PENSAMIENTO HISPANICO

PENSAMIENTO RELIGIOSO DE FRAY LUIS DE LEON*

Me intereso en este trabajo por el aspecto de la obra de fray Luis
de Leén que le identifica méas en propio: el aspecto religioso. En la ti-
pologia cultural que propone Spranger!, fray Luis no quedaria bien
situado si se le presentara como hombre teorético, o bien econémico,
estético, social o politico .Es cierto que algunas de estas «formas de vida»
le fueron familiares, y puede decirse marcado por ellas, como es el caso
de la teérica y particularmente la estética Pero lo que le define en ulti-
ma instancia es lo religioso. La cual se aplica tanto a su persona como
a su obra.

Partiendo de ahi, habria que desarrollar el tema siguiendo este orden
de cuestiones: 1. «Fray Luis de Leén, homo religiosus». II. «Concepcién
religiosa del mundo en su cobra». III. <Maestro de vida espirituals.

Los limites permitidos al desarrollo del asunto en esta publicacién
obligan a ceiiirse a uno sé6lo de los tépicos sefialados, que sera el se-
gundo: Su «concepcién religiosa del universos.

L—MARCO DE REFERENCIA

La concepcién de la realidad en fray Luis presenta los rasgos de una
sabiduria mas que los de una estricta filosofia. Pero esta caracterizacién
vale para muchos otros pensadores que figuran en las historias como
maximos filésofos.

En las sabidurias se ofrecen en forma ideosistematica concepciones
religiosas de la realidad. De ello nos dan ejemplo las grandes culturas
antiguas prefilosoficas. Alli donde el pensamiento recibe expresién sa-
piencial siguen dominando como ultimos intereses los religiosos, aunque

* Las obras de fray Luis de Ledén se citan por las ediciones siguientes: Obras
completas castellanas (Ed. Félix Garcia, O.S.A., Biblioteca de Autores Cristianos,
Madrid 1944, abreviadamente, por Obras): Cantar de los Cantares (CC); La perfecta
casada (PC); De los nombres de Cristo (NC); Exposicién del libro de Job (LJ); Poe-
sias (P). — Mag. Luysii Legionensis Augustiniani divinorum librorum primi apud
Salmanticenses Interpretis Opera nunc primum ex mss. eiusdem omnibus PP. Augus-
tiniensium studio edita, 7 vols. (Salmanticae 1891-1895), abreviadamente, Opera. Para
evitar notas a pie de pagina, dada la repeticién de referencias a estas dos ediciones,
incluimos las citas en el texto, teniendo en cuenta las abreviaturas indicadas.

1 E. Spranger, Formas de vida. Psicologia y ética de la personalidad (Madrid
1966) pp. 286 ss., 245, 479.
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256 SATURNINO ALVAREZ TURIENZO

se expresen en formas secularizadas. La atencién que presta fray Luis
a la ensefianza biblica, tomada directamente de su fuente, explica el
tono y forma de su concepcién, en la que, con recursos de la teologia
y filosofia escolares, se reformulan sin solucién de continuidad los in-
tereses religioso-cristianos.

En el conglomerado de doctrinas sapienciales se ven mezclados los
aspectos especificamente religiosos con los magicos. Los antropélogos,
especialmente Malinowski 2, han insistido en la distincién de esas dos
cosas. La magia es una practica o un método para controlar las fuerzas
actuantes en la naturaleza, reduciendo su imprevisibilidad por arte de
un ritual conjurador, para traerlas al servicio de la vida. La religién por
su parte se orienta a realzar el valor de actitudes mentales que ven la
vida, en orden con el centro del universo, poniéndola en claro respecto a
su sentido. Mientras el saber vivir magico es pragmatico, el religioso es
estrictamente practico, o, mejor, salvifico.

Indiquemos de paso lo siguiente. La reflexién cientifica, primero en
su forma de filosofia, si deja atras la magia, aunque no sin retener de
una u otra forma sus artes, conserva los contenidos del saber de vida
propio de la religién. Los intereses practicos seran incluso aquellos que
la filosofia quiere ante todo atender. Esto no quita para que, depuran-
dose la preocupaciéon tedrica propia del pensar filoséfico, termine el co-
nocimiento afirmandose como descripcién y explicacién especulativa o
empirica de la realidad, distancidndose de la vida. El «proceso de racio-
nalizacién» desencantard el mundo librandole de vinculaciones magicas
v también religiosas. Andando el tiempo la propia filosofia como prac-
tica quedaréa relegada. El saber vivir, ante el estricto conocimiento cien-
tifico, se eclipsa, siendo sustituido por técnicas o pragmaticas que re-
visten la forma de una magia racionalizada.

Fray Luis, que no conocié la era de la ciencia, ni pudo experimentar
sus poderes en accién, mas aca de las credulidades mégicas, no vio, sin
embargo en la filosofia el saber de vida que pudiera suplir por la reli-
gién. Conocié lo suficiente la doctrina de las escuelas de los fil6sofos,
pero nunca cultivé la filosofia como un saber auténomo que mereciera
la pena de dedicarle la vida. Su mentalidad a este respecto se diria ar-
caizante, y sostendria, de acuerdo con san Agustin, que para saber era
preciso que «a la razén preceda la autoridad». Lo importante para él
era el valor de actitudes espirituales que dieran cuenta del significado
de la existencia y la pusieran en regla con su origen y destino. Su pen-
samiento, eminentemente practico, provenia en directo de fuente reli-
giosa. Hipersensible a la percepcion estética, que abre el alma a la
contemplacién de la «maravillosa» armonia del universo, su experiencia
profunda vibré al unisono con la concepcién de un «cosmos sagrado»,
en el que, tras apariencias profanas, se oculta un sentido «numinoso»,
proféticamente revelador de misterios 3.

2 B. Malinowski, 'Magic, Science and Religion’, en Science, Religion and Reality
(Ed. J. Needham, Londres 1928); cf. M. Weber, Economia y Sociedad. Esbozo de socio-
logia comprensiva (México 1869), I, pp. 345-55.

3 Analisis de lo «sagrado», «numinoso»..., desde la fenomenologia de la religién,
R. Otto, Lo santo. Lo racional y lo irracional en la idea de Dios (Madrid 1965) p. 16s.;
desde la sociologia religiosa, P. Berger, Para una teoria sociolégica de la religion
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Vengamos, pues, a la religién. En la tipologia religiosa se ha distin-
guido también entre la forma de concebir la deidad segun el modelo
del poder monarquico, como ocurre en las religiones de los imperios an-
tiguos, y aquella que concibe a Dios desvinculado del poder politico,
como ser bondadoso que cuida y guia a la virtud y a la felicidad a sus
fieles. El primer tipo, relacionado con los mitos de creacién, se manifes-
taba en rituales restauradores del ordo rerum, revistiendo de virtudes
divinas o cuasidivinas al efecto al monarca. El segundo vuelve su mi-
rada a la historia pensando su discurso como un proceso de salvacién 4.
Estas dos formas de concepcién religiosa no son facilmente aliables. En
el propio Israel, sin embargo, coexistieron, y se hicieron esfuerzos por

(Barcelona 1971) pp. 46, 245; desde la historia de las religiones, M. Eliade, Le sacré
et le profane (Paris 1965); Id., Traité d’histoire des religions (Paris 1965) pp. 15-18.

4 Sobre la divinizacién del poder soberano de los reyes, la relaciéon de éste con
teogénesis y cosmogénesis y sus funciones suplentes por la divinidad, véase Henri
Frankfort, Kingship and the Gods (Chicago 1948)., Sobre la eruptura», que genérica-
mente puede llamarse «profética», que aparece en las grandes civilizaciones antiguas,
«ruptura» que corta con ese teo-cosmogenismo arcaico, proyectdndose hacia legitima-
ciones en el tiempo, contra las legitimaciones «ab initio», puede consultarse K. Jaspers,
Origen y meta de la historia (Madrid 1968), con la modificacién de 6ptica significada
en el <gran salto» dado en el modo de autocomprenderse el hombre y su destino
que se cumple coetdneamente en el &area de esas diversas culturas en el perfodo
denominado por el autor «tiempo-ejes, pp. 20-23, 43. Puede decirse que la sustancia
de estas cosmovisiones tienden a resumirse en una Teodicea, constituyendo ésta el
nucleo de todo pensamiento fundamental, también de los sistemas filoséficos, y, por
supuesto, el nucleo significativo de los mitos. Sobre este Ultimo punto, y sobre los
esquemas miticos focalizados hacia la resolucién del problema de origen y supe-
raciéon del mal, P. Ricoeur, Finitud y culpabilidad (Madrid 1969): sobre «La recu-
peracién ritual de la Creacién y la figura del rey», pp. 486-96; sobre cémo este tipo
explicativo subsiste en forma <recesiva» en Israel, pp. 496-504; y cémo la concepcién
cosmogoénica cede el paso a nueva tipificacion mitica de signo histérico, pp. 504-8,
543 ss. También, y particularmente, Eric Voegelin, Order and History (Lousiana State,
University Press, 4 ed., 1978), I, Israel and Revelation, donde plantea el problema
ante el que se ve emplazada toda sociedad de crearse un orden que dote a la
existencia de sentido en términos de fines divinos y humanos («Preface», IX). Al
trazar en ese primer volumen el esquema de los seis que comprendera su obra,
empieza por distinguir la organizacién que prevalece en los imperios orientales de
la que sera propia de Israel: 1) «The imperial organizations of the Ancient Near
East, and their existence in the form of the cosmological myth; 2) the Chosen Peopel,
and its existence in historical form» (p. X). Advirtiendo, lo que es importante para
el desarrollo ulterior que voy a hacer, esta indicacién que pone de relieve cémo esas
dos formas de orden se mezclan en la historia del Pueblo elegido creando un con-
flicto nunca del todo resuelto: «The historical order of Israel... approaches a crisis,
both spiritual and pragmatic, when it becomes obvious that the exigences of existence
in the world are neglected in an order dominated by the Sinaitic Revelation. The
cosmological symbolism pours back into the order of Israel with the establishment
of a permanent government under kings, nor provided by the word of God from
Sinai; and the conflicts between the two experiences of order and their symbolism
occupy the major part of Israel's history» (p. XD. El desarrollo de la investigacién
de las interrelaciones entre las diversas formas simbélicas llenard buena parte de
su obra, sobre todo en el vol. IV, que se ocupa de la pluralidad de civilizaciones
en los imperios desde Alejandro y al correr del desarrollo del cristianismo, donde
se veran en accién y en lucha las formas cosmolégicas de Babilonia y Egipto, el
mito romano de la polis, la filosoffa helénica, los primitivos simbolos histéricos de
Israel y la posterior apocaliptica judia; todo ello dentro del proceso dramatico en
que se fragua <«el nuevo orden de la Cristiandad» (p. XD. Cf. T. Ling, Las granfies
religiones de Oriente y Occidente (Madrid 1968), I, pp. 30-37, 44, 52-55; G. Balandier,
Antropologia politica (Barcelona 1968) pp. 124-30.
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fundirlas, como igualmente ocurre en el cristianismo. El significado que
a este respecto cabe dar a la llamada «ruptura profética» es la clara
adscripcién a la religiéon entendida como historia de salvacion, no sin
denunciar las contaminaciones introducidas por el tipo contrapuesto.
Las orientaciones eran en un caso arqueoldgicas y en el otro escatolé-
gicas. El esfuerzo conducente a la armonizacién de esos extremos ha
constituido uno los lugares de tensién del pensamiento judeo-cristiano,
esfuerzo -alentado por la revelacién biblica. Segiin que el acento se haya
cargado sobre la creacién o sobre la redencién puede hacerse la historia
de ese pensamiento, historia que cuenta con radicalismos en uno u otro
sentido.

Max Weber, al ocuparse de estas mismas diferenciaciones, distingue el
misticismo contemplativo, al que son proclives las religiones orientales,
en concreto la hinda, del «activismo» y «la ética religiosa de la conduc-
ta social altamente racionalizada», definidora de la religiosidad de Is-
rael, donde «el interés primario se dirige a la religién como a un nucleo
dindmico de cambio social y no a un refuerzo de la estabilidad de la
sociedad», y como verdadera y suficiente razéon de su orden y su destino.
Entre esos dos modos de actitud religiosa se intercala la «ruptura pro-
fética» de que, con referencia a Weber, habla Parsons. Sin olvidar que
el propio Weber engloba en otro lugar toda la experiencia religiosa en
dos tipos de profecia, que denomina «profecia ejemplar» y «profecia emi-
saria». A cada una de ellas corresponde una representacién de la divi-
nidad y una forma de respuesta religiosa. Un Dios «supramundano, per-
sonal colérico, indulgente, amoroso, exigente, vindicador Sefior de la
Creacién», frente a una divinidad concebida como «estatico ser supremos.
De orientacién ética la primera forma religiosa y mistica la segunda 5.

Estas diferencias no son sin embargo tajantes en la realidad. En Is-
rael se ven yuxtapuestos los modelos proféticos amisario y ejemplar, asi
como las representaciones de Dios segun el arquetipo monarquico con-
servador del orden creado y el arquetipo del Dios Sefior de la historia
que intima a los hombres una alianza en respuesta a planes de salvaci6n.
Por lo que hace a la India, frente al misticismo que domina la religiosi-
dad brahmanica, jainismo y budismo recogen el aliento profético de sal-
vacion, El propio Weber introduce al respecto la distincién entre doctri-
nas de salvacién, de «regeneracién» o renacimiento y doctrinas de «re-
dencién».

Sin salirse de la tradicién biblica pudo la religién de Israel, y poste-
riormente el cristianismo, encontrar bases de inspiracién para tratar
de fundir esos diversos elementos 6.

5 M. Weber, ob. cit., I, pp. 361-684.

8 Cf. A. Neher, La esencia del profetismo (Salamanca 1975), que informa sobre
la variada geografia del profetismo, asi como sobre sus diversos tipos, para estudiar
especificamente el marco y ejercicio de la profecia hebrea. Sus an4lisis en torno
a nociones céntricas del canon veterotestamentario se hacen en una serie de contra-
posiciones que, aunque muy matizadas, ponen de relieve la dualidad mencionada
en el texto: la que existe entre la nocién de ruah-<espiritus (p. 77 ss.) y dabar-«palabra»
(p. 93ss.); asi como también las diferencias marcadas entre «historia profética y
mistica» (pp. 226-29); entre «profecia y realeza» (pp. 251-54); entre «profecia y sacer-
docio» (pp. 254-63); entre «profecia y sabiduria= (pp. 263-66). Para la geografia y tipo-
logia proféticas, véase igualmente Weber, ob. cit., p. 356 ss.
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Estas sumarias generalizacién, aunque no lo suficientemente preci-
sas, han sido introducidas aqui para, por relacién a ellas, determinar
la forma de homo religiosus que define a fray Luis. No se ha pretendido
dar cuenta de la complejidad con que se ha manifestado en la historia
la experiencia religiosa, por tanto, sino de dar un marco de referencia
orientador.

II.—SOBRE MAGIAS, RITOS Y CEREMONIAS

Fray Luis nada sabe de un mundo vacio de significado ante la accién
de una «racionalidad desencantadora». Aunque la imagen de ese mun-
do desencantado sélo bajo el ejercicio de la racionalidad cientifica se
ha convertido en fenémeno de época, por tanto en el mundo moderno,
la accién desencantadora venia de antiguo, al paso que la filosofia ten-
dia a sobreponerse a la sabiduria, o la razéon a la fe. Para la tensién
existente entre esos dos polos fue muy sensible la conciencia religiosa
cristiana, no sin ver en los poderes de la filosofia el mas insidioso, aun-
que .tentadon, peligro para la religiosidad. Fray Luis se mostré rlaro, a
este respecto, al ponerse de parte de la religién que salva contra la fi-
losofia que seduce; aunque no sin elevar su representacion religiosa del
mundo a una altura, amplitud v forma conceptual que puede sufrir
parangoén con mas de uno de los mas ambiciosos sistemas de pensamien-
to filosofico. Las alternativas a elegir le venian planteadas desde las es-
cuelas medievales. Los peligros del <«filosofismo» habian sido denuncia-
dos por los maestros de la escolastica tardia. Por instinto y congenia-
lidad, convertidos en reflexién, estuvo de parte de la antigua sabiduria
de los Padres de la Iglesia, alimentada directamente de fuentes biblicas,
pasando por la ensefianza de san Agustin y recogida en la edad media
por la escuela franciscana, que se aline6 con la tradicién de los «santos»
frente a las novedades propaladas por los «filésofos» 7. En este sentido,
reconocia el magisterio de Moisés por encima del de Solén o Pitagoras
(NC, «Jesus», p. 780); los contenidos de doctrina revelados, por encima
de los descubiertos por la razén; la norma de vida del Decalogo y del
Evangelio, como criterio de virtud, sobre el derecho natural y moral
de los filésofos8 No era cuestién de que entre esos extremos hubiera
oposicién, la cuestion era de primacia. Su condicién de homo religiosus
se manifiesta en el hecho de poner la autoridad de Dios por encima de
la de los hombres. Donde habian puesto la mano los hombres algo, si
no todo, le sonaba a deteriorado. De ahi su vocacién guiada a encontrar
los origenes no corrompidos. También y sobre todo en la transmisién
de la palabra autorizada de Dios, en la pureza no adulterada de su
texto. Y ello, no siguiendo una disposicién servil, sino, al contrario, por

7 Cf. S. Alvarez Turienzo, 'Incidencia en la ética de la condena parisiense
de 1277°, en Cuadernos Salmantinos de Filosofia, IV (1978) pp. 55-98.

8 K. Kottman, Law and Apocalypse: The Moral Thought of Luis de Leén (La Haya
1972) pp. X-XI, 6-10, 15-18. En pasajes del texto nos referimos a las reservas puestas
por fray Luis a las pretensiones de la filosofia en su intento de <hacer virtuosos
a los hombress: entre otros lugares, pueden consultarse, NC, «Monte>, pp. 476-77;
«Rey de Dios», pp. 578, 578, 580; «Principe de la paz», pp. 608-9, 613.
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voluntad de liberacién. Ya que la mas profunda verdad y el mas hondo
sentido de la existencia se descubriria a la luz de la verdad y norma-
tiva reveladas, texto de fondo de! ser y destino del mundo, que todo

contexto de superficie no podia hacer otra cosa que traducir, cuando
no adulterar.

Esto, por lo que hace a la actitud basica que define la mentalidad
de fray Luis.

Instalado en la experiencia religiosa, vivié ésta purificada de adhe-
rencias magicas y tuvo escaso aprecio por el ritual. Parece que debiera
ser ocioso sefialar esto; pero no es asi. Ha de quedar explicitamente in-
dicado. No es cosa facil deslindar lo que es religiosidad estricta de sus
concomitancias magicas. Siendo obvio por otra parte que la ritualiza-
cién es amenaza que acecha a toda practica religiosa. En su comentario
al libro de Job detecta claramente en los alegatos de los amigos del
patriarca una versién de lo religioso contaminada de, si no reducida
a, elementos magicos. No otra cosa significa vincular el sufrimiento fi-
sico al vicio moral. Fray Luis denuncia esa doctrina, y no sélo no en-
cuentra escandalosa la figura del «justo paciente», sino que advierte

c6mo en los planes de Dios las mayores pruebas estan reservadas a sus
mas allegados 9.

Por lo que hace a ritos y ceremoniales es no menos explicito, lo cual,

en los tiempos en que vive, no deja de ser peligroso. Basten estos luga-
res para confirmarlo.

Con el tono propio de un puritanismo moral sin concesiones, pide
de la mujer casada, como de la perfeccién en cualquier otro estado, la
fidelidad al mismo, sabiendo que «no quiere Dios en su casa al que no
hace el oficio en que le pone». Y si el fraile, el mercader o el soldado
abandonan «la obligacién y la carga que cada uno tiene, por razén del
estado en que vive», pierde el tiempo, «aunque trabaje mucho en cum-
plir con los oficios que €l se toma por su valuntad». «Ser aquellos mis-
mos que profesamos ser»: en eso estriba el negocio de la perfeccién;
en «hacerse perfectos cada uno en su oficio», sin meterse, aunque sea
con «todas las velas de nuestra industria y cuidado en hacer los ajenoss.
Amonesta en concreto a las casadas: hay entre ella quienes, «~como si
sus casa fuesen de sus vecinas, asi se descuidan de ellas, y toda su vida
es el oratorio y el devocionario, y el calentar el suelo de la iglesia tarde
y mahana; piérdese entre tanto la moza, y cobra malos siniestros la
hija y la hacienda se hunde, y vuélvese demonio el marido» (PC, pp. 211-
213).

En los Nombres de Cristo se refiere a las maximas de sabiduria y
artes de purificacién que enseflaron las escuelas de filésofos o las sectas
de sabios, advirtiendo que ni «ordenando leyes», ni prescribiendo ascé-
ticas renuncias (habla al caso de «los filésofos indios»), se consigue por
estas cosas, sin que puedan decirse intutiles, el bien del alma, la compo-
siciébn de afectos y costumbres y la paz. (NC, «JesUs», pp. 775-6, 778,
781; «Principe de la paz», pp. 608-9...).

En otros pasajes trata con desenfado los ritos y cumplimientos cuan-

9 LJ, cap. 37, p. 1258; Opera, II, In Canticum Canticorum, pp. 195, 1989-200.
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do igualmente no corre por ellos la savia vivificadora de la salud que
viene de Cristo.

«La salud no es estar vendado y fomentado o refrescado por defuera el
enfermo, sino el estar reducidos a templada armonia los humores secretos;
entienda el que camina a su bien, que no ha de parar antes que alcance esta
santa concordia del alma. Porque, hasta tenerla, no conviene que é1 se tenga
por sano... Que no ha de parar, aunque haya aprovechado en el ayuno, y sepa
bien guardar el silencio, y nunca falte a los cantos del coro; y aunque cifia
el cilicio y pise sobre el hielo, desnudos los pies, y mendigue lo que come,
y lo que viste paupérrimo, si entre esto bullen las pasiones en él, si vive el
viejo hombre y enciende sus fuegos, si se atufa en el alma la ira, si se hincha
la vanagloria, si se ufana el propio contento de si, si arde la mala codicia;
finalmente, si hay respetos de odios, de envidias, de pundonores, de emulacién
y ambicién. Que si esto hay en él, por mucho que le parezca que ha hecho y que
ha aprovechado en los ejercicios que referf, téngase por dicho que atn no ha
llegado a la salud que es Jesus» (NC, «Jesiis», pp. 778-79) 10,

Lo que enseiia en sus obras lo practica en su vida. En las duras situa-
ciones por las que pasa en la carcel, modela su conducta sobre el ejem-
plo de la de Job. Comentando, en prision, el Salmo XXVI encuentra fuer-
za para sobreponerse a sus desdichas anclando su confianza en Dios.
Se siente justo respecto a las acusaciones, pero aprende a sacar de los

10 No se confunda esta actitud con la de una especie de quietismo; ni tampoco
se vea en ella un respaldo a la doctrina protestante de la fe sin obras. Sobre lo pri-
mero, deja bien sentado que aquellas méximas de vida y los demé&s ejercicios de
ascesis son Utiles y algunos de ellos necesarios, «mas ninguna de ellas, ni juntas
todas, no son bastantes ni poderosas para criar en el alma esta paz enteramente,
ni para desterrar de ella, o a lo menos para poner en concierto en ella, aquestas
olas de pasiones y movimientos furiosos que la alteran y la turbans (NC, «Principe
de la pazs, p. 609). Respecto a su distancia de la espiritualidad de los «dejadoss,
no es necesario ni decirlo. Por lo que hace a los luteranos, se cuida é1 mismo de
marcarla en diferentes ocasiones (NC, «Padre del siglo futuro», pp. 4903-95; «Hijo de
Dios», p. 719; «Jests», p. 779). He aqui otro testimonio matizado: <«Asi que, segun
que decfa, el condenar la ceremonia es error; y el poner en ella la proa y la popa
de la justicia es engafio. El medio de estos extremos es lo derecho; que la cere-
monia es buena, cuando sirve y ayuda a la verdadera santificacién del alma, porque
es provechosa, y, cuando nace de ella, es mejor, porque es merecedora del cielo;
mas que no es la pura y la viva salud que Cristo en nosotros hace, y por qué se
llama Jesus» («Jesuss, p. 781). Lo que no impide que su espiritualidad se vea en
conjunto respondiendo a la llamada del cristianismo interior que el influjo erasmiano
y movimientos afines habfa suscitado en la religiosidad de la primera mitad del
siglo. Tanto Bataillon como Abellan recuerdan, en obras que citaremos en su lugar,
las andanzas de aquel otro agustino, Fernando Tejada, que dejé los h&bitos para
afiliarse a la reforma, yendo a residir a Inglaterra, dedicandose alli a componer
escritos en los que trataba de extraer la doctrina protestante de obras de autores
cat6licos, entre ellos de las de fray Luis de Leén. (Cf. J. L. Abellan, El erasmismo
espaiol, Madrid 1976, pp. 183-84). Agustin Arbeloa Egiiés dedica unas paginas, cierto
que no mas serias de lo que el asunto merece, a aclarar la suposicién del pretendido
tiloprotestantismo de fray Luis, de tiempo en tiempo sacado a relucir, a lo‘ que,
por otra parte dieron pie algunos de los testigos y funcionarios en su proceso inqui-
sitorial, que tendian a convertir en luterano todo lo que tuviera que ver con poner
en cuestién en el minimo de los puntos la canonizacién de la Vulgata, con saber
hebreo y tratar de poner la Biblia en romance. (Las paginas de Arbolea a que me
he referido carecen de interés en cuanto al contenido, pero son significativas por el
titulo, que es el siguiente: 'Fray Luis de Le6n, ¢protestante?’, en Archivo Agustiniano,
XLV, 19851,pp. 405-11).
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males bienes, como el enfermo de la medicina amarga saca salud 1,
Por mas que la desdicha se cebe en €], no perdera su esperanza en Dios,
cuya proteccién invoca, a ejemplo de David perseguido, y teniendo ante
los ojos el modelo de Cristo 2. Sin que se le ocurra juzgar los designios
divinos, 0 «ponerse en cuentas con él», contra lo que previene el argu-
mento del libro de Job. Nunquam ego, pater sanctissime, ne si omnia
mala irruant in me, aut minus bene de te iudicabo, aut oculos meos
abs te, aut spem dimovebo13. En la <«Didicatoria» a los Nombres de
Cristo, al hablar del estado miserable en que «la injuria y mala volun-
tad de algunas personas le han puesto», aunque se siente «cercado de
trabajos», el testimonio de su conciencia serena su alma y en el ocio
que se le impone alcanza a ver mas claro en el conocimiento de la ver-
dad. De modo que <hame convertido este trabajo el Sefior en mi luz y
salud, y con las manos de los que me pretendian daiiar ha sacado mi
bien» (p. 384).

Insidiosamente se testifica contra &l en el proceso su falta de escru-
pulos en ciertas observancias religiosas, incluyendo su despreocupacién
por el ceremonial en el ejercicio del oficio més santo, como es el de la
celebracién de la misa. Que hubiera un fondo de verdad en esas acusa-
ciones iba con su caracter. Ello confirma solamente que no ponia el
acento de la vida cristiana en ritos y practicas externas; que era un
hombre esencial, y que se interesaba sobre todo por la sustancia de lo
religioso. El, que predicé la fidelidad a los deberes del propio estado
con tanto puritanismo, no pasé ante sus contemporaneos por ser mode-
lo en practicar esa ensefianza, si bien no parecié sentirse afectado por
ese juicio, declarandose religioso atento a la observancia de sus obliga-
ciones 1, Pero, si es cierto que siempre se le ve de parte de la justicia
conculcada o lo que creia un abuso, no es tan claro verlo traducido en
modelo, al menos convencional, de vida. Pudiera pues decirse que, en
su accién, conforme veremos mas adelante, sobresalia el tipo de profeta
ético sobre el de profeta ejemplar.

Esto mismo, expresado también en términos weberianos, significa
su concepcién carisméatica de la religion, viendo en torno su practica «ru-
tinizada~ 15, contra la que no perdié ocasién de pronunciarse. Denuncia
de unos tiempos calamitosos en las costumbres, mistificados en las doc-
trinas; de un «pueblo cristiano decayendo de su primera virtuds, y de
unos maestros te6logos que «<no tienen teologia» (pp. 381-82). En realidad,
la actitud que se hace presente ahi es aquella que venia moviendo desde
tiempo atras los animos, solicitandolos hacia unas u otras reformas,

11 In Psalmum XXVI, Opera, 1, pp. 111-12. Salmo escrito en la cércel, respon-
diendo al estado de dnimo propio de la situacién en que le tenia sumido la por él
interpretada malevolencia de sus émulos. Publicado por el propio fray Luis en 1580,
junto con la exposicién latina del Cantar.

12 Ibid., Opera, I, pp. 117-18.

13 Ibid., Opera, 1, p. 165, LJ, pp. 851, 854.

14 A este respecto son instructivas las alegaciones de testigos y autodefensas del
acusado que figuran en su proceso. Cf. Coleccién de Documentos inéditos para la
Historia de Espafa, Ed. M. Salva - P. Sainz de Baranda (Madrid 1847), t. X, pp. 303,
301, 366, 371, 386.

15 M. Weber, Economia vy sociedad..., I, pp. 187-202.
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orientandolos hacia la vida interior sin aparato, pero seria, y hacia el
«cristianismo esencial» de influjo o de consenso erasmianos 16,

III.—SOBRE ESE «CRISTIANISMO ESENCIAL»

Supuesto el despego de todo lo que en su vida recordara usos magicos
0 rituales exteriores, pasamos a situarnos en el meollo de lo religioso.
Esto nos lo va a decir él mismo a lo largo de su obra escrita. Precisamen-
te v sobre todo en su obra «en romance», orgulloso de abrir camino
nuevo con ¢€lla, incluso para exponer materias teolégicas, lo que desa-
gradaba a muchos de sus lectores. Esto no excluira tomar en conside-
racién su obra en latin, especialmente la publicada por él en vida y
en especial la exposicién del Cantar. Acusado de desprecio por la «teologia
escoléstica», lo que despreciaba era a los sedicentes «teblogos» que, con-
tentos con su Soto y su Cano, y con sus «diez pares de libros de escuela»,
por lo deméas apenas leidos, se permitian juzgar con arrogante desdén
todo lo demas. Fray Luis no les hace demasiado caso: «no crean ni pien-
sen que en la Teologia que llaman se tratan ningunas ni mayores (co-
sas) que las que tratamos aqui, ni mas dificultosas, ni menos sabidas,
ni mas dignas de serlo» (NC, «Dedicatoria» a 1. III, p. 672). Estamos an-
te los Nombres de Cristo, donde se revela la talla de su pensamiento
profundo y audaz.

Ante ese pensamiento se abren varios angulos de consideracién. Pri-
mero, la actitud desde la que es pensado: si en ella domina una dispo-
sicién contemplativa, o bien practica. Segundo, la representacién del
mundo que ofrece: si recibe version cosmologica, o bien ética. Tercero,
la metafisica que a esa representacion subyace: si es una metafisica
del ver cuyos principios se encuentren en los origenes, en una estructura
arquetipica arqueolégica, o bien es una metafisica del oir, orientada a
la. escucha de llamadas finales en proceso de realizacién en un discur-
so escatolégico. De donde, cuarto, cabe preguntarse si nos hallamos ante
una religiosidad de resolucién mistica, o bien profética.

Las respuestas a estos distintos puntos se complican. Me detendré es-
pecialmente en el cuarto, con breves apuntes sobre los tres primeros.

1. Entre las alternativas sefialadas es la primera la que salta a la
vista cuando el encuentro con la obra de fray Luis es superficial o se

16 M. Bataillon, Erasmo y Espafia. Estudios sobre la historia espiritual del s. XVI
(México 1968) pp. 760-70. Con posterioridad a la publicacién de la obra de Bataillon
han aparecido estudios que, sin restarle importancia, han intentado demarcar en
sus justas proporciones el influjo de Erasmo, que en todo caso sigue reconociéndose
decisivo. Se han hecho investigaciones sobre otras corrientes de ideas de accién menos
visible, pero que no han de ser menospreciadas; como ocurre con el difuso movimiento
de los «alumbrados». Para este ultimo punto, A. Marquez, Los alumbrados (Madrid
1972); también, todo el contexto de la teologia del siglo XVI, M. Andrés, La teologia
espafola en el siglo XVI, 2 vols. (Madrid 1976-77); una presentacién de conjunto, en
el tema concreto del erasmismo, en J. L. Abellan, El erasmismo espariol. Una historia
de la otra Espafia (Madrid 1976) p. 60ss.; por lo que toca a fray Luis de Ledn, en
relacion con el punto que aqui interesa, pp. 179-88.
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detiene en la impresién de conjunto: es en ella en la que voy a fijarme
ahora. Sale entonces a primer plano el contemplativo que enmudece
ante el orden del mundo, abriendo su mirada a un espectaculo que le
sumerge en estupor «mistico». Si esto fuera todo. y sin duda esto se da
con intensidad en nuestro autor, nos hallariamos ante un alma en la
que prevalece la visién de la realidad de las viejas sabidurias a-histéri-
cas, expresada en su caso con auxilio y bajo la inspiracién de los mo-
delos literarios clasicos de Grecia y Roma. En semejante concepcién do-
mina la ejemplaridad de un pasado ideal, que los hombres han deterio-
rado, y que tendria que ser recuperado por el sabio. distanciandose de
los tiempos medios en desconcierto, del artificio e industria civiles, para
recobrar el olvidado origen, natural, bueno y santo.

2. Todo esto recuerda el esquema de viejas cosmogonias naturalistas,
en las que, a partir del mito de la creacién, el orden sale del caos.
A esto sucede un proceso en el que el tiempo no es revelador de nin-
guna novedad, sino el intervalo en que los bienes del orden primitivo
se vician. En estas circunstancias no hay méas que una manera de sal-
varse. Consistird en recobrar el bien perdido, negando de alguna ma-
nera la historia. Las fiestas periédicas de comienzo de estaciones y sobre
todo de comienzo de afio, en la cultura mesopotamica, y la entronizacién
de cada nuevo faraén en la egipcia, dramatizando el acto creador pri-
mitivo, se ordenaban a salvaguardar o, mejor, restituir de su deterioro
el ordo rerum. En estos oficios tenia funciones centrales el soberano,
representante de Dios en la tierra o identificado con Dios. Una concep-
cién semejante tenia que favorecer esa primera alternativa mencionada,
eliminando su contraria. Esto deberia ocurrir cuando esa concepcién se
daba, si no en estado puro, si como solucién dominante.

Naturalmente el caso de fray Luis es complejo. Su educacién en
letras clasicas tenia que hacerse compatible con su conciencia cristiana
y con su saber en letras biblicas. Afadiendo que la sabiduria biblica
era la que le resultaba verdaderamente congenial. También sin olvidar
que, en la Biblia, los distintos aspectos del doble punto de vista indicado
se encontraban fundidos en virtud de las doctrinas de la creacién y la
redencién. Uno de estos dos puntos de vista pudo siempre acentuarse
a expensas del otro. Esto ocurrié desde un principio en la historia cris-
tiana y sigue ocurriendo en la actualidad. En los extremos de esa acen-
tuacion se encuentra la herejia, pero puede recorrerse una amplia escala
de soluciones intermedias.

3. Pues bien, fray Luis ofrece apoyo para que se le interprete orien-
tado hacia el orden de la creacién y encuenire su contento, su gozo
y su paz en él. Esto ocurre sobre todo cuando y en la medida en que
el impulso estético entra a conformar su vision del universo, también
su visién religiosa. Entonces se muestra en él el metafisico del ver, que
extiende su mirada sobre el mundo y ante él se sume en admiracion
y encuentra la serenidad 7.

17 Toda una simbologia cosmolégica con resonancias pitagorico-platénicas, acorde
con la representacién del universo segan el sistema astronémico de Tolomeo, aparece
de continuo en la obra de nuestro autor. Es particularmente el poeta el que en-
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Considerando textos como los contenidos en la exposicién del nombre
«Principe de la paz», en que resuenan temas tocados en algunas de sus
mas inspiradas poesias («Oda a Salinas», «<Noche serena», «Alma regi6n
luciente»), se ve dominar en ellos una metafisica del ver orientada al
cosmos en disposicion contemplativa 8. E]l ritmo ascendente de su visién
alcanza acentos extaticos. Esa ascensién va guiada por un impulso esté-

cuentra en esa tradiciébn apoyo para su inspiracién, tanto en la direccién interiori-
zadora, buscando el centro del alma, como en el vuelo ascendente hacia la «quinta
esencia» de los cielos, sus astros luminosos y sus esferas espiritualizadas. Cf. M. Mo-
rales Borrero, La geometria mistica del alma en la literatura espafiola del Siglo
de Oro (Madrid 1975) pp. 165-90; D. Alonso, Poesia espafiola: Ensayo de métodos y
limites estilisticos (Madrid 1971) pp. 165-92.

18 <«Esta vista hermosa del cielo que se nos descubre ahora, y el concierto que
tienen entre si aquestos resplandores que lucen en él, nos dan de ello suficiente
testimonio (de cudn amable cosa sea la paz)... Adonde el ejército de las estrellas,
puesto como en ordenanza y como concertado por sus hileras, luce hermosisimo, y
adonde cada una de ellas inviolablemente guarda su puesto, adonde no usurpa
ninguna el lugar de su vecina, ni la turba en su oficio, ni menos, olvidada del
suyo, rompe jamas la ley eterna y santa que le puso la Providencia; antes, como
hermanadas todas y como mirandose entre si, y comunicandose sus luces las ma-
yores con las menores, se hacen muestra de amor, y como en cierta manera se
reverencian unas a otras, y todas juntas templan a veces sus rayos y sus virtudes,
reduciéndolas a una pacifica unidad de virtud, de partes y aspectos diferentes com-
puestas, universal y poderosa sobre toda manera. Y si asf se puede decir, no sélo
son un dechado de paz clarisimo y bello, sino un pregén y un loor que con voces
manifiestas y encarecidas nos notifica cuan excelentes bienes son los que la paz
en si contiene y los que hace en todas las cosas. La cual voz y pregoén, sin ruido,
se lanza en nuestras almas, y de lo que en ella lanzada hace, se ve y entiende
bien la eficacia suya y lo mucho que las persuade. Porque luego, como convencidas
de cuanto les es util y hermosa la paz, se comienzan ellas a pacificar en si mis-
mas y a poner a cada una de sus partes en orden. Porque, si estamos atentos a lo
secreto que en nosotros pasa, veremos que este concierto y orden de las estrellas,
mirandolo, pone en nuestras almas sosiego; y veremos que, con sélo tener los ojos
enclavados en él con atencion, sin sentir en qué manera, los deseos nuestros y las
afecciones turbadas, que confusamente movian ruido en nuestros pechos, de dia,
se van quietando poco a poco y como adormeciéndose se reposan, tomando cada
una su asiento, y reduciéndose a su lugar propio, se ponen sin sentir en su sujecién
y concierto. Y veremos que asi como ellas se humillan y callan, asi lo principal y lo
que es seflor en el alma, que es la razén, se levanta y recobra su derecho y su
fuerza, y como alentada con esta vista celestial y hermosa, concibe pensamientos
altos y dignos de si, y como en una cierta manera se recuerda de su primer origen,
y al fin pone todo lo que es vil y bajo en su parte, y huella sobre ello. Y asi, puesta
ella en su trono como emperatriz, y reducidas a sus lugares todas las deméas partes
del alma, queda todo el hombre ordenado y pacifico» (NC, «Principe de la paz»,
pp. 597-98). Aparte de varias de sus poesias, entre ellas las mencionadas en el texto,
consuena con el pasaje citado éste, entre todos, tomado del libro de Job: «Esta
revelacién de Elifaz fue de noche y muy de noche. Y a la verdad aquel tiempo es
muy aparejado tiempo para tratar con el cielo; porque el suelo y sus cuidados
impiden menos entonces; que, como las tinieblas le encubren a los ojos, asf las
cosas de él embarazan menos el corazén, y el silencio de todo pone sosiego y paz
en ol pensamiento; y como no hay quien llame a la puerta de los sentidos, sosiega
el alma retirada en si misma; y desembarazada de las cosas de fuera, éntrase
dentro de si, y puesta allf, conversa solamente consigo y reconécese. Y como es su
origen el cielo, avecinase a las cosas de él y juntase con los que en él moran; lqs
cuales influyen luego en ella sus bienes como en sujeto dispuesto, por cuyo medio
se adelanta y mejora; y subiendo sobre s{ misma, desprecia lo que estimaba de
dia y huella sobre lo que se precia en el suelo, al cual con ello todo ve sepultado
en tinieblas; y subese al cielo, que entonces por una cierta manera se le abxfe
resplandeciente y clarisimo, y mete todos sus pensamientos en Dios y en medio
de la oscuridad de la noche le amanece la luz» (LJ, cap. IV, n. 12, p. 897).
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tico y una vocacién moral. En el orden y armonia exteriores del universo
encuentra la gran metafora del orden y armonia internos que resumen
el bonum del hombre: la paz. El espectaculo del mundo —por tanto, un
modelo cosmomérfico— traduce aquello que el alma busca como ideal
de vida. Aparece asi el hombre entendido como «microcosmos». Lo que
en el «macro-cosmos» lee fray Luis como imagen arquetipica lo entiende
referido al alma, que alcanzara su bien cuando en ella se dé la copia
de esa imagen exterior.

El hilo de su discurso corre de la mano de san Agustin, a partir del
texto clasico sobre la paz contenido en La Ciudad de Dios!9. «El bien
de todas las cosas es universalmente la paz» (NC. «Principe de la paz»,
p. 598). La paz no es otra cosa que «una orden sosegada o un sosiego
ordenado» (p. 599). La paz pide orden y pide sosiego. El todo que im-
plica ese bien resulta de tres cosas: de que el hombre viva «bien con-
certado con Dios»; de que «dentro de si mismo viviera en conciertos;
de que «no se atravesare y encontrare con otros» (p. 600). Entiende que
«del tener paz consigo mismo..., nace, como de fuente, lo primero, el
estar en concordia con Dios y, lo segundo, el conservarse en amistad
con los hombres» (p. 604). Ante alguna de sus expresiones se diria que
tiene a la vista el ideal estoico de vida, como cuando hace depender el
concierto del hombre consigo mismo de que no lo «saque de sus qui-
cios» ninguna pasién (p. 801) y «cuando todo a la redonda de él se
arruine, él permanece mas firme» (p. 617). Bien es cierto que esta paz
proviene de lo que Cristo hizo con nosotros, que va mas alla de lo que
ensefiaron las escuelas de filésofos ordenando leyes al entendimiento, o
de lo que propusieron las sectas de los antiguos sabios administrando
dietas para dominar las inclinaciones. Cristo no pone leyes ni fomenta
por defuera con remedios, sino que anima por dentro con su gracia, que
es como una «deidad», como «el alma del alma», que ganando, no tanto
por aviso exterior como por inclinacién intima, da al hombre «estilo y
vivienda» de lo celestial y divino (pp. 811-13), y «le hace como un otro
Dios» (p. 618). El resultado es que en el hombre el cuerpo no se rebela
contra el alma; y en el alma la razén impone su juicio, sanada la
voluntad de su falta de gusto por el bien: «el entendimiento levanta
luz que aficione, y la voluntad enciende amor que guie y alumbre, y
casi ensefia la voluntad, y el entendimiento apetece... Y las fuerzas del
alma mas viles, que nos mueven con ira y deseos con los demas apetitos
y virtudes del cuerpo, reconocen luego el nuevo huésped que ha venido
a su casa, y la salud y el nuevo valor que contra ellos le ha venido a la
voluntad». El alma, «de la ley santa de amor en que estd transformada
por gracia, deriva y comunica también a los sentidos su parte; y como
la gracia, apoderandose del alma, hace como un otro Dios a la voluntad,
asi ella deificada y hecha del sentido como reina y sefiora, cuasi le con-
vierte de sentido en razéns». Comenzando con ello a «lucir el rayo del

18 San Agustin, De civitate Dei, XIX, 13: es el lugar en que se contiene el
pasaje mas conocido del Santo sobre la paz, con su definicién comentada, con cita
expresa, por fray Luis: «Pax omnium rerum, tranquillitas ordinis» (cf. S. Alvarez
Turienzo, 'Hacia la determinacién de la idea agustiniana de paz’, en Rev. de Est. Poli-
ticos, n. 112, 1860, pp. 49-90; donde, por el paralelismo del tema, se recogen algunos
de los pasajes sobre la paz de ese capitulo de los Nombres de Cristo, pp. 49-50).
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buen amor» y a mostrarse «el dia del bien», permitiendo que «lo que
es hombre en nosotros salga a luz, y haga su oficio sosegada y pacifica-
mente y de sol a sol» (pp. 815-18).

La «imagen perfecta de la paz» que se trasluce al contemplar los res-
plandores de los astros en el cielo, s6lo tiene realidad por obra de la
gracia que pone concierto en las potencias del alma y entre el alma y el
cuerpo. El modelo cosmomorfo se convierte en teomorfo. El hombre
«<microcosmos» pagano es trascendido en el hombre «micro-theos» cris-
tiano. La concepcién cosmolégica se ve integrada en una concepcién
teolégica. Fray Luis nos informa sobre todo eso. Lo que nos dice esta
lleno de indicaciones que sefialan los espacios de la mistica. Pero no
esta expresando su experiencia personal al respecto. Cuando, al final
del capitulo, se propone pasar a la exposicion del nombre «Esposo»,
desearia encomendarla a Juliano, por si acaso él pudiera dar buen rema-
te al asunto: «Que yo os confieso que en este "nombre” no puede decir
lo que hay en él quien no lo ha sabido sentir: y de mi ya conocéis
cuan lejos estoy de todo buen sentimiento» 20,

4. Fray Luis se mueve aqui dentro de una concepcién relacionada
con la mistica. La mistica en cuestion habria que entenderla en el
sentido mas lato del término; es decir, como <arrobamiento» o «éxtasis»
natural ante el orden y armonia del mundo o como ansia por el bien
sumo de la paz. Pero los asuntos que toca le obligan a trascender el
universo creado. Cuando llega al Creador ve su obra traspasada del
aliento divino y gusta representarsela en el original resplandor y pureza
de los origenes. La obra de la gracia es entonces restituidora. Mas que

20 El texto aducido corresponde, como se indica, al nombre «Esposo», p. 631.
Pueden encontrarse otros paralelos que manifiestan encontrarse distante de expe-
rimentar aquello mismo que ensefia: «No es posible que hable el enfermo de la
salud, y que no haga significaciéon de lo mucho que le duele el verse sin ellas
(«Jestis», p. 783). En esto de la mistica de fray Luis de Le6n anda también el negocio
entre los intérpretes muy revuelto, Escribe David Gutiérrez: «Nos sorprende que
diga en la primera parte, p. 152 (se refiere a Olimpia Bertalia, Espiritualidad espafiola,
Madrid 1961, de fray Luis, pp. 259-324) que el comentario luisiano In Canticum Canti-
corum 'no puede considerarse como verdadera y propia obra mistica’, contra el
parecer méas autorizado de los padres Criségono y Welsh. Tampoco puede darse por
cierto lo que afirma la autora al fin de su estudio, p. 340, que fray Luis ''puede con
justicia ser contado no solamente entre los escritores misticos, sino también entre
los misticos experimentales’’. Es indiscutible lo primero, pero no tan cierto lo segundo»
('Estudios sobre fray Luis de Leén’, en Religion y Cultura, XXII, 1976) p. 413). Cris6-
gono de Jes(is piensa que «Fray Luis de Le6n es un gran mistico, en el propio sentido
del vocablo». Pero afiade que su mistica no ha buscarse en ninguna de las pbras
castellanas, ni siquiera en los Nombres de Cristo, sino «ante todo, en su magnifica
glosa latina a los Canticos de Salmén: In Canticum canticorum expositio» CEl misti-
cismo de fray Luis de Leén’, en Revista de Espiritualidad, 1, 1941-42, p. 30). Lope
Cilleruelo le tiene por «un mistico nato», ocupéndose de dicha exposicién latina al
Cantar (La mistica de la imagen en fray Luis de Leén’, en Estudios sobre fray Luis
de Ledn, en Religion y Cultura, XXII, 1978, p. 435). Krynen, en cambio, asegura que
no entendié la experiencia mistica de san Juan de la Cruz ni de santa Teresa, y que
expone una «teoria de la mistica cristiana que iba a acabar con ella para muchos
siglos, en la practica de las escuelas al menos»; teoria que «abria el proceso de
expulsién de la vida mistica fuera de las perspectivas de la vida del cristiano» (Ibid.,
«De la teologia humanista a la mistica de las lucess, pp. 478 y 480). Para la opini6én
de R. Welsh, véase Introduction to the spiritual Doctrine of fray Luis de Leé6n
(Washington 1951).
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la disposicién del profeta que anticipa acontecimientos, adopta la del
mistico que responde lleno de «entusiasmo» a la llamada del orden
creatural de siempre, por los reveses de los tiempos perdido. En estas
ocasiones, en las paginas de fray Luis no hay historia, sino la suspen-
sién del tiempo para dejarse llenar de una intemporal y arquetipica
plenitud.

Con el nombre «Esposo» terminaba la obra de los Nombres de Cristo
en su primera edicion (1583) en dos libros. En ese nombre se hace
verdad la razén por la que Dios quiso crear el mundo y el fin que pre-
tendié al crearlo, que fue la de «comunicarse El a si», repartiendo en
lo creado sus bienes; bienes de naturaleza, de gracia y de unién per-
sonal, resumiéndose en éste ultimo los demaés, como el que entrafa la
mas alta y perfecta comunicacién del bien de Dios al hombre iy en él
a todas las criaturas (NC, «Pimpollo», pp. 409-12). Cuando fray Luis da
por cerrada su obra, exponiendo el nombre «Esposo», entiende hablar
del «ayuntamiento y la unidad estrecha gue hay entre Cristo y la Igle-
sia». Ese ayuntamiento y esa unién se realizan también en el alma:
«¢l anima del hombre justo se ayunta y hace una con la divinidad»
en Cristo {pp. 633-34). De esa unién sale el «Cristo todo». Realizada en
el amor, es obra de la gracia, que es «como una deidad y una como
figura del mismo Cristo, que puesta en el alma, se lanza en ella y la
deifica, y, si va a decir verdad, es el alma del alma» («Principe de la
paz=, p. 612). De modo que «ayuntarse con Dios el hombre no es otra
cosa sino recibir en su alma la virtud de la gracia, que, como ya tene-
mos 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» («Esposo», p. 640). De la unidad de amor se sigue el «deleite»,
que es «sentimiento y movimiento dulce que acompafia y como remata
todas aquellas obras en que nuestras potencias y fuerzas, conforme a
sus naturales o a sus deseos, sin impedimento ni estorbo se emplean»
(p. 847). Para alcanzar ese estado deleitoso se requieren los pasos del
conocimiento del bien, el obrar por alcanzarlo, la sustancia de ese bien
¥ su unién con el alma. Alcanzado esto, se tiene el «fiudo y el deleite»
del desposorio del alma con Cristo. Desposorio que aplicara a Cristo
y a la Iglesia (p. 656ss.). Ante el secreto de los bienes de esa unién
fray Luis enmudece, porque «cémo ello es y cémo pasa, ninguno jamas
lo supo ni pudo decir»; su grandeza nunca cupo en lengua humana,
«y el que méas lo prueba lo calla méas» (p. 648).

Por un momento, no obstante, intenta hablar de eso de que no se
puede hablar, partiendo de la imagen del madero, no bien seco, que
se acerca al fuego, que echa humo y se resiste a dejarse penetrar por
él, pero que al fin, «el fuego ya lanzado en lo intimo del madero y hecho
sefior de todo él, sale todo junto y por todas partes afuera levantando
sus llamas, las cuales, prestas y poderosas y a la redonda bullendo,
hacen parecer un fuego el madero». Partiendo de esa imagen, repito,
escribe el siguiente parrafo que es uno de los que en su obra mas
de cerca describen la experiencia mistica:

«Y por la misma manera, cuando Dios se avecina al alma y se junta con
ella v le comienza a comunicar su dulzura, ella, asi como la va gustando, asi
la va deseando maés, y con el deseo se hace a si misma mas hdbil para gus-
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tarla, y luego la gusta mas; y asi creciendo en ella aqueste deleite por puntos,
al principio la estremece toda, y luego la comienza a ablandar, y suenan de
rato en rato unos tiernos suspiros, y corren por las mejillas a veces y sin sentir
algunas dulcisimas lagrimas; y, procediendo adelante, enciéndese de improviso
como una llama compuesta de luz y de amor, y luego desaparece volando, y
torna a repetirse el suspiro, y torna a lucir y cesar otro no sé qué resplandor,
y acreciéntase el lloro dulce, y anda asi por un espacio haciendo mudanzas el
alma traspasandose unas veces y otras tornandose a si, hasta que, sujeta ya
del todo al dulzor, se traspasa del todo, y levantada enteramente sobre s{ mis-
ma, espira amor y terneza y derretimiento por todas sus partes, y no entiende
ni dice otra cosa si no es: Luz, amor, vida, descanso sumo, belleza infinita, bien
inmenso y dulcisimo, dame que me deshaga yo, y que me convierta en Ti toda,
Seror» 21,

El corte mistico de ese pasaje es patente. Estando precedido de la
imagen del lefio, que empieza humedo y acaba dejandose penetrar por
el fuego, se ve que la descripcién del proceso que se sigue en los cam-
bios del alma se corresponde detalle a detalle con lo que ocurren desde
arrimar al fuego un tronco humedo hasta convertirse en brasa. Quien,
sin embargo, insista en negar a fray Luis una experiencia mistica per-
sonal, no encontrara argumento decisivo en contra de su parecer en
testimonios como el aducido. Que concluye: «Mas callemos, Juliano, lo
que por mucho que hablemos no se puede hablar». Cuanto mas que
antes habia indicado: «De las sefiales que podemos tener de la gran-
deza de estos deleites, los que deseamos conocerlos y no merecemos
tener su experiencia, una de las mas sefialadas y ciertas es el ver los
frutos y obras maravillosas y fuera de toda orden comun que hacen
en aquéllos que experimentan su gusto» (p. 654). Recuérdese lo que
al final del nombre «Principe de la pazs, y cuando trata de pasar a
exponer el de «Esposo», afirmé: «confieso que en este nombre no puede
decir lo que hay en él quien no lo ha sabido sentir»; y él se encuentra
lejano «de todo buen sentimiento» (p. 831).

Ahora bien, su elevacién de espiritu, la depurada sensibilidad para
abrirse a la contemplacién estética y la capacidad de fusién con los
mas altos ideales, permiten hablar en él de experiencia mistica, tomando el
término en el sentido amplio del mismo. Ello le disponia para impregnar
las cosas espirituales que trataba del tono que requerian, asi como para
acercarse a los estados mas elevados de uniéon con Dios que descubria

21 NC, «Esposos», pp. 855-56. «<En el ayuntamiento del Espiritu de Cristo con el
nuestro, que llamamos nacimiento de Cristo, el Espiritu de Cristo tiene vez de
alma respecto de la nuestra, y hace en ella obra de alma moviéndola a obrar como
debe en todo lo que se ofrece, y pone en ella impetu para que se menee, y asi obra
El en ella y la mueve, que ella, ayudada de El, obra con El juntamente; mas en
la presencia que de si hace en la oracién a los buenos por medio de deleite y de
luz, por la mayor parte el alma y sus potencias reposan y El sélo obra en ellas por
secreta manera un reposo, y un bien que decir no se puede. Y asf, aquel primer
ayuntamiento es de vida, mas este segundo es de deleite y regalo; aquél es el ser
y el vivir, aquéste es lo que hace dulce el vivir; allf recibe vivienda y estilo de Dios
el alma, aqui gusta algo de su bienandanza; y asf aquello se da con asiento y para
que dure, porque, si falta, no se vive; mas esto se da de paso y a la ligera, porque
es mas gustoso que necesario, y porque en esta vida, que se nos da para obrar,
este deleite, en cuanto dura, quita el obrar y le muda en gozar» (NC, «Hijo de

Dios», p. 718).
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en ejemplos ajenos de santidad, o para entender y declarar la intencién
mistica encubierta en los libros de la Escritura. Gusté de la lectura de
los autores més espirituales. Al pedir en la carcel las obras de fray
Luis de Granada, dijo que le ensefiaban més teologia que los doctores
que la daban en las escuelas. Tribut6 elogios a la obra de san Juan de
la Cruz, una generacidon mas joven que él, pero oyente de sus lecciones
y presumible receptor de influjos que luego sublima en su propia obra.
Y, por conocido, s6lo se menciona lo certero del juicio, junto con lo
laudatorio de sus términos, hecho sobre la doctrina de santa Teresa de
Jesus; juicio contenido en la «Carta-Dedicatoria» antepuesta a la edicién
de las obras de la Santa, y en la «Apologia» de la ensefianza en ellas
contenida. Sin olvidar el breve dictamen de censura por él emitido reco-
mendando su publicacién. Su congenialidad con la literatura mistica es,
pues, cosa probada 22 Su discernimiento para descubrir en ese oscuro
campo lo auténtico de las falsificaciones, también. Del mismo modo su
seguridad para hablar sobre ello con conocimiento de causa. Pero, si-
guiendo de cerca su vida, no parece verse en ella al mistico, ni los frutos
que la experiencia de esos estados lleva consigo. Le acucié de continuo
un ansia sincera de perfecciéon. No fue el laxismo su modo de entender
la vida espiritual. Se exigi6 a si mismo lo mejor en cuanto tenia que
ver con cosas de verdadera sustancia religiosa, como también se lo
exigia a los demas. Ese afan de pureza le indujo méas de una vez a
meterse a redentor. Su misma voluntad de integridad le llevaba & poner
en las causas defendidas un celo no siempre discreto, que levanté en
torno suyo enemistades, haciéndose merecedor de reprimendas.

Sobre la debatida cuestién del misticismo frailuisiano hemos de volver;
ahora continuamos exponiendo otros aspectos de su mentalidad y de
su obra, en los que la «metafisica del oir» acaba sobreponiéndose a la
«metafisica del ver».

IV—PROFETA EJEMPLAR Y PROFETA EMISARIO

Su actitud estético-contemplativa se enriquece cuando adopta la de
profeta ejemplar. Se ha hecho mencién de este punto al sefialar los
modelos de vida que propone a imitacién, modelos tomados de la Biblia
y que tematicamente describe en La perfecta casada y, sobre todo, expo-
niendo el libro de Job. Este ejemplarismo profético da de lado los inte-
reses estéticos para sacar a primer plano los éticos. Ocurre entonces
que su puritanismo moral se distancia de la vocacién mistica. Sélo
cuando describe las cualidades del alma humana modélica, deificada
por la gracia, el summum bonum ético, tiende a abrirse al misterio
religioso, poniéndonos de nuevo en camino de la contemplacién. El mun-

22 Sobre el estado de la cuestibn a este respecto, con los autores y posiciones
dispares al caso, véase D. Gutiérrez, 'Fray Luis de Ledén autor mistico’, en Estudios
sobre fray Luis de Ledén (Religion y Cultura, XXII, 1976) pp. 409-16; como contra-
partida, J. Krynen, 'De la teologia mistica & la mistica de las luces’, Ibid., pp. 471-83,
sobre el contenido de este articulo volveremos en otra ocasién: consultese también
Cris6gono de Jests, 'El misticismo de fray Luis de Leén’, en Revista de Espiritualidad,
I (1941-42) pp. 30-52 (1942); Karl A, Kottman, Law and Apocalypse: The Moral Tought
of Luis de Leon (La Haya 1972) pp. 4-12.
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do en que hace mover a la «casada perfecta» es el de la bondad de
la naturaleza. Explanando el libro de Job, defiende el bien de lo creado
v la bondad del Creador contra las objeciones de aquellos que se am-
paraban en la existencia de males para negar rectitud a los juicios
divinos, para poner en cuestién su sabiduria, su poder o su bondad
0 para armonizar estas cosas por artes magicas 23,

El homo religiosus que hasta ahora se nos ha manifestado se rela-
ciona con una estructura argumentativa antitética, que opera con extre-
mos: artificio-naturaleza; desarreglo de costumbres-ideal de virtud; en-
fermedad pecaminosa-remedio salutifero de la gracia. La concepcién en
conjunto estd4 dominada por la categoria de orden. La dinamica entre
dichos extremos se entiende como un recobro de la realidad desencan-
tada en una vision de concierto y armonia (estética); una restitucién
del vicio en el fuero del bien y la justicia (ética); una regeneracién
del hombre viejo en el hombre nuevo por obra de la gracia (religién).
Apareciendo el universo a la vez como orden estético, ético y religioso.
Esos variados aspectos se ven intimamente fundidos y se correspon-
den con la actitud profética en su forma de profeta ejemplar, en cuanto
aduce como ensefianza seflalados ejemplos de vida en personificaciones
modélicas, con las que se identifica.

Pero a esta concepcioén se superpone —y en ella se integra— la que
va a expresarse en términos, no de orden, sino de sentido, guiada por
la actitud de profeta enviado, y respondiendo a una visién de la rea-
lidad en discurso histérico realizador de los planes divinos de salvacién.
El eje de esa historia es Cristo, raiz tronco y fruto de todo lo existente,
«para qquien y para cuyo servicio esta maquina universal fue criada»
(p. 814); «parto comun y general de todas las cosas», en quien se «reca-
pitula todo lo no criado y criado, lo humano y lo divino, lo natural y lo
gracioso» (p. 413). Esta es la idea que se desarrolla en el primero de los
nombres, en el de «Pimpollo», en el que se manifiestan ya <«los ricos
tesoros de bien que encierra en si su naturaleza humana», sin pasar

23 Fray Luis se mueve ahf en un terreno en el que tienen amplio puesto los
discreteos doctrinales moralizantes, emparentandose su discurso con la literatura
sapiencial. Pero la «sabiduria» no es la profecia, pudiendo pasar aquélla por un
insidioso rival de ésta. Esa insidiosa rivalidad es puesta de relieve por Neher, contra-
poniendo los dos puntos de vista en cuanto a métodos y en cuanto a contenidos;
y ejemplifica los extremos en «el triste didlogo de Job con sus amigos», en el que,
en efecto, ve «un ejemplo de confrontacién entre la profecia y la sabiduria»: los
amigos, intentando «convencer a Job de que todo est4d perfectamente claro», mien-
tras que por su parte Job sigue «escandalizando», dejando atras aquellos argumentos
claros como el agua, para aferrarse al «restos, a aquella «Ultima posibilidad..., en
la que se juega, cara a cara, el destino del hombre delante de Dios» (A. Neher, La
esencia del profetismo, Salamanca 1875, pp. 263-68). Krynen no deja escapar la
oportunidad de dar una lectura sapiencial de la exposicién luisiana al caso, segun
la cual Job es interpretado a la medida de la virtud de un «neo-estoicismo cristianos,
viendo en é! en accion «la fe educadora de la virtud estoica del justo» (Krynen, I. c.,
pp. 470, 473). Por mi parte, lo que veo contrapuesto en el comentario al libro de
Job es, sin duda, doble modelo o paradigma de vida: el «doctrinal-dogmatico», que
reflejarian los amigos del patriarca, y el de éste ultimo, que fray Luis interpreta
en contexto de «profeta-ejemplar-, y donde se deja en suspenso toda doctrina para
poner el énfasis en la «vida-testimonio», quedando si acaso en seg}mdo .luga}' la
profecia-ética, que denuncia contemporizaciones y anuncia ocultos sentidos histéricos.
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a las «obras que en ella y por ella Dios ha obrado y siempre obra en
nosotros» (p. 403).

Dios obra la creacién por un acto de su voluntad para un gran fin,
que es el de comunicarse a si mismo y repartir sus bienes: de natu-
raleza, de gracia y de unién personal. Bienes diferentes, cada uno de
ellos superior al que le precede, con preeminencia del postrero. La
comunicacién que Dios hace mediante la unién personal, si bien cum-
plida en la naturaleza del hombre, abarca a todo lo creado. «Aunque
con sola esta humana naturaleza se haga la unién personal propia-
mente, en cierta manera también, en juntarse Dios con ella, es visto
juntarse con todas las criaturas, por causa de ser el hombre como un
medio entre lo espiritual y lo corporal, que contiene y abraza en si lo
uno y lo otro. Y por ser, como dijeron antiguamente, un menor mundo
o un mundo abreviado» (NC, «Pimpollo», p. 412). Esa uni6n personal
hecha en Cristo es «el fin para que fue fabricada toda la variedad y
belleza del mundo» (p. 412). <Este universo fodo, cuan grande y cuén
hermoso es, lo hizo Dios para fin de hacer Hombre a su Hijo, y para
producir a luz este unico y divino fruto que es Cristo, que con verdad
le podemos llamar el parto comin y general de todas las cosas» (p. 413).
«Fruto para cuya produccién se ordené y fabricé todo el mundo» (p. 415),
encontrando recapitulacién en El.

Algunos de los nombres dados a Cristo hablan de los tesoros que
su naturaleza humana encierra; en otros se echa de ver las obras que
por ella Dios realiza en nosotros. A este segundo respecto sobresale el
nombre «Jestis», el que le conviene a Cristo, «seglin la naturaleza hu-
mana», en propio, siendo el nombre propio de su naturaleza divina el
de «Verbo». Es propio ese nombre por cuanto los demés «se dicen de
él por alguna semejanza que tiene por otras cosas, de las cuales tam-
bién se dicen los mismos nombres». Este nombre propio deja a fray
Luis sumergido en estupor. Al concluir el capitulo «Hijo de Dios», «levan-
tando al cielo los ojos y con un suspiro disimulados: «Al fin, Jesis es
Jesus» (p. 734). Este nombre —«Jesus»— que lo dice todo, dice el todo
de la obra que, por El, Dios hace en los hombres; o, mejor, «nos pone
en los ojos su naturaleza y sus obras» (p. 759).

Aunque no entra en su intenci6én hablar de los nombres que con-
vienen a Cristo por su naturaleza divina, en este caso se detiene en
explicar el significado de «Verbo» a partir de la palabra hebrea bajo
la que Dios revel6 ese nombre a los profetas, que es «Dabar». Sefiala
con minucia lo que en ella se contiene de ser y de virtud, con toda
su riqueza de significados, para concluir que significa «cualquiera cosa
de ser, y por la misma razén el ser mismo y la realidad de las cosas;
y asi Cristo debidamente es llamado por nombre propio Dabar. Porque
es la cosa que mas es de todas las cosas y el ser primero y original,
de donde les mana a las criaturas su ser, su sustancia, su vida, su
obra» (p. 785). Pasa luego a indagar lo que contiene el nombre «Jesus»
el que le conviene en propio «segun la naturaleza humana que tiene».
Advierte en primer lugar que ese nombre en su grafia original, lehosuah,
como hecho de vocales, no admite figura ni diccién, quedando en nom-
bre impronunciado e inefable. En la grafia de «Jests», sin embargo,
«tiene pronunciacioén clara y sonido formado y significacién entendidas.
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De él nos va a hablar, traduciéndole por «salvacién y salud». En este
nombre y en su significado se resume el de todos los demas. «Y asi el
nombre de Jesus estd en todos los nombres que Cristo tiene, porque
todo lo que en ellos hay se endereza y encaming a que Cristo sea per-
fectamente Jestis». Después describe una vez mas el natural del hom-
bre caido: «En el entendimiento tiene oscuridad, y en la voluntad fla-
queza, y en el apetito perversa inclinacién, y en la memoria olvido,
y en los sentidos, en unos engafio y en otros fuego, y en el cuerpo
muerte, y desorden entre todas estas cosas que he dicho, y disen-
siones y guerra, que le hacen ocasionado a cualquier género de enfer-
medad y de mal. Y, lo que peor es, hered6 la culpa de sus padres,
que es enfermedad en muchas maneras, por la fealdad suya que pone
y por la luz y la fuerza de la gracia que quita, y porque nos enemista
con Dios, que es fiero enemigo, y porque nos sujeta al demonio y nos
obliga a penas sin fin. A esta culpa comiun afade cada uno las suyas;
y para ser del todo miserables, como malos enfermos ayudamos el mal,
y nos llamamos la muerte con los excesos que hacemos. Por manera
que nuestro estado, de nuestro nacimiento y por la mala eleccién de
nuestro albedrio, y por las leyes que Dios contra el pecado puso, y por
las muchas cosas que nos convidan siempre a pecar, y por la tirania
cruel y el cetro durisimo que el demonio sobre los pecadores tiene, es
infelicisimo y miserable estado sobre toda manera, por donde quiera
que le miremos. Y nuestra enfermedad no es una enfermedad, sino
una suma sin numero de todo lo que es doloroso y enfermo. El remedio
de todos esos males es Cristo, que nos libra de ellos en las formas que
ayer y hoy se ha dicho en diferentes lugares; y porque es el remedio
de todo ello, por eso es y se llama Jesuis, esto es, salvacion y salud»
(pp. 767-68).

Eso que ha quedado dicho en diferentes lugares de sus platicas
corresponde a lo expuesto en los distintos nombres, en todos los cuales
esta el significado que encierra el de Jesus. Esta en el de «Pimpollo»
«parto comun de las cosas», que «sin duda le parieron para que fuese
su Jestis y su salud». Est4d en el de <«Faces de Dios», porque siendo
nuestra «salud» nos asemejamos a El. En el de «Camino» porque nos
guia. En el de «<Monte» porque es defensa: «y cierto es que no nos fuera
Jesus si no nos fuera guia y defensa». Esta en el «Padre del siglo futu-
ro», engendrados otra vez en Jesus. También es Brazo y Rey de Dios
y Principe de paz: «Brazo», para nuestra libertad; <Rey» y «Principe»,
para nuestro gobierno; y lo uno y lo otro, como se ve, tienen orden
a la salud. Esta en el de «Esposo», «porque no es perfecta la salud
sola y desnuda, si no la acompana el gusto y el deleite». «De arte que,
diciendo que se llama Cristo Jesus, decimos que es Esposo y Rey y
Principe de paz y Brazo y Monte y Padre y Camino y Pimpollo; y es
llamarle, como también la Escritura le llama, Pastor y Oveja, Hostia y
Sacerdote, Leén y Cordero, Vid, Puerta, Médico, Luz, Verdad y Sol de
justicia, y otros nombres asi» (pp. 768-69). En el nombre propio de
«Jesus», esto es «salud», no hay un bien s6lo, «sino una universalidad
de bienes innumerabless (p. 772), «y asi es bien y salud universals
(p. 772), limpiando de culpa, dando libertad, rescatando del infierno,
vistiendo de gracia, comunicando su Espiritu, enviando sobre todos los

18
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hombres su amparo, «y ultimamente resucitando y glorificando los sen-
tidos y el cuerpo» (p. 772). La salud que nos ofrece pone concierto en
el cuerpo y santidad y justicia en el alma. Esto lo hace vivificando desde
el interior, no simplemente aplicando epitimas, fomentos y lavatorios
por fuera. Estas ultimas cosas otros muchos las ensefiaron a los hom-
bres y las practicaron, tasandoles comidas, ordenandoles dietas, propo-
niéndoles ordenanzas para componer sus semblantes o sus movimientos.
«Mas ninguno de ellos puso en nosotros salud pura y verdadera que
sanase lo secreto del hombre» (p. 778).

Me he detenido en la consideracién del primero y del ultimo de los
nombres que componen el tratado porque, a los efectos que aqui inte-
resan, en ellos se resumen los demas. Por lo que hace al nombre «Jests»,
es el propio fray Luis quien nos lo dice.

Lo que aqui interesa subrayar es la centralidad que tiene Cristo en
la concepcién del mundo que se nos propone. Concepcién en la for-
ma de una cosmogénesis, que tiene por fuente vivificadora y por ni-
cleo axial normativo a Cristo. En esa imagen del mundo alienta un
organicismo de resolucién pneumatico-religiosa, que lo abarca todo, refi-
riéndolo a un mismo principium essendi, cognoscendi y operandi. La
cosmogénesis seflalada es en realidad y en su profundo significado una
Cristogénesis 24,

24 La expresién «Cristogénesis», queda autorizada, aunque fray Luis no la emplee,
porque resume lo que él entiende por <el nacer de Cristo en nosotros». Pero entonces
hay que darle una concreciébn que obliga a poner distancia entre su pensamiento
y cualquier especie de gnosticismo. Ante la inmediatez cristica vivificadora de las
almas, el proceso que un Teilhard de Chardin describe como «Cristogénesis» se sume
en lo nebuloso y abstracto. Aqui nos parece asistir a un drama faustico en busca
de una identidad para la que sélo se encuentran legitimaciones ex6genas, que a su
vez se sumen en la nebulosa de materias y tiempos indefinidos, en ese gran magma
maéagico de la evolucién de donde todo ha podido sacarse desde que la ciencia puso
los pies en ella. En fray Luis, el Cristo que nace en nosotros es el Cristo del que
nacemos, con una identidad de principio que tiene teolégicamente asegurada su
legitimidad, perfectamente depurada de contaminaciones no teol6gicas. Nuestro autor
opera aqui con seguros apoyos biblicos, rastreados a lo largo del Antiguo Testamento,
y abiertamente proclamados por san Pablo. De la Exposicién a la Epistola a los
Gdlatas es este pasaje: «Vivo, inquit, iam no ego, sed vivit in me Christus. Non enim
Paulus vivit, quia, quae propriae erant Pauli, malae scilicet cupiditates ipsi a puero
innatae et tanquam iure hereditario a maioribus acceptae, non vivebant in Paulo:
at vivit Christus in illo, quian non solum gratiam illi confert suam, quae est animi
vita, sed semet infundit in ipsum, eum ut agitet, atque moveat sicut anima movet
corpus, quae est christianae pietatis summa perfectio, finisque is, qui nobis in omni
vita propositus esse debet» (Opera, III, p. 271). Con san Agustin, piensa, y en el
mas fuerte sentido de los términos, que «factus est Deus homo ut homo fieret Deuss»;
entendiendo a Cristo como «origo, radix, caputs de la obra de salvacién (San Agustin,
Contra litt. Petiliani, I, 7, 8). El pensamiento de Cristo y la centralidad de su misién
con arreglo a la voluntad de comunicar Dios sus bienes a lo creado, no es algo que
salga ocasionalmente & primer plano en el maestro salmantino: empieza por ser
centro de su piedad, como confiesa en la carcel (Coleccién de documentos inéditos...,
X, pp. 355, 388-87). Alli mismo inicia la redaccién de los Nombres de Cristo. Entre
sus tratados escolares, el De Incarnatione ocupa todo un volumen de sus obras
(Opera, IV). En la mencionada Exposicién a la Epistola a los Gdlatas nos habla de
tener redactado un libro sobre las distintas formas de unién de los fieles con Cristo:
«Quae res a nobis in eo libro, quem inscripsimus de triplici coniunctione fidelium
cum Christo, quemque Deo annuente propediem edituri sumus...» (Opera, III, p. 185).
No se conserva ese escrito, pero no cabe dejar de advertir lo significativo del modo
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Cristocentrismo que es de principio, sustancia de los planes divinos
sobre el mundo, aunque en ¢l no hubiera entrado el pecado. No era
esta. doctrina nueva; pero tampoco la consagrada como versién domi-
nante dentro de la ortodoxia. Fray Luis la afirma de plano, sentando
una ensefianza teologica cuya fecundidad se ha hecho al paso del tiem-
po cada vez méas patente. Tomada de ciertos maestros anteriores, con-
cretamente de Escoto, desde él, fray Luis, apoyada en respaldo biblico,
segin su propia declaracién, se hace opinién comin en Salamanca 25

Entra el pecado en el mundo, y los males y el desbarate. Pero en la
rafz est4 Cristo, llamado a ser parto final de lo creado, salud y salva-
cién universales, documento sustancial del bien divino que el Creador
al hacer las cosas quiso comunicarles. En eso se resume el gran fin
que tuvo Dios en su propésito y libertad al hacerlas. A falta de esta
radicacién de Cristo en el centro de la creacién, puede sobrevenir el
engafio de creer que cualquiera forma de salud cura y vivifica. Siendo
asf que las méas de las veces lo que por tal se tiene es fomentaje exterior
y curamientos de cumplido.

Sabino interviene a esta sazén en el didlogo para hacer notar que
«no hay en esta edad de la Iglesia ensefiamientos de la cualidad que
decis». Marcelo (fray Luis) responde que <halos habido y puédelos haber
cada dia», por lo que juzga el aviso conveniente. Se trata de ensefia-
mientos que pueden contentarse con salvaciones que «embarnizan» por
fuera, pero no «ungen» por dentro. Juliano recuerda a tal propé6sito

de titularse. Aunque su triple explanacién al Cantar documenta suficientemente sobre
cémo Cristo se une a sus fieles y a su Iglesia. Tras repetir una vez mas el lema
paulino, concluye el apartado del que se han tomado las anteriores lineas: <Ergo
honesta opera, gquae homines iusti faciunt, magis Christi sunt, qui in ipsis vivit,
et eos ad operandum impellit, quam ipsorummet, qui operantur. Quod si Christi
ea opera praecipue sunt, proculdubio insaniunt haeretici, dum ea coelesti praemio
digna esse negant» (Ibid., p. 273); conclusién que subraya lo constante de su preocu-
pacién frente a las doctrinas luteranas, as{f como la fundamental distancia en que
se situa con relacién a ellas (Ibid., p. 192).

25 La no novedad de esa doctrina la deja sefialada fray Luis al ocuparse de la
Encarnacién, cuando, en la cuestién III de su tratado al respecto, se pregunta por
«quae fuerit praecipuae et maxima causa, propter quam Deus carnem assumpserit,
ut illa cessante, non fuerit assumpturuss. Especificando la cuestién al indagar: «<ex
his igitur bonis, quae Christus adveniens, attulit mundo, quaerimus: quidnam fuerit
praecipue et maxime intentum a Deo, ita ut causa illius efficiendi potissimum fuerit
factus homo: utrum id fuerit redimere genus humanum a peccato, ita ut si peccatum
non esset, non incarnaretur; vel potius sit gloria animae Christi, et perfectio uni-
versi, et suae bonitatis summa declaratio». No se trata, pues, «de causa finali ulti-
mata; nam certum est, quod illa fuit ipse Deus, et sua gloria» (Opera, IV, pp. 30-31).
Expone las diversas opiniones de los te6logos, entre las cuales la primera es la de
aquellos que sostienen que «etiam si Adam non peccavisset, Deus fieret homo, quo-
niam praecipua causa, quare factus est homo, fuit ipsius operis excellentia atque
praestantia; nam Deum fieri hominem, maius bonum est, et excellentius opus, quam
ex alia parte mundus universus» (Ibid., p. 33). Como partidarios de esa solucion
cuenta a Escoto y Alejandro de Hales, entre los escolasticos; y a Caterino y Naclaudio,
entre los autores de su propio siglo. Después de mencionar las opiniones contrarias,
termina: «Mihi, ex his sententiis semper visa est probabilissima sententia Scoti»,
pasando, tras rebatir a los contrarios, a exponer sus propios argumentos (Ibid.,
p. 34ss.). Entre las doctrinas teolégicas de fray Luis ésta es una de las maés cono-
cidas y puestas de relieve por los investigadores (cf. S. Muiioz Iglesias, Fray Luis d'e
Leén, tedlogo, Madrid 1850; S. Folgado Flérez, Cristocentrismo teolégico de Fr. Luis
de Leé6n, El Escorial 1868).
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a los «falsos profetas». El aviso que juzga conveniente expresar va diri-
gido a aquellos que, «proponiéndose llegar a Jesus», se ven, no obstante,
miserablemente abrazados con Solén o con Pitagoras o, cuando mas,
con Moisés; todos ellos advenedizos, llegados después del reparto de
papeles, alli donde lo tnico que resta por hacer es concertar, con unas
u otras disciplinas, el mas o menos buen final de la comedia o del
drama de la vida («Jesus», pp. 778-80).

Hasta aqui se ha desarrollado en la concepcién religiosa de fray
Luis el aspecto que da hacia una imagen contemplativa del mundo
divino. Paralela a ella, no sin menor fuerza, la imagen operativa. Aquélla
responde a un ahondamiento en el alma hasta alcanzar como centro
a Cristo, alma del alma y plenitud del ser. Esta otra responde a una
apertura al futuro que ha de cubrirse a través de un proceso de reali-
zacién. En relacién con la primera de esas concepciones es con la que
se relaciona aquella «geometria mistica del alma», para la que la figura
de la esfera y el simbolo del centro son paradigmaticos 28, Este punto
de vista viene autorizado por una fuerte tradicién que llega hasta
Pitagoras y sobre todo Platén. Pero ni siquiera entre los griegos se agoté
en eso el negocio del «cuidar del alma», que encuentra la maxima que

26 Sin que, por lo que atafie a fray Luis de Leén, sea inexacto cuanto afirma
Morales Borrero (La geometria mistica del alma en la literatura espafiola del Siglo
de Oro, Madrid 1075, «Fray Luis de Leéns, pp. 165-80), no es eso todo lo que hay
que decir sobre él, ni pienso que lo fundamental, aunque, cuando se empieza por
alinear al autor de los Nombres de Cristo con los ideales del Humanismo y del
Renacimiento, de un modo genérico, subrayando su impregnacién de «clasicismos,
lo que ahi se dice debe ser dicho también. Pero la <geometrias de centros, esferas,
mundos estrellados, noches serenas y paces interiores, nos pone ante una simbo-
logia incapaz de expresar lo més genuino de su concepcién de la realidad, que, si
es «cristocéntrica», corresponde a un cristocentrismo dinamico, cuya resolucién no
es ol orden sino el sentido, ¥y que hay que entender no segiin modelo de imagenes
geométricas, sino histéricas. De ahi que hayamos denominado a ese cristocentrismo
«cristogénesis», traducido en un proceso de divinizacién, no contemplativo-extatico,
sino préactico-escatoloégico. A esta luz leo la mayor parte de la documentacién que
alega el autor indicado, sobre todo en la primera mitad de su estudio. No ha de
identificarse interiorizacién con centracién. El modelo geométrico se corresponde con
una concepcién del alma hecha para el entendimiento, la admiracién y el éxtasis.
No asi para una concepcién del alma resuelta en querer y libertad. Dicho esto, no
cabe duda de que a fray Luis le atraia ese modo clasico de representar el universo
a lo contemplativo, como se echa de ver en el pasaje citado del nombre «Principe
de la paz-, y como, con ecos de aritméticas pitagéricas y astronomias platénicas, se
echa también de ver en algunos de sus mas perfectos poemas. El pasaje obligado
de cita cuando se trata de evidenciar la seduccién que en él ejercia un universo
centrado, todo unidad y orden, es el que se encuentra apenas comenzado el capitulo
primero de los Nombres de Cristo: «Porque se ha de entender que la perfeccion de
todas las cosas, y sefialadamente de aguéllas que son capaces de entendimiento
y razén, consiste en que cada una de ellas tenga en si a todas las otras y en que,
~iendo una, sea todas cuanto le fuere posible; porque en esto se avecina a Dios,
que en si lo contiene todo. Y cuanto més en esto creciere, tanto se allegard més
a El, haciéndosele semejante. La cual semejanza es, si conviene decirlo asi, el pio
general de todas las cosas, y el fin y como el blanco adonde envian sus deseos todas
las criaturas. Consiste, pues, la perfeccién de las cosas en que cada uno de nosotros
iea un mundo perfecto, para que por esta manera, estando todos en mi y yo en
todos los otros, y teniendo yo su ser de todos ellos, y todos y cada uno de ellos
teniendo el ser mio, se abrace y eslabone toda esta maquina del Universo, y se
veduzca a unidad la muchedumbre de sus diferencias..» (NC, cap. I, pp. 392-03).
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resume todas las deméas en el precepto délfico: «conécete a ti mismos.
Los mismos griegos nos han legado otras méaximas de sabudia, entre
las cuales sobresale aquélla de Pindaro, que pide: «llega a ser lo que
eres». La primera de esas dos maximas —intelectualista— venia puesta
bajo la advocacién de Apolo, divinidad sancionadora de la razén y la
medida, el orden y la ley. La segunda es voluntarista. Nietzsche la veia
como expresion del poder de Dioniso, contrapuesto al de Apolo. La alianza
entre esos dos principios no es obvia. Su relacién mas bien parece anti-
tética. Si el camino seguido bajo la inspiracién del primero termina en
la contemplacién, en la mistica; de seguir la inspiracién del segundo, el
camino que habria que seguir seria el de la accién, la voluntad, rom-
piendo con el simbolo del centro y con la identificacién de lo perfecto

en la figura esférica. Fl paradigma seria el de un discurso para des-
arrollarse en el tiempo.

De manera que a la espiritualidad entendida modo geometrico se
contrapondria aquella otra que habria que entender modo historico.
Esta ultima espiritualidad o forma de cuidar del alma —no extrafia al
mundo griego—, tiene su expresién cualificada en la Biblia. Sin que
tampoco aqui falte el correspondiente paradigma de un orden del mun-
do centrado en si mismo, donde nada «nuevo» sobreviene bajo el sol 27,
Si detras de estas dos representaciones de la realidad vemos dos ideales
de vida, podria denominarse al primero «extatico», reservando para el
segundo la calificaciéon de «proféticos 28,

Toca ahora decir unas palabras mas sobre esa segunda cara o aspecto
de la representacién del mundo que refleja el ideal profético.

27 Refiriendo Neher el <espiritus (ruah) y la «palabras (dabar) a la revelacion
como sus dos formas, que nunca es el caso de disociar, sin embargo, sf cabe distin-
guirlas. La primera se relaciona con la «visiébn» y tiene connotaciones estaticas; la
segunda remite al oir, y se resuelve en practica. Al intentar resumir las diferencias
y relacién, concluye: «El universo profético tiene una estructura dialogal; al admitir
la revelacién, los profetas concebian como posible el contacto entre lo divino y lo
humano. Pero ese universo seguia siendo estatico, cuando no era mas que inspirado:
la ruah introducia en el mundo un Dios vivo, pero que no lo modificaba. La palabra
de Dios hacia al universo histérico; el universo dialogado tenia ya una historia. En
el mundo hay una presencia de Dios por medio de la ruah. Pero por medio del dabar
Dios coopera con el hombre. Dios y el hombre se encuentran en alianza» (La esencia
del profetismo, pp. 101-2), Véase también en Ricoeur, la contraposicién e interrela-
ciones existentes en los modos de comprender el «mito addmico», dentro de una «visién
ritual del mundo» (superacién del mal, en el contexto de los mitos de creacién,
por la «victoria final del orden sobre el caoss, en el recuerdo de un arquetipo en
los origenes), o bien dentro de «una visién escatolégica de la historia», en la que
no se «acusa ninguna nostalgia por una edad de oro ya pasada, sino la espera y la
esperanza de una perfeccion inéditas (Ricoeur, Finitud y culpabilidad, pp. 465ss. y
543 ss., p. 589; Eric Voegelin, Order and History, 1, Israel and Revelation, Lousiana
State, University Press, 1076, pp. X-XI, y vols, II-IIl; véase nota 4).

28 En la «lectura sincrénica del Antiguo Testamento que hace Paul Beauchamp,
distingue entre los momentos de 'Ley-Profetas-Sabios”, que corresponden a tres
géneros o escritura del libro de la alianza. <La relacién con el tiempo no es la
misma en la Ley, los Profetas y los Sabios... La Ley pone un antes: toda ley queda
reducida a una era arquetipica y todo arquetipo es el lugar de una ley. El profeta
pone un chora; el sabio, un siempres (Ley-Profetas-Sabios. Lectura sin'crénica de}
Tntiguo Testamento, Madrid 19877, p. 129). A esos tres momentos se afadira la escri-
tura v lectura correspondiente a la Apocaliptica, precipitado literario de los géneros
anteriores, regido por el telos (p. 189).

Universidad Pontificia de Salamanca



278 SATURNINO ALVAREZ TURIENZO

V. —INTERPRETACION PROFETICA
DEL «CANTAR DE LOS CANTARES»

Para ello tomaré como guia su profético modo de interpretar el Cantar
de los Cantares, con especial atencién a su triplex explanatio latina 2.

El Cantar le atrajo entre los libros de la Escritura sobre ningun
otro. En él vefa encerrados, bajo «la corteza de la letras», en la apa-
riencia un poema de amor humano, diversos sentidos hondos y miste-
riosos: «Cosa cierta y sabida es que en estos Cantares; como en persona
de Salomén y de su Esposa, la hija del rey de Egipto, debajo de amo-
rosos requiebros explica el Espiritu Santo la Encarnacién de Cristo y el
entrafiable amor que siempre tuvo a su Iglesia, con otros misterios de
gran secreto y de gran peso» (CC, p. 27). Sélo intenta ahi «declarar la
corteza de la letra asi llanamente, como si en este Libro no hubiera
otro mayor secreto» (p. 27). En efecto, da la traduccién y explica los
pasos que pueden ofrecer mayor dificultad para comprender el texto.
Deja deliberadamente de lado el «sentido espirituals, sobre el amor de
Cristo por la Iglesia. Y s6lo incidentalmente toca en el desarrollo puntos
del «sentido misticos, que se refiere al modo cémo Cristo vivifica al alma
llevandola a la perfeccién y unién con Dios.

El trasfondo de ensefianza que el libro encierra queda, no obstante,
indicado. Cuando escriba sus obras mayores, los Nombres de Cristo y el
comentario latino, esa ensefianza aparecerd expuesta en toda su am-
plitud.

Un resumen del «sentido espiritual» se contiene en el nombre «Es-
poso», al hablar de las edades de la Iglesia: de naturaleza, de ley y de
gracia, y de la accién de Cristo, su «trato amoroso y dulce» con ella
en cada una de esas edades, <hasta que llegue el dichoso dia del ma-
trimonio, que sera el dia cuando se cerraren los sigloss. Hace corres-
ponder rigurosamente el desarrollo del poema con cada una de las
formas de actuar Cristo en la Iglesia y con los grados de crecimiento
que ésta va teniendo.

«Digo que es una imagen compuesta por la mano de Dios, en que se nos
muestra por sefiales y semejanzas visibles y muy familiares al hombre, las
dulzuras que entre estos dos esposos pasan, y las diferencias de ellas conforme
a los tres estados y edades diferentes que he dicho. Porque en la primera parte
del Libro, que es hasta cuasi la mitad del segundo capitulo, dice Dios lo que
hace significacién de las condiciones de esta su Esposa en aquel su estado
primero de naturaleza, y la manera de los amores que le hizo entonces el
Esposo. Y desde aquel lugar, que es donde se dice en el segundo capitulo:
"Véis, mi Amado me habla y dice: levidntate y apresarate y ven'; hasta el
capfitulo quinto, adonde torna a decir: "Yo duermo y mi corazén vela”, se
pone lo gque perienece a la edad de la ley. Mas desde alli hasta el fin, todo
cuanto entre aquestos dos se platica es imagen de las dulzuras de amor que
hace Cristo a su Esposa en aqueste postrero estado de gracias (NC, «Esposo»,
pp. 657-58).

20 In Canticum Canticorum triplex explanatio. La obra fue publicada por el
propio fray Luis, incluida en la edicién de Salamanca (Opera, II, 1892); se cita por
esta reimpresién.
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Todo esto, como el contenido mismo del Cantar, pareceria decir
relacién a una doctrina en la que, mas que un pensamiento sobre la
realidad, se descubren los caminos de Dios santificando las almas y
comunicando vida sobrenatural a la Iglesia. Pero esta doctrina se des-
arrolla en el marco de una visién general de la historia, interpretada
como discurso unitario de sentido; es decir, como una teologia de la
historia. Tan importante es este punto, que a su luz se iluminan los
acontecimientos particulares y en él cobran una segunda y mas honda
significacién. Tan por lo serio se toma fray Luis esta idea de la unidad
oculta descrita por el discurso histérico, cuya clave interpretativa se
tiene en la revelacién, que ello permite a su mirada profética descifrar
en su verdad los secretos del pasado y adelantarse a escrutar los gran-
des acontecimientos del futuro. Es precisamente ese poema, el menos
informativo aparentemente de verdad alguna, el que una y otra vez le
atrae para descifrar desde él los escondidos secretos de este mundo
y, sobre todo, el misterio de ese revuelto negocio que es el de la exis-
tencia y destino humanos 3,

Donde esta cuestién se trata en toda su amplitud es en el comen-
tario latino: In Canticum Canticorum triplex explanatio. En él se reco-
gen interesantes apuntes autobiograficos, se pone a prueba su forma-
cidn filolégica, se deja constancia de su erudicién histérica...; pero sobre
todo aparece el hombre de espiritu cuyo interés se centra en poner de
manifiesto los progresos de las almas y de la Iglesia en los distintos
actos del respectivo drama divinizador 3. No es de este lugar detenerse
en esa cuestiéon. Quiero seflalar sélo unos puntos que arrojan luz sobre
su concepcién de la realidad. 1) La descripcién de la miseria de estos
tiempos intermedios. 2) Cémo, sin embargo, en ellos trabaja de conti-
nuo la mano de Dios para salvarlos. 3) Cémo la accién salvadora corre
paralela en cada una de las almas de los hombres y en la comunidad
de la Iglesia. 4) Como el eje de esa salvacién es Cristo. 5) La visién de
conjunto se resuelve en una teologia de la historia.

En la declaracién de todos estos puntos, como en la exposicién de
la doctrina que el libro contiene, ha de tenerse presente el método her-
menéutico empleado por el autor, que, tras la corteza de la letra o el

30 Importa tener presente la densidad de significacién que fray Luis atribuye
a la Escritura, en la que, en forma velada y seminalmente, ve encerrados todos los
secretos del universo, no sélo los que conciernen & la historia humana y a los
designios salvificos de Dios, sino también lo que toca a la filosofia natural. Entiende
pues la Biblia como el libro de los libros, cuyo estudio en forma alguna se detiene
en los limites de la gramaética o en el dicho explicito de la letra, sino que invita a
continuo ahondamiento, convencido de que en ella, dicha de una otra forma, se
encuentra toda la verdad. Exagerada presuncién, en virtud de la cual el expositor
se cree autorizado para penetrar en los secretos de la creacién, particularmente los
de la historia, ofreciendo audaces interpretaciones. «...Itaque, diurnus solis et annuus
cursus, hic a Salomone apte descriptus, suis quisque illustratur notis signis. Ex quo
intelligimus Sacras Litteras, non solum moralis ac supernaturalis doctrinae scientiam
includere, sed etiam continere semina, cum naturalis philosophiae, tum reliquarum
artium atque scientiarum. Sed, quod ad mores formandos pertineat, ex iis, quae
dicta sunt, hoc certe colligitur» (Un Ecclesiastem Expositio, Opera, 1, pp. 294-95).

31 Cf. Cris6gono de Jests, 'El misticismo de fray Luis de Leén’..., pp. 35-52;
S. Alvarez Turienzo, 'Fray Luis de Le6n y la historia’, en Estudio Agustiniano, XII
(1977) pp. 676-86.
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significado patente, busca el sentido latente, aquella occulta o interior
intelligentia, que ensefla a descubrir lo que tras la superficial lectura
hay en lo profundo de ordenamiento de costumbres y profecfa de mis-
terios, de sentido mistico y de sentido espiritual (Opera, II, pp. 18, 103-5).
Contra las objeciones movidas por algunos, tocantes a la distancia que
hay entre la literalidad cruda de algunas de las expresiones del poema
y el significado espiritual que se les atribuye, fray Luis se despacha,
como buen conocedor de los restantes libros biblicos, asi como de los
poetas profanos, con expedita y desenfadada argumentacién %2, monte-
niendo en pie su tesis central, de que bajo la literalidad de unos amores
humanos, lo que se esconde es la unién de Cristo con las almas y con
la Iglesia. En paralelo con el resumen que ofrece en el nombre «Esposo»
(pp. 658-685) 33, Confirmando lo que habia escrito en la exposicién cas-
tellana al Cantar: que por méas que, en la expresién literal suene este
canto en muchas ocasiones ajeno a los usos y estilo hoy corrientes,
y en algun caso hasta como contrario a la intencién que tras esa lite-
ralidad se encubre, no obstante, tiene por cierto que todo él es espi-
ritual, y que <los miembros hermosos de la esposa» que en él se leen
corresponden a virtudes «que hay en los hombres justos, explicadas
con nombres de miembros y partes corporaless; y aunque la compa-
raciéon «desdiga de aquello de quien se hace al parecer, dice bien y
cuadra mucho con la hermosa parte del &nimo que debajo de aquellas
palabras se significas (CC, p. 85).

32 Ver, entre otros pasajes, Opera, II, pp. 83-89, 107-11, 144-47.

33 «Sed utrum hic singulorum tantum, an communiter omnium bonorum ratio
explicetur, id est, utrum, in hoc Carmine declaretur amor Dei erga singulos bonos,
an potius erga ipsum coetum, et conventum bonorum, quae graeco vocabulo Ecclesia
dicitur, in eo non omnes consentiunt, quamquam mea quidem sententia cur dissen-
tiant causa nulla est: cum utrumque non solum verum sit, sed necesse sit esse. Nam
et ratio totius semper ex partibus existit: et in natura ipsa qualis est descriptio
universi, talis et ratio singularem eius partium, proportione tamen culusque partis.
Quare fateamur in his personis non Ecclesiae modo, sed cuiuslibet etiam pii, ac
fidelis hominis imaginem inesse, et posse hoc divinum carmen apte referri ad
utrumque genus. Id quod priscis, et nobilibus scriptoribus placuisse video, quorum
vestigiis libenter insisto» (Opera, II, p. 40; cf. pp. 82, 85). «Dum omnes huius Carmi-
nis partes considero, et cura adhibita alias cum aliis confero, mihi videor videre
elucentem in eo duarum maximarum rerum duas imagines. Unam amoris eius, quo
Ecclesia ab exordio usque ad finem mundi Deum amat, amaturaque est. Alteram
eius charitatis, quam Deus per omne id tempus exhibuit, estque exhibiturus Eccle-
siae. Quare iudico omnium qui unquam fuerunt futurive sunt bonorum, ac fidelium
hominum rationes, quod pertinet ad pietatem eorum erga Christum, et ad gradum
quem in virtute tenuerunt, tradi in hoc Carmine, hoc est, censeo in hoc libro expli-
cari, quo pacto se Christus erga suam Ecclesiam gerat, ab eo tempore, quando illa
in terris primum esse coepit, et eam sibi desponsavit ipse, ad id usque tempus,
quando eamdem in coelum sublatam accipiet uxorem. Itaque totam Ecclesiae mili-
tantis historiam, quod ad mutuum inter ipsam atque Christum amorem attinet, his
contineri et explicari scriptis existimo ac pro certo habeo. Quod ut sine errore et
confusione cernatur animadvertere oportet, Ecclesiae aetatem atque durationem in
tria esse tempora dividendam: unum naturae, alterum legis, tertium Evangelii atque
gratiaes (Ibid., p. 118). «Huius igitur totius rationis, atque progressus imago, in
hoc libro mirifice descripta extat. Unde et ipse liber, ut supra diximus, in tres partes
dividitur: in quarum prima Ecclesiae in naturali lege constitutae ratio continetur,
in secunda legitimus eius status declaratur, tertia tota pertinet ad tempora gratiae.
Explicantur itaque tribus libri partibus, tres astates Ecclesiaes (Ibid., p. 117; cf.
p. 31588.).
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Con esto, vamos brevemente a ver ¢émo se explica fray Luis sobre
los puntos indicados.

1. El primero de ellos, la descripcién de los tiempos presentes del
alma y de la Iglesia.

a) En cuanto al alma, tras enumerar sus partes —vegetativa, sensi-
tiva, intelectiva—, viendo cada una de ellas ornada a natura con la
aptitud para conseguir su bien conveniente y segtin su respectiva razén,
e instrumentadas para alcanzarlo, pudiendo excluir lo perjudicial y es-
coger lo util, cada una de esas partes con inclinaciones diversas y ejer-
cicios también variados, indica c6mo en el hombre se encuentran par-
ticularmente ordenadas bajo la tutela de la mente. sirviendo a la razon.
Y fue un tiempo en que las cosas ocurrian asi. Pero el demonio, ene-
migo del género humano, se interpuso por medio, y fraudulentamente
indujo al hombre a comer del fruto prohibido. De donde resulté que
el anterior concierto de facultades quedé turbado, y del felicisimo estado
primero vino el hombre al sumo de toda miseria. Esta condicién de la
naturaleza, emponzofiada en los origenes, en Adan, nascendi lege in om-
nem eius posteritatem (est) derivata (pp. 64-88). Segun lacénicamente
sentencia en un pasaje de los Nombres que ya conocemos: como efecto
del pecado «qued6 extrafiamente dificultoso y revuelto todo este negocio
del hombre» (p. 485).

b} Por lo que toca a Iglesia, baste citar un testimonio, siendo cho-
cante el sitio en que el texto se encuentra; porque es aguél del final
de la Exposicion, cuando ya parece que sélo resta disponerse a esperar
el «postrero advenimiento de Cristo», sefialada su pedagogia salvadora
de la comunidad de los fieles a través de las edades. Las dos ultimas
paginas del Cantar, en efecto, pintan la miseria de la republica cristiana
en los tiempos en que vive, eliminada la piedad, borrada la disciplina
antiquo more, no s6lo asediada la Iglesia de vicios, sino invadida por
ellos y convertida en morada y domicilio de los mismos... Hasta el punto
de que, perdida toda esperanza humana de ir a mejor, fere nulla nobis
reliqua sit spes praeter eam, quae posita est in Christi adventu 3.

c) En la «Dedicatoria a los Nombres de Cristo», sale repetidamente
de su pluma esa misma preocupacion, ante las «calamidades de nuestro
tiempo» (p. 379); ante la «condicién triste de nuestros siglos» (p. 380),
viendo al «pueblo cristiano decayendo de su primera virtud» (p. 381).
Hasta <los que tienen de oficio la guarda y la vela y el celo del bien
publico, y en quien de razén habia de tener todo amparo la virtud, esos
por la mayor parte la persiguen y maltratan» (CC, p. 113).

d) No cabe pasar por alto el tono lagubre de los colores con los que
fray Luis pinta estos tiempos intermedios, que directamente reflejan
los que le toca vivir. Lo que no impide, sin embargo, que su visiéon de
fondo sea luminosa. Entiendo que el asentimiento que presta al parecer
de Horacio de que <«la edad de los padres es peor que la de los abuelos»
no es tan restringido como Bell piensa %, aunque la motivacion de ese

34 Opera, 11, p. 461; lbid., pp. 208-8.
35 Aubrey F. G. Bell, Luis de Leén. Un estudio del Renacimiento espafiol (Barce-
lona 1927) p. 285.
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parecer fuera en él muy distinta de la horaciana. Por arte del hombre
ha venido a ser el mundo, desde su condicién natural de origen bueno,
otro en el que ha tomado asiento el mal; aunque puede tornarse de
nuevo en bien tomando cuenta en ello el arte de Dios. Fray Luis se ve
inclinado a acentuar la labilidad e inconsistencia de la criatura, y &
colorear de negro la historia dejada en manos de los hombres. Pareceria
que de esta manera estaria credndose dificultades a si mismo, a su
esperanzada y gloriosa concepcién de los destinos de la humanidad. En
realidad lo gue hace es distinguir claramente el principio sélido en el
que tiene el hombre asiento, de donde le viene el ser y la vida, de todos
los afiadidos puestos de su cosecha, que pueden engendrar en él sufi-
ciencia, y, haciéndole olvidar su origen, le llevarian a nutrirse del vacio
y a alimentarse de ilusiones. En otros términos: lo que est&4 haciendo
es desenmascarar apariencias para tocar la sustancia. Sin que por eso deje
de advertir la contradiccién aparente en que se mete. Pero est4 muy bien
instruido sobre cémo ha de resolverse.

«Porque se contradecian y como hacian guerra entre si dos decretos y sen-
tencias divinas, y no parecia que se podia dar corte ni tomar medio alguno
que bueno fuese. Porque por una parte habia decretado Dios de ensalzar al
hombre sobre fodas las cosas, y por otra parte habia firmado que, si pecase,
le quitaria la vida del alma y del cuerpo; y habia pecado. Y asi, si cumplia
Dios el decreto primero, no cumplia con el segundo; y al revés, cumpliendo el
segundo dicho, el primero se deshacia y borraba; y juntamente con esto no
podia Dios, asi en lo uno como en lo otro, no cumplir su palabra; porque no es
mudable Dios en lo que una vez dice, ni puede nadie poner estorbo a lo que
El ordena que sea. Y cumplirlo en ambas cosas parecia imposible; porque si
& alguno se ofrece que fuera bueno criar Dios otros hombres no descendientes
de aquél primero, y cumplir con éstos la ordenacién de su gracia, y la sentencia
de su justicia ejecutarla en los otros, Dios los pudiera hacer muy bien sin ningu-
na duda: per otodavia quedaba falta y como menor la verdad de la promesa
primera; porque la gracia de ella no se prometia a cualesquiera, sino a aquellos
hombres que criaba Dios en Adén, esto es, a los que de él descendiesen. Por lo
cual, en esto que no parecia haber medio, el saber no comprensible de Dios lo
hall6, y dio salida a lo que por todas partes estaba con dificultades cerrado.
Y el medio y la salida fue, no criar otro nuevo linaje de hombres, sino dar
orden cémo aquellos mismos ya criados, y por orden de descendencia nacidos,
naciesen de nuevo otra vez, y para que ellos mismos y unos mismos, segin el
primer nacimiento muriesen, y viviesen segin el segundo; y en lo uno ejecu-
tase Dios la pena ordenada, y la gracia y la grandeza prometida cumpliese
Dios en lo otro; y as{ quedase en todo verdadero y glorioso» (NC, «Padre del
s. futuro», pp. 485-86). )

2. De ahi su pensamiento sobre el punto segundo: cémo pone Dios
su arte y su mano en la obra de la salvacién del hombre. La obra de
la redencién es divina por libre decreto suyo, y no nacida de Dios mis-
mo como «por alguna natural consecuencias. El ser y destino del hom-
bre, también en cuanto renacido por la gracia y por ella vivificado, es
extradéico. El pecado le volvié contra Dios, al morir en él la cualidad
divina de la gracia en que le cre6. De modo que, después de pecar, el
hombre quedé desgraciado, muerto para la vida divina o divinizante
de la gracia. El decreto redentor, con el re-nacimiento que comporta, le
vuelve a la vida en Dios, al serle infundida el alma del alma que es la
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gracia. Renacimiento que no envuelve ninguna procedencia natural de
Dios. Sin embargo, le pone en camino de deificacién, hasta figurarle
como otro Dios. El Cantar cuenta al pormenor y por todos sus pasos
la obra del arte divino llevando a las almas y a la Iglesia desde la
debilidad de las fuerzas de la gracia de la infancia o primera edad
hasta la madurez de la vida perfecta. El camino asi recorrido sigue los
pasos que tienen su ejemplo en los de Israel, su pueblo, sacado de la
esclavitud, peregrino y entre pruebas por el desierto, asistido del apoyo
divino, ofreciéndole su alianza, y prometiéndole la patria. Este arte sal-
vador se identifica con una marcha liberadora. Como éxodo abierto a
la promesa del reino (Opera, II, pp. 174-76, 182-183, 447, 460). El justo
que ha alcanzado el mas alto y subido grado de amor a Dios y Wive Jla
unién con El, lleno de santa libertad, de nada se recata, <hace ley por
si sobre todos», en «libertad desembarazada» (CC, p. 158).

3. En el tercer punto nos hace ver las simetrias y correspondencias
en todo lo creado y recreado.

a) En el Cantar de Salomén ve la expresiéon mas acendrada de la
poesia que, cifrada en «imitar a la naturaleza» y en ser como su i«pin-
tura en palabras», tal ha de ser que debiera «expresarse por ella la
naturaleza misma, si le fuera dado hacerlo». El asunto tocado realiza
a la perfeccién, segun fray Luis, ese ideal, de forma que nada de lo
significativo de dicho asunto se le escap6é al autor, y lo significé con
6ptima eficacia. De modo que, en este argumento de amor, Salomén
supera a cualquier poeta de cualquier lengua y nacién en términos que
con él comparados se quedan en palida sombra (Opera, II, pp. 144-45).

b) Sobre ese argumento amoroso se teje su triple comentario: en su
realismo literal, en su significado mistico, en su trascendencia espiri-
tual. Abarcando asi los grandes intereses y todo el negocio de la vida
del hombre en sus aspectos natural y sobrenatural, asentados sobre
el amor y conducidos por su fuerza transformadora. Esos planos del
libro le sirven de hilo conductor para llevarle de lo exterior a lo inte-
rior, y de lo interior a Dios (Ibid., p. 57).

¢} Todo el poema, con cada una de sus partes, puede ser referido a
los progresos del alma en el amor, asi como a los de la Iglesia; con sus
respectivos grados y edades de perfeccién. Sin que unas partes con-
vengan & un propésito y otras al otro (Ibid., pp. 39-41, 44).

d) En cada uno de esos grados y edades se repiten los mismos fené-
menos de la vida espiritual, tanto pruebas como favores divinos; aunque
varien en cada caso y situaciéon de cualidad (Ibid., p. 44).

e) La biografia del alma es el reflejo en miniatura de lo que en
grande es la historia humana, corriendo paralelas la vida interior de
cada hombre justo con la vida de la comunidad cristiana que tiene por
sujeto y protagonista a la Iglesia (Ibid., pp. 15-17, 116) 3.

4. En cuarto lugar, el eje salvador en uno y otro caso es Cristo. Toda
la obra de Dios, al crear el mundo, se ordena en torno a la Encarnacioén.
Cuando Dios se hace hombre, «contrae una alianza conyugal con el

36 Véanse textos de nota 33; NC, «Hijo de Dios», pp. 721-23; «Esposo», pp. 657-65.
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hombre, que ningun tiempo disolvera». Alianza decretada antes de todos
los tiempos. Alia certe omnia, quaecumque Deus operatus est, huius rei
efficiendae, et ad exitum perducendae causa operatus est (Opera, 1I,
pp. 213-14). Fray Luis va esclareciendo, al hilo de la exposicién, las trazas
que tiene Dios y los pasos que sigue sacando al alma y a su pueblo
de la esclavitud, real en los egipcios para el pueblo de Israel, y figurada
para todo cristiano y para la Iglesia en las pruebas por las que tiene
que cruzar; guiandolos por el desierto; bajo su ayuda, proteccién, auxi-
lio, consuelo (Opera, 11, pp. 175-76, 178 ss., 216 88.) 37. Lo que en todo ese
drama (II, p. 115) est4 en cuestion es disponer el camino del «adveni-
miento de Cristo», hasta que se consume la purificaciéon de los suyos,
se conviertan los judios, alcance la fuerza salvadora de su gracia a todos
los hombres, y no quede otra cosa sino esperar «su postrer advenimiento»
(Opera, 11, pp. 440, 453, 457).

En otro lugar de estas paginas nos extendemos maés sobre el cristo-
centrismo y la cristogénesis de la visién de fray Luis: sobre «nuestro
nacer de Cristo» y «el nacer de Cristo en nosotros», como la suma de
los secretos y misterios de Dios revelados a los hombres; y como razén
de ser y recapitulacién de todas las cosas.

Reacio como era fray Luis a escribir v a dar al publico sus escritos,
la razén que ultimamente le decide nos la expresa él mismo: «escribir
alguna cosa que fuese util al pueblo de Cristo». Lo que hace verdad
toda su «filosofia de la vida»: <«La propia y verdadera sabiduria del
hombre es saber mucho de Cristo» (NC, «Dedicatoria», p. 385).

5.—Finalmente, quinto: su vision de conjunto se resuelve en una
teologia mistica y una teologia de la historia.

a) La simetria que fray Luis advierte entre todos los grados de la
creacion, y que se extiende a la recreacién en la gracia y unién perso-
nal con Cristo, no se resuelve en una visién estatica. Se entiende, por
el contrario, como proceso de maduracion, del que empieza siendo un
ejemplo el desarrollo organico y el crecimiento de la virtud del alma
por el ejercicio de sus potencias. Si bien nuestra alma, al nacer en el
cuerpo, «nace toda», mas no de modo que «ejercite luego toda su efica-
cia y su vida», asi ocurre con el nacimiento de Cristo en ella, que
«gunque pone en nosotros todo su espiritu cuando nace, no ejercita luego
en nosotros toda su vida, sino conforme a como, movidos de El, le se-
guimos y nos apuramos de nosotros mismos, asi va El en su :vivir con-
tinuamente subiendo», haciendo pasar al alma desde principiante a apro-
vechade y a perfecta. Esos grados por los que pasa el alma los hace
corresponder con los de ley, de gracia y de gloria. Como resultado de ese
crecimiento es el acabar de nacer y crecer Cristo en los suyos» («Hijo
de Dios», pp. 720-21, 731).

b) Esto que pasa en el alma ocurre también en la Iglesia. En uno
y otro caso «reposa en nuestra alma [y en la Iglesial todo el espiritu
de Cristo desde el primer punto que nace en ella, Imasl no por eso obra
luego en ella todo lo que es y lo que puede, sino primero como nifio, y

37 La solicitud de Cristo por sus fieles y por la Iglesia es tratada particular-
mente en la declaracién del nombre «Pastor» (NC, p. 447 ss.); asi como en el de
«Principe de la paz» (p. 587 ss.).
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luego como maés crecido, y después como valiente y perfecto». Teniendo
en cuenta que, aunque «el vivir y el obrar que tiene en nuestra alma
Cristo [como también en la Iglesial, cuando llega a ser en ella varén
perfecto, no es igual en grandeza al vivir y al obrar que tiene en si,
pero es del mismo metal y linaje» (p. 720). También, en efecto, a la
Iglesia, como Esposa suya, Cristo «le ha ido criando y acariciando con-
forme a sus edades, y diferentemente segun sus diferencias de tiempos;
primero como a una nifia, y después como a algo mayor, v ahora la
trata como a docelleja ya bien entendida y crecida y cuasi ya casaderas.
A esas tres edades o tiempos los llama: «el primero... de naturaleza, y el
segundo de ley, y el tercero y postrero de gracia» («Esposo», p. 657).
Aplica este proceso de crecimiento a la Iglesia, que ve en desarrollo desde
los origenes de la humanidad, manifestandose primero débil, sojuzgada
y como en destierro, aunque no por eso desasistida; mas tarde represen-
tada en un solo pueblo, y al fin, «cubierto» Cristo de nuestra carne,
«extendida por todas las naciones del mundo». Desarrolla esta visién esca-
tolégica de la Iglesia en un apartado del nombre «Esposo», en el que se
recoge lo esencial sobre el contenido espiritual del Cantar de los Can-
tares, que brevemente comenta. Al final de ese comentario se abre el
tiempo de la venida del Esposo a las bodas y el anuncio del «dia a quien
nunca sucede noche» (pp. 656-65).

Dentro de ese marco expone su pensamiento, que, en efecto, se re-
suelve en una teologia mistica y teologia de la historia. En él se con-
firma la misién de Cristo como principio, centro, eje y resumen de todo
lo creado: lugar de identificacién de la sustancia de la realidad, legi-
timacién de su origen y justificacién de lo que en el mundo hay de
bien, virtud y justicia. Por ello, el tribunal ante el que se sustanciara
el juicio de la historia (Un Canticum..., p. 459).

También aqui observamos cémo fray Luis vibra al unisono con la
actitud contemplativa, sin salirse para ello de estimulos recibidos de
la Escritura, como cuando traduce y comenta el Salmo 103. Contiene su
traduccién estrofas tersas que recogen en forma feliz la eficacia expre-
siva del original. El original es un canto a la creacién, asentada sobre
los cimientos seguros puestos por el Creador, donde cada cosa tiene su
puesto y ninguna rebasa sus limites, «calles» o <«linderos». El poema es
un himno al orden del universo, que canta la gloria de Dios. Con 6l se
cierra el capitulo «Padre del siglo futuros:

«Encima de los cielos desplegados

al agua diste asiento;

las nubes son tu carro, tus alados
caballos son el viento.

.las. tferfas sbbre asientos duraderos
mantienes de contino.

.Cuan flot;leé son tixs hechos, y cuan llenos
de tu Sabiduria!

.Ma.,s .tofnaré; tu soplo y, renovado,
repararas el mundo.

Sera sin fin tu gloria...» (pp. 515-17).
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Por otra parte, se fija en el Salmo 44, incluyendo su traduccién al
final del nombre «Esposo». Salmo lleno de sentido mesianico:

«Un rico y soberano pensamiento
me bulle dentro el pecho...

Y durara, Seiior, tu trono erguido

por més de mil edades,

y de tu reino el cetro, esclarecido,
cercado de igualdades.

Prosigues con amor lo justo y bueno...
Mi canto por los siglos extendido,

tu nombre iré ensalzando.

Celebraran tu gloria eternamente
toda nacién y gente» (pp. 685-67).

¢) No entiende fray Luis, sin embargo, que el drama de la vida en
las almas o en la Iglesia discurra sereno y sin borrascas. El ejemplo
de Job prueba las tentaciones por las que tiene que pasar el varén
justo. So capa de virtud triunfan muy variadas formas de falsificaciones
de la misma. Dentro de la Iglesia encuentra la paja mezclada con el
grano. Trabajan adversarios ocultos, o que con disimulo actian contra
ella. Los mismos que estan llamados a ser sus guias, por comodidad,
por ignorancia o por cobardia, adbican de su ministerio. Naciones nue-
vas quedan abiertas a la extensién del Evangelio. Fray Luis lamenta
los usos con que en su tiempo se llevaba a las gentes a celebrar la
gloria de Dios, con estruendo de armas —ferro atque vi—, con olvido
de la forma como en su origen se propagoé el evangelio: sponte et summa
alacritate (In Canticum..., Opera, 11, pp. 452-53, 318-19). Registra de nue-
vo la decadencia de la fe y de la virtud en las naciones cristianas.
Y piensa en la profética significacién del pueblo hebreo, que, siendo é1
primeramente escogido como suyo por Dios, fue abandonado, pasandose
el cetro del reino de la gracia a las gentes. Otros pueblos pueden recibir
la nueva evangélica cuando sus tradicionales sostenedores parecen ultra-
jarla. Ya san Agustin habia considerado proféticamente esta eventua-
lidad, ante la suerte calamitosa de su tiempo (Ubid., pp. 208-9).

d) Ello no impedira el triunfo final de la Iglesia, tal y como lo ve
alegéricamente presagiado en el Cantar, y como su declaracién va po-
niéndolo de manifiesto. Su confianza estd puesta en una quarta aetas
Ecclesiae, eaque cum Ecclesiae, tum mundi aetas ultima, in qua studiis
hominum ad virtutis cultum conversis, et moribus eorum reformatis in
melius, Deo praecipue copiose et mirabiliter spiritus sui dona fidelibus
impertiente, prima illa et vetus charitas atque iustitia, omnium virtutum
choro commitata, in antiquum, et vere avitum Ecclesiae solum, tanquam
postliminio revertetur. Nam quin ita futurum, atque eventurum sit ulti-
mo Ecclesiae tempore, dubitare nemo potest, qui modo, aut rationibus
momenta, aut sanctorum patrum authoritates, aut certe sacrorum vati-
cinia Prophetarum et Apostolorum, rite expendere, et considerare vo-
luerit (Ibid., p. 319).

De camino, describe una vez mas el estado actual de la Iglesia como
resultado de un proceso en deterioro, figurado en la estatua de la pro-
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fecia de Daniel: deterioro desde una primera edad dorada, pasando a
una segunda de marfil, y de ahi a otra tercera de marmol y atn de
piedra (pp. 315-19).

e) De nuevo se percibe ahi la doble 6ptica empleada por fray Luis
en la interpretacion del sucederse de los tiempos. Por un lado, se ve
seducido por la arquetipica perfeccién de unos origenes, a los que vuelve
la mirada, recuperandose de su «olvido». Pero no puede renunciar a ver
la perfeccién consumada en los fines. Sensible, por otra parte, al des-
concierto de los periodos intermedios, es como si le costase establecer
una linea de continuidad entre lo modélico arqueolégico y el cumpli-
miento escatolégico. Como balance de conjunto es claro, no obstante,
que tanto la vida del alma como la de la Iglesia es vista por él siguiendo
un discurso de crecimiento continuo de orientacién escatolégica y en
actitud de profeta ético-redencionista.

V1—-LO QUE LE VIENE LEGADO Y LA DIFERENCIA

Se habra observado céomo en el pensamiento de fray Luis se da el
discurso que sigue la inspiracién del profeta ejemplar con el que res-
ponde al que anuncia misterios.

El centro de su visién es en todo caso Cristo. A la vez, raiz y fruto,
espejo de las perfecciones divinas, vida del alma y de la Iglesia, su
guia, pastor y ejemplo, su salvacién, su fuerza, su gobierno, su paz, su
gozo... Centro de lo creado y vector axial de la historia, recapitulacién
del universo, fruto del mundo, la verdadera sustancia inocente del ser
y del devenir. Todo lo animado por él es santo y lo Unico digno de
comparecer ante Dios. Sélo lo vivificado por él merece el nombre de
vida, en la virtud de su gracia, en la promesa de su gloria y, resumen
de todo, en la unién personal con él. Cuanto se aparta de ese centro’
y eje, con apariencias de salud, es enfermedad; con presuncién de doc-
trina, es engafio; con aparato de gobierno, es tirania; con promesa de
salvacién, es ruina. El designio providencial se sirve no obstante de
todo ello para que los planes divinos se cumplan. A la luz de ese designio
es como dicen su verdad todas las cosas y acontecimientos.

La instancia de Cristo le sirve de hilo conductor para hacer constante
critica del mundo, de sus seducciones y apariencias, de sus desconcier-
tos. Su mirada s6lo ve inocencia y reposo en los origenes puros de la
naturaleza, salida buena de la mano creadora, o en los designios sal-
vadores que se cumplen en la nueva creacién por la gracia personificada
en Cristo, con quien el mundo todo se une, al unirse él con la naturaleza
humana, «mundo abreviado».

De ahi la complejidad del pensamiento luisiano. En su cristocentris-
mo se refleja, como se ha hecho observar %, de un lado, una metafisica
del orden, de tradicién platénica, viendo el universo como expresién del
principio bonum est diffusivum sui. Recoge, a este respecto, uno de los

38 Enrique Rivera de Ventosa, 'El primado de Cristo en Duns Escoto y fray Luis
de Le6n’, en Estudios sobre fray Luis de Leén (Religion y Cultura, XXII, 1976)
pp. 488-501.
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hilos de la tradicién agustiniana que en la edad media se expresa en
san Buenaventura. De otra parte se reflejaria una metafisica de la liber-
tad, de tradicién biblico-profética, entendiendo entonces el mundo como
historia, viéndole obediente a los consejos o designios de una voluntad.
Aparece aqui otro de los aspectos de la tradicién agustiniana, que en
la edad media estaria representada en Escoto. Con éste coincide, como
también se ha sefialado repetidas veces, en la tesis de ver en Cristo el
centro de la creacién, su bien maximo y la razén del ser y del sentido
de toda la fabrica de este mundo. De modo que la encarnacién no estaria
supeditada a la circunstancia del pecado en los origenes, sino que habria
entrado en los planes de la creacién como razén absoluta de la misma.
Fray Luis, como Escoto, encontrara impropio que res omnium praestan-
tissima, facta fuerit occasionaliter 3. Pero en su concepcién se suman
elementos que no aparecen en la tesis escotista, en concreto aquéllos
que procedfan de la metafisica del orden, hacia la que se veia atraido
por su sensibilidad poética y por su genio impregnado de los intereses
renacentistas, emanados del redescubrimiento de la naturaleza, su armo-
nia y virtualidad, asi como por el énfasis afirmativo de lo creado dentro
de la dependencia creatural, y de la dignidad y la potencia el hombre,
dentro de la labilidad de su albedrio. Ello le conduce a ver en Cristo el
centro en torno al cual se abraza y eslabona «toda esta méaquina del
universo y se reduce a unidad la muchedumbre de sus diferencias»;
como también encuentra en él expresién en todo su esplendor la gloria
de Dios.

Hay un lado pesimista en el alma de fray Luis, pero deriva de
considerar la irracional accién de los hombres. En cambio, es todo en-
canto y luz su visién cuando contempla la obra de Dios o estd a la
escucha de sus planes sobre el mundo.

En el primero de los nombres, «Pimpollo», y al hablar de la creacién,
se pregunta si procedié todo esto «no advirtiendo Dios en ello, sino como
por alguna natural consecuencia, o hizolo Dios porque quiso y fue su
voluntad libre de hacerlo». Tras aceptar «que lo hizo con propésito y
voluntad», entiende que «pretendié Dios en ello algin grande fins. Ya
sabemos que este fin fue para «comunicarse El a si», repartiendo en lo
que creaba sus bienes. También sabemos que estos bienes tienen grados,
que la «Escuelas reduce a tres: «a naturaleza y a gracia y a unién
personal» (pp. 410-11). En el de unién personal se recapitulan los demaés.
Cristo es raiz y fruto de lo creado, «para cuyo nacimiento se ordené
desde un principio» todo «este templo universal que llamamos mundo
nosotross 40,

39 Opera, VII, p. 269.

40 He aqui un texto paralelo tomado del tratado De Incarnatione: «Notandum est,
quod duobus modis potest Deus se communicare creaturis, et suam bonitatem; primo,
producendo in creaturis similia bona iis, quae ipse habet, quod efficit, uno modo,
naturaliter, quando producit naturales perfectiones omnium rerum, quae nihil aliud
sunt, quam quaedam similitudines divinae perfectionis et bonitatis; alio modo, hoc
efficit supernaturaliter, quando producit in creaturis rationalibus dona spiritualia
gratiae et virtutum infusarum, quibus donis creaturae ipsae evehuntur ad statum
sublimiorem, quam petebat earum natura, scilicet, ad Dei claram visionem. Secundo
modo potest Deus communicare creaturis sua bona, non quidem producendo in
creaturis aliquam similitudinem suorum bonorum; sed ea ipsa bona realiter, et se
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De algunas de las afirmaciones en lo que precede pudiera sacarse
la conclusién de que la representacién que de lo real se hace fray Luis,
¥ que se resume en lo que hemos llamado, con término que no es suyo,
«cristogénesis», alienta una especie de onganicismo o derivacionismo c¢és-
mico de sabor plotiniano. Mas cerca de nosotros, ofrece su doctrina as-
pectos que recuerdan a Teilhard de Chardin. Su ortodoxia cristiana, sin
embargo, alejada de cualquier emanacionismo, queda a salvo al excluir
que el mundo proceda de Dios, no advirtiéndolo El mismo, «como por
una natural consecuencia». Le es igualmente extrafio el pensamiento de
una autotrascendencia con base en una evolucién ambigua que, como
por virtualidad propia, se encaminara a la plenitud cristica. El protago-
nismo de Cristo es en él central y definido, tanto entitativa como opera-
tivamente, como cuestién de principio; cuestiéon inequivocamente tratada
al exponer «nuestro nacer de Cristo».

En su pensamiento, en todo caso, vienen a sumarse influjos platé-
nicos, estoicos y epicureos; también de Aristételes y la Escuela. Por otra
parte es decisivo el peso de la tradicién biblica. Y, aunque él declare
no haber leido jaméas a rabinos, su familiaridad con el hebreo le per-
mitié empaparse del espiritu que toda lengua lleva consigo, de lo cual
da abundantes muestras en sus exégesis y comentarios; fuera de que
las tradiciones doctrinales judaicas no podian serle desconocidas, por
mas que s6lo las recibiera fragmentaria e indirectamente, dada su eru-
dicién escrituristica. Al hablar de influjos, tampoco hay que olvidar los
textos de los Padres de la Iglesia. Ni los elementos de inspiracién que
le venian de su trato con poetas profanos y sagrados 4. También cuentan

ipsum totum ita uniendo creaturis, ut creaturae vere sint Deus, et Deus creatura.
Qui modus unionis et communicationis, est summus et maximus omnibus: nam in
gliis modis id, quod communicat creaturis Deus, est quid creatum et finitum; in
hoc vero postremo modo dat se Deus increatus et infinitus ipsis creaturis: item,
secundo, in aliis dat se creaturis vel per similitudinem, vel in ratione obiecti, ut
ipsum videant et contemplentur; caeterum, in hoc modo dat se Deus creaturis, non
solum ut videatur ab ipsis, sed etiam ut idem sit esse Dei et creaturse... Ultimo,
notandum, quod homo, quamvis sit una species creaturarum, ab aliis distincta,
tamen in sese continet vim et perfectionem omnium creaturarum, et est in homine
congestum et copulatum, quidquid singulis creaturis per partes fuerat distributum;
unde homo aptius dicitur vinculum naturae, et minor mundus pupdrospog nam solus
constat ex natura corporea et incorporea, et est ita compositus et fabricatus, secun-
dum animam et secundum corpus, ut sit in illo expressa quaedam imago totius
universi, continens in sese semina omnium rerum, tam coelestium quam terrestrium...
Homo formatus est ultimo loco, aliis creaturis iam conditis, quoniam, scilicet, in
uno illo erat coacervanda omnium aliarum rerum perfectio. Ex quo sequitur, quod
Deus, uniendo sibi humanam naturam, non solum deificavit unam duntaxat natu-
ram, sed in illa traxit ad communionem suae divinitatis omnes alias naturas, quae,
scilicet, in una illa inclusae tenebantur; et communicavit se sapientissima ratione
toti universo» (Opera, 1V, pp. 25-27).

41 D. Gutiérrez, 'Fray Luis de Ledn autor mistico’, en Estudios sobre fray Luis
de Leén..., pp. 417-24; K. A. Kottman, Law and Apocalypse..., p. 4ss. Sobre los
influjos posibles de autores o escuelas anteriores en fray Luis de Leén se han
pronunciado muy diversos autores: Menéndez Pelayo, M. Gutiérrez, Marcos del Rio,
Bell, Guy, D. Alonso... Conviene tener en cuenta su medio social y su ascendencia
familiar, a cuyo respectoc encuentro de interés la sugerencia que, hablando de san
Juan de la Cruz, hace Henri Sanson: «<El hecho mas importante de la historia reli-
giosa de Espafia en el siglo XVI es la conversién de los judios [fechas también c}e su
expulsién]. En gran parte se ha instituido la Inquisicién para controlar su cristia-
nismo; no se quiere que ellos contintden judaizando. Pero, a su vez, estos nuevos

19
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en poderosa medida los movimientos espirituales de su época en busca
del «cristianismo esencials, donde, si por una parte se percibe un «secre-
to erasmismo», segin el subrayado de Bataillon 43, igualmente hay que
tener en cuenta la espiritualidad reformista de los autores espafioles
que le preceden o son sus coetaneos 43, Detras de ellos ha de verse la
mistica renano-flamenca, sobre todo ésta ultima, con sus antecedentes
medievales hasta Hugo de San Victor. En esta ultima direccién, poco
pegada al intelectualismo, se cultivaba una tradicién impregnada de
savia agustiniana, en la que, doctrinal y vitalmente, ocupaba puesto
central la humanidad de Cristo 4.

Tras lo dicho, y en caso de haber acertado a exponer el pensamiento
religioso de fray Luis, no puede extrafiar que una vez mas me refiera
a su radicalismo cristico, que desarrolla con una profundidad y conse-
cuencia nada comunes. Debido a lo cual, siguiendo los pasos de su
especulacién, sin forzar nada las cosas, se los ve consonar con otros
sistemas de gran autoridad entre los consagrados por las historias de
la filosofia; incluso sistemas de filiacibn no formalmente religiosa. El
paralelismo se advertiria sin mas que modificar el principio identifi-
cador basico, haciendo ocupar el puesto de Cristo por un principio
intramundano, bien sea ideal, bien material. Ese principio haria las
veces de Cristo. A partir de él, en funcién de su proceso autorrealiza-
dor, se explicaria todo lo demas. Lo integrado en ese proceso seria ino-
cente; lo ajeno a él seria ilusorio, mendaz, alienador. Por referencia a
ese principio se criticaria toda realidad, poniendo de manifiesto lo que
de vanidad o falsificacién habria en ella fras la apariencia de sustan-
cia y verdad. :

VIIL—CLAVES FINALES DE LECTURA

La lectura del texto de cuanto existe —creado e increado— parece
tener que hacerse con arreglo a doble clave: la que dice relacién al
ver, confrontado con «esta maquina del universo», y la que responde
poniéndose a la escucha de los signos que dan cuenta de él o narran
su sentido. La primera de esas lecturas orienta la indagacién del hom-

cristianos se levantan contra el judaismo de las ceremonias cristianas y predican la
libertad espiritual, el abandono a la inspiracién divina. Se los encuentra de este
modo en el origen del iluminismo. El erasmismo, con su evangelismo y su religiéon
basada en el espiritu, encuentra en el iluminismo un terreno propicio en el que
podra prosperar. A este respecto, el erasmismo ha desempefiado el papel de Reforma
en Espafia. Y muchos autores de la Contrarreforma han quedado agradecidos a Eras-
mo por haberles dado el sentido de la Interioridad» (El espiritu humano segun san
Juan de la Cruz, Madrid 1962, p. 24, nota 24; obviamente el autor respalda ese
pasaje, sobre todo, en Bataillon).

42 M. Bataillon, Erasmo y Espafa... (México 1066) p. 762,

43 La «erasmizacion» sistemética que se desprende de la obra de Bataillon, sin
dejar de reconocer la importancia del libro, ha sido sometida a matices y correc-
tivos, como puede verse en E. Asensio, 'El erasmismo y las corrientes espirituales
afines’, en Revista de filologia espafola, 36 (1952) pp. 31-99; Id., 'Los estudios sobre
Erasmo de Marcel Bataillon', en Revista de Occidente, n. 83 (1068); J. L. Abellan, El
erasmismo espanol (Madrid 1976) pp. 60-69; M. Andrés Martin, Los recogidos. Nueva
visién de la mistica espafiola (1500-1700) (Madrid 1976).

44 Cf. P. Groult, Los misticos de los Paises Bajos y la literatura espafiola del
siglo XVI (Madrid 1876); J. Sanchis Alventosa, La escuela mistica alemana y sus
relaciones con nuestros misticos del Siglo de Oro (Madrid 1846),

Universidad Pontificia de Salamanca



PENSAMIENTO RELIGIOSO DE FRAY LUIS DE LEON 201

bre hacia si mismo, hasta alcanzar el centro no divertido, donde, como
en «cosmos abreviado», se instala la intemporal quietud de lo absoluto.
Encontrandose el hombre a sf mismo, vuelto de su pérdida y olvido entre
las «versiones» turbadoras de la superficie, se abre a la trascendencia,
al lugar de la serenidad, la armonia y la paz. El orden creado da alli
fe de su primitiva verdad. La segunda de las lecturas convoca al hom-
bre a un viaje en busca de si mismo, que se le intima como aventura
de realizacién. La plenitud sera fruto de una marcha dramatica en mu-
chos actos, de camino hacia un final en el que vendra al encuentro
el bien esperado como término de un proceso de salvacién. Alli aparece
la primacia de lo ontolégico, mientras aqui se da un primado de lo
ético. La perspectiva en un caso es coésmica, en tanto que en el otro
es histérica.

Esa doble lectura se corresponde con una tendencia dual del cora-
z6n humano, inquieto, como seilala san Agustin, hasta encontrar des-
canso en lo eterno o en la promesa de plenitud. En la consecucién
de estas metas se han cifrado los esfuerzos de las sabidurias; de una
parte las de resolucién mistica y, de otra, las de resolucién profética.
Para llegar a ellas se requiere una gimnasia purificadora o una aten-
cién vigilante y respondiente de por vida. En las religiones se ha encon-
trado el texto descifrado del misterio del mundo 'y del hombre, unas
veces en clave de orden y otras en clave de sentido. Se trata de 6pticas
diversas, pero no inconciliables. Por lo que hace a la sabiduria religiosa
biblico-cristiana, segun el éxito o fracaso en esa conciliacién podria de-
cirse que cabe medir la ortodoxia, como también lo ensefié6 san Agustin
ante el reto de las opuestas y erréneas posiciones de pelagianos y ma-
nigqueos: un creacionismo sin redencién en los primeros, un redencionis-
mo sin creacién en los segundos.

En lo que toca a fray Luis de Leén, precisamente por la dispersa
profesionalidad de su obra, encontramos en ella textos que autorizan
lecturas ya en una ya en otra de esas claves. En los Nombres de Cristo,
se ve solicitado por la doble tendencia. En pasajes sueltos de esa obra
se le ve siguiendo una de las direcciones con tal consecuencia que
parece silenciada la otra. Tomada en conjunto, la armonizacién llega
a ser, sin embargo, efectiva. No sin que se advierta su discurso como
indefenso en medio de esas alternativas, mas no por carencia de conte-
nido sino por la riqueza de él1 con que ambas se le ofrecen. De ahi que
a una primera mirada se entienda su pensamiento como ecléctico. No
es un hombre de sistema que, sabiendo su doctrina, corte por lo sano
y nos diga a las claras su verdad. Pero esa verdad queda dicha y no
en términos eclécticos. El eje de la misma es Cristo. De la interpretacién
del significado de sus nombres resulta un todo organico que, si no se
traduce en una arquitectura consistente de razones, si mantiene una
coherencia sistematica fundamental. Por eso su comprensién exige mé-
todos hermenéuticos «intertextuales». Para entenderle hay que desinmu-
nizarse de prejuicios, ante los cuales sus respuestas serian, o podrian
parecerlo, decepcionantes. A fray Luis de Leén hay que leerlo indefen-
samente también, sin prejuicios, aunque con gran atencién. Entonces es
cuando da de si toda la virtualidad que se esconde en su visién cristo-
céntrica.
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Ha sido frecuente acercarse a su obra armados los estudiosos de una
interpretacién cristiana consagrada, por ejemplo, la que sancion6 Tomas
de Aquino. Pero precisamente esa interpretacién es la que cuestiona
y deja entre paréntesis el propio fray Luis, como deja entre paréntesis
toda otra interpretacién escolar. No niega el valor subsidiario de las
ensefianzas de escuela, pero su intento es tomar las cosas mas desde
sus principios, practicando una especie de «destruccién» de la teologia
especulativa escolastica —en esto muy en consonancia con corrientes
vivas en su tiempo—, para recuperar la teologia sin adjetivos. Su hilo
conductor teolégico es «infra-textual» con relacién a las textualizaciones
convencionales. Si se encuentra con ellas sera de vuelta. Su fuente pri-
maria de inspiracién es la Biblia y las lecturas que de ella hicieron con
sana ingenuidad los «santos». Asegurado en esa infratextualidad, recu-
pera, en efecto, en su marcha interpretativa, no sélo el pensamiento
cristiano sino también el pagano. Porque, con arreglo a su visién de
las cosas, todo viene de la misma fuente y todo est4 llamado a recapi-
tularse como fruto de ese origen. Su obra se presenta como un entra-
mado complejo de posibilidades por todas las cuales se ve solicitado y
entre las que da la apariencia de fluctuar. Pero a partir de la infra-
textualidad que gobierna su discurso, y mediante la hermenéutica de
una «contextualizacién progresiva», las diferencias se reducen a unidad.
No la de una cadena de razones, sino la de un proceso: reflejo de una
realidad viva que se da forma, y que por edades lleva a cumplimien-
to el designio creador divino y la voluntad de comunicar su bien
a lo creado. El centro de esta gesta Dei es Cristo. De modo que si se
pregunta por la razén «potisima-» de encarnarse el Verbo, la respuesta
no seria el redimir al hombre del pecado, de arte que sin la ocurrencia
del pecado no se hubiera encarnado. Fray Luis ve la encarnacién a la
luz de la «excelencia y prestancia» de lo creado, de la perfeccién del
mundo, en el cual Dios hecho hombre es mayor bien que todo el uni-
verso, bien que se resume en: «gloria animae Christi, et perfectio uni-
versi, et suae bonitatis summa declaratio» (Opera, IV, p. 31) 45,

45 Leyendo Jesus de Nazaret (Madrid 1975), de O. Gonzalez de Cardedal, he en-
contrado en muchas de sus paginas, como por otra parte era obvio, constantes temas
¥y muy concretos planteamientos que de continuo me remitian al pensamiento cristo-
16gico de fray Luis. Asi, cuando analiza las posiciones al respecto de Rahner o de
Pannenberg (p. 282 ss.). Cuando deja abierta la pregunta sobre la adecuacién de las
respuestas de «las cristologias o teologias de la historia, que ponen en su hase
la idea de evolucién y de progreso»; preguntas que afectan «a Rahner, a Teilhard de
Chardin y a todos los intentos apoyados en Whitehead para elaborar una cristo-
logia». Cuando, indicando que <«Rahner es en el siglo XX, respecto de la filosofia,
lo que el intelectualismo tomista fue respecto de Aristételes», sugiere que «habria
que preguntarse si no estamos ante la necesaria prolongaciéon de lo que en aquel
momento signific6 toda la escuela franciscana y todo el voluntarismo de Escoto,
como expresion de una nueva comprehensién del existir humano y de una nueva
comprehensién de Cristo, lograda desde ella». Cuando, frente a una excesiva antro-
pologizacién de la teologfa —«el hombre (de Rahner) es desde su fondo ultimo el
ser que vive abierto a la trascendencia»—, se pregunta si habria que invertir
el planteamiento, y hacer ver que lo que estd en cuestibn «no se deja reducir, ni
menos deducir de ningin presupuesto metafisico: que Dios, el Unico, el Seflor de
la historia y del hombre, actué graciosamente su propésito libérrimo de darse al
hombre, y que esto aconteci6 en Jesus, sin existir para ello mas trascendentales
razones, que el indeducible amor y su inderivable libertad de creador...» (pp. 277-78;
ver también pp. 372, 508-11, 515). Leyendo cosas como esas me parece estar asistiendo
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De nuevo abocamos al cristocentrismo, que una vez maéas cabria de-
nominar «Cristogénesis». Bajo estos términos, que estan cargados de
motivos presentes en el pensamiento religioso posterior, especialmente
el contemporaneo, no han de subentenderse, sin embargo, las alambi-
cadas concepciones que nos ofrece la cristologia actual. La cristologia
en fray Luis es abiertamente teologia.

Dios, «que tiene en si todo biens, si creé el mundo fue «para comu-
nicarse El a si, y para repartir en sus criaturas sus bienes». Esos bienes,
como se nos ha dicho, se reducen a tres géneros: «a naturaleza y a
gracia y a unién personal-. Bienes entre los que existe una gran dife-
rencia. Los bienes de naturaleza estan plantados en las cosas dandoles
el ser y lo que de éste se sigue. Por los bienes de gracia la criatura
que los posee se avecina y junta a Dios, dandole como vivienda en El
vy haciéndola semejanza suya. <En la unién personal no remedan ni se
parecen a Dios las criaturas, sino vienen a ser el mismo Dios, porque
se juntan con El en una misma persona». En toda esta economia comu-
nicadora de bienes divinos a lo creado tiene centralidad Cristo. La tiene
en la creacion de las ideas en el Verbo-Palabra, segin las cuales toma
realidad este mundo que quiso hacer, no derivado de Dios «por alguna
natural consecuencia»; y que, una vez hecho, tiene en cada cosa el bulto
Y DPeso, en su ser y en su obrar, propio de lo que en su naturaleza cada
cosa es y de lo que se sigue de ese ser. Segun su ser, las cosas creadas
tienen su bien, comunicado y recibido, pero no evanescente.

Cristo es centro de manera mas plena en la comunicacién del bien
de la gracia. La gracia, en la economia salvifica tras el pecado, importa
un renacer y ser un «<hombre nuevo». No nacer en nosotros <«otra sus-
tancia de cuerpo y alma», sino «nacer otros», haciendo Dios «un otro
hombre, que es Cristo hombre, para que nos engendrase segunda vezs;
y asi nacemos de Cristo en gracia (NC, «<Padre del siglo futuro», pagi-
nas 492, 496).

a la tensién mental con que fray Luis abordaba tales cuestiones en los Nombres:
precaviéndose de una filosofia en exceso arrogante, a la escucha de la tradicién
agustiniana que pasa por Escoto, rechazando reduccionismos y deduccionismos, ajeno
naturalmente a una teologia de la historia con base en la evolucién...; resolviendo en
suma la antropologia en cristologia, y ésta en abierta teologia, en seguimiento de
la palabra revelada, que es en la que Dios nos ha comunicado su secreto y su
misterio. Gonzalez de Cardedal no tenia por qué mencionar a fray Luis, pero casi
quedaba en la obligacién, por lo que apunta, de haberse ocupado algo mas de
Escoto, que, aunque mencionado en el texto, no aparece en el indice. Su Jesus de
Nazaret es una obra llena de profundidad y de informacién. No sugiero que tome
en cuenta esta indicacién para completar el documento de un escrito superdocumen-
tado. Si a algo contribuye esta nota es a certificar sobre lo finamente sensibilizado
que estaba fray Luis en relacién con la perenne y més honda problemética cristo-
légica. De citar al maestro salmantino, no me parece adecuado hacerlo en estos
términos «aperitivos»: «los deliciosos dialogos sobre Los nombres de Cristo de fray
Luis de Leoén» (Manuel M. Gonzalez Gil, Cristo el Misterio de Dios. Cristologia y
Soteriologia, Madrid 1978, I, p. 149). Esos «deliciosos didlogos» hacen un libro que,
segin M. Bataillon, «se levanta por encima de toda la literatura espiritual de la
época de Felipe II». En él, afiade el mismo autor, «culmina ese proceso fecundante,
que hemos seguido a través de la espiritualidad espafiola. En ese libro imperecedero
se incorpora definitivamente a ella (lo que se incorpora es la philosophia Christi),
resplandece en ella como su riqueza perdurable. Esa victoria del genio tiene algo
de asombroso» (Erasmo y Espafa..., México 1968, pp. 760, 768),
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Pero la comunicacién del bien divino al hombre es realizada, sobre
toda otra manera, en la «unién personals, en la que puede decirse que
todas las criaturas se juntan en una persona con Dios, al juntarse con
el hombre que es «mundo abreviado» de todas ellas; de modo que jun-
tarse Dios con el hombre de algiin modo es «juntarse con todas las cria-
turas» (NC, «Pimpollo», p. 412). Y asi, «este universo todo..., lo hizo Dios
para fin de hacer hombre a su Hijo, y para producir a luz este unico
y divino fruto que es Cristo, que con verdad le podemos llamar el parto
comun y general de todas las cosas» (p. 413). Como también, «fruto del
mundo», «ponque es el fruto para cuya produccién se ordené y fabrico
todo el mundo» (p. 415).

Al «nacer de Cristo», es engendrado el hombre nuevo. Este hombre
vive de la gracia, que tampoco es cosa evanescente, «de imaginacién
ni de respeto exterior, como dicen los que desatinan ahora», sino que
«es cosa metida en nuestra alma que la transforma y renueva» (NC,
«Padre d. s. futuro», p. 494), sin que se reduzca a pedagogia exterior,
admonicién educativa; ni tampoco se quede en <«lo que fue hecho en
nosotros en la persona de Cristo», sin mas hacer ni entender nuestro,
como del mismo modo «dicen los que desatinan ahoras. Por el contra-
rio, «es menester que de hecho nazcamos de Cristo»; y «nacer de Cristo
en realidad y verdad» (pp. 508, 507).

«Nacer nosotros en Cristo es recibir su gracia y figurarnos de ella;
mas nacer en nosotros El, es venir El por su Espiritu a vivir en nues-
tras almas y cuerpos. Venir, digo, a vivir, y no sélo a hacer deleite y
regalo». De modo que Cristo se hace sustancia de nuestra sustancia:
«en el ayuntamiento del Espiritu de Cristo con el nuestro, que llamamos
nacimiento de Cristo, el Espiritu de Cristo tiene vez de alma respecto
de la nuestra, y hace en ella obra de alma moviéndola a obrar en todo
lo que se ofrece». Ayuntamiento que afecta al ser y al vivir, por el que
«recibe vivienda y estilo de Dios el alma» (NC, «Hijo de Dios», pp. 717-19).

Estos distintos bienes son consistentes, cada uno en su grado. Todos
son dignaciones de Dios. Ninguno de ellos contradice a los demas. Pero
el bien de gracia aventaja al de naturaleza, estando sobre todos y resu-
miéndolos el bien de la «unién personals.

Pregunténdose el hombre por la realidad de si mismo y por la
realidad verdadera y fundante de toda otra cosa, ninguna respuesta es
ultima si no se ve recapitulada en la unién con Cristo, cuya fecun-
didad se describe al hablar del «nacer de Cristo en nosotros». Siendo
Cristo la razén de principio, el eje y nicleo, la norma de valor..., en
suma, vy a todos los efectos, la magnitud inteligible ultima por la que
se mide cuanto en la creacién hay de ser, de valor, de sentido.

Todo lo que impida ver la verdad de ese misterio, o se aparte del
curso en que toma realidad, ha de entenderse como vanidad o engaifo.
De lo cual se desprende el sentido y alcance del cristocentrismo y «Cristo-
génesis» mencionados: centralidad de Cristo entitativa y operativa; sus-
tancia mistica y eje salvifico del mundo y de la historia; no evento oca-
sional condiconado al pecado del hombre, sino consejo de principio en
los designios de Dios.
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