Cruz en LB, 3,6 : «... cuando uno
ama y hace bien a otro, héacele bien y &male segln su condicién y sus
propiedades [del amante] ».
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En otras palabras : el amor tiene las propiedades o perfecciones que
tiene el amante.

149. — Aplicacion de esta ley general del amor al amor de Dios al
alma : cComo Dios ama al alma?

En el mismo num. 6 de la estrofa tercera de la Llama, San Juan de la
Cruz aplica ese principiofundamental de todo amor, al amor de Dios
al alma; y viene a decir que este amor tiene todas las propiedades y
excelencias de las infinitas perfecciones o atributos de Dios. EIl Santo,
a prop0sito de una unidn actual transitoria del estado de la perfeccion,
escribe esta pagina maravillosa, una de las méas bellas que es dado encon-
trar en sus obras :

«Cuando uno ama y hace bien a otro, héacele bien y amale
segln su condicién y sus propiedades ; y asi tu Esposo, estando
en ti, como quien él es, te hace las mercedes ; porque siendo
él omnipotente, hacete bien y amate con omnipotencia ; y siendo
sabio, sientes que te hace bien y ama con sabiduria ; y siendo
infinitamente bueno, sientes que te ama con bondad ; siendo
santo, sientes que te ama y hace merced con santidad ; y siendo
justo, sientes que te ama y hace mercedes justamente ; siendo
misericordioso, piadoso y clemente, sientes su misericordia, pie-
dad y clemencia ; y siendo él fuerte y subido y delicado ser,
sientes que te ama fuerte, subida y delicadamente; y como sea
limpio y puro, sientes que con pureza y limpieza te ama ; y
como sea verdadero, sientes que te ama de veras ; y como él
sea liberal, conoces que te ama y hace mercedes con liberalidad
sin algun interés, sélo por hacerte bien ; y como él sea la virtud
de la suma humilidad con suma humildad y con suma estima-
cion te ama, e igualandote consigo, mostrandosete en estas vias
de sus noticias él mismo alegremente, con este su rostro lleno
de gracias y diciéndote en esta unidén suya, no sin gran jabilo
tuyo : yo soy tuyo y para ti, y gusto de ser tal cual soy para
ser tuyo y para darme a ti »

150. — Aplicacién de esa misma ley general del amor, al amor del alma
a Dios : cCuadndo y cémo el alma amara a Dios con un amor que sea
igual o semejante a ese amor con que Dios ama al alma?

Cuando poseerad todas las virtudes en grado perfecto.

Entonces el amor del alma a Dios tendré todas las perfecciones, todas
las excelencias de las virtudes heroicas del alma; y ese amor sera la mas
perfecta y viva imagen posible del amor con que Dios ama al alma.

Este es el amor perfecto de que hemos hablado en todo nuestro
trabajo.
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Este amor se da solamente cuando la voluntad del alma se ha trans-
formado (esto es, se ha conformado, hecho semejante) totalmente en
la voluntad de Dios, segin consta por todo lo que hemos ido diciendo
en nuestro trabajo. Este amor es la union perfecta, la perfecta transfor-
macion.

Por eso, la «igualdad de amor » es cosa propia del alma perfecta.

151. — Del amor del alma que posee todas las virtudes en grado
heroico se podria escribir una pagina paralela a esa en la que San Juan
de la Cruz canta las excelencia del amor de Dios al alma.

De hecho el Santo ha escrito no una, sino muchas paginas para can-
tar de mil maneras ese amor perfecto del alma a Dios. Todo el Céantico
espiritual (particularmente la segunda mitad) y muchas péginas de la
Llama, son un himno espléndido a ese amor perfecto del alma a Dios,
que pone el acento particularmente, especificamente sobre su relacién
con las virtudes : amor con las perfecciones de todas las virtudes heroi-
cas, por eso amor fuerte, amor puro, amor constante y seguro (sin pe-
ligro de desfallecer o «malear » como el vino nuevo), amor que susten-
tando y entretejiendo las virtudes perfectas (que son «Dios» 0 «Cristo »
en el alma) transforma al alma en Cristo, de manera que es ya Cristo
que (por las virtudes perfectas) vive en el alma; amor de Cristo en el
alma, o Cristo amando en el alma. Este amor perfecto con las perfec-
ciones de las virtudes heroicas, es el Gnico en que Dios se complace
enteramente, porque es la plena correspondencia a su amor, es la «igual-
dad de amor >48

152. — Este llamear del amor perfecto del alma, semejante al amor
de Dios a ella, es «la vida » perfecta del alma; es la «operaciéon » o la
«fortaleza » del alma puesta enteramente en Dios (en conocer, amar, y
servir a Dios, darle todo el bien o toda la gloria que le puede dar); es
la maxima perfeccion de la «operacion » espiritual, vital y personali-
sima del alma y es al mismo tiempo el triunfo pleno y suavisimo de la
gracia (de luz, calor, fuerza) de Dios en el alma (cfr. art. 10).

48 Resultaria prolijo, pero no dificil, hacer ver que realmente muchas pa-
ginas del Céantico y de la Llama estdn consagradas a cantar la belleza y las
excelentes cualidades del amor perfecto con la perfeccién de todas las virtudes
heroicas. En muchas de esas paginas, que no nombran explicitamente las vir-
tudes, se habla también de la materia dicha con expresiones correspondientes.
Aqui indicaremos sélo algunos textos del Cantico B en los que explicitamente
se habla de las virtudes en su relacion con el amor o la unién de amor :cc. 20-21,
1;c 24, nn.5 7,8 9;c. 25 nn.7, 11 ; 29, 9; el integro comentario de la can-
ciébn 30; c. 31, nn. 3-6 y 8; etc.
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Este amor perfecto es el estado de la perfeccidn, la unién del amor,
la transformacion de amor o por amor, la conformidad, la semejanza
de vida de amor.

Esta vida perfecta es la «participacion » (perfecta) de Dios, esto es,
de la vida de Dios, el ser Dios vivo por participacion (por semejanza).
Este es el término al cual San Juan de la Cruz conduce al alma.

Precisamente porque ha de llegar a ese término es necesario que el
alma camine «en fe y en amor » purificAndose de todo lo contrario a
ello.49 Y cuando lo habra realizado (con su esfuerzo y con la ayuda y
la guia de Dios segun los planes de su paterna providencia y divina
pedagogia), habra llegado al término, el cual es la vida perfecta de fe
y de amor : conocer, amar y servir a Dios perfectamente...

Corresponder al inefable, purisimo, verdadero amor de Dios, con
amor perfecto, puro, fuerte de la perfeccion y fortaleza de todas las vir-
tudes heroicas : magnifica concepcion teologica de la vida espiritual de
profundo sentido y contenido pedagdgico,humano ydivino. El finy
sustancia de toda la obra de santificacion que elSefiorrealiza en cada
una de las almas de sus escogidos...

ij de octubre de 1954

Fr. Juan de Jestus M aria, OCD

49 Todo el trabajo de purificacién, incluso el de la noche pasiva del espi-
ritu, se ordena a este término que decimos, has descripciones y explicaciones
que da el Santo en N2 significan esto. Nos reservamos el demostrarlo en otra
ocasion.





