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Prologo

En la vocacién del Escolapio estd clara la dimensién activa, espe-
cialmente dedicada a la educacidn. La historia de sus cuatro siglos
de existencia asi lo corrobora. Educacién de nifios y jévenes, en pri-
mer lugar: una educacion integral, como objetivo general indiscu-
tible desde sus inicios; una educacién popular, abierta a todos, con
una referencia especial a los mas pobres; una educacién siempre
unida, aunque de diversas formas, a la moral y a la fe cristiana. La
actividad de la Orden de las Escuelas Pias se ha ampliado también
con frecuencia a los adultos, en universidades, en iglesias de culto
publico y en otros ambitos; sin olvidar a los escolapios que trabaja-
ron o trabajan en la investigacion o han publicado obras cientificas,
espirituales o educativas. Se trata, pues, sin duda alguna, de una
Orden Religiosa de vida activa en todas las etapas de su historia,
caracteristica que quizas hoy dia destaca aiin mas.

Pero, si queremos tener una vision integral e integrada de la voca-
cion o carisma escolapio, hemos de ampliar nuestra mirada. En la
intencion fundacional de san José de Calasanz hay también otros
aspectos que resaltan con fuerza, y que los Escolapios de cualquier
época conviene no perdamos de vista. Resulta ilustrativo repasar
con atencion la vida y pensamiento de Calasanz, asi como la histo-
ria de la Orden y sus mismas Constituciones, antiguas y modernas,
para tener esa visién integral de nuestra vocacion a la que Dios nos
ha llamado.

En esto queremos colaborar. Estudiando de cerca la vida espiritual
de nuestro Fundador quisiéramos aclarar algo mas uno de los ele-
mentos constitutivos de la vocacién escolapia, tal como Calasanz
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lavivié y la desed para sus seguidores. Asi, todo aquél que se sienta
llamado a vivir el carisma calasancio, sea religioso o laico, hombre
o mujer, podra tener mas claro cudles son los elementos que han
de integrar la vivencia de su vocacion. Esperamos asi ayudar en
alguna medida al esfuerzo que la Orden estd haciendo para cono-
cer mejor nuestra identidad en la Iglesia y lo que Dios espera de
nosotros en los tiempos actuales. Mucho se esta progresando en la
concienciacion de nuestra misién evangelizadora y en los modos
de realizarla, con una mayor cercania a los pobres, extendiéndonos
a nuevos campos o regiones, abriendo el carisma a los laicos, etc.
Ojald que también progresemos en los aspectos de la espiritualidad,
conociday vivida, siguiendo los pasos de nuestro santo Fundador.

Se ha escrito bastante sobre la espiritualidad de san José de Cala-
sanz. Pero quizas haya algunos aspectos que aun pueden clarificar-
se mas. Me refiero ahora al aspecto mistico de nuestro Fundador.
El vivié sin duda una intensa vida espiritual y en ella habia tam-
bién vivencias de tipo mistico. Por desgracia para nosotros, él no
escribid su biografia espiritual, como si hicieron otros santos fa-
mosos, ni elabor¢ tratado alguno de espiritualidad. Empujado por
el amor a Dios y al projimo, vivio totalmente volcado a la practica
de las obras de caridad, especialmente la educacion de “tantos ni-
flos que quieren aprender y no hay quien les ensefie”. Serd, pues,
necesario ir rastreando su extenso epistolario y otros documentos,
para comprender y valorar mejor su persona y poder perfilar mejor
su intencién fundacional. Esto es lo que ahora pretendemos hacet,
buscando sobre todo aquel fondo de su corazoén, aquel “centro del
alma”, “4pex mentis” (cima de la mente), “scintilla animi” (chispa
del espiritu)! donde Dios se le hizo tan presente que transformé
toda su persona y le hizo capaz de desarrollar una larga y fructuosa
vida, lleno de paz, de gozo y de esperanza, no obstante las dificulta-
des que le sobrevinieron.

Y ojala que esto ayude a reforzar nuestra vida espiritual y poder asi
mejorar nuestra respuesta a los desafios de los nuevos tiempos, vi-

1  Palabrastodas, y otras semejantes, usadas por los misticos para expresar el ulti-
mo nivel donde se encuentran con Dios (Ver Martin Velasco: Misticay humanis-
mo, p. 192) — Los datos completos de los libros citados se encuentran en la
ultima pagina.
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viendo intensamente, con sano discernimientoy fidelidad creativa,
nuestro carisma calasancio.

El libro consta de dos partes claramente diferenciadas. La prime-
ra intenta recoger una serie de datos esenciales sobre el fendmeno
religioso y mas especificamente sobre el llamado “fenémeno mis-
tico”. Serd como una amplia introduccion que nos prepare para in-
terpretar y valorar mejor la vida espiritual de nuestro santo, José de
Calasanz. La segunda parte se centrard directamente en el estudio
de la espiritualidad de Calasanz, espiritualidad en la que descubri-
mos, asi nos parece, claros rasgos y vivencias misticas, en medio de
una vida de intensa actividad caritativa y apostdlica.






Parte I: 1a espiritualidad y la mistica
en nuestros dias

Desde que, a finales del siglo XIX, F. Nietzsche proclamara “Dios ha
muerto”, han sido muchos los que han pronosticado el fin de la reli-
gion, y han propugnado la salida de esta de todas las instancias socia-
les, queriendo construir asi una sociedad totalmente secularizada.
Es cierto que nuestra sociedad, especialmente la de Europa occiden-
tal, vive en un estado de secularizacion muy pronunciada. Pero tam-
bién es cierto que en esta sociedad se ha producido un fendmeno in-
esperado, designado con infinidad de nombres, tales como “retorno
de lo sagrado”, “vuelta a lo magico”, “saberes esotéricos”, “busqueda
de lainterioridad”, etc., fendmeno que se concreta en nuevas formas
de religiosidad. Ciertamente es un fendémeno muy complejo, variado
y altamente ambiguo. Pero no por ello podemos dejar de prestarle
atencion, especialmente nosotros, los que creemos que la religion
aporta una ayuda sobresaliente a la humanizaciéon del ser humano.

Probablemente estamos asistiendo a una transformacién de la reli-
gidn, en comparacion con el modo como la humanidad la ha vivido
durante muchos siglos. Algunos hablan, incluso, de “mutacion de lo
sagrado”. Efectivamente, constatamos con frecuencia una buisque-
da de nuevas experiencias espirituales, en contraste, o al margen,
de las practicas e instituciones tradicionales; y un interés renovado
por los escritos y practicas de los misticos. Juan Martin Velasco cree
poder concluir: “En todo caso, resulta evidente que en esa trans-
formacidn (de la religidn) interviene, como un ingrediente que no
puede ignorarse, un componente que tiene que ver, en términos y
en una medida que habra que precisar, con el fendmeno mistico™.

2 J.Martin Velasco: El fendmeno mistico, p. 10.
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Sabemos que fendmenos misticos se han dado en todas las religio-
nesy en todas las épocas. Incluso se han producido y siguen produ-
ciéndose fuera del Ambito religioso. Es famoso, entre otros, el caso
del filésofo neoplaténico Plotino, a principios del siglo III. Aparece
en todos estos casos esa “dimensién de transcendencia” que ca-
racteriza al ser humano, y que puede formularse como un querer
ir “mds alld” en el conocimiento, en el deseo, en la libertad, en el
amotr, etc.

Intentaremos ahora recoger, en un breve resumen, una serie de da-
tos sobre las experiencias o vivencias misticas a lo largo de la his-
toria, con especial atencion al d&mbito cristiano. Nos servird para
ubicar mejor a san José de Calasanz, dentro de la espiritualidad
cristiana, y valorar con mayor precision su vida y su legado.

1. La mistica alo largo de la historia

Rafael Farina abre el Diccionario de mistica con estas palabras: “La
palabra ‘mistica’ tiene una historia bastante larga... El sentido que
le damos actualmente se remonta solo a hace unos siglos... Cree-
mos que, debido a la actual inflacion de la palabra mistica, existe
el peligro de etiquetar precipitadamente y aprobar cualquier ex-
periencia de cierta profundidad personal”. Por eso puede ser con-
veniente exponer brevemente las diversas etapas del uso de esta
palabra, hasta llegar al sentido que ahora le damos, especialmente
dentro del cristianismo.

En el ambito griego pre-cristiano se usan palabras como el adjeti-
vo mystikds o el sustantivo mysterion, relacionadas, por lo general,
con los ritos inicidticos de las religiones llamadas “mistéricas”. El
significado comun que subyace a estas palabras y otras semejan-
tes implica siempre la existencia de una realidad secreta, oculta al
conocimiento ordinario y sélo accesible a través de una iniciacién
adecuada.

En la Biblia no se encuentra el término “mistico”, pero se puede
afirmar, sin duda, que si se encuentra la realidad a que esa palabra
alude. En el Antiguo Testamento se manifiesta con claridad, por

3 Diccionario de mistica, p. 5.
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una parte, la realidad de Yahvé como infinitamente transcendente,
que no puede ser contemplada por el hombre* y, por otra parte, se
presentan experiencias de un especial encuentro del hombre con
ese Yahvé, con una extraordinaria cercania: Abrahdn, que habla
y estad con éI°; Moisés, que conversa cara a cara con Yahvé®; Elias,
que estd en la presencia del Dios vivo y aguarda su paso’; Jeremias
que ha experimentado sobre si 1a fuerza irresistible de la seduccién
de Dios®. En el Nuevo Testamento, Jesus tiene con el Padre una
constante y profunda intimidad; se nos dice que esta con él en el
bautismo del Jorddn, en el Tabor, en el huerto de los olivos, en la
cruz; ve constantemente al Padre y lo que €l hace... porque €l se lo
muestra’; afirma claramente que “Yo y el Padre somos uno”°. Es
ademads “imagen del Dios invisible™"; “en €l reside toda la plenitud
de la Divinidad corporalmente”?. Nos dice también: “nadie va al
Padre sino por mi”8. El vive, pues, en plena compenetracién con
el Padre y es la tinica via de acceso al Transcendente. Por todo esto,
Cristo, su humanidad, los misterios de su vida, de su muerte y de
su resurreccion son y seran siempre el fundamento de toda mistica
cristiana. El evangelista san Juan nos dird incluso que la esencia de
la vida eterna es “que te conozcan a ti, el inico Dios verdadero, y al
que enviaste, Jesucristo™4,

De los primeros tiempos del cristianismo, San Pablo es la persona
de quien mejor conocemos el aspecto mistico de su vida. La expe-
riencia en el camino de Damasco la vive él como “haber sido atrapa-
do por Cristo”, se siente agraciado por Dios que “tuvo a bien reve-

4 Exodo 33, 20.
5 Genls, 1.

6 Ex3311.

7 1R19,9-15.
8 Jer20,7.

9 Jns,19-20.
10 Jn10, 30.
11 Col1,15.
12 Col2,09.

13 Jn14,6.

14 Jn17,3.

15 Fil 3,12.
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lar en mi a su Hijo™, y sabe que “ha hecho brillar la luz en nuestros
corazones, para irradiar el conocimiento de la gloria de Dios que
estd en la faz de Cristo””. En el camino de Damasco empieza, pues,
la experiencia mistica de Pablo, que cultivard intensamente, como
es facil suponer, durante el relativamente largo tiempo en que per-
manecié en Arabia, y que serd siempre el motor de su incansable
actividad misionera, hasta el martirio. Misticas son también nume-
rosas vivencias que encontramos reflejadas en sus cartas: “Estoy
crucificado con Cristo; ya no vivo yo, es Cristo quien vive en mi”$;
“Para mi, vivir es Cristo”?; “Habéis muerto y vuestra vida estd ocul-
ta con Cristo en Dios”?°; “Llevamos siempre y por todas partes en
nuestro cuerpo el morir de Jesus, a fin de que también la vida de
Jesus se manifieste en nuestro cuerpo”?; vive en una realidad ilimi-
tada cuya “anchura, longitud, altura y profundidad... sobrepasan
todo conocimiento para que nos vayamos llenando hasta la total
Plenitud de Dios”*. Como paradigma de sus experiencias misticas
podemos quizas citar la descripcién de si que el mismo Pablo hace:
“un hombre... arrebatado hasta el tercer cielo... oyo palabras inefa-
bles que ningiin hombre puede pronunciar”?,

El corpusjodnico hablard también de un contacto experiencial (ver,
oir, palpar) con la Palabra de la vida?4, de la inhabitaciéon de Dios en
el creyente?, de la fe como una forma de ver, etc.

Para los Padres de la Iglesia, la palabra “misterio” indicard, en linea
con San Pablo, la voluntad divina de salvacion, oculta desde siglos
y ahora manifestada, y “los misterios” hardn referencia a los distin-
tos sacramentos, tras los cuales se oculta y actua el amor salvifico
de Dios. Por “mistico” se entiende entonces tanto el sentido oculto

16 Gall,16.

17 2Co4,6.

18 Gal2,19-20.
19 Fill,2.

20 Col3,3.

21 2Co4,10.
22 Ef3,18-19.
23 2Co012,1-7
24 1Jn1,1-3.
25 Jnl14,23.
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de los sacramentos, como, sobre todo, Jesus como manifestacion
visible del misterio de la obra salvadora de Dios. De aqui que tam-
bién apliquen el calificativo de misticas a las interpretaciones ale-
goricas y figuradas de la Sagrada Escritura refiridas a Cristo. Con
Marcelo de Ancira (+ ca. 374) aparece la expresion “teologia misti-
ca”, queriendo con ella expresar un conocimiento de Dios “inefable
y mistico”, distinto del conocimiento comun. Dicha expresion fue
recogida por Dionisio Areopagita (425-525), por mérito del cual fue
incorporada a la historia de la Iglesia, hasta nuestros dias. Aunque
parece que fue Origenes el primero que dio a esta palabra el senti-
do de un modo de conocer a Dios directamente y de manera casi
experiencial. Y con su libro titulado “Teologia mistica” Dionisio se
convirtio en el tedlogo normativo de la mistica. Su idea central es:
el ser de Dios sigue siendo un misterio al que no se puede llegar
ni con el saber ni con la experiencia; solo se puede, como Moisés
subiendo al monte Sinai, entrar en la oscura nube del misterio®. Se
usa entonces el llamado “método negativo”: conocer no lo que Dios
es, sino lo que no es.

Esta doctrina de la experiencia de Dios oculto en las tinieblas del
misterio recorre después toda la Edad Media. Aunque no por eso
se deja de buscar la union con Dios que se consigue en el éxtasis.
Podemos citar algunos de los grandes maestros de la mistica: san
Anselmo, que anuncia la verdad plantada por Dios mismo en el
hombre; san Bernardo, que capta lo divino en el impetu de amor;
Hugo y Ricardo de San Victor, que recalcan la “fruitio Dei” (el delei-
te de Dios); santo Domingo y san Francisco de Asis, que insisten en
que no basta con tender a la contemplacion de Cristo, sino que hay
procurar también su imitacion.

En los siglos XVI y XVII, la atencion se pone no tanto en el miste-
rio que se pretende conocer, en el objeto del conocimiento expe-
riencial, cuanto en el sujeto. Prevalece, pues, la consideracion psi-
coldgica, es decir, las condiciones subjetivas de esa experiencia v,
mas en concreto, de la contemplacion mistica y de los fenémenos
parapsicoldgicos que puedan acompafiarla. En el siglo XVII se em-
pieza a usar la palabra “mistica” como sustantivo. Por otra parte, en

26 Ver Borriello: Diccionario de Mistica, p. 687-688.
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el siglo XVI aparecen, en palabras de M. R. del Genio, “dos grandes
misticos espafioles, santa Teresa de Jesus y san Juan de la Cruz,
que constituyen el punto més alto de la codificacién de la experien-
cia mistica, al que remitirdn todos los tedlogos posteriores. Viven
plenamente el clima del concilio de Trento que liga la mistica a la
actividad misionera, fuera y dentro de los conventos. La mistica se
convierte en una mistica de la accidon, como la que se vivird en la
reforma carmelita””. En esta misma linea aparece san Ignacio de
Loyola, que serd llamado “contemplativo en la accidon”.

En el siglo XVIII, la Ilustracién trae una vision secularizada del hom-
bre y de lo humano, resaltando su libertad y autonomia. Esto hace
que el empefio mistico disminuya. Paralelamente se van consoli-
dando corrientes esotéricas. Aunque seguimos encontrando figuras
misticas. Ya cercanos al siglo XIX, vuelven a aparecer con fuerza for-
mas de una nueva busqueda de lo transcendente, con nuevo interés
por el elemento espiritual presente en el hombre. La antroposofia
(1861) sefiala una nueva via de conocimiento que conduce al ele-
mento espiritual presente en el universo. Con todo esto se va dando
cabida a formas de misticismo no religiosas. La mistica catdlica, por
su parte, presenta un nuevo impulso, con figuras como santa Mar-
garita Maria Alacoque, Isabel de 1a Trinidad o santa Gema Galgani.

A comienzos del siglo XX, Teilhard de Chardin expondrd una mag-
nifica vision del universo que estd en movimiento hacia un centro
personalizado de conciencia, el “punto omega”, identificado con
Cristo. En el amor, mas que en el conocimiento, esta el poder para
unificar y personalizar el mundo. A finales del s. XIX o principios
del XX, se produce en Estados Unidos el llamado Pentecostalismo,
movimiento presentado como un despertar cristiano, nacido en
el seno del protestantismo y que se extiende principalmente por
América Latina. Estd basado en el “bautismo en el Espiritu Santo”
y se caracteriza por buscar la experiencia personal, directa e inme-
diata del Espiritu Santo, con sus dones. En este siglo surge también
el movimiento de la Nueva Era, que afirma la necesidad de una ex-
periencia vuelta hacia el interior de uno mismo, al fondo del alma,
donde se encuentra el alma de la humanidad entera, divina y trans-

27 Del Genio: Diccionario de Mistica, p. 1188.
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cendente, orientada a la inmortalidad. Por los afios 60 y 70, surge
también, dentro del mundo catdlico, la Renovacion Carismdtica
que propicia las experiencias intensas de oracién y de atencion al
Espiritu Santo y sus dones. El interés por la mistica crece también
fuera del Ambito cristiano y asume formas muy diversas, que habra
que analizar y valorar con cuidado.

El concilio Vaticano II nos dio una ensefianza importante para el
tema que nos ocupa. Dice: “La razén mas alta de la dignidad huma-
na consiste en la vocaciéon del hombre a la unién con Dios. Desde su
mismo nacimiento, el hombre es invitado al didlogo con Dios: pues
no existe sino porque ha sido creado por Dios por amotr, por amor
lo conserva, y no vive plenamente seguin la verdad sino cuando re-
conoce libremente ese amor y se entrega por entero a su Creador”?,
Comentando este texto, M. R. Del Genio concluye: “La aspiracién
mistica es, por tanto, inherente a la naturaleza humana, y con mu-
cha frecuencia la experiencia mistica ha demostrado la posibilidad
y la capacidad para todos los hijos de Dios de vivir la aventura hu-
mana en la autenticidad y en el deseo del rostro de Dios”%.

2. Significadoy uso de la palabra “mistica”

En la actualidad, esta palabra tiene una amplia difusién, incluso
en contextos plenamente profanos, y estd sujeta a una enorme va-
riedad de significados. Asi refiere esta situacion Juan Martin Velas-
co: “Un hecho ya constatado y lamentado por los estudiosos de la
mistica desde el comienzo del siglo XX: 1a polisemia de la palabra,
la extrema ambigiiedad de su significado y la confusion que de ahi
resulta™0, Y cita varios testimonios, como el de C. Butler en 1923:
“Probablemente no haya palabra de la que mas se haya abusado en
nuestros dias que mysticism”, el de C. Tresmontant: “Mystique es
uno de los términos mas confusos de la lengua francesa de hoy”.

No sera facil, pues, encontrar una definicién perfecta. En primer lu-
gar, porque los fendmenos con ella relacionados revisten una enor-

28 Gaudium et spes, 19.
29 Diccionario de mistica, p. 1194.
30 Martin Velasco: Mistica y humanismo, p. 53.



20 Antonio Lezaun

me variedad y complejidad, que facilmente desbordan cualquier
definicién concreta. Otra dificultad proviene de la diversidad de los
campos en los que a veces se emplea, como cuando se ha hablado
de “mistica hippie”, “mistica del comunismo”, “mistica ecolégica”,
etc.; o cuando se estudia desde el punto de vista de la psicologia,
de la medicina, etc. Sin embargo, tampoco podemos quedarnos en
la total indefinicion, que generaria una gran confusién. Ademas, lo
que a nosotros interesa es el ambito religioso y mas concretamente
el cristiano. Y, en este campo, la convergencia entre los autores es
mucho mayor, aunque también se constaten diferencias.

Limitandonos, pues, al ambito cristiano, puede ser clarificador re-
coger aqui algunas definiciones o descripciones dadas por autores
cualificados.

Juan Martin Velasco, en su obra Mistica y humanismo®, nos ofrece
algunas:

- Santo Tomas: “Cognitio Dei experimentalis” (conocimien-
to experimental de Dios).

- Juan Tauler: “Una experiencia de la presencia de Dios en
el espiritu por el gozo interior que de ella nos procura un
sentimiento intimo”.

- Jacques Maritain: “Experiencia fruitiva del absoluto”.

- Bernard McGinn: “Conocimiento directo de la presencia
de Dios”.

- Robert Charles Zaehner: “Toma de conciencia de una
unién o unidad con o en algo inmensamente mayor que el
yo empirico”.

Y en su anterior obra El fendmeno mistico, recogia también estas de-
finiciones:

- Santa Teresa: “Un conocimiento directo, sabroso, en que se
llega a saber algo, no por noticia objetiva sino por haberlo
vivido o padecido en el propio ser”32.

31 Pag. S6.
32 Pag.292.
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Karl Rahner: “La experiencia intensiva de la Transcen-
dencia”s3,

Gershom Scolem: “Conciencia experiencial de realidades
divinas”3,

Podemos afiadir algunas definiciones mas, de autores de gran ac-
tualidad, que nos ayudaran a una mejor comprension:

33
34
35
36
37
38
39

San Juan de la Cruz: “La contemplacién (equivalente en
su tiempo a teologia mistica) es ciencia de amor, la cual es
noticia de Dios amorosa, que juntamente va ilustrando y
enamorando al alma, hasta subirla de grado en grado hasta
Dios su Criador™®.

Giovanni Moioli: “Una experiencia religiosa particular de
unidad-comunién-presencia, en donde lo que se ‘sabe’
es precisamente la realidad, el dato de esa unidad-comu-
nion-presencia, y no una reflexién o conceptualizacién del
mismo”e,

Maria Rosaria del Genio: “La experiencia que se desarrolla
en el plano sobrenatural, en las profundidades misteriosas
del encuentro hombre-Dios™.

Charles A. Bernard: “Llamemos ‘vida mistica’ a la vida es-
piritual en la que se experimenta habitualmente la accion
interior de Dios, bien sea bajo la forma de purificacion,
bien bajo la de iluminaciéon™.

Federico Ruiz Salvador: “Conocimiento amoroso de Dios,
intimo y transcendente, con caracter de inmediatez, pasi-
vidad y certeza™. En esta definicion quiere recoger lo que
fue opiniéon comun en la primera parte del siglo XX.

Pag. 463.

Pag. 192.

San Juan de la Cruz: Noche oscura 11, 18,5.

G. Moioli: Nuevo Diccionario de Espiritualidad, p. 931.

Del Genio: Diccionario de mistica, p.1182.

Charles A. Bernard: Introduccion a la teologia mistica, p. 158.
Ruiz Salvador: Caminos del Espiritu, p. 451.
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- Juan Martin Velasco: “Experiencia y conciencia de la
union estrecha del hombre con Dios™®.

El mismo nos advierte que esta es una ‘comprensién generalisi-
ma’, y que es la que ha aplicado en su libro titulado EIl fenémeno
mistico. Pero mas adelante dice: “Si intentamos una caracteriza-
cién general de la experiencia mistica comprendida bajo la forma
de la contemplacion, podriamos resumirla en estos términos: acto
unico, simple, del espiritu, en el que coinciden la conciencia, la
noticia y el amor, infundido por el objeto mismo de la contempla-
cion, por Dios, en el alma, y, por tanto, pasivo, que tiene lugar en
la noche, es decir, en la oscuridad de los sentidos y de la inteli-
gencia discursiva, que se desarrolla, pues, en el interior de la fe, y
que libera en el sujeto un dinamismo espiritual nuevo™!. Y en su
otro libro Misticay humanismo precisa mas lo que €l cree debe en-
tenderse por ‘experiencia mistica’, aplicada incluso a las misticas
profanas. Dice asi: “Lo decisivo para captar lo peculiar de las dife-
rentes experiencias es considerar con atencion el contenido de las
mismas y la peculiar forma de contacto que ese contenido genera.
En cuanto a lo primero, el contenido puede aparecer, de forma méas
0 menos precisa, como el Todo, lo Uno, lo Real, el Bien, la Trans-
cendencia, etc. Y (en cuanto a la relacion) estaremos ante una ex-
periencia mistica cuando el sujeto viva en ella, de manera efectiva,
el transcendimiento de si mismo como resultado de la atraccién
de la realidad transcendente, a la que el sujeto consiente... Frente
a estas (experiencias misticas), las experiencias de interiorizacion,
profundizacién, concentracion y fusion con un mas alld de si mis-
mo, pero orientadas a la busqueda de la ‘autorrealizacion’ y, por
tanto, surgidas de una actitud egocéntrica... constituyen, por mas
semejanzas externas que mantengan con las experiencias de mis-
tica religiosa, fendmenos de otro orden y, en algunos casos, distor-
siones o sucedaneos™2.

En esta pequefia seleccidon de definiciones se observa ya variedad
de enfoques y de acentos. Sin embargo, cabe intentar buscar ele-

40 Martin Velasco: El fendmeno mistico, p. 213.
41 Elfendmeno mistico, p. 364.
42 Misticismoy humanismo, pp. 107-108.
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mentos comunes, explicitos o implicitos, en todas ellas. Creemos
poder recoger los siguientes:

- Setrata siempre de una experiencia personal extraordina-
ria; es decir, que el sujeto siente algo especial, que le afecta
muy personalmente y que no se da ordinariamente.

- Son intimas; es decir, que acaecen en el interior, en lo mas
profundo de su persona o de su alma.

- Entrafian una relacion del hombre con la Divinidad; es de-
cir, con alguien que es mucho maés que el individuo que lo
experimenta.

- Esta relacion la siente el hombre como cercania o union,
intensa y muy particular; no es solo una idea o una convic-
cidn, sino algo que le afecta muy particularmente.

- Estas experiencias resultan agradables, gustosas, fruitivas;
producen un gozo especial.

- Laspercibe tan directa e inmediatamente que no deja en el
sujeto lugar a dudas; le resultan totalmente ciertas, aunque
no las sepa explicar.

3. Problemas de la mistica

En torno a los fendmenos misticos se han suscitado a lo largo de los
tiempos diversos problemas. Diremos unas palabras sobre algunos
de ellos:

3.1. En cuanto a su posibilidad

El problema mas radical ha sido el que niega la posibilidad de su
existencia. Unos, por no admitir ningun tipo de transcendencia
sobre el hombre. En cuyo caso, los llamados fendémenos misticos
no serian mas que invenciones engafiosas o productos de anoma-
lias psiquicas. Estas posturas, sin embargo, hoy no parecen soste-
nibles ante tantos hechos, muchos de ellos muy bien documen-
tados, y protagonizados por personas de toda solvencia moral y
psicolégica. Pero también ha habido autores que han negado la
posibilidad de la mistica en el contexto de algunas religiones im-
portantes. Tal es el caso, por ejemplo, de A. Harnack y de otros
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tedlogos de la Reforma, y tal es el caso también del catélico R. Sch-
nackenburg®, quien afirmaba con toda rotundidad: “La religion
revelada y ligada a la historia, presente en la Biblia, no deja lugar
alguno a la mistica (entendida como técnica de concentracion aje-
na a la historia)”.

Desde esta perspectiva se han distinguido dos tipos de religiones:
las religiones misticas, representadas sobre todo por el Hinduismo,
el Budismo y el Taoismo; y las religiones proféticas, fundamental-
mente el Judaismo, el Cristianismo y el Islamismo. Las primeras,
segun ellos, tienden a la unién con el Todo; mientras las otras tien-
den al cuidado y mejora de la sociedad. Unas miran al mas alla, las
otras miran al mundo presente y su historia.

Pero esta interpretacion de las religiones no es admitida hoy dia
por la gran mayoria de los estudiosos de las ciencias religiosas,
al menos si se las interpreta con esa radicalidad. Un estudio més
respetuoso con la realidad encuentra elementos ascéticos y éticos
(que atienden por tanto al comportamiento de los hombres en este
mundo) también entre las religiones llamadas “misticas”; y, en las
religiones llamadas “proféticas”, vemos numerosos aspectos que
miran sin duda al mas all4, al Dios transcendente y a la busqueda
de unidn con €l. En la Biblia y en el cristianismo, mas en concreto,
las vivencias misticas ocupan un lugar muy relevante, como hemos
expuesto antes.

3.2. En cuanto a su universalidad

Un problema caracteristico del ultimo siglo se refiere a la univer-
salidad o no de las vivencias misticas. En el siglo XX se producen
muchas discusiones en torno a la mistica. Es lo que constituye,
segun F. Ruiz Salvador, “el problema mistico”. Estas discusiones
versan sobre diversas cuestiones (naturaleza de la perfeccién cris-
tiana, relacion entre santidad y mistica, autenticidad cristiana del
mistico/a, contemplacion infusa o adquirida, etc.). Pero entre ellas
destaca una que engloba a varias de ellas y sigue teniendo actuali-
dad: esla que gira en torno a la llamada universal a la mistica o, con

43 Citado por Martin Velasco en El fenémeno mistico, p. 210.
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otras palabras, la relacidn entre experiencia cristiana y experiencia
mistica; es decir, si entre ellas se da o no identidad, diferenciacion,
continuidad, necesidad...

En tiempos pasados, ha sido comun considerar que estas experien-
cias son excepcionales, alcanzables solo por algunos privilegiados,
a quienes Dios concede esta gracia especialisima. Pero también
desde antiguo ha existido la opinién de que las experiencias misti-
cas son alcanzables por todos los cristianos.

Esta es la que hoy parece estar mds extendida. Se parte de que la
misma fe, si es verdadera y auténtica, implica siempre unas viven-
cias personales, unas experiencias de relacion con Dios. Y la vida
teologal, a la que todos los cristianos estamos llamados, al mismo
tiempo que a la santidad, supone, si se vive de verdad, una serie
de sentimientos, actitudes y cambios personales que no pueden
menos de ser vivenciados o experimentados por el sujeto*. En esta
linea hay que entender a K. Rahner cuando escribe su famosa sen-
tencia “El hombre religioso de mafiana serd un mistico, una perso-
na que ha experimentado algo, o no podra seguir siendo religioso”;
afirmacion que algunos afios méds tarde preciso de este modo: “Que
el cristiano del futuro sea un mistico o no serd cristiano™.

Y laldgica de este discurso se apoya fundamentalmente en el hecho
de la secularizacion de la vida social, al menos en Europa Occiden-
tal. Cuando Dios y la religion han desaparecido practicamente de
la vida social, el individuo solo podrd apoyar su fe y vida religiosa
en si mismo, ya que de la sociedad no recibird incitacion alguna,
sino mas bien lo contrario. Y, para creer en Dios y vivir en relacion
con €él, mas que las ideas o raciocinios influyen los sentimientos,
vivencias e intuiciones. Es decir, que €1, en su interior, experimente

44 Martin Velasco explica asi esta vivenciacion o experimentacién: “Por ‘vivencia-
cién’ entiendo la encarnacion en las diferentes facultades y en los diferentes
niveles de la persona (su razon, su deseo, su querer, sus sentimientos y afectos)
de esa adhesion fundamental en la que consiste la fe y, a través de ella, de la
estrecha relacion con el Misterio, con el Absoluto, con Dios, que la instaura. Ya
hemos observado que no hay religién vivida sin algin grado de personalizacion
de la fe y, por tanto, sin algun grado de ejercicio experimental de la misma” (E!
fendémeno mistico, p. 319).

45 “Espiritualidad antigua y actual”, en Escritos de Teologia VII, p. 25.
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de alguna manera la presencia y accidon Dios. Sin olvidar que para
tener y mantener esas vivencias personales influird mucho la pe-
quefia comunidad, el entorno m4ds cercano, que cultive y fomente
tales vivencias. Y, si a toda experiencia relacionada con Dios y su
accion en nosotros la llamamos mistica, entonces hay que concluir
que todo hombre religioso ha de ser un “mistico”, o que estad llama-
do ala vida mistica. Esta conclusion puede parecer confirmada por
la afirmacion del concilio Vaticano II, cuando dice “La razon mads
alta de la dignidad humana consiste en la vocacion del hombre a la
unién con Dios. Desde su mismo nacimiento, el hombre es invitado
al didlogo con Dios™¢. Aunque quizas estas palabras puedan apli-
carse a la vivencia de la oracién en esta vida y a la unién plena con
El en la otra.

Veamos como explican esta postura algunos de sus sostenedores:

- Réginald Garrigou-Lagrange: se opone a la concepcion,
entonces ampliamente difundida, de que la contempla-
cién (la mistica) sea solo un don extraordinario destinada
a pocas personas, defendiendo, por el contrario, la voca-
cion de todos los cristianos a la contemplacién infusa o
union mistica con Dios. Aunque admite que no sea alcan-
zada por todos debido a la falta de condiciones: “Puede
haber almas, aun muy de Dios, que, por falta de ciertas
condiciones, no dependientes de su voluntad, no llegarian
alaviamistica sino después de un tiempo mas largo que lo
que suele durar ordinariamente nuestra vida de aca abajo.
Esto puede provenir no solo de un ambiente desfavorable,
o de una falta de direccion, sino también del temperamen-
to fisico™.

- Karl Rahner: “En todo ser humano hay algo que se ase-
meja a una experiencia bdsica anénima, atematica, acaso
reprimida, de orientacion a Dios; una experiencia que es
constitutiva del hombre en su composicién concreta (de
naturaleza y de gracia), que puede reprimirse pero no des-
truirse, que es ‘mistica’ o, si se prefiere un término menos

46 Gaudium et spes, 19.
47 Carta en respuesta a J. Maritain, que insiste en el cardcter gratuito de este don.
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comprometedor, que tiene su dmbito en lo que los antiguos
Padres llamaban la contemplacion infusa™s.

- Luigi Borriello: insiste en el cardcter experiencial de la fe y
de la vida teologal, que nos lleva a la realizacion plena del
proyecto salvifico-comunional realizado por Cristo, introdu-
ciéndonos cada vez con mayor profundidad en la vida Trini-
taria. En consecuencia, afirma: “Todos los cristianos, indis-
tintamente, estdn llamados a hacer la experiencia que tiende
a la plenitud de la vida cristiana como anticipo de la vida
futura™. Aunque reconoce mas adelante “No nos es dado
conocer las formas mas elevadas de experiencia mistica”®.

- André Leonard: “En linea de este misticismo inicial de la fe
y de la caridad, que es una real experiencia de Dios a nivel
de la vida cristiana fervorosa, es facil comprender que la
experiencia propiamente mistica viene a insertarse como
su natural culminacién™.

- Romano Penna: “También de aqui se saca una conclusion
importante: que la ‘mistica’ afecta a todos los cristianos,
indistintamente. Todos los bautizados estan constituidos
en comunion con el Sefior: esta comunion se renueva par-
ticularmente en el momento de la eucaristia, pero cuali-
fica ya a todo cristiano desde el momento del bautismo...
Propiamente hablando, pues, en la Iglesia no hay distintos
grados de ‘misticos’: por lo menos en su origen, la identi-
dad cristiana es igual para todos y es una identidad ‘misti-

48 Citado por H. D. Egan, en Diccionario de mistica, p.1497.Y en el comentario pos-
terior afiade Egan: “Asi, pues, K. Rahner concibe la persona humana como homo
mysticus, como un mistico en el mundo, como un ser extatico creado para entre-
garse voluntaria y amorosamente al Misterio... Todo aquel que viva con buenas
costumbres, de un modo altruista, honrado, valiente, y se ponga al servicio del
préjimo, experimenta la mistica de la vida cotidiana. Aceptar valerosa y total-
mente la vida y a uno mismo, aun cuando todo alrededor parezca hundirse, es
quiza la primera experiencia mistica de la vida cotidiana. Todo el que acepta la
viday a si mismo de este modo, acepta también implicitamente el Misterio que
llena el vacio tanto de nosotros mismos como de la vida”.

49 Diccionario de mistica, p. 690.

50 Ibidem, p.700.

51 Diccionario de espiritualidad, p. 2024.



28 Antonio Lezaun

ca’... Alos destinatarios de las cartas a los corintios... se les
llama ‘santos por vocacién’ o simplemente ‘santos’... Esta
santidad es la que define la ‘mistica’ de todo bautizado”.

- Juan Martin Velasco: tras explicar e insistir que la fe y la
vida teologal, verdaderamente vividas, implican vivencias
y experiencias personales, dice: “La inclusién de la expe-
riencia en la realizacién efectiva de la fe, y la comprensién
de la mistica como forma peculiar de esa experiencia de la
fe, me lleva a considerar como misticos a todos aquellos
que realizan la experiencia de la fe, aun cuando se reco-
nozca que ésta puede darse en muy diferentes formas y
grados, y que solo algunos que la realizan con unos rasgos
y en unos grados de intensidad, que serd preciso analizar,
son misticos en el sentido que atribuye a esta palabra la
historia de la espiritualidad. En este sentido amplio, pero
auténtico, utiliza K. Rahner la palabra cuando habla de la
‘mistica de la cotidianidad’ y en este sentido amplio de la
palabra se apoya Bernhard McGinn...”,

Sin embargo, parece que conviene hacer alguna distincién, ya que
las experiencias de que tratamos son diferentes, aunque tengan un
origen y un destino comunes. Si es cierto que la fe y la vida teologal,
a que estd llamado todo cristiano, requieren, para ser auténticas,
algun tipo de experiencias personales y que Cristo nos ha abierto
a todos las puertas a la unién con Dios, la historia nos dice que al-
gunos cristianos han llegado a vivir todo esto en esta vida en unas
formas y con una intensidad muy diferentes a como lo han hecho
la gran mayoria de los cristianos. Es éste un fendmeno que desde
antiguo ha atraido la atencion general y muy especialmente la de
los especialistas en las ciencias de la religion.

Los mismos autores que sostienen la llamada universal a la vida
mistica no dejan de hacer referencia, mds de una vez, a alguna dis-
tincion de este tipo. Esto constatamos, por ejemplo, en algunos de
los que acabamos de citar: Garrigou-Lagrange habla de “almas, muy
de Dios, que no llegaran a la via mistica en la vida de aqui abajo”;

52 Diccionario de mistica, p. 1353.
53 Elfendmeno mistico, p. 290-291.
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Borriello reconoce que hay “formas mas elevadas de experiencia
mistica que no nos es dado conocer”; Leonard habla de un “misti-
cismo inicial” y de “una experiencia propiamente mistica”; Martin
Velasco dice que “solo algunos que realizan (la experiencia de la fe)
con unos rasgos y en unos grados de intensidad... son misticos en el
sentido que atribuye a esta palabra la historia de la espiritualidad”;
este mismo autor introduce una clara distincion cuando habla, por
una parte, de mistica “en sentido amplio, pero auténtico”, y, por
otra, “experiencias misticas en el sentido mas estricto™* o “reali-
zaciones mas eminentes de la vida mistica™® o “experiencias-cum-
bre”%. De aqui se deduce, al parecer, que podemos hablar de “misti-
ca en sentido amplio” y “mistica en sentido estricto”.

En esta ultima linea, Federico Ruiz Salvador propone la siguiente
solucién. En primer lugar, a la distincion que acabamos de indicar
él le da los nombres de “mistica generalizada” y “mistica caracteri-
zada”, respectivamente (A la dltima se refiere a veces con el nombre
de “experiencia mistica propiamente dicha”¥). Pero su propuesta
va mas alld. Segin su opinidn, la palabra “mistica” deberia reser-
varse para el segundo grupo® (experiencias-cumbre, realizaciones
eminentes, experiencias misticas propiamente dichas, etc.), mien-
tras que las otras experiencias cristianas quedarian englobadas bajo
el nombre de “vida teologal”. Esto, razona él, alejaria la confusion
de nuestro lenguaje, mientras que no hace desmerecer en nada a
las otras vivencias y experiencias cristianas. Leamos sus mismas
palabras cuando, después de exponer largamente lo que considera
un logro de la teologia espiritual del siglo XX como es el caracter
fuertemente experiencial de la fe y de la vida teologal, dice: “Con la
experiencia teologal, disponemos hoy de una nueva categoria, que
nos permite encuadrar y valorar de lleno la experiencia cristiana
sin verse forzados a calificar de mistico todo lo bueno, vivencial,
comunional. Como hemos visto en el cap. 2, 1a vida teologal presen-

54 Ibidem, p. 32.

55 Ibidem, p. 319.

56 Ibidem, p. 296.

57 Ruiz Salvador: Caminos del Espiritu, p. 462.

58 “Para poder decir algo, teoldgica y pedagdgicamente util, es necesario entender
los términos mistica y mistico con cierto rigor” (F. Ruiz Salvador, o. c., p. 457.
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ta los mismos rasgos de la experiencia mistica: comunion con Dios
vivo, presente y comunicativo, caracter intensamente personal, pa-
sividad consciente, intensidad creciente... En todo lo que podemos
humanamente apreciar... hallamos no-misticos con experiencia
cristiana de mayor intensidad y calidad que otras personas que han
tenido experiencias misticas™®. Y aporta también lo que para él se-
ria la razon de fondo: “En realidad, ser o no ser mistico representa
modalidades normales de la misma gracia cristiana, que puede to-
mar uno u otro desarrollo en su dinamismo de santidad™®.

Angel Maria Garcia Ord4s presenta una interesante diferenciacion fe-
nomenoldgica entre la experiencia religiosa y la experiencia mistica:
“La experiencia mistica no es una simple experiencia de Dios, como
lo puede ser la experiencia religiosa: es un modo nuevo y especial de
experimentar a Dios. La experiencia religiosa va en cierto modo de lo
bajo a lo alto; de los actos humanos religiosos asciende a Dios. La ex-
periencia mistica va de lo alto a lo bajo; experimenta la accion de Dios
en el alma. En la experiencia religiosa el hombre, para relacionarse
con Dios, tiene que reflexionar de algiin modo sobre sus actos; a veces
esta reflexién puede ser minima. La experiencia mistica es anterior
a toda reflexion; aqui se descubre la accién de Dios en el alma de un
modo misterioso. Los actos sobrenaturales del cristiano son infusos
como los del mistico; pero se tiene diversa conciencia de ellos. El cris-
tiano sabe que son infusos, el mistico lo experimenta directamente.
El mistico tiene conciencia de un don infuso que obra directamente
en el alma. No tiene necesidad de razonamientos; sélo debe acoger
el don de Dios. El alma religiosa debe preparar ella misma la expe-
riencia en un clima adecuado. El don comunicado en la experiencia
mistica es ante todo la Persona divina, Cristo y la Trinidad ™"

Cabe afadir otra distincidén que parece clara, basada en el modo de
operar del ser humano. La decimos con las palabras de Charles A. Ber-
nard: “Todos los autores misticos admiten dos niveles de actividad
del alma: un nivel comun, donde se efectiian las operaciones del co-
nocimiento racional y discursivo, y un nivel superior, en el que Dios

59 0.c.,p. 456.
60 O.c., p.455.
61 Citado por F. Ruiz Salvador: o. c., p. 478-479, nota 34.
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se hace presente a través de un modo simple de conocimiento y de ad-
hesién (una operacion simple de tipo intuitivo-afectivo). El modo de
concebir estos dos niveles y los nombres que se les da son sumamente
diversos, pero esa diversidad no impide un acuerdo sustancial .

3.3. En cuanto a su relacion con la santidad y la vida cristiana

Aludiremos, por ultimo, a algo que siempre ha estado claro para los
especialistas, pero no tanto entre el pueblo cristiano. Para muchos
cristianos, los fendmenos misticos y sus manifestaciones extraor-
dinarias han significado una prueba de la especial santidad de la
persona que los vive. Sin embargo, una reflexion mas detenida, al
menos si se hace desde el punto de vista cristiano, nos hacer ver
con claridad que la perfeccion no se mide por eso. Efectivamente,
el Nuevo Testamento nos lo deja muy claro: “Amaras al Sefior, tu
Dios, con todas tus fuerzas... y al préjimo como a ti mismo. De estos
dos mandamientos penden toda la Ley y los Profetas™?; “Sed per-
fectos (compasivos) como vuestro Padre celestial es perfecto (com-
pasivo)”®*; “Aspirad a los carismas mejores... Si no tengo caridad,
nada soy... Ahora subsisten la fe, la esperanza y la caridad, estas
tres. Pero la mayor de todas es la caridad ™.

Los teodlogos espirituales lo dicen también con unanimidad. Citare-
mos solo alguno. Charles A. Bernard: “Afirmamos que la sustancia
de la vida espiritual no depende sustancialmente de la dimension
mistica, sino de la vida teologal comun a todos los bautizados que
se muestran ddciles a la gracia™®. F. Ruiz Salvador: “La caracteri-
zacién del cristiano, desde sus primeros pasos hasta la plenitud de
santidad, se caracteriza siempre por esta triple dimensiéon evan-
gélica: discipulo de Cristo es quien cree, ama y tiene viva la espe-
ranza””. Y, de forma mas explicita todavia: “Ser o no ser mistico
representa modalidades de la misma gracia cristiana, que puede

62 Nuevo diccionario de espiritualidad, p. 253.
63 Mt 22, 37-40.

64 MtS5, 48.

65 1Co013,1-13.

66 Introduccion a la teologia espiritual, p. 172.
67 Ruiz Salvador: o. c., p. 102.
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tomar uno u otro desarrollo en su dinamismo de santidad. Como se
observa en otras vocaciones y carismas (contemplacién, misericor-
dia, misiones...) y en las diferentes formas de santidad (confesor,
martir, virgen...), cada uno vive su gracia, sin ser por ello superior
al otro™8. G. Moioli: “El mistico cristiano tiene el sentido de la im-
portancia relativa —aunque real- de la experiencia que vive... En
efecto, la experiencia mistica no es lo esencial en el cristianismo, ni
es necesariamente el don mas alto. Lo esencial es la caridad, por la
cual se mide unicamente la perfeccién. De aqui laimportancia para
el cristiano y para el propio mistico de ‘buscar’ no ya la experiencia
mistica, sino la caridad™®. Y Moioli lo dice también en negativo: “La
experiencia mistica reconocida no ofrece el test por excelencia de la
autenticidad de la experiencia cristiana en general o de su ‘perfec-
cion’7°, Ch. A. Bernard separa claramente la madurez cristiana y la
dimension mistica: “Intentemos a continuacion trazar la figura del
hombre espiritual que ha llegado a su madurez. Para presentar su
retrato, prescindamos de la dimensién mistica... En efecto, afirma-
mos que la sustancia de la vida espiritual no depende sustancial-
mente de la dimensién mistica, sino de la vida teologal comun a
todos los bautizados que se muestran ddciles a la gracia””..

Sin embargo, aunque las experiencias misticas, por muy auténticas
y eminentes que sean, no son la medida de la santidad, no debemos
olvidar que tienen importancia. Importancia, en primer lugar, para el
propio receptor de ese don, al que ayudard grandemente para trans-
formar su persona segun Dios, e importancia también para la religion
y hasta parala humanidad. Son una prueba mas de que Dios sigue ac-
tuando entre nosotros, y constituyen una anticipacion, una degusta-
cién parcial, de la plenitud y felicidad que la presencia de Dios otorga
al ser humano. Escuchemos estas bellas palabras de Juan Martin Ve-
lasco: “El ejercicio de la vida mistica constituye una forma eminente
de realizacién de la condicién humana, una fuente inestimable de
humanizacion para las personas... Porque ser mistico no es mas que
ejercer, vivir, poner en practica la capacidad de infinito, la condicién

68 Ruiz Salvador: o. c., p. 455.

69 Nuevo diccionario de espiritualidad, p. 933.

70 Ibidem, p. 942.

71 Charles André Bernard: Introduccion a la teologia espiritual, pp. 171-172.
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de imagen de Dios presente en toda persona. De ahi que la experien-
cia mistica ponga en juego las dimensiones mas profundas de la per-
sona, libere las energias mas poderosas del ser humano, ensanche de
la forma mas inimaginable el horizonte vital del sujeto, comenzando
por la mas prodigiosa dilatacion de su conciencia y su deseo””. El
mismo autor recalca también la importancia parala vida religiosa, en
general, y para la misma humanidad: “En (las paginas de este libro)
me propongo justificar la hipotesis o, tal vez mejor, expresar la doble
conviccion de que el cultivo de la dimensién mistica es condicién
indispensable para la supervivencia de las religiones, y en especial
del cristianismo, en las actuales circunstancias socio-culturales; y de
que una religion, en concreto un cristianismo, que desarrolla su di-
mension mistica esta en condiciones de contribuir, en colaboracion
con el resto de las espiritualidades de nuestros dias, a la construcciéon
de un humanismo digno del nombre””. En linea parecida discurre
Ch. A. Bernard. Vale la pena leer esta cita, aunque resulte un poco
larga: “El nuevo dinamismo injertado por la gracia en el hombre es
una exigencia de elevacion que se manifiesta ante todo en la vida re-
ligiosa, en el sentido estricto de la palabra... La oracion, definida co-
munmente como ‘elevacion de la mente a Dios’, implica por parte del
hombre espiritual el ejercicio habitual de la elevacion del corazon y
de la mente. Este efecto de la vida de gracia se verifica de manera par-
ticular en la vida mistica. No solo porque la experiencia de los misti-
cos se demuestra siempre valida para sugerir la vocacién del hombre
a la participacién en la vida divina, sino porque los mismos misticos
son conscientes de la elevacion habitual de su vida; ellos describen el
‘apice del espiritu’, distinguiendo la doble funcién de la conciencia
humana: o dirigirse al mundo para actuar en €l o dirigirse a Dios para
unirse a €l. Segun la expresion de Bergson, la vida mistica constituye
para el hombre un estimulo para la superacion de si mismo. Asi pues,
hablando en general, la vida contemplativa y mistica, lo mismo que
la creacion artistica o filoséfica, es un elemento eminente de la vida
de la humanidad y aparece como un testimonio irrefutable de la exi-
gencia religiosa inscrita en el corazén humano””.

72 Misticay humanismo, p. 185.
73 Ibidem, p. 15.
74 Charles André Bernard: Introduccion a la teologia espiritual, p. 98.
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4. Rasgos caracteristicos de los fenomenos misticos

Sin olvidar la diversidad y complejidad de las experiencias misti-
cas, como hemos dicho anteriormente, la mayoria de los autores
se detienen en sefialar unos rasgos que, segun ellos, caracterizan
y autentifican tales experiencias. Leamos otra vez a Martin Velas-
co, autor que tantas veces habla de la mistica “en sentido amplio,
aunque auténtico”: “Toda fe viva tiene algo de mistica, como toda
mistica es un desarrollo peculiar de la fe... De aqui que no sea facil
establecer fronteras rigurosas entre experiencias no misticas y ex-
periencia misticas de la fe. Si es posible, en cambio, a la luz de las
realizaciones mds eminentes de la vida mistica, destacar los rasgos
mas importantes que caracterizan las experiencias de fe identifica-
bles como misticas””.

Nuestro punto de mira serdn, pues, esas experiencias “mas eminen-
tes”, esas “experiencias-cumbre”, también llamadas “mistica carac-
terizada”. Por consiguiente, los rasgos que a continuacién sefiala-
remos se aplicardn sobre todo a tales vivencias misticas, sin negar
que puedan aplicarse también, en alguna medida, a las vivencias de
la “mistica de la cotidianidad”.

Haciendo una sintesis de varios autores’, estos parecen ser los ras-
g0s m4s caracteristicos:

- Presencia, encuentro, contacto: en lo mas intimo de su per-
sona, el mistico descubre la presencia de Dios, una pre-
sencia viva, que tiene el aspecto de un encuentro con un
Tu que le sobrepasa infinitamente. Conoce asi y entra en
contacto con una realidad diferente, que estd mads alla de
todo lo visible; se siente tocado por ella y llamado a unirse
con ella. Esto constituye una experiencia totalmente nue-
va que le conmueve en todo su ser. “Esto es visto por expe-
riencia, que es otro negocio que solo pensarlo y creerlo””.

- Inmediatez: es un rasgo muy caracteristico. Consiste una
evidencia subita, como un ‘desvelamiento’, la caida de un

75 Elfendomeno mistico, p. 319 (el subrayado es nuestro).
76 Principalmente F. Ruiz Salvador, J. Martin Velasco, G. Moioli.
77 San Teresa: Camino de perfeccion, 6,3.
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velo que le impedia ver la verdad de la realidad y de si mis-
mo. Por eso es un proceso de liberacion, al mismo tiempo
de que iluminacién. No es una visién directa en la que el
hombre perciba a Dios como objeto. Es mas bien un ‘toque’
0 contacto amoroso de Dios con el alma. Y es la huella de
esa accidon de Dios en el hombre lo que el sujeto experi-
menta, y en ella descubre “el rostro del amado que lleva en
sus entrafias dibujado” (San Juan de la Cruz). Este tipo de
conocimiento responde a los deseos, tantas veces expresa-
dos, de los misticos: “muéstrame tu rostro”, “dime tu nom-

2 6

bre”, “véante mis ojos”.

- Simplicidad: todo esto lo percibe en un acto simple, una
especie de intuicion pluricomprensiva. No es por medio
del entendimiento ni de los sentidos. Estd alli presente, y
lo ve de un golpe y con una luz esplendente. Es como la
contemplacion, que simplifica toda la actividad del sujeto
unificdndolo en la acogida amorosa del Dios que se le ofre-
ce. Pero esta simplicidad no significa empobrecimiento. Al
contrario, la experiencia mistica conlleva la concentracion
en el “Unico necesario”, la posesion de lo esencial, que lle-
va a todo el ser humano a una nueva forma de unidad y
armonia.

- Gratuidad: esta presencia y comunicaciéon de Dios, y las
resonancias que aparecen en el sujeto, se perciben como
puramente gratuitas: dones inmerecidos, no preparados,
inimaginables. No son el resultado de sus busquedas y
esfuerzos. Es algo que le ha sorprendido y le sobrepasa
infinitamente.

- Pasividad: es este uno de los rasgos mas significativos.
Segun Bernard, esta caracteristica de la pasividad estd en
linea, como una concrecion especial, con la receptividad
propia de toda vida espiritual cristiana, y la que le da el ca-
racter de mistica: “La vida general cristiana presenta un as-
pecto general de receptividad respecto a la accidon de Dios;
esta receptividad, ejercida mediante los dones del Espiritu
Santo, puede asumir el cardcter de la pasividad cuando el
hombre vive la experiencia de esa intervencién de Dios.
Este aspecto de pasividad experimentada es el que cons-
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tituye la dimensidon mistica de la vida espiritual”’®. En ella
se supera el tipo de conocimiento ordinario: no es el sujeto
quien, por iniciativa propia, se hace cargo del objeto cono-
cido, se lo apropia y lo domina; sino que se encuentra con
algo que irrumpe en su vida y de cuya aparicion o ausencia
no dispone. Es algo que le acaece, no lo produce €l. Es una
pasividad consciente y vivida en el plano psicoldgico. El
alma percibe a Dios sin que ella tenga que hacer otra cosa
que abrirse, escuchar y acoger. Tal pasividad, sin embar-
g0, no se identifica con la inaccidn, con la dejacion, con el
quietismo; requiere mds bien una intensa actividad, pero
actividad de respuesta y colaboracion con el Dios que se
le dona. El alma siente ardiente deseo de unién con Dios,
deseo que va purificando el corazén de todo otro atracti-
Vo0, y cuya respuesta solo puede provenir de Dios en forma
de vision, abrazo, herida de amor, etc. Esta pasividad tiene
siempre un claro contenido afectivo.

Gozo y fruicidn: las experiencias misticas son siempre
fruitivas. A ellas acompafian siempre intensos sentimien-
tos de alegria, gozo, paz, enteramente nuevos en relacion
con lo que se habia experimentado hasta entonces. De
aqui las comparaciones que suelen hacer los misticos: “Es
sobre todos los goces de la tierra y sobre todos los deleites
y sobre todos los contentos... Aquel bien tan grande de la
unioén con Dios... es el mayor que en esta vida se puede
gustar, aunque se gusten todos los deleites y gustos del
mundo””® Este gozo y paz pueden redundar hasta en el
cuerpo, como dice San Juan de la Cruz: “Y de este bien
del alma a veces redunda en el cuerpo la uncioén del Es-
piritu Santo y goza toda la sustancia sensitiva, todos los
miembros y huesos y médulas, no tan remisamente como
comunmente suele acaecer, sino con sentimientos de
grande deleite y gloria, que se siente hasta en los ultimos
artejos de pies y manos”0.

78 Charles A. Bernard: Introduccién a la teologia espiritual, p. 157.
79 San Teresa: Moradas, 1,6.
80 Llama B, 2,22.
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- Certezay oscuridad a la vez: en todos los relatos de expe-
riencias misticas se subraya la conciencia de haber, por
fin, comenzado a ver, de haber conocido la verdadera rea-
lidad, de haber atravesado la corteza de las apariencias. Y
en todos los casos, esta conciencia se acomparna de la mas
absoluta certeza: “No se puede dudar estar alli Dios vivo
y verdadero”®!, “Hasta ahora sabia de ti de oidas; ahora te
han visto mis 0jos”®2. Al mismo tiempo, sin embargo, re-
conocen que hay oscuridad en lo que conocen. Hay una
luz que ilumina de forma nueva la realidad, una luz que
excede con mucho la capacidad del hombre; de ahi que
lo ciegue de alguna manera. El misterio de Dios es tan
grande que cuanto mas el alma se acerca a él, mas cons-
ciente se hace de su absoluta incognoscibilidad. Por eso
hablan de “tiniebla oscura”. San Juan de la Cruz lo dice
de forma concisa y poética: “jQué bien sé yo... aunque es
de noche!”ss,

- Inefabilidad: incapacidad de expresar adecuadamente
tanto el objeto de la experiencia como sus componentes.
La inmensa mayoria de los escritores de mistica destacan
esta cualidad. Se basan para ello en las mismas afirmacio-
nes de los misticos: lo que he vivido no es expresable con
palabras, vienen a decir de una u otra forma. Esta condi-
cién puede deberse, en primer lugar, a que se trata muchas
veces de emociones o sentimientos intensos, para los que
dificilmente se encuentran las palabras adecuadas; pero
también porque lo vivido no se corresponde con nuestros
conceptos o nuestras imagenes sensibles. No obstante, nu-
merosos misticos han intentado comunicar a los demas
lo que ellos han vivido. Y para eso han recurrido a una se-
rie de simbolos, analogias, paradojas, antitesis, etc., que
suelen ser bastante comunes entre los misticos. Los sim-
bolos pertenecen a veces a elementos césmicos (fuego,
viento, agua...); otras, a aspecto de la experiencia personal

81 San Teresa: Cuenta de conciencia, 42.
82 Job,42,5.
83 Cantar del alma que se huelga de conocer a Dios por la fe.
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(profundo, altura, gozo, dolor); otras, a las relaciones in-
terpersonales (amor, matrimonio...); y otras, han recurri-
do a expresiones de tipo negativo (noche, vacio, silencio,
soledad...). Por la misma razoén, los misticos recurren con
frecuencia al uso de superlativos, dando incluso la sensa-
cion de emplear expresiones exageradas: sobre-eminente,
super-esencial, sobre-natural, etc.

Transformacion de la persona: toda experiencia mistica
conlleva la conviccion de haber entrado en contacto con
un mas all4 de lo sensible, de haber descubierto una rea-
lidad enteramente nueva, de haber alcanzado otro nivel
de realidad. Dios aparece en todo su valor, superando y
envolviéndolo todo. Ante él todas las cosas pierden valor,
mejor dicho, recobran un nuevo valor, el valor que Dios
les da estando y reflejdndose en ellas. Todo esto produ-
ce una profunda transformacion de la persona, un nue-
vo modo de ser y estar en el mundo. Esta transformacién
parte del interior, desde lo mas profundo del corazén, y
va impregnado poco a poco todos sus sentimientos, acti-
tudes y comportamientos. El encuentro con Dios se pro-
duce “del alma en el mas profundo centro”, en el “hon-
don del alma”, en “la sustancia del alma”. Asi se opera la
transformacién mas completa y eficaz que un ser humano
puede soportar.

A estos rasgos comunes a todas las experiencias misticas, especial-
mente a las religiosas, convendria afiadir alguin otro rasgo caracte-
ristico de la mistica cristiana, como:

Cristocéntrica y eclesial: expresan asi su radical vincula-
cién a la economia salvifica histérica, realizada por Jesus
de Nazaret y prolongada en la Iglesia. De aqui que entre los
misticos cristianos tenga gran relevancia la humanidad de
Cristo (en su pasion y resurreccion, en la eucaristia, en los
diversos pasos de su vida...), asi como su interés por per-
manecer siempre unidos a la santa madre Iglesia.

En el dmbito de la alianza: no es simplemente un encuen-
tro con la Realidad auténtica o con el Todo. Es un encuen-
tro con un Dios personal, que ofrece al hombre su amor y
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su alianza gratuitamente, entablando una relacién inter-
personal yo-Tu, a la que el hombre responde con el agrade-
cimiento, la alabanza, la oracion... Alianza a la que el hom-
bre es infiel frecuentemente, mientras Dios se mantiene
siempre fiel. De aqui, el sentimiento de que su experiencia
es gracia y misericordia ante su situacién de pecador. Y de
aqui también su gratitud, disponibilidad, deseo de purifi-
cacién y penitencia.

- Relativiza la misma experiencia mistica: el mistico cris-
tiano sabe bien que su experiencia tiene una importancia
relativa, aunque real, en relacién con la situacion escatolo-
gica final, y también en relacién con su situacién cristiana
actual. Sabe que su experiencia mistica no es lo esencial, ni
siquiera el don mas alto. Lo esencial es 1a caridad afectivay
efectiva a Dios y a sus hermanos. El ideal del cristiano no es
llegar a la experiencia mistica, sino amar de verdad y con
todo el corazon.

5. Tipologia de los fenomenos misticos

Las experiencias misticas que la historia nos ha mostrado son tan
numerosas y variadas que cualquier tipologia resulta incompleta.
Por otra parte, no siempre es facil clasificar a un mistico o mistica
dentro de un tipo u otro. Esto nos lo dice con autoridad Ch. A. Ber-
nard. En el primero de sus tres volumenes donde estudia a nume-
rosos misticos cristianos, afirma: “Desde ahora advertimos que en
la tradicién cristiana no puede haber compartimentos estancos en-
tre las diversas modalidades de vida mistica... En realidad, algunos
misticos, como por ejemplo san Ignacio o Maria de la Encarnacion,
son dificilmente clasificables en una u otra categoria”s.

Vamos, pues, a exponer ahora (aunque siempre de forma esquema-
tica) las tipologias de algunos autores modernos, esperando que
asi nuestra vision de estos fendmenos sea algo mas completa, y de-
seando que, al mismo tiempo, nos ayuden a comprender y situar
mejor a nuestro santo, José de Calasanz.

84 Charles André Bernard: Il Dio dei mistici, Vol. I, p. 9-10.
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5.1. Juan Martin Velasco, después de repasar varias
tipologias, propone la que considera mds adecuada para
incluir los fendmenos misticos de todas las religionesy de
todas las culturas. Asi, distingues’:

a)

b)

c)

d)

Experiencias misticas de la naturaleza o del universo:
las vividas en el ambito estético, o de la naturaleza.

Experiencias del yo, el si mismo: con el trasfondo de un
el sujeto metaempirico.

Las experiencias misticas del Absoluto, lo Divino, o el
Dios personal.

Las experiencias misticas del vacio, la noche, la nada.

5.2. Giovanni Moioli® sostiene que la historia de las
experiencias misticas dentro del cristianismo ofrece, al
menos, los siguientes tipos:

a)

Mistica de la esencia: en los siglos XIII-XIV, la espiritua-
lidad renano-flamenca habria desarrollado una mistica
llamada “de la esencia”. Segun ella, la uniéon del hombre
con Dios se interpreta como experiencia de la unidad del
ser creado con el Ser originario; una uniéon que implica
participacion del hombre en la realidad de Dios, sin que-
dar clara la alteridad. Se produciria, pues, una partici-
pacién-union ontoldgica del hombre en Dios. La union
tendria lugar en la esencia del hombre, que es imagen de
Dios (en el fondo, en la chispa, en la cima o en el centro
del alma); y seria una participacién-unién con la esencia
de Dios (alli donde radica la unidad de las tres divinas
Personas). Esta concepcién suscito serias objeciones en la
Iglesia, entre otras razones por suprimir la mediacion de
Cristo.

b) Mistica esponsal: esta concepcién parte de un fondo

mas biblico y cristiano, cual es la alianza y la simbolo-

85 Elfendmeno mistico, p. 96.
86 Nuevo diccionario de espiritualidad, pp. 934-936.
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c)

gia nupcial que la expresa. La comunion del hombre
con Dios se contempla como la comunion de la esposa
con el esposo, de disponibilidad y entrega total, en un
amor libre que responde a la iniciativa del Amor sobe-
rano. Esta respuesta se inserta en el plan de Dios, que es
una historia de amor realizada por Cristo. Y el sentido de
esta historia se concreta en el ofrecimiento de una co-
munién-divinizacion del hombre pecador, hasta hacerlo
semejante a Dios. En este horizonte, la comunién misti-
ca no consiste en ser-uno con Dios, sino en estar-unido
con él, en una comunién que es respuesta al amor que
invita, en una comunion que lleva a la transformacion o
renovacion del ser humano. Esta concepcidén tiene como
punto de referencia a los grandes misticos espafioles del
siglo XVI, y se atribuye también al llamado “misticismo
monastico”.

Mistica antropocéntrica: se desarrolla especialmente
en el s. XVII. Se ve a Dios orientado hacia el hombre y su
salvacién. La comunidén con Dios es el objeto del deseo hu-
mano. Pero es necesario purificar dicho deseo; por ello, la
importancia de la ascética. Y como el hombre no responde
adecuadamente a ese Dios salvador, nace en €l un especial
sentido de la penitencia. La comunion con Dios alcanzada
se siente como una posesion gratificante... Este misticis-
mo “no es ilegitimo, desde luego, pero tampoco puro en si
mismo”.

d) Mistica de la ausencia: nace, segin algunos, como una

reaccion contra el misticismo antropoldgico, y se le de-
nomina “misticismo teocéntrico”. Parte del Dios absolu-
tamente transcendente y gratuito. Este misticismo tiene
como criterio y fin el amor “puro”, el desinterés total, la
obediencia incondicionada. Y en él, la experiencia predo-
minante y final es la de la ausencia de Dios, la aridez abis-
mal, la purificacion del deseo... hasta convertirse en pura
resignacion al beneplécito divino. Su icono seria Jesus en
la cruz clamando “Dios mio, Dios mio, jpor qué me has
abandonado?”. A esta perspectiva se acerca, en el siglo XX,
H. U. von Baltasar, aunque con un caracter mas cristocén-



42 Antonio Lezaun

trico: el discipulo participa en la muerte ‘singular’ de su
Sefior, es decir, en aquella muerte “cargando sobre si los
pecados de los hombres”, pecados que producen la sepa-
racion o alejamiento de Dios. Giovanni Moioli advierte, sin
embargo, que esta postura se aleja de la de San Juan de la
Cruz, el cual sin duda llevo un itinerario distinto. En efec-
to, para este mistico, la noche pasiva del espiritu no es la
fase culminante del camino mistico, sino una fase de tran-
sicion, ya que la ultima experiencia es la de la presencia
amorosa, la de la comunidn-transformacién ya alcanzada;
aunque todavia quede a la espera de la plenitud definitiva
en el cielo.

5.3. Federico Ruiz Salvador®’, después de citar alguna otra
tipologia, dice: “mayor importancia e interés tiene hoy la
caracterizacion de la mistica cristiana desde su contexto
deviday accion, que son las mediaciones y fuentes de la
experiencia”. Para él, pues, en nuestros dias tiene mds interés
la que divide las vivencias misticas de los cristianos en dos
clases: la mistica contemplativay la mistica activa. Diremos,
pues, algo sobre cada una de ellas:

a) Mistica contemplativa: 1a mistica de orientacion con-
templativa se ha manifestado especialmente en la oracién
y en los grados de la misma. De manera que ‘mistica’ es
aqui equivalente a contemplacion infusa. Y, efectivamen-
te, durante mucho tiempo se tomaron como equivalentes
las palabras “mistica” y “contemplaciéon”. Este es el tipo de
mistica que ha dejado descripciones mas ricas. Santa Te-
resa de Jesus es quien ha logrado expresar todo ello con
mayor precision. Este tipo de mistica tiene una cierta pre-
eminencia sobre los demads debido a que de ella el sujeto
tiene una conciencia mas refleja y por tanto se presta me-
jor a observacion y manifestacion; y también porque, de
hecho, los mds famosos misticos se encuentran entre los

87 Caminos del Espiritu, pp. 468-470.
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contemplativos. Estamos, de todos modos, en el plano de
la alianza, de la comunion interpersonal en fe y amor, del
conocimiento amoroso.

b) Mistica activa: en la reflexion teoldgico-espiritual de
nuestro tiempo no cabe ya duda de que existe una mistica
cristiana de la ‘vida activa’. Aunque tengamos menos ma-
terial sobre ella, hoy se admite generalmente una “mistica
en la accion”. “Los misticos de cardcter activo, dice Ruiz
Salvador, tienen la conciencia menos refleja, o no relatan,
o no han dejado escritos suficientemente definidos en este
sentido”; aunque esos “misticos de la accién se encuentran
perfectamente reflejados en ellas (en las caracteristicas de
los misticos contemplativos) cambiando mediaciones”. Es
decir, que, segun este autor, los misticos de la accion pue-
den tener vivencias semejantes a las de los misticos con-
templativos. Solo que dichas vivencias se apoyan en dife-
rentes mediacionesy, ademds, han sido menos expresadas
y comunicadas. El mistico en la accién vive el encuentro
inmediato con Dios en la misma accion: identificindose
con sus designios, compenetrandose con el amor de Dios
en el ejercicio de su actividad caritativa o apostdlica, vien-
do a Dios en aquellos a los que sirve, etc. “Mistica se en-
tiende aqui, insiste Ruiz Salvador, en sentido fuerte, y, por
tanto, lleva la vivencia de las purificaciones pasivas y de la
union”. Santa Teresa es un ejemplo de persona mistica que
ha vivido la experiencia de Dios también “entre negocios
y por los caminos”, siendo ante todo una mistica contem-
plativa. Mientras que san Antonio Maria Claret, dice este
carmelita, puede ser un ejemplo de mistico en la accién
de forma predominante, que ha vivido el encuentro inme-
diato con Dios en la misma accion. De todo esto se deduce
que las mediaciones para tener vivencias misticas pueden
ser y son diferentes, tanto en la via de la oracién como en
la via de la accion. Pero no se ha de olvidar que, para que
haya experiencia mistica, no basta la mediaciéon que la
facilite y favorezca; es necesario, ademads, que la persona
reciba esa gracia en forma mistica, y que responda vivién-
dola realmente.
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5.4. Charles André Bernard presenta una tipologia®® que “no
pretenderd otra cosa mds que poner de relieve la variedad de
lavida mistica cristiana y sus diversas acentuaciones”; es
decir, sin pretender encerrar todas las experiencias misticas
cristianas en su esquema. Ast, destaca los tres tipos siguientes:

a) Misticade lainterioridad: es 1la mas conocida y estudia-

b)

da, aunque quizas no haya sido la més vivida. Es de indole
estrictamente antropoldgica y psicolédgica, y puede com-
partirse con formas misticas de otras religiones. En ella,
se parte del sujeto en busca de la unién con Dios; propia-
mente, pues, no se parte del objeto buscado, “una realidad
escondida y de sumo valor”. El sujeto busca la union con
el Absoluto. El conocimiento de Dios que la caracteriza es
siempre un conocimiento confuso y general, mas alld de
conceptos y simbolos, y se arraiga en el amor. Todos los
misterios aparecen sobre el fondo del misterio infinito de
Dios, de su amor y de su designio de salvacién. El amor es
el agente formal de la unién mistica. Se remonta a la tradi-
cién platonica que, pasando por Origenes y a través de la
teologia escolastica, llega a Santa Teresa de Jesus. Dentro
de este tipo, se da una cierta variedad: Una forma mas es-
peculativa, que considera a Dios bajo las ideas abstractas
de el Ser, el Bien, el Uno; es la mistica de Gregorio Niseno,
Dionisio Areopagita, Eckhart, etc. Otra forma es mas direc-
tamente afectiva y esponsal, insistiendo en el aspecto per-
sonalista de la relacion con el Dios de amor y de la alianza;
se inspira mds o menos literalmente en el ‘Cantar de los
cantares’; buenos representantes de ella son san Bernardo
y santa Teresa de Jesus. Otra forma adquiere un aspecto
mas simbdlico, apoyandose en el sentido cdsmico o en la
liturgia. La mistica franciscana y la de la Iglesia oriental se
mueven en esta direccion.

Mistica de la configuracion con Cristo: esta forma de
mistica no admite comparacion con las formas de otras
religiones, pues es tipicamente cristiana. Los aspectos an-

88 Introduccion a la teologia espiritual, pp. 159-163.
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<)

tropolégicos son aqui muy reducidos. El mistico se situa
en el centro del misterio de Cristo e intenta configurarse
con €l, segun la realidad recibida en el bautismo y en los
sacramentos. No se trata de reproducir un rasgo particu-
lar de Cristo, sino de alcanzar el conocimiento misterioso
del Padre a través de la penetracion en el misterio de Je-
sus, y de vivir en union con él, sobre un fondo de infinitud,
mediante la configuracién con unos u otros aspectos del
Redentor. En la historia ha adquirido también diversas for-
mas: el martirio es el primer ejemplo histérico: el mdrtir no
atiende a otra cosa que a configurarse con Cristo en su pa-
sion y muerte, y participar asi de su gloria; la radicalidad
evangélica, reproduciendo las formas de vida que él vivio
(p. e., San Francisco); la participacion afectiva, procuran-
do participar en su dolor (costado traspasado, flagelacion,
crucifixion) y en sus sentimientos y actitudes como reden-
tor de los hombres pecadores; la participacion eucaristica,
viviendo la unién con Dios mediante la uniéon con Cristo
presente y operante en la eucaristia; la participacion sacer-
dotal, uniéndose interior y sacramentalmente con Cristo
sacerdote: el mistico intenta vivir intensamente la funcion
sacerdotal de Cristo, ya sea desde su sacerdocio ministerial
o desde el sacerdocio comun de los fieles (esta espirituali-
dad la desarroll6 grandemente la escuela berulliana).

Mistica apostdlica: este tipo de mistico o mistica centra
todo su interés en la participacién en la accién histérica de
Dios creador y salvador y, mediante ella, en su unién con
él; ve su actividad sobre el fondo infinito del designio divi-
no de salvacion y de su cumplimiento para todos los hom-
bres. El apdstol mistico se siente como el instrumento del
que se sirve Jesucristo para continuar su obra de liberacion
y redencidén. La actitud fundamental que se le exige es la
disponibilidad radical en la obediencia, para entrar en las
disposiciones de Dios, siempre misteriosas, ya que Dios es
un Dios escondido, no sélo en si mismo, sino también en
su accion en el mundo. De esta espiritualidad dice Bernard:
“La mistica apostolica es menos conocida, dado que los
misticos ‘apostolicos’ no han elaborado una teologia de su
vida interior”. Esta mistica es la que vivieron san Ignacio
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de Loyola y también los “gigantes de la caridad”, como san
Vicente de Paul, santa Teresa de Calcuta, y otros. Convie-
ne advertir también que estos dos ultimos tipos de mistica
pueden, mas de una vez, ir juntos: “Dado que la accién de
Dios se desarrolla fundamentalmente en funcién del uni-
co mediador que es Cristo Jesus, esta mistica apostodlica se
combina facilmente con la de la configuracion con Cristo”®.

6. Fases o etapas del itinerario mistico

Se ha hablado con frecuencia del camino o itinerario recorrido por el
mistico o la mistica en el desarrollo de su singular experiencia. Se em-
plea la metafora del camino o de la via para ascender a la montana,
para llegar al interior del castillo. Se supone, pues, que hay un progre-
S0, un crecimiento o una profundizacion entre una situacion inicial y
un punto de llegada, pasando por diversas fases, grados o etapas.

Pero todo itinerario mistico es una descripcion a posteriori de la
persona que lo ha vivido. Es una autobiografia donde el sujeto trata
de comprender el camino que ha recorrido y reflexiona sobre sus
experiencias anteriores. Desde el punto al que ha llegado, trata de
reconstruir el camino recorrido, y lo sistematiza de una manera
mas o menos objetiva. Es, por tanto, una construccion subjetiva, en
la que intenta sefialar los escollos, fases, causas, dificultades, pers-
pectivas..., que quizds en el momento en que las estaba viviendo
no podia distinguir con claridad. El itinerario mistico es, pues, la
construcciéon imaginaria del proceso de encuentro amoroso entre
Dios y la creatura humana. El encuentro es el término del itinera-
rio, sin que sea éste la causa del encuentro, ya que es Dios quien se
impone por iniciativa propia y a su modo. Por eso, hablando con
mas propiedad, el itinerario mistico no es el camino recorrido por
el hombre, sino mas bien la parte del camino que Dios recorre para
venir a nuestro encuentro, al que el hombre tiene que responder
acogiéndolo con amor y colaborando con desprendimiento. Las
huellas de este encuentro se hacen conscientes como improntas
transformadoras, realizadas gratuitamente por Dios, hasta que la

89 Charles A. Bernard: Introduccion a la teologia espiritual, p. 162.
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‘forma’ humana se pierda en la ‘forma’ de la vida divina. Es, por tan-
to, un encuentro de amor que se registra en la experiencia humana
como huella de un camino de anonadamiento, como itinerario por
el desierto, como noche oscura. Todo itinerario mistico no es, en
definitiva, mas que un modo de comprender el hecho misterioso de
que Dios, gratuitamente, viene al encuentro del hombre, haciéndo-
le participe de su propia vida.

Son numerosos los intentos que se han realizado para sistematizar
el itinerario mistico. Todos ellos distinguen entre diversos estadios
o fases de desarrollo para alcanzar esta transformacién amorosa.

6.1. El mds cldsico en la tradicion cristiana es el propuesto por
Origenes, en el siglo III, que distingue tres estadios o etapas:
principiante, proficiente, perfecto®:

a) Fase principiante: se inicia el camino mistico, todo él bajo
la iniciativa de Dios: es el toque divino, la vocacion, la con-
version, o la captacion de la realidad divina. Este “toque”
presenta caracteres de instantdneo, gratuito, arrebatador,
incondicionado, pasivo y fuera de todo control humano, y se
expresa de muchos modos. Lo fundamental estd en el descu-
brimiento de que el hombre ha sido creado aimagen de Dios.
Con esta experiencia se inicia un proceso de transformacién
que se va desenvolviendo gradualmente en el tiempo.

b) Fase proficiente: se va experimentando una progresion.
La transformacion divina se interioriza conscientemente,
con la ayuda de la gracia, hasta el punto de determinar las
estructuras intencionales del mistico: todo el ambito de
sus deseos, sus busquedas, su amor, sus temores... se van
modificando.

c¢) Fase perfecta: el mistico o la mistica contempla en si la
obradivina, que se realiza en lo mas intimo de su sery a pe-
sar suyo. Aqui la conciencia de la realidad humana desapa-
rece para dejar paso, por obra de Dios, a la contemplacion
pasiva del amor divino.

90 Seguimos laexposicion de Hein Blommestijn en Diccionario de mistica, pp. 956-958.
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6.2. Elitinerario mds repetido, desde el Pseudo-Dionisio
Areopagita hasta Garrigou-Lagrange, contempla también
tres etapas principales, denominadas de varios modos
(estadios, vias, estaciones...), que a veces se subdividen en un
numero mds o menos alto de pasos menores. Los nombres mds
usados para esas etapas principales son: “via purgativa”,

» g

“Via iluminativa”, “via unitiva”. Procuraremos dar alguna
descripcion de ellas:

91

92

a) Via purgativa: llamada también con frecuencia “esta-

dio ascético”. Abarca una larga e intensa serie de practicas
que preparan al sujeto y lo disponen para el encuentro con
Dios. Son, en general, practicas purificatorias que afectan
a numerosos aspectos de la persona. Pueden agruparse en
dos grandes bloques: la practica de las virtudes morales?,
que aleja de vicios y desordenes, y determinadas practicas
concretas tendentes a disponer la mente y la voluntad del
sujeto a una nueva forma de conciencia y a la profundi-
zacion del deseo del Absoluto. La practica de las virtudes
morales es anterior al comienzo del itinerario mistico y su
funcién es quitar impedimentos y conseguir una prepara-
cion previa. Para concretar mds cudles son estas virtudes
éticas podemos leer a Ch. A. Bernard: “Dado que toda for-
ma de unién con Dios implica la mediacion de Cristo y, por
consiguiente, un esfuerzo constante, por parte del mistico,
de configuracién con Cristo, se pueden introducir pun-
tos de vista éticos, caracteristicos también de las vias de
ascension mistica: amor, pobreza, humildad, abandono,
compasioén, confianza, paz, etc.... El mas importante es el
que tiene en cuenta el progreso en la caridad. Ella es, de
hecho, la condicion ‘sine qua non’ del desarrollo mistico™.

“El bien moral consiste en la rienda de las pasiones y freno de los apetitos des-
ordenados; de lo cual se sigue en el alma tranquilidad, paz, sosiego y virtudes
morales, que es el bien moral... Porque el alma alterada, que no tiene fundamento
de bien moral, no es capaz, en cuanto tal, del espiritual, el cual no se imprime sino
en el alma moderaday puesta en paz” (San Juan de la Cruz: Subida, libro 3, cap. 5).

Charles A. Bernard: Teologia mistica, p. 243.
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b) Viailuminativa: se recibe en ella una iluminacion espiri-

c)

tual derivada de una mayor comprension de la palabra de
Dios y de una mds profunda vivencia de los sacramentos.
Transmite consuelo y vigor. Es una etapa central del escar-
pado camino hacia Dios. Y consiste en un conocimiento mas
profundo y sabroso de Dios y sus misterios. En ella intervie-
nen, de forma decisiva, segiin santo Tomas, los dones del
Espiritu Santo, especialmente los de inteligencia, ciencia
y sabiduria. Afiadamos alguna observaciéon importante, to-
mada de F. Ruiz Salvador, sobre la ‘noche oscura’ que acom-
pafia o sigue a esta ’iluminacion’: “En el proceso de las per-
sonas que buscan a Dios con empeifo y generosidad total,
ala iluminacion sigue, o a veces acompafia saltuariamente,
una experiencia terrible de vida mistica, llevando a cabo la
purificacion honda y completa de la persona: noche oscura,
muerte mistica; vida-participacion en la pasién y muerte de
Cruz; sentimiento de ausencia, abandono, nulidad™.

Via unitiva: de alguna forma y en algin grado, aqui se al-
canza la meta de toda busqueda mistica. En este estado, no
solo se goza de un mayor conocimiento de las realidades
divinas, sino que se experimenta una comunion y unién
transformante en el misterio de Dios vivo. Se vive asi un
estado de madurez, de pazy equilibrio, de gozo y felicidad,
junto con una certeza indestructible en el amor de Dios.

7. El estado mistico

Vamos a hablar ahora de la ultima etapa, del estado mistico alcan-
zado. ¢En qué consiste? ;Como describirlo? ;Cuales son sus mani-
festaciones o los aspectos mads destacables del mismo?

Angela Merriman lo describe asi: “El estado mistico podria definir-
se como la experiencia habitual de la presencia de Dios a través del
conocimiento amoroso. En el plano espiritual, este estado es con-
siderado como el pleno desarrollo de la vida cristiana; es conocido
tradicionalmente como via unitiva y asociado a los estadios supe-

93 Ruiz Salvador: Caminos del Espiritu, p. 481.
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riores de la oracidn... Con las fuerzas humanas no se puede llegar
a esta cima de conciencia espiritual y de unién con Dios”®4. Segun
san Juan de la Cruz, a la perfecta union se llega cuando, pasadas las
noches del sentido y del espiritu y purificados de todos los afectos
y apetencias humanas®, el alma se halla revestida toda ella de fe,
esperanza y caridad®. La paz permanente y el sosiego en el centro
del alma serdn, por otra parte, signos caracteristicos de la plena rea-
lizacidn del estado mistico.

Como centro y culmen de este estado, los misticos aluden a unas
vivencias variadas pero muy intensas, que podemos considerar
como los elementos clave de esta experiencia cumbre. Y recurren
a diversas expresiones para darlas a conocer como unién con Dios,
contemplacion, éxtasis, matrimonio espiritual, transformacion,
abismamiento, estado teopatico, etc. Procuraremos a continuacién
recoger los rasgos mas destacados de algunas de esas expresiones.

7.1. Union con Dios

La union con Dios, traspasando toda la vida del mistico o mistica,
parece ser el meollo o la esencia de lo que llamamos ‘estado mis-
tico’. Pero no es facil precisar el alcance exacto de esa experiencia
de unién”. Efectivamente, se habla de unién con Dios tanto en re-
lacién con toda vida religiosa auténtica, como en el contexto de la
vida mistica mas elevada. Todo ser humano profundamente cre-
yente, de cualquier religidon que sea, aspira a la union con el Todo,

94 Angela B. Merriman: Diccionario de mistica, p. 663.

95 “Para acabar de sosegar ‘la casa del espiritu’, solo se requiere negacion de todas
las potencias y gustos y apetitos espirituales en pura fe. Lo cual hecho, se junta
el alma con el Amado en una unioén de sencillez y pureza y amor y semejanza”
(Noche oscura, libro 11, cap. 1,2.

96 “Establanca fe llevaba el alma en la salida de esta noche oscura... La caridad, ni
mas ni menos, vacia y aniquila las afecciones y apetitos de la voluntad de cual-
quier cosa (que no sea Dios) y s6lo se las pone en €l; y asi esta virtud dispone esta
potencia y la une con Dios por amot... Y asi, sin caminar a las veras con el traje
de estas tres virtudes, es imposible llegar a la perfeccién de unién con Dios por
amor” (Noche oscura, libro II, cap. 21.

97 “Es dificil precisar exactamente el alcance de esta expresion (union con Dios)
que, no obstante es clasica en el vocabulario de la oracién” (G. Lafont: Dicciona-
rio de mistica, p. 1707).
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el Uno, o Dios, donde espera encontrar su plenitud y felicidad. A
veces, esta plenitud se concibe como una absorcién en el Todo,
perdiendo la personalidad particular. En el cristianismo (y otras
religiones personalistas), sin embargo, tal uniéon nunca implica la
pérdida de la individualidad, por muy intima y penetrante que sea.
Para el cristiano es una unioén no de fusion, sino de transformacion.
Todo cristiano o cristiana puede llegar a ella desarrollando la llama-
da ‘vida teologal®s. Esta union sobrenatural con Dios tiene también
un fuerte apoyo biblico, empezando por la afirmacién de Jesus “Si
alguno me ama, guardara mi palabra y mi Padre lo amara, y vendre-
mos a €l y haremos morada en €17%°.

Para una mds completa comprension, recogemos algunas descrip-
ciones dadas por autores modernos:

- Martin Velasco la describe asi: “En ella el sujeto vive, en la
inmediatez mediada del contacto amoroso, la unién mas
intima con la realidad misma de Dios, presente en lo m4ds
profundo del sujeto”°,

- Dalmazio Mongillo, hablando de la vida teologal, dice: “Vi-
vir en unién con Dios no es tener ideas sobre él; es hacerlo
entrar en nosotros, acoger y vivir su Palabra, caminar por
sus caminos, crecer en el amor con el que nos ama, seguirlo
a su modo y no al nuestro, dejar que nos introduzca en la
inefable experiencia de su misericordia”™°.,

- SanJuan de la Cruz habla de dos formas de uniéon del hom-
bre con Dios: 12) Unidn esencial o sustancial (natural) por
la que Dios, en cuanto creador, mora en cada una de sus
creaturas por haberles dado el ser y mantenérselo. Asi,

ELENTS

mora Dios, con “union total y permanente”, “en cualquier

98 “La unidn con Dios es el nucleo mas sublime de la vocacion humana, segun la
revelacion, y, al mismo tiempo, la condiciéon mds dificil de describirse y la mds
delicada para educarse... Estas ‘tres cosas’ (fe, esperanzay caridad) resumen las
actitudes que estructuran la relaciéon con Dios uno y multiforme” (D. Mongillo:
Diccionario de mistica, p.1728-1729).

99 Jn 14, 23. Ver otras citas: 2 Pedro, 1,4; 1 Co 6,17; Gal 2,20.

100 J. Martin Velasco: Misticay humanismo, p. 90.

101 D. Mongillo: Diccionario de mistica, p. 1736.
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alma, aunque sea el mayor pecador del mundo”. 22) Union
de semejanza (sobrenatural) que se obtiene mediante la
transformacién del alma por el amor: “Cuando las dos vo-
luntades, la del alma y la de Dios, estdn en uno conformes,
no habiendo en la una cosa que repugne a la otra. Y asi,
cuando el alma quitare de si totalmente lo que repugna y
no conforma con la voluntad divina, quedard transforma-
da en Dios por amor”'%2, “y le comunica Dios su ser sobre-
natural de tal manera que parece el mismo Dios y tiene lo
que tiene el mismo Dios™%,

Por otra parte, la expresion ‘unién con Dios’ no siempre la emplea-
mos en el mismo contexto ni con el mismo alcance. Ghislaine La-
font, por ejemplo, distingue dos contextos en que se aplica dicha
expresion: “En realidad, cuando en el lenguaje corriente se habla de
unién con Dios quiza se estd aludiendo a algo que depende mas bien
de lo que Lorenzo de la Resurreccion llamaba ‘préactica de la presen-
cia de Dios’. Puede tratarse de un esfuerzo no violento por ‘perma-
necer en presencia’, ‘estar con’ o, negativamente, no perder un cierto
‘sentimiento’ de relacién actual. Pero puede tratarse también de un
don que se podria caracterizar como una especie de ‘conciencia de
presencia’ que habita en el alma (en el sentido en que el latin habla
de ‘mens’), mientras que la razon, tedrica o practica, y los sentidos
permanecen ocupados en las necesidades de la existencia™%4,

Sabiendo, pues, que la unién con Dios presenta, de por si, gran
variedad de grados y modalidades, nosotros ahora procuraremos
acercarnos a las vivencias de unidn en sus realizaciones m4s eleva-
das, como han manifestado personas que, al parecer, han llegado
al estado mistico. En este contexto, la unién con Dios se presenta
como el centro, el resumen, la quintaesencia, el grado ultimo, la for-
ma mas perfecta de la vida mistica.

En estas experiencias parecen destacarse algunos rasgos caracteris-
ticos: su intimidad, su inmediatez, el amor, la humildad. Digamos
algo sobre cada uno de ellos:

102 Subida, libro 2, cap. 5,2-3.
103 Ibidem,7.
104 G. Lafont: Diccionario de mistica, p.1708.
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- Union intima, penetrante, que alcanza lo mas profundo
del ser del mistico; es una experiencia de cercania y com-
penetracion inimaginables con Dios la que vive el sujeto.
A veces se expresa con otras palabras cuyo significado alu-
de también a una cercania especial: éxtasis, vision, deifi-
cacion, unidad sin distincidn (unitas indistinctionis), etc.
Santa Teresa y san Juan de la Cruz utilizan la imagen del
‘matrimonio espiritual’ indicando que ella no supone la
fusion de sustancias, sino la conformidad de voluntades y
una profunda unioén afectiva.

- Unioninmediata que implica un contacto directo con Dios,
respondiendo al ansia del mistico por ver el rostro de Dios. El
conocimiento que esta unidén procura es superior a todas las
otras formas de conocer lo divino. Aunque en realidad nunca
desaparece ‘la tela de ese dulce encuentro’; es decir, 1a condi-
cion corporal y limitada del ser humano. “Se trata de contacto
‘inmediato’ en la medida en que nada ajeno al sujeto en su
centro mas personal se interpone entre la presencia divina y
su propio ser. Pero tal inmediatez se declara mediada porque
es en la huella de la accion de Dios en el alma, en el alma mis-
ma convertida toda ella en medio de percibir a Dios (J. Mari-
taint), donde se le hace presente al sujeto la presencia de Dios,
en ‘los ojos deseados que llevo en mis entrafias dibujados’%.

- Union de amor: en el amor estd el origen, el camino y el
medio de esa unidn. La vida del mistico estd dominada por
un deseo ardiente de Dios, o, mejor, por la fuerza atracti-
va de su amor, que solo se aquieta en la union con el ser
amado. Es un amor que lleva a la union, al mismo tiempo
que da un mayor conocimiento de Dios. En frase de san
Gregorio Magno: ‘amor ipse notitia est’ (el amor mismo es
conocimiento). Y un conocimiento cada vez mds amoroso.

- Humildad: por saberse indigno, por constatar la pequefiez
y debilidad de su amor, por sentirse incapaz de tal union,
por otra parte, tan deseada. La humildad aqui toma la forma

105 Martin Velasco: Misticay humanismo, p. 92.
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de abandono en la misericordia de Quien me ama. Esa hu-
mildad acorta la distancia en la medida en que espera ince-
santemente de Dios el perdén y la generosidad de su amor.
Humildad, pues, que lleva a mds amor y vence su radical
impotencia: “El amor es el que habla, y estd el alma tan ena-
jenada que no mira la diferencia que haya de ella a Dios™'°°.

7.2. Contemplacion infusa

Los que han llegado a los altos grados de la vida mistica han goza-
do del don de la contemplacién infusa. A modo de introduccidn,
digamos algo sobre la contemplacién en general, palabra usada en
multiples contextos y con diferentes significados.

En el uso corriente, la palabra contemplacién alude a una forma
de vision y conocimiento determinado y superior. Luigi Borriello la
describe asi: “Contemplacién, en definitiva, viene a ser una forma
superior de conocimiento caracterizado por la sencillez del acto, ya
que se realiza a través de un acto simple de intuicion de la verdad
(simplex intuitus veritatis) o de un tranquilo reposo sobre el obje-
to conocido (fruitio, possessio veritatis)'*’.Tal conocimiento puede
estar relacionado con la naturaleza, la estética o la religion. Este
conocimiento se caracteriza por una intensa atencién y concentra-
cién, que conlleva alguna forma de gusto (un saborear cognitivo =
fruitio), que penetra en el interior de la realidad y capta su verdad
(possessio veritatis) y al que acompafia un componente de admira-
cién ante la calidad de lo contemplado (en su belleza o en su bon-
dad) y una actitud de cierto reposo o quietud. En este sentido se
emplea preferentemente en relacion con la obra de arte.

La palabra contemplacion tiene una larga tradicion que se remonta
a la filosofia griega, como sinénimo de intuicién racional. Los Pa-
dres de la Iglesia asumen del Nuevo Testamento dos palabras grie-
gas (gnosis y epignosis) que indican un conocimiento intimo, vital,
casi experimental, de Dios, y las traducen por ‘theoria’ y ‘contem-
platio’. Clemente de Alejandria es el primero en hablar de la con-
templacién como conocimiento superior de Dios. Origenes, aunque

106 Santa Teresa: Vida, 34,8.
107 L. Borriello: Diccionario de mistica, p. 458.
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influido por el neoplatonismo, describe el ideal cristiano como co-
munion del alma con su Esposo, como unién de amor que genera
un conocimiento afectivo: la contemplacion. Y santo Tomds, que
define la contemplacion como “una mirada simple ala verdad... que
termina en el amor”, afiade: “La vida contemplativa consiste esen-
cialmente en un acto de la inteligencia, pero tiene su fuente en la
voluntad, porque es la caridad la que mueve a contemplar a Dios”8,

En el cristianismo, pues, la palabra contemplacion comporta siem-
pre conocimiento y amor: conocimiento con ‘estupor y asombro’
ante el misterio transcendente de Dios, y amor que lleva a una
union cada vez mayor con €l. No es, pues, de extrafiar que desde
la Edad Media se haya empleado muchas veces la palabra contem-
placion para designar la vida mistica. Contemplacién y mistica han
resultado sinénimos durante varios siglos.

Antes de seguir adelante, conviene advertir que en el mundo cris-
tiano este concepto se usa en dos contextos bastante diferentes.
Efectivamente, se habla con frecuencia de ‘vida o actividad con-
templativa’ y otras veces se habla de ‘oraciéon contemplativa’. Ch.
A. Bernard'® la define asi en su primer uso: “Entendemos por ac-
tividad contemplativa la busqueda mas o menos metddica de un
conocimiento de las realidades superiores”. Y afiade: “La vida con-
templativa se oponia a la actividad prdctica, por ejemplo, al trabajo
manual; pero también al esfuerzo de la vida moral. Hoy el sentido
del término ‘contemplacién’... connota siempre una cierta libera-
cién de la vida préctica y, en este aspecto, la idea de contemplacion
enlaza con la antiquisima oposicién entre theoria y praxis”. Y con-
cluye recalcando la importancia ‘enorme’ de esa actividad contem-
plativa para toda vida religiosa, de manera que “es absolutamente
imposible concebir una vida santa que no consagre, siquiera algun
tiempo, a la actividad contemplativa”.

Acercandonos a lo que ahora mds nos interesa, nos fijaremos en lo
que Bernard llama ‘oracién contemplativa’, es decir, una forma es-
pecial de oracidn. Luigi Borriello la define, en general, asi: “Toda
actividad espiritual que toma en consideracion el misterio de Dios

108 Suma Teoldgica, 11-11, q. 9, a. 7.
109 Nuevo diccionario de espiritualidad, p. 250.
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Padre revelado en el Hijo por medio del Espiritu, con el fin de que
el alma se adhiera a €l en un impulso de fe pura”®. Y como este
misterio de Dios salvador lo encontramos en diferentes dmbitos o
de diversas maneras, el mismo Borriello distingue tres formas prin-
cipales de ‘oracion contemplativa’:

Oracion liturgica: realizada en nombre de la Iglesia, nos
presenta, en el ciclo de un afio, la totalidad del misterio de
Cristo, que hemos de procurar vivir en su totalidad, aunque
podamos detenernos cada vez en aspectos particulares. La
presencia de Cristo en cada uno de los actos liturgicos le
confiere un especial valor.

Oracion contemplativa personal, comunmente llama-
da meditacion: su fundamento estd en la ‘lectio divina’:
lectura atenta y sabrosa de la Sagrada Escritura, que nos
pone en contacto con la revelacion y realizacion del mis-
terio de salvacion, misterio de fe que ilumina toda nuestra
vida. Bajo su influjo podremos ir cambiando nuestros jui-
cios, voluntades, afectos y toda nuestra persona para que
se adecue cada dia mads al querer de Dios.

Contemplacion propiamente dicha: Bernard la define asi:
“La actividad que consigue captar una realidad espiritual con
una operacién simple del espiritu humano, de tipo intuiti-
vo-afectivo™!, El acento se pone aqui en la sencillez o sim-
pleza del acto humano con el que se capta la realidad divina.
Y distingue, como es ya clasico, dos tipos de contemplacion:

- Contemplacion adquirida: cuando esa intuiciéon sim-
ple se alcanza al término de la actividad meditativa,
y, por tanto, con las solas fuerzas humanas (aunque,
como siempre, con la ayuda de la gracia) en base al
conocimiento racional y discursivo. Algunos autores,
especialmente de la escuela dominicana, no aceptan
la legitimidad de la contemplacién adquirida, aunque
la experiencia parece confirmar su existencia.

110 Diccionario de mistica, p. 463.
111 Bernad: Nuevo diccionario de espiritualidad, p. 253.
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Contemplacion infusa (también llamada ‘mistica’ o ‘pa-
siva’)2: 1a que no estd en continuidad inmediata con la
meditacion, sino que constituye un estado espiritual par-
ticular, “un nivel superior, en el que Dios se hace presen-
te a través de un modo simple de conocimiento y de ad-
hesién”3, Martin Velasco intenta resumir la experiencia
mistica, comprendida bajo la forma de contemplacion,
de este modo: “acto Unico, simple, del espiritu, en el que
coinciden la conciencia, 1a noticia y el amor, influido por
el ‘objeto’ mismo de la contemplacién, por Dios, en el
alma, y, por tanto, pasivo, que tiene lugar en la noche, es
decir, en la oscuridad de los sentidos y de la inteligencia
discursiva; que se desarrolla, pues, en el interior de 1a fe,
y que libera en el sujeto un dinamismo espiritual nue-
vo”4, J. Mouroux precisa la nocion de contemplacién di-
ciendo: “No es una vision; es un conocimiento de amor
vivido en la fe. Y, sin embargo, esta especie de intuicion
profunda, esta experiencia transluminosa, esta percep-
cién concreta de nuestra vida en Dios es tan precisa que
verdaderamente nosotros los cristianos ‘sabemos’ que
estamos en Dios y Dios estd en nosotros™,

De todo esto podemos destacar las principales caracteristicas de
esta contemplacion infusa o mistica:

Caracter noético, cognoscitivo: es un conocetr.

Acto simple, como una intuicién; no es una reflexién ni un
raciocinio o deduccion.

De cardcter amoroso y fruitivo: Dios muestra su amor y el
hombre responde con amor, entrega y agradecimiento; al
asombro y admiracion acompaifia un gran gozo interior.

A iniciativa libre de Dios, que el hombre recibe con pasivi-
dad y en reposo: no es fruto de su accién o esfuerzo, como
en las otras formas de oracion.

112 Hay que advertir que la terminologia no esta del todo fijada entre los diversos autores.
113 Bernard: Nuevo diccionario de espiritualidad, p. 253.

114 Martin Velasco: El fendmeno mistico, p. 364.

115 Citado por J. Martin Velasco en El fendmeno mistico, p. 365.
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- De manera inmediata: el hombre percibe a Dios directa-
mente; mas exactamente, percibe o experimenta la presen-
cia y accién de Dios en él.

- Conocimiento cierto y preciso, aunque oscuro, en linea
con la fe.

- Quepromueve una profunda transformacion en la persona
humana.

El fundamento de esta contemplaciéon habria que buscarlo, segun
Bernard, en el dogma de fe de la inhabitacién de Dios en el alma
del justo. Su presencia es una presencia viva y activa. El don de la
contemplacion consiste, pues, esencialmente en el hecho de que el
alma toma conciencia de Dios que estd presente y obra sobrenatu-
ralmente en ella. Esta toma de conciencia Dios la concede cuando
quiere y como quiere. Los modos y grados de esta toma de concien-
cia son, por tanto, multiples. Normalmente progresa en el sentido
de una interiorizacién cada vez mas profunda. La historia nos dice,
ademas, que esta contemplacién puede darse en diferentes grados:
por una parte, puede darse en actos de contemplacién fugaces, in-
termitentes, que producen ya una vaga conciencia o percepcion de
la accién de Dios en el hombre; y puede darse también en un esta-
do de contemplacién perfecta, estable, duradera, que mantiene al
hombre amorosamente consciente de la presencia de Dios, y acom-
pafia el desarrollo de toda su vida.

Asi concebida, “contemplacién no deja de ser otro nombre para la
union con Dios™!®,

Conviene advertir, por ultimo, que cuando se habla de etapas o gra-
dos diferentes en la oracién y mas especificamente en la contem-
placion mistica, no deben tomarse rigidamente, pues pueden darse
rasgos de una etapa presentes en otra; y pueden darse también mo-
mentos de avance y de retroceso. La division solo sirve como herra-
mienta para poder describir ese complejo proceso del alma hacia la
perfecta union con Dios, proceso que varia de una persona a otra
y que sélo depende de los designios de Dios y de la fidelidad de la
persona en su respuesta a la accion de Dios.

116 Martin Velasco: Misticay humanismo, p. 93.
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Anexo: Santa Teresa de Jesus y la Oracion Contemplativa

Puede ser ilustrativo repasar, aunque solo sea brevemente, lo que
santa Teresa de Jesus dice sobre este tema, ella que tanta experien-
cia tuvo de contemplacién y tan bien la supo explicar.

Sabemos que la Santa no siempre emplea la misma nomenclatu-
ra y que ni siquiera presenta los mismos pasos en el progreso de
la oracion. Pero si mantiene una doctrina semejante a lo largo de
sus diversos escritos. Sus principales ensefianzas al respecto se en-
cuentran en la Relacion 54, en las Moradas o Castillo interior, en la
Vida, en el Camino de perfeccion.

Antes de seguir adelante, vamos a presentar el esquema de lo que
parece su concepcion mas definitiva y completa de los grados de
oracion, tal y como los presenta en el libro de las Moradas, libro de
madurez de la Santa'?.

GRADOS DE ORACION
Moradas Contenido Grado o etapa
Tres Oracién meditativa 1. Se inicia en verdadera oracion
primeras (etapa ascética) 2. Auténtica oracion meditativa
moradas 3. Estabilizacion en esta oracién
Morada 42 | Transicion e ingreso 4. Recogimiento infuso
en la contemplacién 5. Quietud o Gusto de Dios (en
(inicia la etapa Moradas, estos dos grados se
mistica) juntan en uno)
Tres Estado de 6. Uniodn inicial
ultimas contemplacion 7. Uniodn extdtica o
moradas infusa, recorriendoun | arrobamiento
proceso de unioén con | 8.Unidén consumada o
Dios (etapa mistica) matrimonio espiritual

Santa Teresa conocio las teorias de las tres vias o vidas (purgati-
va, iluminativa y unitiva) y la de los tres estadios (principiantes,

117 Ver: Diccionario de Santa Teresa, pp. 172-176.
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aprovechados, perfectos), y parece que los equipara, llaméandolos
primeros, medianos y postreros®. Pero no se identifica con tales
divisiones. Ella presenta otras divisiones, que en Moradas quedan
fijadas en siete, las cuales en el fondo quedan reducidas a dos (Prin-
cipiantes y Perfectos), con una etapa intermedia de transicién. Vea-
mos lo que escribe Tomés Alvarez: “Una perspectiva mas profunda
divide todo el proceso de la vida espiritual en dos tiempos, ascético
el uno, mistico el otro. Corresponden a las dos componentes (inicial
y terminal) del camino: por parte del hombre, lucha ascética en las
tres moradas primeras; por parte de Dios, la gracia y la iniciativa
divinas en las tres moradas finales. Y para subrayar la fusion de esas
dos componentes, Teresa intercala el estadio de las moradas cuar-
tas, apoyadas en la imagen de las dos fuentes, exterior y lejana la
una, interior y profunda la otra”®,

Dado el objetivo de nuestro estudio, dirigiremos nuestra atencion
a los modos de oracion en la etapa mistica. Nuestra intencién es
recoger unas cuantas enseflanzas de la Santa, a poder ser con sus
mismas palabras, que nos aporten una base doctrinal suficiente
para entender en alguna medida este complejo y maravilloso proce-
so de oracion contemplativa que ha experimentado la Santa y que
nos servird, asi esperamos, para esclarecer el camino recorrido por
otros cristianos eminentes, y mas especificamente por san José de
Calasanz.

En su Relacidon 5%, Santa Teresa empieza por explicar lo que en-
tiende por ‘sobrenatural’ (mistico): “lo que con mi industria ni
inteligencia no se puede adquirir aunque mucho se procure; aun-
que disponerse para ello si, y debe hacer mucho al caso™?. Esta
oracion es, pues, don absoluto de Dios, no producto de nuestros
esfuerzos o capacidades. Aunque para recibir este don se requiere
que el hombre esté dispuesto, es decir, purificado de malos afec-
tos y desprendido de todo lo que no es Dios, con gran anhelo de
encontrarse con él.

118 Vida, cap. 11, 5.
119 Diccionario de Santa Teresa, p. 102.
120 Sta. Teresa: Relacidn 52, 3.
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1. Oracidn de recogimiento infuso': “La primera oracion que sen-
ti'?2 es un recogimiento interior que se siente en el alma”. Es,
pues, una experiencia sentida, que le sobreviene. “Se quiere
apartar de los bullicios exteriores..., le da gana de no oir ni ver
ni entender sino aquello en que el alma entonces se ocupa, que

» G

es poder tratar con Dios a solas”. “Y esto, a quien nuestro Sefior
lo hubiere dado, serd facil de entender”. “Un recogimiento que
también me parece sobrenatural, porque no es estar en 0scuro
ni cerrar los ojos, ni consiste en cosa exterior, puesto que, sin
quererlo, se hace esto de cerrar los ojos y desear soledad... por-
que para buscar a Dios en lo interior es gran ayuda cuando Dios
hace esta merced. Y no penséis que es por el entendimiento ad-
quirido procurando pensar dentro de si a Dios, ni por la imagi-
nacién... Mas lo que yo digo es diferente manera, y que algunas
veces, antes que se comience a pensar en Dios, ya esta gente
estd en el castillo, que no sé€ por dénde ni como oy0 el silbo de
su pastor”?, Con el recogimiento se penetra en ese mundo su-
perior donde resplandecen las maravillas de Dios.

Pero la Santa sabe que ademas de ese recogimiento ‘dado’, existe
un recogimiento ‘adquirido’, con el cual se prepara la persona para
recibir bienes mayores: “De los que comienzan a tener oracién po-
demos decir que... han de cansarse en recoger los sentidos que,
como estdn acostumbrados a estar derramados, es harto trabajo...
Hasta aqui hemos podido adquirir nosotros, entiéndase con el fa-
vor de Dios, que sin éste ya se sabe no podemos tener un buen
pensamiento”™?4. Y la Santa darda muchos consejos sobre como ir
trabajando ese recogimiento adquirido, que proporciona también
mucho provecho.

121 Conviene tener en cuenta que la Santa no es constante en la nomenclatura de
los grados de oracion: ora habla de un ‘recogimiento’ no infuso, ultima forma
de oracién no mistica; ora de un ‘recogimiento infuso’, primer grado de oracion
mistica (Santa Teresa: Obras completas, Ed. Monte Carmelo, 2001, p. 685, nota 1).

122 Pero en el n° 25 de esta misma Relacion habla de otro don anterior: “Primero
que la primera que dije... es una presencia de Dios que no es visiéon de ninguna
manera, sino que parece que... cuando una persona se quiere encomendar a su
Majestad, ... la halla”.

123 Moradas 42, cap. 3.

124 Vida, 11, 9; Camino 28-29.
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Pero luego se centra en tratar del recogimiento infuso que Dios da
cuando y a quien quiere, como un don absoluto suyo: “Pues esto es
lo que podemos. Quien quisiere pasar de aqui y levantar el espiritu
a sentir gustos que no se los dan, es perder lo uno y lo otro, a mi
parecer, porque es sobrenatural... Pues lo que digo 'no se suban sin
que Dios los suba™?,

2. Oracion de quietud: En la Relacidn 52, 1a Santa habla de ella con
estas palabras: “De este recogimiento viene algunas veces una
quietud y paz muy regalada, que estd el alma que no le parece
le falta nada, que aun el hablar le cansa, digo el rezar y el medi-
tar; no querria sino amar. Dura rato y aun ratos”. Pero la misma
Santa cambia a veces el nombre de este tipo de oracién: “Lo
que yo llamo ‘gusto de Dios’ —que en otra parte lo he nombrado
‘oracion de quietud’- es muy de otra manera™'?, Se trata de un
don sobrenatural que invade todo el ser humano: “(En) esotra
fuente, viene el agua de su mismo nacimiento, que es Dios, y
asi, cuando su majestad es servido hacer alguna merced sobre-
natural, produce una grandisima paz y quietud y suavidad de
lo muy interior de nosotros mismos...; vase revertiendo esta
agua por todas las moradas y potencias hasta llegar al cuerpo...;
todo el hombre exterior goza de este gusto y suavidad”. Y sigue
describiendo con mads detalles este estado: “Es ya cosa sobre-
natural, que no la podemos procurar nosotros por diligencias
que hagamos. Porque es un ponerse el alma en paz, o ponerla el
Sefior con su presencia, por mejor decir..., porque todas las po-
tencias se sosiegan... Entiende el alma... que estd ya junto cabe
a su Dios, que con poquito mas llegara a estar hecha una mis-
ma cosa con El por union...; ella no entiende cémo lo entiende,
mas de que se ve en el reino, al menos cabe al Rey que se le ha
de dar... Es como un amortecimiento interior y exteriormente...
como quien ha llegado casi al fin del camino... Siente grandisi-
mo deleite en el cuerpo y grande satisfaccion en el alma... No
le parece hay mas que desear”?. No obstante las alabanzas que
dirige a este tipo de oracidn, Teresa sabe que todavia puede ser

125 Vida 12, 4-5.
126 Moradas 42, 2,2.
127 Camino, cap. 31.
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mejor: “Entiende... que con un poquito mas llegara...”, “como
quien ha llegado casi al fin del camino”.

Pero esta paz y quietud no impiden la vida activa: “Es gran merced
esta a quien el Sefior la hace, porque vida activa y contemplativa
es junta. Del todo sirven entonces al Sefior juntamente; porque la
voluntad estdse en su contemplacion; y las otras dos potencias (en-
tendimiento y memoria) sirven a lo que Marta; asi que ella y Maria
andan juntas™?,

Y da algunos avisos para los/las que estdn en esta situacion; el prime-
ro es que no caigan en la tentacion de querer retenerla. De eso dice
que “es gran boberia, que asi como no podemos hacer que amanezca,
tampoco podemos que deje de anochecer. No es ya obra nuestra; que
es sobrenatural y cosa muy sin poderla nosotros adquirir”.

Resumiendo, podemos decir que el recogimiento afecta sobre todo
al entendimiento, que se concentra en Dios presente; mientras que
la oracién de quietud afecta directamente a la voluntad, unida to-
talmente (cautiva) a la de Dios, mientras que las demads potencias,
aunque sosegadas, pueden seguir atendiendo a la vida practica.

3. Oracidondeunion inicial: En este tercer grado de oracion contem-
plativa todas las facultades y sentidos internos quedan cautivos
u ocupados en Dios; solo quedan libres los sentidos corporales
externos: “Cuando es union de todas las potencias, es muy di-
ferente (al grado anterior), porque ninguna cosa puede obrar:
porque el entendimiento esta como espantado; la voluntad ama
mas que entiende; la memoria, a mi parecer, no hay ninguna,
ni pensamiento, ni aun por entonces son los sentidos despier-
tos, sino que los perdié para mas emplear el alma en lo que goza,
que por aquel breve espacio se pierden. Pasa presto. En la rique-
za que queda en el alma de humildad y otras virtudes y deseos;
mas no se puede decir lo que es “1?, También el gusto o deleite
en Dios es mayor que en el estadio anterior: “Es un suefio de las

128 Camino, cap. 31,5. Es sabido que el Maestro Eckhart propone a Marta, y no a
Maria, como modelo ultimo para el cristiano (Ver Martin Velasco: El fendmeno
mistico, p. 483). No parece, sin embargo, que sea ese el pensamiento de Santa
Teresa, que mas bien piensa en la unién armoniosa de ambas.

129 Relaciones 52, 6.
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potencias, que ni del todo se pierden ni entienden cdmo obran.
El gusto y suavidad y deleite es mas sin comparacion que lo pa-
sado... No me parece es otra cosa sino un morir casi del todo a
las cosas del mundo y estar gozando de Dios”*°, Ve también que
esta unién es mayor que en el estadio anterior, aunque tampoco
es completa: “Bien entendia que no era del todo union de todas
las potencias (en Dios) y que era mas que la pasada, muy claro;
mas yo confieso que no podia determinar ni entender como era
esta diferencia... Muchas veces estaba asi como desatinada y
embriagada en este amor, y jamas habia podido entender como
era. Bien entendia que era Dios, mas no podia entender como
obraba aqui; porque en hecho de verdad estdn casi del todo uni-
das (a Dios) las potencias, mas no tan engolfadas que no obren”.

Por otra parte, quien vive esta union superara todas las aflicciones:
“iOh, qué unidn ésta para desear! Venturosa el alma que la ha al-
canzado, que vivird en esta vida con descanso y en la otra también;
porque ninguna cosa de los sucesos de la tierra la afligira...; ni en-
fermedad, ni pobreza, ni muertes...; que ve bien esta alma que El
sabe mejor lo que hace que ella lo que desea”.

La Santa confiesa haber gozado de esta oraciéon durante varios afios,
aun sin entenderla: “Y es asi que ha que me dio el Sefior en abun-
dancia esta oracion creo cinco y aun seis afios, muchas veces, y que
ni yo la entendia ni la supiera decir”

Y alos que lamentan no recibir esta gracia, Santa Teresa les asegura
que la recibiran si se esfuerzan en que su voluntad se adhiera de
verdad a la de Dios: “Pues hay tanta ganancia de entrar en ella (en
esta unién), bien serd que no parezca quedan sin esperanza aque-
llos a los que el Sefior no da cosas tan sobrenaturales; pues la verda-
dera union se puede muy bien alcanzar, con el favor de nuestro Se-
fior, si nosotros nos esforzamos a procurarla con no tener voluntad
sino atada con lo que fuere la voluntad de Dios”"".

De nuevo, Marta y Maria juntas: “Esto, aunque parece todo uno (todo
igual), es diferente de la oracion de quietud que dije, en parte, por-

130 Vida, cap. 16, 1-3.
131 Moradas 52, cap. 3, 3.



San José de Calasanz, mistico en la accion 65

que alli estd el alma que no se queria bullir ni menear, gozando en
aquel ocio santo de Maria; en esta oracidon puede también ser Marta.
Asi que esta casi obrando juntamente en vida activa y contemplati-
va, y entender (atender a) en obras de caridad y negocios que con-
vengan a su estado, y leer, aunque no del todo estdn sefiores de si, y
entienden bien que estd la mejor parte del alma en otro cabo™'®2.

En la transformacion que esta unién produce en el alma aparece
también, con gran fuerza, el amor al préjimo: “Ac4 solas estas dos
(cosas) nos pide el Sefior: amor de su Majestad y del préjimo, es en
lo que hemos de trabajar... La mas cierta sefial que, a mi parecer,
hay de si guardamos estas dos cosas es guardando bien la del amor
del projimo; porque si amamos a Dios no se puede saber, aunque
hay indicios grandes para entender que le amamos; mas el amor
del prdjimo, si. Y estad ciertas que mientras mds en éste 0s viereis
aprovechadas, mas lo estdis en el amor a Dios™%3,

4. Arrobamiento o éxtasis o suspension: También aqui se trata de
union con Dios; pero la Santa sefiala la diferencia con la del es-
tadio anterior diciendo: “La diferencia que hay del arrobamien-
to a ella (la unién del grado anterior) es ésta: que dura mas y
siéntese mas en esto exterior, porque se va acortando el huelgo
(respiro) de manera que no se puede hablar, ni los ojos abrir.
Aunque esto mismo se hace en la unidn, es acd con mayor fuer-
za, porque el calor natural se va no sé yo adonde; que cuando es
grande el arrobamiento, que en todas estas maneras de oracion
hay mds y menos, cuando es grande, como digo, quedan las
manos heladas, y algunas veces extendidas como unos palos; y
el cuerpo, si toma en pie, asi se queda, o de rodillas. Y es tanto
lo que se emplea en el gozo de lo que el Sefior le representa,
que parece se olvida de animar en el cuerpo y le deja desam-
parado, y si dura, quedan los nervios con sentimiento”34. Te-
nemos, pues, aqui una curiosa pero expresiva descripciéon de
lo que entendemos ordinariamente por “éxtasis”. El gozo de la
contemplacion de Dios es tan grande que absorbe y paraliza

132 Vida, cap. 17, 4.
133 Moradas 53, cap. 3, 8.
134 Relaciones 52, 7.
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las funciones ordinarias del organismo, hasta quedar el cuerpo
frio y yerto. Recogiendo algunos datos méas de las descripciones
que la Santa va dando de este estado, podemos afiadir algunas
otras citas: “Lo que yo entiendo en este caso es que el alma nun-
ca estuvo tan despierta para las cosas de Dios ni con tan gran
luz y conocimiento de su Majestad. Parecerd imposible, porque
silas potencias estdn tan absortas que podemos decir que estan
muertas, y lo sentidos lo mismo, ;como se puede entender que
entiende ese secreto? Yo no lo sé, ni quizas ninguna criatura,
sino el mismo Criador”®*. “Cuando estando el alma en esta sus-
pensiodn, el Sefior tiene por bien de mostrarle algunos secretos,
como de cosas del cielo y visiones imaginarias... de manera que
queda imprimido en la memoria, que nunca jamas se olvida™,
“Estando el alma tan hecha una cosa con Dios...”"¥”. “Esto dura
poco espacio, digo para estar en un ser; porque quitandose esta
gran suspension un poco, parece que el cuerpo torna algo en si
y alienta, para tornarse a morir y dar mayor vida al alma, y con
todo no dura mucho este tan gran éxtasis; mas acece, aunque se
quita, quedarse la voluntad tan embebida y el entendimiento
tan enajenado, y durar asi dia y aun dias, que parece no es ca-
paz para entender en cosa que no sea para despertar la volun-
tad de amar, y ella se estd harto despierta para esto y dormida
para arrostrar a asirse a ninguna criatura”,

Son muchos los lugares de su Vida y de sus Moradas donde la Santa
escribe grandes ponderaciones de los bienes y gozos que Dios hace
sentir al alma en este tipo de oracién. Citamos sélo alguno: “jOh
hermanas mias, que no es nada lo que dejamos, ni es nada cuanto
hacemos ni cuanto pudiéramos hacer por un Dios que asi se quiere
comunicar a un gusano!... {Oh que es burleria todo lo del mundo...
aunque duraran para siempre sus deleites y riquezas y gozos, cuan-
tos se pudieran imaginar, que es todo asco y basura comparado a
estos tesoros que se han de gozar sin fin!”%,

135 Moradas 62, cap. 4, 4.
136 Moradas 62, cap. 4,5.
137 Moradas 62, cap. 4, 8.
138 Moradas 62, cap. 4, 13.
139 Morada 62, cap. 4, 10.
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Estos dones y favores de Dios aumentan, sin embargo, la humildad
y el dolor por los pecados en quien los recibe: “Pareceros ha her-
manas que a estas almas a quienes el Sefior se comunica tan parti-
cularmente, que estaran ya tan seguras de que han de gozarle para
siempre que no tendran que temer ni que llorar sus pecados. Y sera
muy gran engafio, porque el dolor de los pecados crece mds, mien-
tras mas se recibe de nuestro Dios... Se acuerda de como fue tan
ingrata a quien tanto debe...”40,

Llama la atencion la importancia que Santa Teresa, en tan alto gra-
do de unién mistica con Dios, da a la humanidad de Cristo. Tam-
bién en esto se adelanta a su tiempo. Y ella parece consciente de
eso: “También os parecerd que quien goza de cosas tan altas no
tendrd meditacion en los misterios de la sacratisima Humanidad
de nuestro Sefior Jesucristo, porque se ejercitara ya toda en amar.
Esto es una cosa que escribi largo en otra parte (Vida, cap. 22), y
aunque me han contradicho en ella y dicho que no lo entiendo... y
que cuando ya han pasado los principios es mejor tratar en cosas de
la divinidad y de huir de las corpdreas, a mi no me haran confesar
que es buen camino... También les parecera a algunas almas que
no pueden pensar en la Pasion... Yo no puedo pensar en qué pien-
san...; cuanto mas si se apartan de industria (intencionadamente)
de todo nuestro bien y remedio que es la sacratisima Humanidad
de nuestro Sefior Jesucristo. Y no puedo creer que lo hacen, sino
que no se entienden, y asi hardn dafio a si y a los otros... Dirdn que
se da otro sentido a estas palabras (del Evangelio de Juan). Yo no sé
otros sentidos; con éste que siempre siente mi alma ser verdad me
ha ido muy bien”**,

5. Matrimonio espiritual: Santa Teresa describe asi la experien-
cia de una persona concreta (debe de ser ella misma): “A esta
(persona) de quien hablamos se le presento el Sefior, acabando
de comulgar, con forma de gran resplandor y hermosura y ma-
jestad, como después de resucitado, y le dijo ‘que ya era tiempo
de que sus cosas tomase ella por suyas, y El tendria cuidado de
las suyas’, y otras palabras que son mas para sentir que para

140 Moradas 62, cap. 7,1-2.
141 Moradas 62, cap. 7,5-6.
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decir. Fue tan diferente (de otros modos de presentarse), que la
dejé bien desatinada y espantada: lo uno, porque fue con gran
fuerza esta vision; lo otro, por las palabras que le dijo, y tam-
bién porque en lo interior de su alma, a donde se le presentd,
... no habia visto otras. Porque entended que hay grandisima
diferencia de todas las pasadas a las de esta morada™*2. Y sigue
ponderando la novedad y grandeza de este don: “Es un secre-
to tan grande y una merced tan subida lo que comunica Dios
alli al alma en un instante, y el grandisimo deleite que siente
el alma, que no sé a qué lo comparar, sino a que quiere el Sefior
manifestarle por aquel momento la gloria que hay en el cielo,
por mas subida manera que por ninguna visién ni gusto espiri-
tual. No se puede decir mds que —a cuanto se puede entender—
queda el alma, digo el espiritu de esta alma, hecho una cosa con
Dios”3, “Quizas es esto lo que dice San Pablo: El que se arrima
y allega a Dios hdcese un espiritu con El, tocando este soberano
matrimonio, que presupone haber llegado Su Majestad al alma
por unién”44,

Esta union transforma profundamente a la persona. Asi se ve en
los efectos que la Santa narra de esta unién”: “Ahora, pues, deci-
mos que esta mariposica ya murio, con grandisima alegria de haber
hallado reposo, y de que vive en ella Cristo. Veamos qué vida hace,
o qué diferencia hay de cuando ella vivia; porque en los efectos ve-
remos si es verdadero lo que queda dicho”*®, Y va describiéndolos
con detalle: olvido de si, que no se acuerda para nada de ella; gran
deseo de padecer, aun queriendo que siempre se haga la voluntad
de Dios; gran gozo interior cuando es perseguida, sin ninguna ene-
mistad hacia quien le hace padecer; ya no desea morir, como antes
le ocurria, sino que desea vivir muchos afios para poder hacer el
bien y poder ayudar en algo al Crucificado; no tiene ningun miedo
a la muerte; desasimiento grande de todo y deseo de estar a solas
u ocupada en cosa que sea de provecho de algun alma... “La dife-
rencia que hay en esta morada es que casi nunca hay sequedad ni

142 Moradas 72, cap. 2,1.
143 Moradas 72, cap. 2,3.
144 Moradas 73, cap. 2,5.
145 Ibidem, cap. 3,1.
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alborotos interiores de los que habia en todas las otras a veces, sino
que esta el alma en quietud casi siempre... Asi en este templo de
Dios, en esta morada suya, sélo El y el alma se gozan con grandisi-
mo silencio”.

Y aflade otro efecto sorprendente: “Yo estoy espantada de ver que,
en llegando aqui el alma, todos los arrobamientos se quitan, si no
es alguna vez, y esta no con aquellos arrobamientos y vuelo de es-
piritu, y son muy raras veces y casi siempre no en publico... En fin,
hermanas, yo no sé qué sea la causa, que en comenzando el Sefior
a mostrar lo que hay en esta morada y metiendo el alma alli, se les
quita esa gran flaqueza (del arrobamiento) que les causaba harto
trabajo”“¢, Desaparecen, pues, en esta etapa los éxtasis o arroba-
mientos, aunque quizas con alguna pequefia excepcion.

Pero, por muy alta que sea la contemplacién y grande el gozo con
Dios, la Santa vuelve a poner los pies en el suelo y clama por las
‘obras’: “jOh hermanas mias, qué olvidado debe tener su descanso,
y qué poco se le debe dar de honra, y qué fuera debe estar de que-
rer ser tenida en nada el alma adonde esta el Sefior tan particular-
mente! Porque si el alma estd mucho con El, como es razén, poco se
debe acordar de si; toda la memoria se le va en cémo mds contentar-
le y en qué o por dénde mostrard el amor que le tiene. Para esto es la
oracion, hijas mias; de esto sirve este matrimonio espiritual: de que
nazcan siempre obras, obras”.

Teresa, la gran contemplativa, la enamorada de Dios, sigue insis-
tiendo en la importancia del servicio a los demas y del apostolado,
de manera que ‘Marta y Maria estén juntas’: “Esto quiero yo, mis
hermanas, que procuremos alcanzar, y no para gozat, sino para te-
ner estas fuerzas para servir: deseemos y nos ocupemos de la ora-
cién...; creedme, que Martay Maria han de andar juntas para hospe-
dar al Sefior y tenerle siempre consigo, y no le hacer mal hospedaje
no le dando de comer... Su manjar es que de todas las maneras que
pudiéramos lleguemos (llevemos) almas para que se salven y siem-
pre le alaben™¥,

146 Ibidem, cap. 3, 12.
147 Ibidem, cap. 4, 12.
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7.3. Estado teopdtico

Llamase asi la situacién que vive la persona humana cuando Dios
lainvade totalmente con su accion y guia. “Pati” significa ‘padecer’,
entendido como un sentir el influjo o la accion de algo o alguien
sobre si. Ya Dionisio Aeropagita habld de este ‘padecer’, como in-
vasion de Dios en la vida del hombre profundamente religioso. El
mistico/a, pues, se encuentra como invadido por Dios que lo trans-
forma, lo ilumina, lo sostiene, lo conduce. Vive con la vida de Dios:
“Vivo yo; mas no yo, es Cristo quien vive en mi”“8, Dios se dona al
hombre, y este lo recibe con una pasividad que facilita la recepcién
de mas vida de fe ilustradisima (S. Juan de la Cruz), mas vida de
amor, mas vida de abandono filial.

Martin Velasco reconoce en estas palabras una categoria nueva,
pero que puede sernos util: “Utilizamos esta expresion (estado
teopdtico) como una nueva categoria para designar el nucleo y el
culmen de la experiencia mistica, fijAndonos ahora en su repercu-
sidn sobre el sujeto que la vive y la padece... Es una categoria re-
ciente, aunque con raices en la mds venerable tradicion cristiana...
Pero pensamos que con la ayuda de esta nueva categoria podremos
captar y expresar nuevos armonicos de esta musica™#,

Henri Delacroix lo describe asi: “Estado teopdtico es un estado en
el que, atenuada o borrada la conciencia del yo por el proceso puri-
ficador y los momentos extéticos, y convertido en habitual el senti-
miento de vivir en Dios, todo lo que anteriormente era referido al yo
pasa a ser referido a Dios mismo, de forma que el sujeto, de alguna
manera divinizado en todo su ser, ya no es en todos sus actos mas
que un instrumento divino™*,

De esta ‘divinizacion’ habla san Juan de la Cruz cuando dice: “Esta
pretension (de mi alma) es la igualdad de amor que siempre el alma
natural y sobrenaturalmente desea, porque el amante no puede es-
tar satisfecho si no siente que ama cuanto es amado... Para esto de-
sea (el alma) la actual transformacién, porque no puede venir a esta

148 Gal 2, 20.
149 Elfenémeno mistico, p. 407.
150 Citado por Martin Velasco en El fendmeno mistico, p. 409.



San José de Calasanz, mistico en la accion 71

igualdad y enterez de amor sino es en transformacién total de su vo-
luntad con la de Dios, en que de tal manera se unen las voluntades
que se hace de dos una, y asi hay igualdad de amor. Porque la volun-
tad del alma, convertida en voluntad de Dios, toda es ya voluntad
de Dios, y no estd perdida la voluntad del alma sino hecha voluntad
de Dios; y asi el alma ama a Dios con voluntad de Dios, que también
es voluntad suya; y asi le amara tanto como es amada de Dios, pues
le ama con voluntad del mismo Dios, en el mismo amor con que
él a ella le ama, que es el Espiritu Santo, que es dado al alma”, El
alma, en este estado, se hace deiforme y participa de la misma vida
trinitaria, continua diciendo san Juan de la Cruz: “Y no hay que ma-
ravillar que el alma pueda una cosa tan alta; porque, dado que Dios
la haga merced que llegue a estar deiforme y unida en la Santisima
Trinidad, en que ella se hace Dios por participacion, squé cosa tan
increible es que obre ella su obra de entendimiento, noticia y amor
en la Trinidad juntamente con ella como la misma Trinidad, por
modo participado, obrandolo Dios en la misma alma?”. Estamos,
pues, ante un don sublime que Dios concede al mistico o mistica.
Y constituye un anticipo, segun el mismo san Juan de la Cruz, del
estado perfecto en la otra vida: “Lo cual es participar el alma a Dios
obrando en él, acompafiadamente con €I, la obra de la Santisima
Trinidad... por causa de la union sustancial entre el alma y Dios.
Lo cual, aunque se cumple perfectamente en la otra vida, todavia
en esta, cuando se llega al estado perfecto, se alcanza gran rastro
y sabor de ello, aunque... no se puede decir”*2. No podemos me-
nos de admirar las palabras tan altas y hasta atrevidas que emplea
san Juan de la Cruz, cuando habla de este ‘estado perfecto’. Este
estado es la cima de la vida mistica. Ya no se trata de momentos de
iluminacién sobrenatural, sino que toda su vida consciente, hasta
en sus mas insignificantes gestos y pensamientos, estd invadida y
transformada por Dios.

Desde aqui se comprenden mejor las consecuencias, también ma-
ravillosas, que se producen en quienes viven en este estado. En pri-
mer lugar, el mistico/a, superada la absorcién de sus facultades en el
objeto de la contemplacion, de que hemos hablado maés arriba, pue-

151 Cdntico A, 37, 2.
152 Cdntico A, 37, 4.
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de ya atender al desarrollo de las actividades ordinarias. Llega asi
a poder vivir toda la vida, también la ordinaria, desde la unién con
Dios. Todas sus facultades humanas se han transformado en instru-
mentos de Dios. De esta forma, tanto la contemplacién como la ac-
cién pueden estar presentes armoniosamente en la misma persona,
que ya estd unificada por una unién mas perfecta con Dios. Marta 'y
Maria estdn en sintonia perfecta, y no necesitan ya de momentos o
actos diferentes. En este estado Dios concede al ser humano ver la
realidad como Ella ve, esto es, en su auténtica verdad. Por eso, llega-
do a este término, el mistico puede “vivir con inmensa tranquilida-
d”%3; tranquilidad acompafiada de armonia interior y con el mundo
exterior, y de gozo por la presencia del amado. Pero esta tranquili-
dad no es para estarse quietos y reposando en los gozos de la vida
espiritual sino, al contrario, para trabajar mas en lo que Dios quiere.

Entre otros muchos, dos modelos nos pueden resultar mas conocidos:
Santa Teresa de Jesus y san Ignacio de Loyola. Teresa, contemplativa
por excelencia, fue una mujer de accién, de mucha y dificil acciéon en
pro de la reforma del Carmelo. Martin Velasco dice de ella: “Vivira
el estado teopatico como sintesis compleja de oracién permanente
y de actividad externa, a la que su vocacion y su ‘natural’ le habian
consagrado™®4, También san Ignacio combina muy bien la actividad
apostélica con la actitud orante y contemplativa. En su autobiogra-
fia El peregrino escribe: “Siempre creciendo en devocion, esto es, en
facilidad de hallar a Dios... Siempre y en cualquier hora que queria
hallar a Dios lo hallaba. Solia hallar a Dios en todas las cosas”. Por
eso, su cercano colaborador, el P. Jerénimo Nadal lo llama “in actione
contemplativus” (contemplativo en accion). Frase de la que Martin
Velasco dice “es una excelente formulacién del estado teopatico™>.

8. Fenomenos extraordinarios

Se da este nombre a ciertos fendmenos insélitos que a veces se ob-
servan en las personas misticas, aunque también pueden darse en
personas no misticas e incluso no religiosas.

153 Llama B, 4, 15.
154 Elfenémeno mistico, p. 416.
155 Ibidem, p. 422.
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La lista de estos fendmenos misticos extraordinarios es larga y va-
riada. Pueden dividirse en dos grupos: los que se manifiestan en la
realidad fisica del cuerpo, y los que afectan sélo al alma o psiqué.
Entre los de orden fisico se encuentran: la levitacién, la estigmati-
zaciodn, el éxtasis, las lagrimas, la inedia (ayuno muy prolongado),
la bilocacion, etc. Entre los de orden psiquico podemos citar: co-
nocimientos de hechos ocultos, visiones, audiciones, revelaciones,
sentimientos espirituales especiales, etc. El éxtasis es considerado
como el mds caracteristico de estos fendmenos. Ruiz Salvador los
describe como “la repercusion psiquica o somatica de una expe-
riencia interior,

Ch. Bernard afirma taxativamente de ellos que “no pertenecen a la
esencia de la vida mistica™’. Sabemos que tales fendmenos pueden
ser atribuidos, en principio, a distintos agentes o causas: Dios, psi-
cologia humana, u otras influencias incluso malignas.

Por su rareza y caracter ‘sobrenatural’ aparente han solido llamar
mucho la atencion. Pero la Iglesia nunca los ha considerado deter-
minantes para medir la santidad de las personas, ni siquiera para
garantizar, por si solos, la autenticidad o validez cristiana del he-
cho. Sabemos que en la Biblia se presentan a veces hechos de esta
naturaleza (visiones, suefos, revelaciones a santos o profetas). Pero
por el Nuevo Testamento sabemos que la mayor manifestacion de
Dios es Jesucristo, y que la caridad hacia Dios y a los hermanos es el
primer criterio para valorar la santidad de las personas. Se requiere,
pues, prudencia al aceptar tales hechos: habrd que examinar muy
bien otros datos del contexto personal y social, para discernir, si-
quiera provisionalmente, su autenticidad. Y siempre habremos de
saber relativizar su valor dentro de la vida cristiana.

156 Caminos del Espiritu, p. 481.
157 Teologia mistica, p. 217.






Parte II: 1a espiritualidad de san José
de Calasanz

1. Las fuentes que alimentaron su espiritualidad

Calasanz llegé a Roma cuando tenia 35 afios. En Espafia habia pa-
sado 9 afios de vida sacerdotal, ejerciendo el ministerio pastoral en
varios lugares y con diferentes encomiendas, algunas de ellas es-
pecialmente comprometidas e intensas. Durante estos afios cultivo
también sin duda su vida espiritual: junto al obispo dominico, Fray
Felipe de Urriés, junto al obispo candnico Regular de san Agustin,
Don Gaspar de la Figuera, y junto al obispo cartujo, antes jesuita,
Fray Andrés Capilla. Con el primero y el tercero habia compartido
incluso vida de comunidad, al estilo de las respectivas Ordenes Re-
ligiosas de las que procedian. El mismo cargo de Maestro de cere-
monias que desempeii6 en la Seo de Urgel es facil suponer que le
ayudaria a acercarse mas a la espiritualidad liturgica. En Roma paso
sus primeros ocho o diez afios cultivando sus relaciones con dife-
rentes tipos de personas, haciendo visitas a los santos lugares de la
capital y de la peninsula, inscribiéndose y colaborando en diversas
Cofradias (unas de caridad y otras de piedad), antes de que, hacia el
aflo 1602, lo veamos metido de lleno en el ministerio de las Escue-
las Pias y viviendo en comunidad con los Operarios o maestros de
dichas escuelas. Calasanz, pues, hacia sus 45 afios es un sacerdote
con un buen nivel de celo pastoral y una cultivada espiritualidad.

Su celo por el ministerio caritativo-pastoral se fue centrando y espe-
cificando, hasta llegar a concentrar todas, o casi todas, sus energias
en la educacion de los nifios, concebida por él como auténtico minis-
terio religioso-sacerdotal, con su doble vertiente de obra de caridad
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y de evangelizacion. La creacion de la Congregacion Religiosa de las
Escuelas Pias, cuando €l tenia 60 afos, no hizo mds que terminar de
institucionalizar aquella obra, que comportaba un estilo propio de
ministerio y también de vida y espiritualidad. Queremos ahora pro-
fundizar en esa espiritualidad de Calasanz que fue, sin duda, el alien-
toy el soporte de su obra, y la que le dio su forma y estilo.

Sin infravalorar las raices hispanas de su espiritualidad, en Roma
encontramos dos potentes focos de espiritualidad a los que se acer-
c6 nuestro santo y de los que bebid sin duda en abundancia. Son
la espiritualidad franciscana y la carmelita descalza. Afiadiremos
algunos datos sobre la espiritualidad de Antonio Cordeses, de cuya
espiritualidad bebié también, al parecer, nuestro Calasanz.

1.1. La espiritualidad franciscana

Acercamiento de Calasanz a los Franciscanos

A mediados de mayo de 1592, vemos a Calasanz hospedado en el pa-
lacio del cardenal Colonna, contiguo a la basilica de los Doce Apds-
toles, regida por los Franciscanos Conventuales. Calasanz empezo
inmediatamente a frecuentar su iglesia y trabé amistad con sus re-
ligiosos. Dos de ellos destacaron especialmente en esta amistad: los
PP. Jacobo Bagnacavallo y Juan Bautista Larino, que llegaron mas
tarde a desempenar el cargo de Generales de la Orden, empefian-
dose, entre otras cosas, en implantar la reforma en la misma. El P.
Bagnacavallo fue posteriormente uno de los revisores de las Cons-
tituciones escritas por Calasanz. Uno de los testigos del proceso de
Beatificacién describe asi aquellas relaciones: “Los dos descritos
Generales fueron muy amigos y hasta familiares del venerable Sier-
vo de Dios, como también de muchos otros religiosos que en diver-
sos tiempos moraron en el convento de los SS. Apdstoles, donde €1
acudié durante varios afios interviniendo continuamente con los
dichos religiosos en los ejercicios de piedad, tanto publicos como
privados, que ellos solian hacer y donde puede decirse con verdad
que concibid €l el espiritu de la perfeccién evangélica por interce-
sion del serafico Padre S. Francisco, del cual era devotisimo™,

158 Regestum Calasanctianum XIII, 14.
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Consta que José Calasanz se inscribid, el 18 de julio de 1599, en la
cofradia de las Llagas de San Francisco, y en ella permanecio ins-
crito hasta su muerte. La llamaban “escuela de mortificacion”, por
las penitencias que los cofrades hacian. Sus estatutos establecian,
entre otras cosas: “Misa diaria, o al menos visita al Santisimo; rezar
en comun el Oficio todos los domingos y fiestas de precepto; prac-
ticar la caridad y la misericordia; humildad tanto interior como ex-
terior; su hdbito (para las procesiones y actos solemnes) era un saco
de sayal, el mds grueso que se encuentre, cefiidos con una cuerda
gruesa,... descalzos con sandalias a 1a apostolica™.

Todos los biégrafos afirman que S. José de Calasanz tuvo gran de-
vocion a San Francisco de Asis y que acudid en peregrinacion a
Asis y al monte de La Verna. La primera visita a Asis parece que fue
en agosto de 1599, aunque muy probablemente acudié més veces.
También cuentan los testigos que, segiin les conté el mismo P. José,
San Francisco se le aparecio dos veces. En una le mostré “la grandi-
sima dificultad que hay para ganar la indulgencia plenaria”; y en la
otra “lo desposo con tres doncellas que significaban y representa-
ban los votos de pobreza, castidad y obediencia”. Cuentan también
que, “estando en la iglesia de las Llagas en Roma, se le aparecié una
doncella medio vestida de harapos y llorando... y le dijo: yo soy la
pobreza; todos me rehuiyen”'°,

Rasgos principales de la espiritualidad franciscana

Destacamos varios rasgos de la espiritualidad de S. Francisco, al-
gunos de los cuales los vemos reflejados claramente en la vida de
Calasanz:

- La pobreza en la que tanto destacd Francisco que merecid
el apelativo de “il poverello”: desde que se desprendié de la
ropa comprada con el dinero de su padre (un rico comer-
ciante de aquella Italia del siglo XII), pasando por la “suma
pobreza” que quiso distinguiera a su Orden (no poder po-
seer nada en privado ni en comun), hasta querer morir des-
nudo sobre la tierra delante de la capillita de 1a Porcitincula.

159 Citado por A. Garcia Duran en: Itinerario espiritual de S. José de Calasanz, p. 84.
160 Citado por S. Giner en: San José de Calasanz, maestroy fundador, p. 383.



78 Antonio Lezaun

- La humildad y pequefiez en que quiso vivir Francisco des-
de su conversién: vestido con el sayal de los campesinos y
queriendo llamarse “los menores” en aquella sociedad com-
puesta por estamentos tan diferenciados. El que provenia
de “los mayores de Asis”, quiso pasar a ser de los “menores”.

- Ver a Cristo en el pobre y enfermo: por eso, su cercania y
veneracion por el leproso, al que cuidaba y besaba.

- Seguir a Cristo crucificado: era tal su amor a Cristo que
queria asemejarse a él en todo y pensar en €l en todo mo-
mento. Asi se le vio llorando por el bosque mientras cla-
maba “el amor no es correspondido”; aquel amor que llegd
a su maxima expresion en la cruz, cuando entrego su vida
por salvarnos. En su retiro en el monte de La Averna fue
tal la intensidad con que Francisco contemplaba a Cristo
crucificado que en su cuerpo se reprodujeron los estigmas
de las cinco llagas del crucificado.

- . Amor a la naturaleza: es quizas el rasgo més conocido en
la sociedad actual. Pero es que Francisco en la naturaleza
veia constantemente a su creador. De aqui, su amor y ter-
nura por toda criatura salida de la mano de Dios.

1.2. Espiritualidad carmelita

Acercamiento de Calasanz a los Carmelitas Descalzos

La reforma de la Orden Carmelita, iniciada en Espafia por Sta. Te-
resa y San Juan de la Cruz, quiso extenderse también por Italia. A
tal efecto, a finales del siglo XVI, llegaron a Roma tres religiosos es-
pafioles, y se instalaron en el convento de Santa Maria de la Escala,
muy cerca de Santa Dorotea. Gracias a ellos, 1a iglesia y convento
de la Escala se convirtié en uno de los centros mas estimados e in-
fluyentes de espiritualidad en Roma durante el primer cuarto del
siglo XVII. Calasanz lo frecuentaba y recibio de €l un gran influjo
espiritual, ademds de valiosos consejos y ayuda en el desarrollo
de las nacientes Escuelas Pias. El P. Santha dice al respecto: “No
se comprende la mayor parte de la vida de S. José de Calasanz, si
no es a la luz de su amistad intima y espiritual con los primeros
Padres de esa Congregacion Italiana del Carmelo Reformado. Sus
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estrechas relaciones con los Carmelitas fueron las que dieron cauce
definitivo a su vida, a su espiritualidad y a su apostolado. Fueron
ellos, sobre todo, quienes aconsejandole, animandole y ayudando-
le, incluso con limosnas, contribuyeron al dicho germinar y brotar
de la primera Orden docente” .,

Estos Carmelitas espafioles fueron: Pedro (de Villagrana) de la Madre
de Dios, llegado a Roma en 1596; Juan (de San Pedro) de Jesus y Maria,
llegado a Roma en 1598, considerado el tercer mistico de la Orden Re-
formada; Domingo (Ruzola) de Jesus Maria, llegado a Roma en 1604,
que fue durante mucho tiempo confesor y consejero de Calasanz.

El P. Domingo Ruzola fundd, en el convento de la Escala, el llamado
Oratorio de Santa Teresa, una especie de cofradia o escuela de es-
piritualidad. Consta que José Calasanz se hizo cofrade y fue uno de
los primeros en frecuentarlo.

Sabemos, por otra parte, que el P. José fue muy devoto de Santa Te-
resa y lector asiduo de sus obras. En su habitacion tenia, entre otros
libros, el “Compendio de las solemnes fiestas que en toda Esparia se
hicieron con motivo de la beatificacion de la Madre Teresa de Jesus,
fundadora de la reformacion de Descalzas y Descalzos de N. Sra. del
Carmen”. Y a sus religiosos Calasanz recomendaba, con mucho en-
tusiasmo, que leyeran el Camino de perfeccion: “Si los sacerdotes de
nuestra Religion..., el tiempo que no pudieran emplear en ayudar a
los nifios... lo emplearan en leer el ‘Camino de Perfeccion’ de Santa
Teresa, verian como se inflamaria su corazon, pues las palabras de di-
chasantatienen una gran eficacia para quien las lee con devocion™2,

Rasgos caracteristicos de la espiritualidad carmelita
Queremos destacar los siguientes:

- Recogimiento y desprendimiento del mundo y de si mis-
mo, para buscar lo esencial.

- Oracion intensa y constante, como busqueda de Dios y
como didlogo con El.

161 G. Santha: San José de Calasanzy su amistad con los Padres Carmelitas Descal-
zos: Revista Calasancia (1955), pp. 183-184.
162 EP 2860.



80 Antonio Lezaun

- Contemplacion, como encuentro con Dios, que nos trans-
forma profundamente, en un camino gradual y continuo
hacia la conformacion con Cristo. “En la tradicién carmeli-
ta, contemplacién y oracién (dicen los mismos Carmelitas)
se han identificado casi siempre y es importante diferen-
ciarlas y hablar explicitamente de la oracion como la puerta
de la contemplacidn. Perfilar los entornos donde acaba una
y empieza la otra es dificil, pero ciertamente la contempla-
cién abarca, superay es mucho mas que la oracidén™,

- Servicio: el corazdn inflamado por el amor de Dios se sien-
te impulsado a entregar radicalmente su vida a la causa de
Jesucristo, en el servicio a su evangelio y a sus hermanos.

* Los Carmelitas tienen como modelo al profeta Elias, que buscaba
ardorosamente a Dios en su retiro del monte Carmelo (primero solo,
después con compaiieros), hablé con El cara a cara desde la hendi-
dura de una roca en el monte Horeb, y con coraje profético y celo
ardiente defendia la causa del Dios vivo y verdadero, contra los sa-
cerdotes de Baal que estaban haciendo prevaricar al pueblo de Dios.

1.3. Espiritualidad de Antonio Cordeses

Personalidad de A. Cordeses
Nacié en Olot (Gerona) en 1518 y fallecié en Sevilla en 1601.

A sus 29 afios estaba en Gandia haciendo los estudios requeridos
para ser jesuita. Ya sacerdote, fue catedratico de la universidad que
la Compafiia habia fundado en esa misma ciudad, de la que tam-
bién fue Rector. Desempefié ademads otros cargos importantes en
la Compania: Rector de la Universidad de Coimbra, Provincial de
Aragédn (que comprendia también Catalufia y Valencia) y de Toledo.

Desarroll6 lallamada “oracion afectiva”, una corriente espiritual don-
de se resaltaba fuertemente el recogimiento, la oracion mental y la
contemplacién. Se acercaba mas a la espiritualidad franciscana, en-
tonces discutida. En la universidad y en la comunidad jesuitica de
Gandia, donde Cordeses permaneci6 largo tiempo, se cred una par-

163 Elcarismay la espiritualidad carmelita, publicado en la Web.
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ticular corriente espiritual que fomentaba la vida contemplativa, con
una cierta cercania a la espiritualidad de los Alumbrados. El hecho es
que varios jovenes jesuitas se pasaron a Ordenes de vida contemplati-
val®4, Esta espiritualidad fue juzgada ajena a la espiritualidad jesuitica
y alejada de los principios mantenidos en los Ejercicios de San Igna-
cio. Por ello fue reprimida por lo Superiores de la Orden. Cordeses,
hombre recto y honesto'®®, aceptd plenamente los mandatos de sus
Superiores. Casi todos sus escritos permanecieron inéditos hasta des-
pués de su muerte, aunque fueron difundidos en copias manuales.
Los titulos de algunos de los libros por €l escritos son: Catecismo de la
doctrina cristiana (el Unico publicado en vida); Tratado de la luz del
alma; Tratado de la vida purgativa; Tratado de las Tres Vidas, activa,
contemplativa y mixta; Tratado de las Tres Vias, Purgativa, Ilumina-
tivay Unitiva; Tratado de la oracion mental; Itinerario de la perfeccion
cristiana, que contiene siete jornadas y un tratado para proceder a ca-
minar ala perfeccion de la vida afectiva (traducido al italiano en 1607).

Relaciones de José Calasanz con Antonio Cordeses

Los jesuitas fueron instituyendo, en algunos de sus colegios mas
sefalados, “lecciones de Teologia” para sus propios estudiantes re-
ligiosos. Pero mas adelante las fueron abriendo a otros alumnos. Lo
cual provoco conflictos en algunas ciudades donde ya habia Uni-
versidades, aunque en Alcald predomind la concordia. El P. Giner
considera “como muy probable que en el curso 1579-1580 el estu-
diante tedlogo José Calasanz fuera uno mas entre los muchos uni-
versitarios que acudian al colegio de Jesuitas” para estas lecciones
en Alcald'®®. Y es posible, continuda el P. Giner, que ahi conociera al

164 “Su modo de proceder (de Cordeses) parece mas eremitico y frailero que no de
la Compaiiia, porque su negocio todo es recogimiento dentro de la cdmara y
silencio”. Y en abril de 1574 el P. Roman escribia al P. General desde Valencia:
“Esta Cartuja (de Portaceli) es la polilla nuestra y si no se pone remedio, yo temo
que nos hara gran dafio. Ya de este colegio son cinco los salidos en pocos afios”
(S. Giner, San José de Calasanz, maestroy fundador, p. 332-333).

165 De €l escribid el P. Alcdzar: “Fue este Venerable Padre uno de los varones mds
perfectos y consumados en todo género de virtudes que ha tenido nuestra Re-
ligion, adornado de sabiduria, zelo de las almas, charidad y amor de Dios y de
cuanto se puede desear en un perfecto Religioso y cabal Superior”

166 S. Giner: San José de Calasanz, p. 129-130.
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P. Antonio Cordeses, pues por este tiempo impartia lecciones en
dicho colegio. Esto seria otro dato mads para explicar la estima y ve-
neracion que José de Calasanz tuvo por los jesuitas desde joven'®’.

Pero tenemos un documento de 1617 donde aparece una relacion
muy especial de Calasanz con uno de los principales libros del P.
Cordeses. Es un atestado compuesto y firmado por el P. Bagnaca-
vallo, General de los Franciscanos Conventuales, y ratificado por
nuestro Calasanz, a la sazon General de la Congregacion Paulina.
Este atestado se inserta en la cuarta edicion, en italiano, del libro de
Cordeses “Itinerario de la Perfeccion Cristiana”. Dice asi:

“Con la presente escritura damos fe que el libro titulado
Itinerario de la Perfeccion Cristiana, dividido en siete jorna-
das, con una Prdctica de la Oracién Mental y Contemplacion,
nos fue mostrado manuscrito y ademds concedida una copia
del mismo por el M.R.P. José Calesano (sic), hoy Rector Gene-
ral de la Congregacion de las Escuelas Pias en Roma, mientras
nosotros estudidbamos en nuestro convento de los Santos Apds-
toles de esta ciudad, hace ya muchos ariios. El P. José decia des-
de entonces que dicho libro manuscrito lo habia obtenido del
compariiero del P. Antonio Cordeses, cataldn, de la Compariia
de Jesus, autor del mismo. En dicho tiempo supimos también
que el P. José concedid otra copia del Itinerario al M.R.P. Juan
Peria, Clérigo Regular de San Silvestre de Roma. La copia ma-
nuscrita nuestra la hemos conservado siempre y la tenemos
aun en nuestro poder, como cosa estimadisima y utilisima
para el espiritu... Dado en Roma, en nuestro Convento de los
Santos apdstoles, el dia 28-9-1617". Y, tras la firma y sello del
P. Bagnacavallo, se lee: “Yo José Calasano (sic), hoy de la Ma-
dre de Dios, Prefecto General de la Congregacion Paulina de
los pobres de la Madre de Dios de las Escuelas Pias, afirmo ser

167 En una carta al P. Jeronimo de Chieti, escrita en 1641, dice Calasanz: “V.R. no
puede darme mayor consuelo que dando satisfaccion y gusto a los Padres de
dicha Compaiiia... Conserve V.R. la debida reverencia y servicialidad con dichos
Padres, a los cuales yo desde jovencito he reverenciado como Padres mandados
por Dios al mundo para iluminarlo con su doctrina y ejemplo tan eficaz, como
aparece claramente hoy, ... Y yo, con particular afecto ruego al Sefior aumente
el espiritu y fervor en los Padres de dicha Compafiia para que en este segundo
siglo hagan el doble de fruto que en el primero, para mayor gloria de su Divina
Majestad y mayor utilidad y ampliacion de la santa fe catélica” (EP 3704).
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verdadero cuanto arriba se contiene y por la verdad he dado la
presente fe por mi propia mano el diay afio como arriba. Lugar
del sello™e8,

De aqui pueden sacarse varias conclusiones sobre San José de
Calasanz

¢De quién recibio el manuscrito de Cordeses? El documen-
to dice que “lo habia obtenido del compafiero del P. Anto-
nio Cordeses”. “Todo hace pensar (dice Giner) que fue Fray
Andrés Capilla™®. Efectivamente, el que después llegd a
ser obispo de la Seo de Urgel habia estado en Gandia, ha-
ciendo el noviciado para jesuita, teniendo como Maestro
al P. Antonio Cordeses; y aflos mas tarde se habia pasado a
la Cartuja buscando una vida mds contemplativa. Capilla,
pues, habria sido el que llevé a Calasanz al aprecio por el li-
bro de Cordeses y por su espiritualidad, durante el tiempo
en que el joven sacerdote Calasanz vivio con su obispo en el
palacio episcopal de 1a Seo de Urgel, en los afios 1588-1589.

Aparece también claro el interés que Calasanz mostrd por
este libro de Cordeses, pues se lo llevé a Roma, hizo sacar
copias y las repartié al menos a dos personas: al estudiante
conventual Bagnacavallo y al clérigo regular Juan Pefia.

Esrazonable suponer también el gran aprecio que Calasanz
tuvo por este libro y por lo que en €l se contiene: un breve
tratado sobre oracion mental y un itinerario para llegar a
la perfeccién y unidn con Dios. Este aprecio lo manifiesta
expresamente Bagnacavallo, y todo hace suponer que se lo
inculcé Calasanz ya desde los primeros contactos, cuando
se alojaba en el palacio Colonna.

Otras consecuencias se pueden sacar en cuanto la influen-
cia ejercida por este libro. Giner pone su atencion en la in-
fluencia institucional; es decir, la que pudo verse reflejada
en la configuracién que Calasanz quiso dar a la Orden de

168 S. Giner: o. c., p. 333-334.
169 S. Giner: o. c., p. 334.
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las Escuelas Pias'”’. Pero aun parece mas clara la influen-
cia en la espiritualidad personal de José de Calasanz. Basta
para ello recorrer los temas tratados en este libro de Cor-
deses, generalmente en un lenguaje conciso y concreto: 1°)
La oracién mental; 2°) La penitencia; 3°) La mortificacion,
y la vida y pasién de Cristo; 4°) Las virtudes morales; 5°)
Las virtudes teologales; 6°) Los dones del Espiritu Santo
que perfeccionan las virtudes, y las virtudes de Cristo; 7°)
La contemplacién; 8°) La contemplacién sobrenatural y la
union con Dios; 9°) La oracién afectiva y mistica teologia.
De hecho, muchos de estos temas salen frecuentemente en
las cartas y escritos de Calasanz.

2. Fisonomiay personalidad de Calasanz

José de Calasanz muri6 con mas de 90 afios. Evidentemente, esta
larga vida fue operando en €l notables cambios fisicos, tempera-
mentales y psicoldgicos, efecto, algunos, de la evolucion de la propia
naturaleza y de la propia historia, y otros, de la accion del Espiritu
Santo en él. Quisiéramos, pues, antes de seguir adelante, acercarnos
lo més posible a José de Calasanz en su realidad humana.

Sabemos muy bien que los aspectos externos y naturales no condi-
cionanlasantidad de una persona. De hecho, lasantidad y la mistica
se han dado en temperamentos muy diferentes, y sin relacion algu-
na con la fisonomia o aspecto fisico, ni con su temperamento. Pero
a nuestra curiosidad natural le gusta conocer también, en cuanto
sea posible, esos aspectos externos y mas visibles de las personas
amadas o admiradas. Por otra parte, conocer la personalidad pri-

170 “La atmosfera espiritual fomentada por Cordeses debid quizas influir en la espi-
ritualidad personal de Calasanz mas de lo que podria suponerse, y no solo estar
a la base de las manifestaciones de intensa piedad y vivencia ascético-mistica
de que da prueba en estos afios (primeros afios en Roma), sino incluso haber
influido luego en la configuracién de la Orden de las Escuelas Pias.... La excesiva
austeridad y prédcticas conventuales que impuso a su instituto eran mas propias
de frailes reformados que de clérigos regulares con una vida activa. El encuentro
con los carmelitas descalzos y su innegable influencia en estos matices rigoristas
no hizo sino confirmar quizds las actitudes espirituales ya tomadas en contacto
con la espiritualidad de Cordeses” (S. Giner: San José de Calasanz, p. 335-336).
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mera, fruto de la naturaleza y de la primera educacion recibida, es
importante para valorar mejor la obra que la gracia de Dios, secun-
dada por el propio sujeto, ha ido realizando en una persona que ha
caminado por las vias de la santidad. Y estamos persuadidos de que
en nuestro Calasanz se percibe con claridad esa labor del Espiritu
modelando y transformando su personalidad primera. Estas son,
pues, las razones que nos han llevado a introducir este apartado.

Tenemos, en primer lugar, el testimonio de Don Francisco Motes,
sacerdote nacido en Pont de Claverol, que a sus 73 afios envia, en
1648, un interesante informe sobre aquel joven sacerdote que se
hospedaba en su casa cuando iba a visitar sus parroquias de Orto-
neday Claverol. Dice asi:

“Y ast digo que, siendo yo de catorce o quince arios de
edad, le conoci'y vi muchas veces por ser bastante amigo de mi
padre. Como si ahora mismo lo estuviera viendo, era hombre
alto, de venerable presencia, barba de color castario, cara lar-
gay blanca” (Bau: Biografia critica, p. 174-175).

Otro testigo directo, que conocié a Calasanz cuando éste era ya an-
ciano, es el P. Alejo Armini, que vistid el habito escolapio en 1639,
y, tras la restauracion de la Orden, fue Asistente General y también
Padre General. En su libro Compendio della vita del Venerabile P.
Guiseppe, dejo escrito:

“Erael P. José de alta estatura, de carne blanca pero sonro-
sada; tenia los cabellos tirando a rubioy la barba tirando a rojo,
si bien en la ancianidad encanecidos, con la frente muy espa-
ciosa, cejas amplias y nariz algo afilada. Los ojos parecian mds
bien pequerios, pero no desdecian del semblante. En resumen,
todas las partes muy proporcionadas a la simetria de la cara,
con aspecto bastante noble y majestuoso. Y aunque en sus anos
seniles presentara alguna apariencia de rigido, conservd sin
embargo su ser natural con un hablar afable y un trato cortés
Yy suave. Finalmente, por su aspecto se transparentaba, en me-
dio de la modestia, la pureza de alma; por lo que era amado por
todosy reverenciado como gran siervo de Dios” (Reg. Cal. 92)'".

171 Hacia el final del libro, que no tiene paginacién.
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Y también disponemos del estudio grafoldgico que Ray-
mond TRILLAT, grafélogo profesional y experto en escritura,
hizo de nuestro Santo en tiempos recientes. Por su interés, lo
transcribimos casi integro, traducido del francés:

“En contacto con esta escritura queda uno sorprendido,
primeramente, por la fuerza vital, ardiente, combativa, pero
siempre muy flexible y armoniosa, que de ella emana...

Hay una ambivalencia en él, una compensacion regular
entre un elemento materialista y también una referencia a la
madre que guia su vida, que le sostiene..., por una parte;y, por
otra, una elevacion hacia el pensamientoy la poesia, una espe-
cie de premonicion de los sucesos y una psicologia protectora
que pone a todo el personaje en movimientos que se envuelven
unos a otros, que se imbrican como las escamas de un pescado
Yy que contienen en st esta fuerza protectora, esta vigilancia in-
quieta y atormentada que él hacia presente en sus relaciones
sociales, en su preocupacion intensa por el otro.

Hemos encontrado el eje central, es decir, hemos delimita-
doen esta escritura el plano intimo, ardiente, generoso, expan-
sivo, junto con algunas amenazas tempestuosas cuando siente
alguna oposicidn, pero por encima de todo con un cuidado por
eldony la comprension...

Hay, pues, en él un doble aspecto de educador, de protec-
tor, de motor, de alma con movimientos ardientes incendia-
rios, aunque de ningun modo hirientes; y, detrds de esta apa-
riencia de padre exigente, intransigente, aunque comprensivo,
se encuentra una necesidad de tomar sobre si mismo la culpa-
bilidad del otroy descargar sobre su propio cardcter las debili-
dades que constata.

Se encuentran en su grafismo frecuentes sefiales de cul-
tura griega; se encuentra también una logica, que reside en la
continuidad de su estructura intelectual. Pero sorprende en-
contrar rasgos de intuicion, de formas innovadoras audaces,
a veces incluso revolucionarias, que dan a su comportamiento
un aire muy moderno. Evidentemente, se vincula al pasado;
pero se siente mds tentado de proyectarse hacia el futuro, con
una pujanza visionaria que resulta rara...

La ultima observacion que se puede hacer en relacion con
esta escritura es que presenta exacerbaciones de violencia, de-
bidas a su cardcter impetuoso; pero estos comportamientos no
acaban nunca en un final de agresion, sino casi siempre en alguin
elemento de compensacion, de amortiguaciony de relativizacion.
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He examinado igualmente sus ultimas cartas, en las cuales
el grafismo presenta signos de senilidad por los temblores de la
mano cansada; pero, incluso en estos documentos usados y mal-
tratados por el tiempo, se encuentra siempre el mismo fuego, el
mismo ardory sobre todo la misma compensacion, el mismo juego
vital de intercambio entre la espiritualidad y el realismo” (Estu-
dio grafologico de San José de Calasanz, COPP, Valencia, 1971).

Si, con los datos de que disponemos, se nos permite hacer una bre-
ve sintesis, ciertamente simplificadora e incompleta, quizas poda-
mos ver a José Calasanz, a sus 35 afios, recién llegado a Roma, con
los siguientes rasgos:

Alto, tirando a rubio, de elegante aspecto.
Fortaleza y habilidad fisicas por encima de la media'”2.

Inteligente y culto; pero dado mas a la vida activa que a la
especulacion o teorizacion.

Caracter fuerte, exigente consigo mismo y con los demas,
tenaz en la prosecucion de sus objetivos.

De sentimientos intensos, aunque contenidos, y reservado
en su manifestacion.

Corazdn sensible y protector, sobre todo ante quienes su-
fren o estdn en peligro.

Sentido practico, eficiente, resolutivo, “con los pies en tie-
rra”; pero, al mismo tiempo, abierto a grandes ideales y
proclive a proyectarse hacia un futuro diferente.

Buen concepto de si mismo y no sin cierta ambicion personal.

Aparece, ademds, como un buen sacerdote, piadoso, celo-
so, responsable, que desempena bien las distintas tareas y
oficios que se le encomiendan.

172 De esto serian prueba las distintas anécdotas que sus bidgrafos recogieron du-
rante su estancia en la diécesis de la Seo de Urgel. No obstante tal fortaleza, no
hay que olvidar que Calasanz tuvo que soportar durante muchos afios las dolen-
cias de varios males o enfermedades cronicas: los problemas que le dejo la rup-
tura, mal curada, de la pierna en el palacio Vestri; 1a hernia inguinal (una o dos),
desde 1623; el mal de higado, desde al menos 1626, con sus recurrentes dolores.
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3. Lavida espiritual de José de Calasanz

Queremos llegar a conocer y describir, de la forma mas fiel posible,
lo que habrian sido los aspectos fundamentales de la vida espiritual
que vivié San José de Calasanz. Para ello repasaremos sus escritos y
lo que cuentan quienes lo conocieron de cerca. Pero muchas veces
habremos de hacer ejercicios de deduccidn e interpretacion, ya que
él no nos dejd escrito autobiografico alguno ni exposiciones doc-
trinales sobre espiritualidad. Aunque si disponemos de numerosas
cartas suyas (unas 5.000) entre las cuales se encuentran muchos
consejos y orientaciones sobre la vida espiritual y algunas manifes-
taciones de experiencias personales.

3.1. Conversiony despojo de st

Calasanz en Roma sufrié una verdadera conversién con cambios
decisivos en su vida. Entre el doctor Calasanz llegado a Roma en
1592 y el P. José de la Madre de Dios que veremos a partir de 1617 se
han producido notabilisimos cambios externos, que sin duda refle-
jan profundos cambios interiores.

a) La conversion

José Calasanz llega a Roma con 34 afios, con su flamante titulo de
doctor recién obtenido, acompafiado de buenas cartas de recomen-
dacion que le abren rapidamente las puertas de la embajada espa-
fiola y del Vaticano, bien provisto de dinero (lo vemos haciendo un
préstamo fuerte sin intereses, y enviando un regalo caro”®), con
la intencion expresa de conseguir cuanto antes un buen cargo en
Espafia (quizas por sugerencia de su obispo, para mejor servir a la
Iglesia “conforme a sus cualidades”); lo vemos también hospedado
muy pronto en el palacio del cardenal Marco Antonio Colonna, una
de las familias més influyentes de Roma. Y asi resulta que a los tres
meses ya ha conseguido lo que queria, una canonjia en la Seo de
Urgel (demasiado pronto para que ese nombramiento sea aceptado
por el Datario del Vaticano). Y en esta linea seguird durante algunos
afios.

173 El céliz que envié a la parroquia de Peralta, en 1693, con la inscripcién “Pro fe-
rro, argentum et aurum” (en lugar de hierro, plata y oro).
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¢Coémo se produjo el cambio tan notorio que luego vamos observan-
do? ;Fue un momento de “toque” especial de Dios? Probablemente
fue un proceso, con diversos toques de la gracia, que él fue expe-
rimentando y aceptando. Disponemos de varios indicios de estos
toques de Dios. Por ejemplo, lo que nos refieren el P. Castelli y el
canodnigo polaco Judiski:

- EIlP. Castellilo cuenta asi: “Esto lo sé por haberlo oido decir
o al mismo Padre o a otros que se lo oyeron a él...Pasando
por una plaza, que no recuerdo cudl fuese, vio una canti-
dad de muchachos descarriados que hacian mil imperti-
nencias, tirando piedras, y oyé una voz que le decia ‘Mira,
mira’. Y repitiendo mas de una vez esa palabra, mientras
él miraba y pensaba en el sentido de aquellas palabras, le
vino a la mente y se dijo a si mismo: Quiza el Sefior quiere
que yo me cuide de estos muchachos”7.

- Yel candnigo polaco Judiski amplia: “Habiéndole pregun-
tado yo una vez cudl fue el motivo que le impulsé a fundar
esta religion de la Escuelas Pias, me respondié: El motivo
no fue otro que la disolucién que vi en los pobres mucha-
chos de Roma, que no teniendo buena educacion por la
pobreza y descuido de sus padres, reflexionando sobre las
palabras del salmo donde dice ‘A ti se te ha encomendado
el pobre, tu serds el amparo del huérfano’, consideré esta
sentencia como dicha a mi mismo y por ello empecé””,

Calasanz, ya conmovido por la pobreza que encontraba en Roma,
pues llevaba varios afos visitando, como cofrade de los Doce Apds-
toles, las familias pobres y menesterosas de los diversos barrios
de la ciudad, se sintid tocado por Dios para atender a tantos nifios
abandonados por las calles de Roma, sin aprender otra cosa que vi-
cios. Que se sintié “tocado” por Dios, parece que queda atestiguado.
Coémo vivié esto, no lo sabemos. El, hombre préctico sin duda, lo
tradujo prontamente en obras. Y se dedico a esa tarea con todas sus
fuerzas: primero colaborando en la escuela que ya existia en San-
ta Dorotea, y muy pronto corriendo con sus gastos para que fuera

174 Proceso Informativo, p. 446-447.
175 Regestum Calasanctiamun XXX, p. 653.
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gratuita. En seguida vendran las casas alquiladas en la plaza del Pa-
raiso y el palacio Vestri. Los nifios son ya centenares, y Calasanz se
dedica totalmente a ellos. Los colaboradores que él se procura son
también bastantes. Y abandona, en 1602, el palacio Colonna para
vivir vida de comunidad con los otros “operarios” de aquellas “es-
cuelas pias” (escuelas de caridad). Pero por dentro también va cam-
biando: ya no es ‘el doctor José Calasanz’ sino simplemente ‘José
Calasanz’®, ya no vive en el palacio Colonna, sino en comunidad
con sus compafieros para mejorar la misiéon y cuidar mas la ora-
cion, lleva una vida de mucho trabajo y pobreza (en 1606 empiezan
a pedir limosna por las casas de Roma). Y cuando, en el afio 1600,
el Secretario de la embajada espafiola le comunica que se le ofrece
una canonjia en Sevilla, muy bien dotada de dinero, Calasanz mani-
fiestalo que lleva dentro. Asinos lo cuenta el P. Berro: “Al Secretario
de la Embajada del Rey Catolico, agradeciéndole la oferta, dijo: He
encontrado en Roma mejor modo de servir a Dios, ayudando a estos
pobres muchachos; no lo dejaré por nada del mundo””. Calasanz,
que hacia 8 afios habia venido a Roma con el deseo de volver pronto
provisto de un buen cargo, ha cambiado radicalmente: ya no parece
tener deseo de volver a su patria (de hecho, no volverd nunca) y sélo
desea servir a Dios, ayudando a los nifios pobres. Magnifica union
del amor a Dios y al préjimo, especialmente a los mds necesitados.
Su decision en este sentido es muy firme, y lo seguird siendo hasta
su ultimo respiro, a los 91 afios. Calasanz, pues, se ha despojado de
si mismo y se ha llenado del amor a Dios y a sus hijos mds peque-
fios. Un amor hecho obras, como queria la mistica Santa Teresa.
Esta conversion para entregarse totalmente a Dios nos la atestiguan
personas que conocian bien a Calasanz:

- Elyaanciano sacerdote Francisco Motes, que tan bien ha-
bia conocido a Calasanz en sus afios de joven sacerdote:
“Luego se fue a Roma... oi que habia pretendido no sé qué
beneficio en su pais. Y que habiéndolo obtenido, como Dios
le tenia destinado para cosas mayores, le fue promovido un

176 En una carta del 27 de junio de 1599 (EP 7) encontramos por primera vez su fir-
ma como “Joseph Calasanz”, mientras que en las anteriores cartas desde Roma
conservadas su firma es “El Doctor Joseph Calasans”.

177 Berro: Annotationi, tomo I, libro I, Archivium 21-22, p. 73).
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pleito; y no saliéndole a su favor, determiné abandonar sus
pretensiones y darse de todo corazén a Dios™"5.

- Y Don Tomds Simén, encargado de proveer las hostias a la
iglesia de San Pantaledn: “Vino a Roma... por las pretensio-
nes de ser provisto de beneficios. Pero, luego, tocado por
Dios, se resolvio a otro tenor de vida, diciendo que tal vida
por él comenzada no era para €l (non faceva per lui), y por
ello se entrego totalmente al Espiritu y a instruir y a fundar
su religion™.

Su conversion no ha sido “ética”, pues su comportamiento no era di-
soluto, en modo alguno, sino espiritual: ha cambiado el paradigma
de suvida, ha surgido en €l una nueva conciencia, han cambiado sus
valores, su sensibilidad y su vida espiritual. A este cambio se le ha
llamado también “segunda conversién”. De estar centrado en si mis-
mo, aun con la intencion de ser un buen sacerdote que prestase bue-
nos servicios a la Iglesia (desde una situacion personal solida y pres-
tigiosa), ha pasado a olvidarse de si mismo, gastar todos los recursos
de su patrimonio familiar (era el heredero de la Casa de los Calasanz
en Peralta), no buscar cargos de prestigio, y centrarse (‘enterrarse’,
dirian algunos) en una escuela de nifios pobres y desarrapados, pa-
sando muchas estrecheces econémicas y mucha inseguridad de cara
al futuro. Llevado por la compasién y la caridad, ha empezado a vivir
nuevas virtudes morales tales como la humildad, 1a pobreza, el des-
prendimiento personal, la confianza cada dia mayor en Dios. Se libe-
ra asi de muchos apegos y ataduras terrenas, lo cual, segin todos los
maestros de espiritualidad, le preparan para recibir nuevos dones de
Dios. Fue recorriendo, pues, la “via purgativa”, condicion de todo de-
sarrollo mistico, en cuyo inicio mucho tuvieron que ver los “toques
divinos” que nos narran los testigos. Y para sus religiosos, desea que
desde el noviciado “se empiece como se debe la via purgativa™,

Veremos ahora como, efectivamente, Calasanz practicé algunas de
las virtudes que, seguin Ch. A, Bernard'®, son caracteristicas de las

178 Regestum Calasanctianum X111, 1,1.

179 Ephemerides Calasanctianae 17 (1949), p. 118.
180 EP 1360.

181 Citado en la Parte I, punto 6.2a.
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vias de ascension mistica y que tan radicalmente vivié Calasanz en
su vida posterior. Mas adelante veremos otras virtudes considera-
das también caracteristicas por Bernard.

b) Desprendimiento

Esta actitud virtuosa es denominada entre los espirituales con va-
rios nombres. Santa Teresa lo llama generalmente “desasimiento” y
le da gran importancia para la vida espiritual, particularmente para
la oracion y para la recepcién de los dones especiales de Dios. En
el Camino de perfeccion, cuya lectura sabemos que Calasanz reco-
mendaba con entusiasmo’®?, habla de él largamente. Por ejemplo:
“Ahora vengamos al desasimiento que hemos de tener, porque en
esto estd el todo, si va de perfeccion. Aqui digo estd el todo, porque
abrazandonos con solo el Criador y no se nos dando nada por todo
lo criado, su Majestad infunde de manera las virtudes... En él estan
todos los bienes™®. Y continda diciendo: “no basta con desasirse de
lo dicho, si no nos desasimos de nosotros mismos”4,

Todo esto lo vemos en Calasanz, tanto en su propia vida como en
sus ensefianzas. Efectivamente, pocos afios después de su llegada
a Roma vemos como deja de lado sus pretensiones de cargos y dig-
nidades, como abandona la noble residencia del palacio Colonna,
cémo se desprende de vestidos elegantes y del titulo de doctor y
hasta de su apellido, como gasta su dinero y hasta su patrimonio,
cémo se aleja de su patria..., mientras, “por servir a Dios”, se viste
pobremente, asume un duro y menospreciado trabajo, y centra sus
relaciones en la gente pobre y humilde. Mds adelante, durante los
tiempos dificiles del P. Mario y siguientes, veremos también que se
ha desprendido hasta de su honra, no importandole los desprecios
e injusticias de que sera objeto su persona.

Pero también destaca el vigor y claridad de sus ensefianzas sobre
esta virtud, dirigidas principalmente a sus religiosos. Ha de ser un
desprendimiento de todas las cosas mundanas, que resultan ser
“vanas y falaces”. Hay que desprenderse también del amor propio

182 EP 2860.
183 Camino, cap. 8,1-2.
184 Ibidem, cap. 10, encabezamiento.



San José de Calasanz, mistico en la accion 93

y hasta del propio yo, con sus gustos e intereses particulares. Tal
desprendimiento, contintia Calasanz, nos hace mds atentos y re-
ceptivos al Espiritu Santo y da mayor eficacia a nuestro apostolado.

Leamos directamente algunas de sus afirmaciones:

CC 33: “Cualquier alma fiel que desee obtener mucho fruto
de nuestro Instituto considere dirigida a si aquella exhor-
tacion del Profeta: Escucha, Hija, y mira: olvida tu pueblo
y la casa paterna y el Rey quedara prendado de tu belleza”.

EP 586: “Yo le quisiera a usted perfecto religioso, pero para
llegar a eso hace falta adquirir una santa simplicidad y des-
prendimiento de todas las cosas y también de si mismo, lo
cual muy pocos saben hacer y yo deseo que usted lo sepa
hacer” (Al P. Pietrangeli, en 1627).

EP 1301: “Le mandaré el crucifijo del P. Antonio Maria, el
cual deberia llevarlo como Unico guia y patente auténtica,
al modo como hacian los apdstoles... Y cuantas menos co-
sas lleve consigo, sera sefial que confia mads en el crucifijo,
y cuantas mas cosas, menos. Si el Sefior le diera esta con-
fianza en él, le haria un gran beneficio y gracia para hacer
bien al préjimo” (Al P. Alacchi, en 1630).

EP 1408: “El Sefior le dé fuerza y espiritu para hacer a to-
dos los novicios humildes y desprendidos de las cosas del
mundo, para que asi sean buenos para hacer cosas grandes
alli donde Dios sea servido”.

EP 1466: Y diez dias mds tarde vuelve a escribir al P. Bus-
draghi: “De mi parte, saludara al hermano Miguel y le ani-
mard al desprendimiento de todas las cosas del siglo como
vanas y falaces y a la imitacion de Cristo, que es el tesoro
escondido encontrado por pocos”.

EP 4121: “Encomiendo a V. R. el cuidado de esos novicios...
Instruyalos con frecuencia sobre el modo de hacer ora-
cion... Que atiendan solamente al desprendimiento de si
mismos y a la mortificacién del amor propio...”.

El P. Berro nos dejo este testimonio: “Recuerdo haber oido
muchas y muchas veces de su propia boca recomendacio-
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nes para barrer las escuelas y fatigarse voluntariamente por
amor de Dios, afladiendo que su Divina Majestad da parti-
culares gracias espirituales a los que trabajan por €l... Pero el
Espiritu de Dios es tan delicado que no es percibido sino por
quien estd muy atento y tiene el alma muy bien purificada
y desprendida de todas las cosas del mundo y también de si
mismo” (AnnotationiI, tomo I — Archivium 21, p.79).

Pobreza y humildad son virtudes inseparables del desprendimien-
toy despojo de si, que Calasanz vivio también en alto grado. La mis-
ma Santa Teresa nos lo advierte: “Aqui puede entrar la verdadera
humildad, porque esta virtud y estotra (el desasimiento) paréceme
andan siempre juntas. Son dos hermanas que no hay para qué sepa-
rarlas™®, Diremos ahora algo sobre ellas.

¢) Pobreza

Calasanz tuvo un gran aprecio por la pobreza. Este aprecio 1o vemos
a cada paso durante su vida religiosa, pero puede apreciarse tam-
bién antes. Lo primero que se constata es su aprecio e interés por
las familias pobres, cuando las visitaba en gran numero, durante
seis o siete afios, como miembro de la cofradia de los Doce Apdsto-
les’®, Ese interés se centrd luego en los nifios pobres, para los que
sostenia sus escuelas con una total entrega material y personal.
Pero pronto €l y los suyos empezaron a experimentar la pobreza
en carne propia: deudas que les agobiaban, escasez de alimentos,
penurias por muchas partes. Asi lo cuenta el P. Berro: “No fueron
pocas las veces en que los mismos Maestros decidieron irse por la
gran necesidad que sufrian, a veces de cosas necesarias, y por las
obligaciones que crecian por las deudas de la casa, y de hecho al-
gunos se fueron™?. Esto sucedia por los afios del palacio Mannini
(1605-1611). En 1606 solicitan y obtienen permiso para mendigar de
puerta en puerta (aunque no en las casas de sus alumnos). Su vida
y trabajo se sustentan, pues, de limosnas. Es sabido que una de las
causas principales del fracaso de la union con los Luqueses fue la

185 Camino, cap.10,3.
186 Ver EP 4185.
187 Annotationi, tomo I, Archivium 21-22, p. 81.
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cuestién de la pobreza que Calasanz queria para los mantenedores
de aquellas escuelas.

Convertidos ya en religiosos, tras la aprobacién de la Congregacion
Paulina en 1617, su pobreza adquiere formas y férmulas més preci-
sas. Nadie podra tener dinero a su disposicion (salvo el economo, al
que se le piden cuentas estrictas), su vestimenta serad tosca, su ajuar
pobre, su alimentacién sobria... Y de vez en cuando se ven someti-
dos a privaciones y precariedades notables. Lo que Calasanz dejo
escrito en sus Constituciones, a saber, que los escolapios “procuren
experimentar algunas veces los efectos de la pobreza”®é, no era una
frase retérica ni un ideal religioso. Era la realidad que se vivié desde
los primeros anos en las Escuelas Pias®. La férmula juridica que
Calasanz quiso para los escolapios era “suma pobreza”. Es decir,
que los escolapios no pudieran poseer nada ni en particular ni en
comun, y tampoco pudieran disponer de rentas fijas que asegura-
ran en algun grado el futuro. Era una pobreza que iba mas alla de lo
que el concilio de Trento prescribia para los religiosos'°. Su modelo
parece que era la pobreza de los Capuchinos, que él cita algunas ve-
ces™’. De todos modos, para Calasanz los escolapios son “los pobres
de la Madre de Dios™*2.

Veamos algunas concreciones de esta pobreza de los primeros
escolapios:

- En cuanto a la indumentaria, el P. Berro la describe asi:
“Una sotana negra larga hasta los pies, con una sola aber-

188 CC147.

189 Por ejemplo, en 1629 Calasanz escribia: “De buena gana gastaria 25 o 30 julios
para comprar cera para su iglesia (de Frascati), pero me encuentro con tanta
estrechez como Dios sabe... He dejado la casa de Roma en extrema pobreza de
camisas... y de otras cosas necesarias, que si lo supiera V.R. quedaria estupefac-
to” (EP, 1185).

190 El concilio de Trento habia reafirmado la pobreza individual de los religiosos,
incapaces de poseer; pero autorizaba que comunitariamente pudieran poseer
bienes muebles e inmuebles. Esto se aplicd en nuestra Orden por el Breve de
Inocencio XI Exponi nobis nuper de 1686. Con este cambio se buscaba dar mayor
estabilidad a los colegios y poder disponer de medios para la formacién de los
nuevos escolapios.

191 EP 135,729, 2372, 3826.

192 EP 99 y muchas veces.
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tura en el pecho, cerrada con botones de madera, y un
manteo hasta las rodillas del mismo pafio negro y tan tosco
que espantaba, pues era de esa especie de la que se hacen
las mantas para las cabalgaduras; con los pies descalzos y
sandalias cerradas, aunque después de unos dias se lleva-
ran abiertas, es decir, sandalias ‘a la apostélica’; al princi-
pio sin camisa, pero luego por consejo médico se hicieron
una camisa de cafiamazo muy grueso y tosco, y finalmente
después de algun tiempo se pusieron camisa de lana”(An-
notationi, tomo I, Archivium 21-22, p. 91-92). Era, pues, un
habito semejante al del clero secular, pero extraordinaria-
mente tosco y rudo, que les distinguia incluso de los demas
religiosos. Y las sandalias eran abiertas, al estilo y por in-
fluencia de los Carmelitas Reformados.

- Yencuanto ala comida, que habia provocado a veces que-
jas por su excesiva austeridad, el mismo Calasanz, en tono
defensivo, la describe de un modo escueto, en el que pue-
den adivinarse no raras estrecheces: “El mantenimiento
cotidiano, aunque con alguna parsimonia, es sin embargo
suficiente para cualquier persona, y es de cosas que ordi-
nariamente suelen comer los pobres; viven de limosnas
que ellos buscan o les traen por amor de Dios. Pueden en el
tiempo de la cosecha hacer provisién de todo el afio hallan-
dola por caridad, para no impedir tanto entre afio el ejerci-
cio de las escuelas” (A. Garcia-Durdn: Itinerario espiritual,
p. 189, nota 828).

¢Qué valor ve Calasanz en la pobreza? ;Por qué insiste tanto en ella?
Rastreando por sus escritos encontramos aspectos de alto valor
espiritual. Fijémonos ante todo en el punto 4° de sus Constitucio-
nes: “Porque nosotros somos verdaderamente pobres de la Madre
de Dios, en ninguna circunstancia despreciaremos a los nifios po-
bres, sino que... nos esforzaremos en adornarlos con toda virtud,
mas aun cuando el Sefior dice: ‘lo que hicisteis a uno de mis mas
pequeiios, a mi me lo hicisteis’. Parece, pues, que Calasanz presen-
ta dos razones: una primera de orden psicolégico-social (ser pobre
para no despreciar ni alejarse de los nifios pobres), y otra de orden
teoldgico-espiritual (imitar y amar a Cristo que se hizo pobre por
nosotros). Esta evidentemente reforzaria a la primera. Sin embargo,
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seguramente que Calasanz la vivia en su corazén como una unica
razoén: el amor a Cristo, que se extiende a sus hermanos mads peque-
fios. Este amor arranca de la contemplacion de Cristo pobre acer-
candose a los mas pequefios. Pero para que ese amor sea mas eficaz
y duradero ha de llevarnos a ser también nosotros pobres como los
pobres. De lo contrario, parece que piensa Calasanz, pronto menos-
preciaremos y nos alejaremos de los nifios pobres, al mismo tiempo
que nos alejamos de Cristo. Y, efectivamente, Calasanz, alo largo de
su vida al frente de las Escuelas Pias, repetird muchas veces que no
caigamos en la tentacion de dedicarnos a otras tareas o ministerios
mas gloriosos y placenteros, como predicar a los adultos, ensefiar
ciencias mayores, etc.

Escuchemos unas palabras preciosas, y de amplio alcance, donde
Calasanz muestra un tierno amor a Cristo pobre y a la pobreza: unas
se encuentran en sus Constituciones y van dirigidas naturalmente
atodos los escolapios, otras van dirigidas mas particularmente a los
Rectores de las comunidades, y otras estan dirigidas a la Santa Sede
para defender la pobreza que él queria para su Orden:

- CC137: “Lavenerable pobreza, madre de la preciosa humil-
dad y de otras virtudes, ha de ser amada y conservada con
firmeza en toda su pureza por los Religiosos, en cuanto que
es el muro mas firme de la Orden”.

- “Exhortamos y rogamos por las entrafias del Sefior a todos
los Ministros (Rectores) que recuerden... a aquel Sefior que,
siendo riquisimo, se hizo pobre para enriquecer a sus hijos,
y sufrié hambre, sed, calor, frio, cansancio, soportando in-
cluso azotes, espinas, clavos y lanza, y que en su extrema
necesidad quiso ser abrevado con hiel y vinagre... y que fi-
nalmente quiso morir desnudo sobre un tronco de Cruz.
Asi que queriendo imitarle dignamente en llevar un poco
de su santa Cruz, es preciso despojarse... y vestirse todos
de pies a cabeza con el manto de la santa caridad, que hace
realizar alegremente aquel admirable dicho del Apdstol: 'la
caridad no busca lo suyo’™ (Exhortacion de Calasanz a los
Superiores Locales: Reg. Cal. 13, 47).

- “Nuestra Religién estd fundada con suma Pobreza y suma
humildad en conformidad al ministerio y obra que hace de
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enseflar a los nifilos pequefios pobres y paupérrimos, los
cuales necesitan mas que los demas de personas que les
partan el pan... Y este bajo ejercicio de humildad de ense-
fiar a los pobres, que no hacen los demas religiosos, no se
podria conservar entre nosotros si no hubiese suma pobre-
za” (Memorial del afio 1644 para que no se cambiaran las
Constituciones: Reg. Cal. 14, 64).

Pero Calasanz ve también otros valores en la pobreza que quiere
para las Escuelas Pias: muestran el amor que se tiene a Dios por
encima de todo lo demas, es ocasién para fomentar la confianza en
Dios, fomenta la humildad que tan agradable es a Dios, con ella se
sigue de cerca la pobreza de los Apostoles cuando salieron a predi-
car sin llevar alforja ni tinica ni dinero, atraen sobre si los dones de
Dios al estar vaciados de otros afectos, son motivo de edificacion
para los seglares, nos aleja de pleitos y litigios y nos ayuda a mante-
ner la caridad con todos, etc.

Veamoslo en las palabras mismas del Santo:

EP 727 a: “Aseguro a todos que cuanto mas se alejen de la
propiedad e imiten la santa pobreza apostdélica, mas ricos
serdn y mas fervientes de los dones espirituales de Dios
bendito, el cual, por su misericordia, se complazca en di-
fundir este espiritu de pobreza apostdlica en todos nues-
tros Religiosos”.

EP 729: “Si tenemos este santo espiritu de Pobreza apos-
télica, haremos grandes cosas en servicio de Dios y de las
almas, porque el Sefior en lugar de la pobreza material que
profesemos de verdad nos dard en abundancia las riquezas
espirituales que tanto importan”.

EP 956: “En cuanto al negocio de... yo escribi que... en nues-
tro nombre no se pude litigar para no adquirir mala fama
cuando nosotros profesamos pobreza y caridad con todos™.

EP 1725: “Y en cuanto a mandar dinero, ni lo piense siquie-
ra, que no estamos en tan extrema necesidad. Mds bien
me agradard que usted dé ejemplo manifiesto de la santa
pobreza, porque los seglares quedan muy edificados de los
Religiosos que la observan exactamente”.
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- EP 2630: “Cuanto mas pobre se hace uno, tanto mas amor
mostrard a Dios, y algunos pierden este gran amor por el
afecto extraordinario que tienen a un libro...”.

- “Lamendicidad... les da més ocasion de apoyarse en la Di-
vina Providencia... de manera que se equivocarian al de-
jarse arrebatar de las manos la alegria de la santa pobreza”
(Memorial al Card. Tonti, 22).

Calasanz sabe también que no todos entienden esta pobreza ni la
aceptan facilmente. Por eso insiste con frecuencia en sus cartas
particulares, por ejemplo:

- EP 1243: “Entre los pobres las cosas se deben hacer con
atencién a la pobreza y también a la humildad, o bajeza,
que profesamos, o deberiamos profesar, 1o cual, por ser un
poco alto, los sentidos no lo entienden” (Al P. Casani).

- EP1755: “En cuanto a la santa Pobreza, por pocos conocida
y por poquisimos abrazada, cuanto mas a perfeccion la lle-
vemos mas aseguraremos la Orden” (Al P. Alacchi).

- EP 2190: “En cuanto al P. Esteban procure amonestarlo
para que no use objetos de plata... mientras estd enfermo,
que yo en mis graves enfermedades no los he usado pu-
diendo haberlos tenido si lo hubiera querido. Procure mos-
trar el amor que tiene a la pobreza” (Al P. Graziani).

De esta pobreza de san José de Calasanz podremos quizas decir
que, en algunas de sus aplicaciones practicas, no es del todo ade-
cuada a la vida laboriosa que han de llevar los escolapios o a sus
responsabilidades en las instituciones educativas; pero no se puede
negar la elevada espiritualidad que reflejan en el santo, alimentada
y sostenida por experiencias muy profundas y aun misticas. Quizas
convenga hacer mencién aqui de la aparicidon y desposorio con la
Dama Pobreza, que cuentan varios de sus bidgrafos, y de la que ha-
blaremos mas adelante.

d) Humildad

La humildad es otra de las virtudes caracteristicas del Calasanz es-
colapio. Es significativo que en el mismo hecho de la elevacion de
las Escuelas Pias a Orden Religiosa el Fundador vea un motivo mas
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para ser humildes: “Esta gracia (de haber sido reconocida como
Orden) requiere de nosotros una verdadera y profunda humildad,
para que con este eficacisimo medio hagamos gran provecho en
nosotros y también en el préjimo™. Y es que para Calasanz, la
perfeccion de su Congregacion se alcanza precisamente “con mu-
cha humildad y caridad”4. Pero esta humildad es especialmente
necesaria en los sacerdotes, como lo recalca repetidas veces**®. La
humildad es una virtud “que tanto agrada al Sefior ”*°, y “sin ella no
seriamos religiosos mas que de nombre™*”. Humildad que debe cui-
darse desde el inicio del noviciado “para comenzar como se debe la
via purgativa”®s,

Y ¢en qué consiste esta humildad en la que tanto insiste Calasanz?
Ya en 1622 la define como “hacerse tonto a los ojos de los hombres,
dejandose guiar como un borriquillo™*. Estas palabras nos recuer-
danla “necedad” de que habla san Pablo, asi como la revelacidon que
Dios otorga a los sencillos y oculta a los “sabios y entendidos”. Esta
actitud, tan profundamente cristiana, era ademas esencial para de-
dicarse al ministerio escolapio, considerado entonces por muchos
como vil y despreciable. En otro lugar desarrolla mads el contenido
de la humildad cuando compara la situacién del hombre a la de un
nifio de dos afios “que no sabe dar dos pasos sin caer... y necesita
siempre la ayuda de Dios”?%., El “propio conocimiento”, en el que el
Santo quiere que progresemos continuamente, habremos de enten-
derlo como la conciencia de nuestra limitacion, de nuestra fragili-
dad y de nuestra estrechez de corazén, que siempre nos acompa-
fian. Tal conocimiento nos hara mas humildes, mas comprensivos
con los demds y mas agradecidos a Dios, que nos sigue amando con

193 EP 82.

194 EP187.

195 Ver, por ejemplo, EP 1193, 1588, 2083, 2336, 3647, 2264: “Si quiere hacer provecho
predicando al publico es necesario que sea muy humilde; de lo contrario, serdn
palabras sin espiritu que no sirven para nada”.

196 EP1473.

197 EP 2879.

198 EP 1360.

199 EP 130.

200 EP 912.
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generosidad, y mas dispuestos a amar a los demds. Calasanz, buen
conocedor de la naturaleza humana, recomienda que aprendamos
a consultar y a no aferrarnos demasiado a nuestros propios juicios.
La humildad auténtica no tiene nada que ver con el complejo de in-
ferioridad, sino con el conocimiento de la realidad humana, nues-
tray de los demads, y nos hace mas agradecidos a los dones de Dios.
Y al mismo tiempo nos capacita para entregarnos con generosidad
y alegria al servicio de Dios y de los demas, servicio para el que por
si mismo se considera indigno, como “instrumento inutil”.

La humildad es importante también porque es la condicién, el hu-
mus, donde nacen otras virtudes. Muchas de las veces en que Cala-
sanz cita la humildad lo hace uniéndola a otras virtudes muy apre-
ciadas también por él y valiosas desde el punto de vista cristiano:
la paciencia, la simplicidad, la paz interior, la comprension, la obe-
diencia, la caridad... Son también numerosos y muy importantes
los dones para cuya recepcién la humildad nos prepara. Asi nos lo
va ensefiando Calasanz a lo largo de sus cartas: nos prepara para la
oracion mental?®’; ilumina nuestra mente y nos da el conocimiento
de las realidades sobrenaturales?’?; hace que nuestra labor sea mas
provechosa para los demads?®; nos prepara para recibir muchos do-
nes de Dios?*, la humildad es el camino seguro de la salvacion?®, es
el camino de la perfeccidon?®, es sefial de predestinacion®”.

No es de extrafiar, pues, que ante tantos y tan excelsos dones de
Dios, a los que la humildad da entrada, Calasanz la aprecie tanto
(“preciosa humildad %), y desee que sus religiosos la amen gran-
demente?®”, Y para fomentar todo esto, nuestro Padre José no tiene
reparo en ponerse alguna vez como ejemplo de abajamiento cuan-
do “lava los platos” o sale a la cuestacion “con las alforjas al hom-

201 EP1386.

202 EP 130, 649, 726, 1236, 1325, 1448, 1498, 4557.
203 EP 686, 1817, 2947, 3303.

204 979, 2385, 4381, 4392, 4521.

205 EP 1333, 2630, 4225.

206 EP 763, 2646.

207 EP 593, 3011.

208 CC137.

209 EP 1541.
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bro”. Es de resaltar también el entusiasmo que Calasanz muestra al
describir los efectos de esta santa humildad.

De las numerosisimas veces en que Calasanz habla de la humildad,
recogemos aqui algunos textos. Aunque su lectura pueda parecer
larga, su meditacion sosegada puede resultar provechosa. La con-
version, en sus ultimas consecuencias, debe llevarnos hasta el des-
pojo de nosotros mismos, centrandonos totalmente en Dios, con un
conocimiento y un amor que colmen todos nuestros deseos.

EP 0862: “La santa simplicidad es muy amada por el Sefior,
que suele hablar de buena gana con los verdaderamente
simples... Procure cerrar los ojos a las imperfecciones de
los otros, considerandose Vd. solo en la presencia de Dios,
y los escripulos no le molestaran, ni siquiera las faltas de
los hermanos”.

EP 0912: “Quien llegue a esta practica de tenerse como un
hijito de dos afios, que sin guia cae frecuentemente, descon-
fiara de si mismo e invocara siempre la ayuda de Dios. Y esto
quiere decir aquella sentencia tan poco comprendida y mu-
cho menos practicada: ‘Si no os hacéis como este nifio no en-
traréis en el reino de los cielos’. Aprended esta prdacticay pro-
curad llegar a esa gran sencillez; y entonces encontraréis de
verdad la sentencia que dice: Con los sencillos habla Dios”.

EP 0979: “Que el Sefior le ilumine para saber tomar el cami-
no de la santa humildad que es el camino seguro por el cual
se encuentran muchos dones y gracias de Dios”.

EP 0984: “En cuanto a los recuerdos que le puedo mandar,
el principal es que se ejercite en la santa humildad conside-
randose indigno de servir no sélo a Dios sino también a sus
criaturas... Si va por este camino del propio conocimiento
y santa humildad le hara tantos favores que se maravillara
de la generosidad del Sefior”.

EP 1160: “V. R. visitelos a menudo y animelos a que apren-
dan a humillarse cuanto puedan interiormente para que
sean aptos para un ejercicio tan alto, como es el ejercicio de
ensefiar a los nifios, que al mundo, nuestro enemigo, le pare-
ce tan bajo y vil, pero con la practica se descubrira su valor”.
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- EP1226: “Ponga toda diligencia en ser paciente y humilde,
que asi se adquiere, con provecho también para los demas,
la paz interior que es un don extraordinario que el Sefior da
en esta vida a los humildes”.

- EP 1236: “El camino mds breve y fécil para ser exaltado al
propio conocimiento y de éste al de los demds atributos de
la misericordia, providencia, infinita paciencia y bondad
de Dios consiste en abajarse a dar luz a los nifios, particu-
larmente a aquellos que estdn abandonados de todos™.

- EP1448: “Acostumbrese a la santa humildad por medio de
la cual recibiremos del Sefior gran luz para caminar con fa-
cilidad por las vias del Espiritu”.

- EP1817: “Cuanto mas favorecido por Dios se ve uno con al-
gunas gracias o sentimientos particulares tanto mas debe
humillarse para no perderlas, pues se pierden con presun-
cion o estima de si mismo. Reconozcamonos instrumentos
inutiles del Sefior que més bien impedimos sus obras antes
que ayudarlas™.

- EP 2630: “Cuanto mas uno se humilla por amor de Dios es
sefial que le ama mas... Aquellos que tienen algo de sober-
bia son alejados del amor de Dios porque superbis Deus
resistit, humilibus autem dat gratiam” (Dios resiste a los
soberbios y da su gracia a los humildes).

- EP2757: “En cuanto al lavar los platos, no solo lo he hecho
yo, que trabajo no menos que los que tienen escuela, sino
que he ido también a la cuestacion del pan con las alforjas
al hombro por Roma, y a acompafiar a los alumnos, y estoy
dispuesto en el presente a hacerlo”.

- EP 4225: “Le advierto que a aquellos que por soberbia no
quieren aprender este ejercicio (escribir y dbaco) tan util
en la Orden, Dios bendito no los querra aceptar en compa-
fiia suya, pues no se han querido humillar por amor suyo,
como se humilld por amor nuestro el Sefior”.

- EP 4392: “Dios suele hacer esta gracia (luz para conocer) a
los humildes, como dijo el profeta: Da inteligencia a los po-
bres. Cuanto mas uno se abajara en el propio conocimien-
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to, mas lo exaltara Dios en el conocimiento de las cosas in-
visibles y eternas”.

- EP 4521: “Con el especial afecto que siempre le he tenido,
he rogado constantemente al Sefior que lo haga un gran
siervo suyo, imitando ante todo en su interior su santisima
humildad, donde descubrird los misterios escondidos a los
sabios y prudentes del siglo y reservados a los humildes”.

3.2. La voluntad de Dios

Otro aspecto caracteristico del mistico, de aquel que ha experimen-
tado la cercania y amor de Dios, es la adhesion a su voluntad. La
voluntad propia no se anula, pero cada vez se identifica mds con la
de aquél que ha descubierto como el sumo bien. Esto provoca una
transformacion de su vida y persona. Y el &mbito donde primera-
mente eso se manifiesta es en el cambio de orientacion de la volun-
tad. Veamos como aparece esto en Calasanz.

a) Disponibilidady entrega a la voluntad de Dios, conformidad con
ella en las adversidades

La vida de Calasanz estd totalmente centrada en la voluntad de
Dios. Ya en sus tiempos de Espafia aparece esa obediencia del joven
Calasanz a su vocacion y al servicio de Dios. Pero en Roma esa vo-
luntad adquiere nuevas concreciones y la entrega de este sacerdote
adquiere rasgos heroicos.

Un punto clave lo constituye el descubrimiento de lo que él llama
“el encargo de Dios”, que €l acepta con “gran afecto”, sabiendo que
es “cosa muy agradable a Dios ayudar a los pobres hijitos”. Por ello
estaba “resuelto antes a morir que a abandonar la empresa”.

El P. Berro es testigo de todo esto. Veamos el parrafo que ahora
transcribimos:

“El mismo me escribid en una carta que habiendo encon-
trado gran cantidad de nirios que por la pobreza no podian ser
mandados por sus padres a la escuela, y por ello se perdian de
alma y cuerpo ddndose a todos los vicios que la necesidad y el
ocio suelen enseriar, ademds de que ni siquiera sabian el Pa-
drenuestro... y, porotra parte, viendo que muchos eran de muy
buen ingenio, y sabiendo que si se les ensefiara el bien darian
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dptimo resultado con grandisimo provecho de sus almas, em-
pujado, como él mismo me dijo, por esta tan extrema necesidad
de los pobres... y visto que en Roma, entre tantas obras de ca-
ridad, no habia camino para ayudar a los pobres nifios, penso
que Dios le habia dado a él este encargo, y confiando en S. D.
M., se sometid a este divino querer con tal afecto, que penso ha-
cer una cosa muy agradable a Dios ayudando a los pobres hiji-
tos... Y poresto deliberd abrir las escuelas... Y empezo en aquel
Barrio (Trastévere), como el mds pobre de Roma, llamdndolas
Escuelas Pias, de tal manera que no se pretendiese ningun tipo
de emolumento, sino solamente la gloria de Diosy el bien de las
almas” (Annotazioni, tomo I, Archivium 21-22 pp. 72-73).

Una profunda fe llevaba a José de Calasanz a aceptar la voluntad
de Dios, tanto en lo préspero como en lo adverso, aceptacion hecha
“con paciencia y alegria”, sabiendo que Dios “nos ama maés de lo
que nos amamos nosotros mismos”. Asi lo manifiesta en sus car-
tas desde joven, pero aumenta la frecuencia e insistencia durante
las grandes desgracias que tuvo que padecer en sus ultimos afios.
Recibamos todo como venido de la mano paternal de Dios, solia re-
petir. Y no se trataba solo de aceptacién, como algo impuesto, sino
que ademads Calasanz manifiesta muchas veces su profundo deseo
y aun alegria de que se haga la “santisima voluntad” de Dios. Este es
el “sacrificio muy agradable” que podemos ofrecer a Dios cada dia.
Con ese fin ora muchas veces (y pide oraciones) para que Dios nos
dé luz para conocer esa voluntad, y gracia para llevarla a la prac-
tica. Negar la propia voluntad y configurarla (conformarla) con la
de Dios es uno de los deseos y recomendaciones que destacan con
fuerza en sus cartas, y mas en la ultima década de su vida. Y, con
una expresion que nos recuerda a Santa Teresa y a San Juan de la
Cruz, nos habla de “hacer cambio con Dios del entendimiento y vo-
luntad”; es decir, no sélo aceptar la voluntad de Dios, sino cambiar
nuestra mente, entendimiento y voluntad, por la de Dios, identifi-
candonos totalmente con €l. Todo esto es propio de los religiosos,
pero vale también para los seglares, como lo dird méds de una vez. La
pureza de intencién con que actuaba y la confianza en Dios Padre
amabilisimo le daban una gran fuerza para superar cualquier decai-
miento y continuar con toda decision en el servicio de Dios.

Veamos de nuevo algunas de sus propias expresiones, que nos invi-
tan a una fructuosa meditacion:
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EP 0265: “Todas las cosas, sean adversas o présperas, se
deben tomar de la mano de Dios para nuestro mayor bien,
que entenderemos ser cierto cuando estemos en la otra
vida, o cuando en ésta nos conformemos de verdad con su
voluntad santisima”.

EP1148: “Considerando que todo me viene de la mano de Dios
y que cuanto hago lo hago por amor suyo, siendo él un Pa-
dre tan benigno y amoroso, soporto con paciencia cualquier
cosa, resuelto antes a morir que a abandonar la empresa”.

EP 1468: “Deberiamos todos tomar como de su mano pa-
ternal todas las cosas que nos suceden, sobre todo la enfer-
medad, las cuales cosas si pudiéramos, no sélo con pacien-
cia sino también con alegria, conocerlas como enviadas
por su mano, le ofreceriamos un sacrificio muy agradable.
Asi, pues, por la presente, exhorto a V. Sefioria que, consi-
derando cuan bueno es el Sefor..., le alabe y lo bendiga, y
con alegria se conforme con su santisima voluntad... Y esta
alegre conformidad con el Sefior es gran perfecciéon en el
cristiano” (a la Sra. Flaminia Racani).

EP 1673: “En cuanto a nuestros asuntos, debemos creer
que Dios guia todas las cosas para mayor gloria suya y bien
nuestro, si bien nosotros, como cortos y débiles en sus co-
sas, alguna vez tenemos por adverso lo que nos es util y por
conveniente lo que nos es contrario; pero dejemos gober-
nar la nave a su Divina Majestad, y recibamos de su santisi-
ma mano todo lo que nos mande”.

EP 4097: “Yo haré oracién particular por usted, y rogaré al
Sefior que le dé la perfecta conformidad con su santisima
voluntad, el cual algunas veces con sus siervos habla con
palabras y otras veces con obras”.

EP 4220: “El Sefior dé a todos su santa gracia para saber
poner en practica su santisima voluntad”.

EP 4229: “Es necesario, tanto en las cosas adversas como en
las prosperas, conformarse con la voluntad de Dios, el cual
ordena con un fin altisimo y para utilidad nuestra todas las
cosas que nos suceden. Por eso es gran prudencia saber re-
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cibir todo de su mano y soportarlo con paciencia y alegria,
dandole gracias por el honor que nos hace al mandéarnoslo”.

- EP 4422: “Procuren todos tener el corazon dirigido a Dios
bendito para realizar siempre su santisima voluntad”.

- EP4427: “(El buen obediente) sera verdadero y perfecto re-
ligioso puesto que ha hecho cambio con Dios del entendi-
miento y de la voluntad”.

- EP 4453: “Con la carta de V. R. del 28 del pasado, he reci-
bido singular consuelo, pues en ella muestra el verdadero
espiritu de religioso conformando su voluntad con la vo-
luntad de Dios”.

- EP4458: “Recibalo todo de la mano de Dios, quien nos ama
mucho mas de lo que nos amamos nosotros mismos”.

- “Unavezvino una persona notable a condolerse con él de la
caida de la Religion por un breve dado por el Papa. Después
de haberle oido, le respondid estas palabras: ‘el Sefior me lo
dio, el Sefior me lo quitd; sea bendito el nombre del Sefior’”
(Summarium Magnum n. 54, par. 27 — Reg. Cal. 38, p. 246).

b) Atencion a las mociones del Espiritu

Calasanz habla con frecuencia de “la via del espiritu” como contra-
puesta a la via del sentido o de los sentidos o de la sensualidad. He-
mos de “caminar o avanzar por”, “seguir” la via del espiritu; y hemos
de “retornar” a ella mediante la mortificacion y la oracién, cuando
nos estamos desviando. Una obra como la nuestra no se mantiene
sin ese espiritu. Con la luz del Sefior podremos caminar con facili-
dad por la via del espiritu hasta llegar al paraiso. Se trata, pues, de
un talante, una actitud consustancial al escolapio, ese hombre que
vive los valores superiores, los cuales llenan su corazon y le hacen
vivir y obrar de una forma diferente. En quien no es “hombre de
espiritu”, “su pensamiento esta todo en los sentidos”. Se perciben
aqui los ecos de san Pablo cuando habla del “hombre espiritual” y

del “hombre carnal”*°, dos modos de estar en el mundo y de ser

210 1Co03,1-3.
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personas. Este es el espiritu que Calasanz es consciente de haber
recibido y quiere transmitir a los suyos: “jcudnto deseo comunicar-
le con caridad aquel espiritu que el Sefior me ha dado!; y le exhorto,
con todo el afecto que puedo, que venga a Roma y esté junto a mi un
poco de tiempo para ensefiarle el camino estrecho que conduce al
Paraiso, el cual, una vez aprendido, se hace facil y seguro”?.

Pero otras muchas veces habla directamente del Espiritu Santo. El
es la voz de Dios, que viene a nosotros, toca nuestro corazon, nos
inspira, y asi nos hace entender de verdad las cosas de Dios y nos
guia hacia la perfeccién religiosa, hasta la felicidad eterna. Para
escuchar su voz hemos de estar atentos, hemos de prepararnos,
hemos de hacerle lugar mediante el silencio y la purificacién de
nuestra voluntad, liberada de todo apego a lo que no es Dios. Su
voz se hace oir a veces a través de los hermanos, incluso los més hu-
mildes, a los que hemos de consultar. Y es muy conveniente tratar
a solas con ese Espiritu en la oracion y escrutar diligentemente sus
orientaciones. Al Espiritu Santo dirige muchas veces sus oraciones
Calasanz para que nos acompafie siempre, nos haga conocer la vo-
luntad de Dios, nos dé la plenitud de sus dones, nos dé paciencia
para soportar las injurias, nos enseiie a conformarnos con su divina
voluntad, etc.

Escuchemos directamente las palabras de Calasanz:

- CC 23: “Sobre un punto queremos advertir encarecida-
mente al Maestro: que escrute diligentemente en todos los
Novicios las tendencias internas, o la orientacion del Espi-
ritu Santo, que ensefla a los humildes a orar con gemidos
inenarrables; asi, por este camino se esforzard en llevar a
cada uno hasta la cumbre de la perfeccién”.

- EP0131: “La voz de Dios es voz del Espiritu que va y viene,
toca el corazon y pasa; no se sabe de dénde viene o cuando
inspira; de donde se ve que importa mucho estar siempre
atentos para que no venga de improviso y pase sin fruto”.

- EP 1148: “Que Dios le dé el Espiritu Santo con la plenitud
de sus dones”.

211 Esto escribe al P. Giovanni Franceso Bafici, en 1642: EP 3913.
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- EP 1448: “Acostumbrelos a la santa humildad, por medio
de la cual recibiran del Seflor gran luz para caminar con
facilidad por la via del espiritu”.

- EP 2161: “Quisiera saber si (el hermano Ambrosio) sigue la
via del espiritu o del sentido”.

- EP 3198: “Habiendo ahi muchos sacerdotes, con los cuales
debe hacerse consejo frecuentemente, estoy seguro que
siempre el Espiritu Santo mostrard su voluntad, por medio
de alguno...”.

- EP3761: “Procuren todos practicar la virtud de la santa hu-
mildad si quieren conseguir la verdadera caridad y el san-
to amor de Dios y entender con verdadero fundamento las
cosas del Espiritu”.

- EP 3858: “Sabe Dios con cudnto afecto deseo para V.R. la
asistencia del Espiritu Santo, con el fin de que tratando con
El, con las puertas cerradas, al menos una o dos veces al
dia, sepa guiar la navecilla de su alma por el camino de la
perfeccion religiosa hasta el puerto de 1a felicidad eterna”.

- “El Espiritu de Dios es tan delicado que solo es percibido por
quien estd muy atento y tiene el alma muy bien purificada
y desprendida de todas las cosas del mundo y también de si
misma” (Berro, Annotazioni, Tomo I, Archivium 21-22, p. 79).

- “Eradevotisimo del Santisimo Sacramento, del cual, decia,
que se recibe luz muy grande para las vias del Espiritu” (P.
Scassellati, Proceso Informativo, p. 103 - TD 116).

¢) La oracion

Calasanz mostro gran interés por la oracion. A ella dedicaba largo
tiempo (en comunidad y particularmente), no obstante sus muchas
actividades y responsabilidades. Y queria que sus religiosos dieran
también gran importancia a la oracion. Sin duda que ella le ayudo
a descubrir mejor la voluntad de Dios y a llevarla con gran perfec-
cién a la practica, para bien de muchos. En sus escritos hay muchas
referencias a ella??, aunque no una doctrina sistematizada y com-

212 La palabra oracion y sus equivalentes aparece cerca de 600 veces en su epistolario.
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pleta. A nosotros nos gustaria conocer con mas detalle cdmo era la
oracion de Calasanz. En cualquier caso, nos ayudard a conocer me-
jor el interior de nuestro Fundador y puede servirnos también de
orientacion y estimulo en nuestra propia oracion.

Es cierto que muchas veces se trata de oraciéon de impetracidn: rogar
a Dios por la salud o por otras necesidades de personas cercanas o
conocidas, por el buen término de los asuntos de la Orden, por la paz
y concordia entre las naciones, etc. En esta oracidn recurre frecuen-
temente a las oraciones de los alumnos, especialmente de los “pe-
queiiitos, que son muy agradables a Dios bendito “#. Bastantes veces
recurre también a la oracion para que Dios “nos descubra su santa vo-
luntad o para que sus obras sean las que den mayor gloria a Dios”4,

La importancia que Calasanz da a la oracion se refleja de varias for-
mas. Ya el mismo titulo que pone al capitulo sobre la oracién en sus
Constituciones®® resalta ese interés. Efectivamente, lo titula empe-
fio/esmero por la oracion (De orationis studio). Y el tiempo dedicado a
ella es también notable: una hora por la mafiana y media por la tarde
de oraciéon mental comunitaria®®; dos tiempos de oracién vocal en
comun?” (después de comer y antes de acostarse); y una apremian-
te exhortacién a la oracién particular siempre que uno se encuentre
solo?8, Ademds, las numerosisimas recomendaciones a sus religio-
sos para que cultiven la oracién y no falten nunca a ella; y, si alguna
vez, insiste Calasanz, alguien no pudiera participar en la oracién co-
munitaria, que la haga cuanto antes en el momento mas oportuno??.
Afiddase a esto su propio ejemplo, segin cuentan los biégrafos®®,

213 EP 2559 y numerosas veces.

214 EP 150, 177, 283, 284, etc.

215 Parte primera, capitulo V.

216 CC44.

217 CC47.

218 CC48.

219 CC43s.

220 “Es la verdad que el siervo de Dios P. José de la Madre de Dios era muy aman-
te de su divina Majestad frecuentando la oraciéon mental, no sélo la comun en
nuestra Orden de una hora por la mafiana y media por la tarde, sino también en
la propia habitacion privadamente la hacia con frecuencia, y la ensefiaba a los
suyos, elevando con frecuencia la mente a Dios. De ello daba sefiales también
externas” (P. José Fedele: Ne probationes pereant, pag. 66).
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Tal insistencia estd apoyada en la conviccién de Calasanz sobre la
importancia de la oracién para la vida del cristiano y mas del reli-
gioso. Esto lo expresa en las frecuentes afirmaciones que, a modo
de sentencias sapienciales, jalonan sus escritos: la oracion es la vida
o el sustento del alma, es el canal por donde vienen todas las gracias
al alma, es el unico remedio para vencer las tentaciones, sin ella
nunca haran provecho ni en si ni en el projimo, etc.

Reproducimos algunos textos:

CC 44: “Dado que toda Religion, si no tiene emperfio por la
oracion, estd proxima a la relajacion y desmoronamiento...”.

EP 1085: “Que cada uno de los nuestros tenga facilidad de
poderse retirar a la habitacién y hacer un poco de oracién
a solas con Dios, ya que el religioso que no tiene oracion es
como un cuerpo sin alma”.

EP1086: “Sin oracidon no se puede durar en el servicio de Dios”.

EP 1180: “Deberia olvidarse de si mismo y acudir frecuen-
temente a la oracion, que es el sustento del alma”.

EP 1386: “La oracién mental, que es la vida del alma”.

EP 1410: “La oracidn, que es el canal por donde vienen to-
das las gracias al alma”.

EP 1542: “La semana pasada le escribi algunas cosas, sobre
todo de la oracién, porque sin ella no se puede estar bien
con Dios ya que es tan necesaria al hombre interior cuanto
el alimento al hombre exterior”.

EP1755: “Me agrada su sentimiento de la oracion, de la cual
todos los santos han dicho cosas grandisimas, y dichoso
aquél que de verdad sabe orar”.

EP 2160: “El espiritu de la perfeccién religiosa es el tesoro
escondido en el campo de la mortificacion y de la oracion
devota” (Al convento de las Bernardas de Narni).

EP 2175: “Nunca haran provecho en si ni en el préjimo si no
son mortificados y devotos en la oracién”.

EP 3357: “La oracion es el unico remedio para vencer las
tentaciones”.
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Pero se necesita también aprender a hacer oracion. Asi lo dice Ca-
lasanz con frecuencia a los maestros de novicios: que se les ensefie
con paciencia y con toda diligencia, favoreciendo esa oracién con
un ambiente de humildad y recogimiento, ya que, si los novicios
“no se alimentan de oraciéon y espiritu, servirdn de impedimento
antes que de ayuda a la Orden”??. Y en la carta 2974 indica algu-
nos medios practicos para esa ensefianza: el Superior debe emplear
toda su habilidad para ensefiar a los principiantes, proponiéndoles,
por ejemplo, actos y sentimientos concretos de contricion, de hu-
mildad, de disponibilidad... y en las posturas corporales mas pro-
picias. Calasanz sabe que la practica de la oracién es favorecida o
dificultada por ciertas condiciones nuestras. Esto lo dice con mu-
cho tiento cuando en las Constituciones describe el ambiente pro-
picio para la oracion: “Con gran silencio del alma y del cuerpo, en
paz, de rodillas o en otra postura decente...”??2. Y en sus cartas repite
con frecuencia la conveniencia de un ambiente de silencio y reco-
gimiento, evitando que la mente esté llena de bagatelas, un estilo
de vida austero, sin dar rienda suelta a los sentidos ni a la gula, pues
asi como Esau perdio el derecho de primogenitura por un plato de
lentejas, “los sensuales pierden el don de la oracion?%.

Y ¢como era la oracién de Calasanz? ;Cudl era su contenido? El no ha-
bla directamente de ello, pero por sus escritos podemos deducir algu-
nos aspectos importantes de su oracion. Ahora recogeremos solo al-
gunos mas concretos, dejando para mds adelante otros méds intimos.
También para €l orar es ‘hablar con Dios’: “hablar con la mente con
Dios”?*, “tratar a solas con Dios”?%, “la conversacion del hombre inte-
rior que promueve la verdadera presencia de Dios”?*. Y en cuanto al
contenido de dicha oracion, podemos deducir algo. Por ejemplo, ha-
blando de la oracién mental comunitaria, el Fundador dejé un texto
precioso en el n® 44 de sus Constituciones, dicho en primera persona
del plural: “nos esforzaremos, siguiendo la costumbre de san Pablo,

221 EP 556, 1386, 2588.

222 CC44.

223 EP2197.

224 EP 557.

225 EP 2475.

226 Regestum Calasanctianum, XXVIL.
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por conocer a fondo e imitar a Cristo Crucificado y sus virtudes”. Al
poner en el centro de su meditacién a Cristo crucificado, José de Ca-
lasanz se inserta en la mas primigenia y profunda espiritualidad cris-
tiana, que en la pasion de Cristo ha visto siempre el ‘amor hasta el ex-
tremo’ y el camino hacia la resurreccion. A través de esas “virtudes”
que contempla en Cristo, Calasanz nos propone un amplio abanico
de ensefianzas y actitudes, que en realidad nos acercan mas a Cristo
y asu estilo de vida. En cuanto a su oracion particular, cuando “le era
dado permanecer en la habitacion”, es facil suponer que hacia lo que
recomendaba a sus religiosos: “actos de humildad, contricién, agra-
decimiento y otros que el Espiritu Santo le sugiera”?.

Varios testigos nos narran como, desde fuera, veian rezar al P. José:

“Se le veia con grandisima devocidn al decir la misa y en las
demads cosas espirituales... Mirando la imagen de la Virgen
con tanto afecto que no se movia nuncay parecia absorto” (El
pintor Francisco Gutiérrez, Proceso Informativo, p. 317) TD 67.

- “Corria voz que se pasaba gran parte de la noche orando”
(P. Francisco Castelli, Proceso Informativo, P. 458).

- “Ante el Santisimo se le veia con una devocion y atencion
grandisimas; al celebrar la misa parecia como si su cara bri-
llase de amor divino” (P. Francisco Biscia, Ne probationes
pereant, Regestum Calasanctianum 31, 143).

- “Mostraba singular devocién al Santisimo y a la Sma. Vir-
gen, y estaba de tal forma unido a Dios, segin su costum-
bre, que siempre meditaba cosas celestiales: despegadisi-
mo de las cosas de la tierra, era asiduo en la oracién” (D.
Juan Félix Fedele, Regestum Calasanctianum, 31, p. 216).

- “Se le observaba a veces salir de la oracién con el rostro
totalmente enrojecido (totalmente infuocato) que no po-
dia esconderlo... No es posible decir con pocas palabras ni
ponderar bastante hasta qué punto este enamorado siervo
de Dios estimaba la oracion” (P. Pedro Mussesti, Regestum
Calasanctianum, 85, p. 63-64).

227 CC48.
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En cuanto a los afectos que Calasanz sentia en la oracién, poco se
puede descubrir en sus cartas, que, como sabemos, eran casi todas
sobre temas practicos de gobierno. Si vemos, a veces, la intensidad
o el fervor de su oracidon de peticion. Por ejemplo:

- EP 94: “Pienso que ustedes no hacen oracién al Sefior con
el fervor que se debe” (A los del colegio de Norcia que reci-
bian escasas limosnas de los vecinos).

- EP 4130: “Le insisto que haga oracion calida y vehemente
para el buen éxito de...”.

- EP 4145: “Deberiamos todos hacer oraciéon con gran devo-
cion a Dios bendito para que inspire a estos sefiores Car-
denales una resolucion santa para el aumento de nuestro
Instituto a mayor gloria de su divina Majestad” (Durante
los gravisimos problemas de los tltimos afios de su vida).

Disponemos de una carta de los primeros afios de la Congregacion
Paulina, donde Calasanz se expresa en términos mas emotivos; pero
no habla de si mismo, sino de un compafiero suyo, ya difundo con
fama de santidad, el P. Gellio Ghellini. En ella vemos que Calasanz
tenia sensibilidad para apreciar en gran manera tales emociones y
afectos en sus compafieros. Es facil, pues, suponer que algo de esto
sentia también él.

- EP 16: “como aquellos que en su vida han conservado la
transparencia y pureza... €l habia llegado a hacer tal ora-
cién que parecia que su mayor satisfaccion era estar con
los pequefios de edad pura y ensefarles el amor a Dios y a
hacer oracion... Y podria escribir mas de los sentimientos
que tenia en la oracion y en la meditacion de la pasién del
Sefior, y del don singular de las lagrimas y del muy ardien-
te celo por el honor de Dios. Pero por estar de partida hacia
Frascati lo dejo por ahora”.

En cuanto al método de la oracion mental, o meditacion, usado por
los escolapios, conocemos el que se contiene en los Ritos Comunes
de la Orden. La redaccion de este método, inspirado en el de San
Ignacio, aunque con una estructuracion diferente, corresponde al
P. Giacomo Graziani, aprobada por Calasanz en 1628. Copiamos el
texto integro, pues creemos que puede resultar ilustrativo:
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“La oracion mental consta de cinco partes:

1%) Preparacion: Recogido cada uno en si mismo (si no lo
ha hecho antes), dard principio la preparacion, que es de dos
tipos: remota y proxima. La remota consiste en huir en todo
momento de las ocasiones de distraccion, como de los com-
parfieros, de los libros no conformes con nuestra profesion, de
todos los pecados mortales y veniales, principalmente los rea-
lizados con malicia, y de las imperfecciones. La preparacion
proxima consiste en conocery ponderar bien la cualidad de la
persona con la que vamos a tratar, asi como a nosotros mismos.
Ya que esa persona es Dios omnipotente, que nos ha de juzgar;
y nosotros le hemos ofendido tantas veces; de aqui nacerd en
nosotros temory reverencia. Pero acorddndonos de que hemos
sido invitadosy llamados por su benignidad a esta oraciony de
que él estd alli presente, dispuesto a escucharnos como si no tu-
viera otra cosa que hacer, entraremos con confianza. Ast, hu-
milladosy arrepentidos de corazon, gritaremos interiormente:
He pecado, ten compasion de mi, sé propicio conmigo.

24%) Composicion de lugar: No es otra cosa que representar
con el entendimientoy la memoria el lugar donde acontece el mis-
terio que vamos a meditar, pensando que lo vemos efectivamente.

3%) Peticion: Pedir al Sefior que se haga su voluntad y lo
que nosotros necesitamos. Esto servird como fruto de la oracion.

4% Materia o puntos de meditacion: Se aplica el entendi-
miento, que discurre sobre la materia propuesta. Pero serd mds
util si procuramos mover eficazmente nuestra voluntad para
abrazar en la prdctica los afectos que son necesarios, dejando
de lado las especulaciones que no hacen al caso en la oracion.
Los afectos hacia los cuales debemos dirigir la voluntad son:
amor, admiracion, contricion, agradecimiento, compasion,
gozo, esperanza, conformidad con el querer de Dios, imitacion
de Cristo. En ejercitar estos afectos en la forma debida consiste
el bien de la oracidn, y no en el simple contemplar el misterio o
especular cientificamente sobre él. Debemos procurar encon-
trar motivos para ello en lo que meditamos, segtin nos dicte el
Espiritu Santo.

59 Coloquio: Por fin queda el coloquio, que consiste en
tres partes: La primera es la adoracion, la cual se hace reco-
nociendo a Dios en lo que es, confesando nuestras obligaciones
hacia la infinita generosidad que con nosotros usa. La segunda
es el agradecimiento, que sale de nuestro corazon, por las in-
numerables gracias recibidas de él, poniendo atencion en los
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beneficios generales y particulares, espirituales y corporales,
conocidos o desconocidos. La tercera es el ofrecimiento; esto es,
ofrecer a su bondad todo lo que vamos a hacer, pensar, sufrir a
lo largo de toda la vida y especialmente en el dia de hoy, unien-
do todo a los méritos de Cristo, de la santisima Virgeny de los
Santos del cielo, asi como de los justos de la tierra” (Regestum
Calasanctianum, XIV, 74).

3.3. El servicio al prdjimo, especialmente a los mds pequenos

Otro de los pilares de la vida espiritual de José de Calasanz fue el
servicio al préjimo. Apreciaba grandemente la oracion, como aca-
bamos de ver; pero eso, en modo alguno le aparté de la accién. Las
‘cosas celestiales’ en que él siempre meditaba, segin los testigos,
no le impedian estar volcado en las obras. En el lema que deja a
la Orden y con el que concluye sus Constituciones?® - y que tantas
veces repite en sus cartas - expresa claramente la union inseparable
de la gloria de Dios y el servicio al préjimo. Su amor a Dios le lleva
a amar al prdjimo, porque en este ve a Dios. Y su amor es un amor
hecho obras. Esas obras que llenan las diversas etapas de su vida
romana: como cristiano que ayuda a los necesitados, como maestro
que ensefia a los nifios, como organizador y sostenedor de escuelas
gratuitas, como Superior General de una Orden religiosa docente.

a) Valoracion del ministerio escolapio con los mds pequerios

Ese préjimo al que Calasanz ama y ayuda es toda persona necesi-
tada. Mas adelante veremos la amplitud con que nuestro P. José
tomaba estas palabras. Pero su atencion y su entrega se fue cen-
trando, de una manera muy novedosa para su tiempo, en los nifios,
especialmente en los pobres. Para los nifios funda las Escuelas Pias,
obra de Dios sin la menor duda segun él lo entiende, cuya historia
y desarrollo desea y espera que sea siempre para “mayor gloria de
Dios”??. Sigue en ello el mds genuino espiritu de Jesus de Nazaret.

228 “Ad Omnipotentis Dei gloriam et proximorum utilitatem” = Para gloria de Dios
Omnipotente y utilidad del préjimo (CC 345).

229 Esto lo repite con frecuencia, sobre todo en los momentos mds dramaticos de
los ultimos afios. Ver, por ejemplo, las cartas 3007, 3169, 3217, 3324, 3774, 3816,
3821, 3891, 4071, etc.
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“Lo que hiciereis a uno de mis mas pequefos (minimis) a mi me
lo hicisteis” (Mt 25,40). Esta sentencia de Cristo la dejarda Calasanz
estampada en el Proemio de sus Constituciones®®, y la repetira
muchas veces en sus cartas. Para él, el “nifio pobre” es doblemente
pequefio: por nifio y por pobre. La voluntad de Dios, que tan ardien-
temente deseaba realizar, y “su mejor servicio” se concretan para
Calasanz en “ayudar a estos pobres muchachos”; y estd decidido a
no dejarlo “por nada del mundo”.

Pero no solo para él era tan importante y valiosa la obra de ensefiar
a los nifios. Piensa que también debe serlo para la Iglesia misma.
Esto es lo que defiende en el famoso Memorial al cardenal Tonti,
con el que, efectivamente, logra convencer a las mas altas autorida-
des del Vaticano.

Este aprecio por la enseflanza de los nifios ha de tener aplicacion
también, segun Calasanz, a la vida espiritual. En esta linea, encon-
tramos en sus escritos afirmaciones que a algunos pudieran pare-
cer exageradas, pero que son muy reveladoras de su espiritualidad.
Vale la pena destacar algunas: la ensefianza en sus escuelas “es la
accion mas alta que se puede hacer en esta vida”; atender al colegio
“se puede colocar en lugar de la oracién, cuando no se puede hacer
otra cosa”; “barrer las escuelas y ensefiar el padrenuestro es de ma-
yor mérito que cantar las Horas (liturgicas)”; ir a las escuelas a ayu-
dar es “de mayor mérito ante Dios que hacer oracidon”; cuanto mas
capaz se hace uno “de ayudar al préjimo por puro amor de Dios,
tanto y mds semejante es a Dios”; “la obra (de las Escuelas Pias),
hecha con alegria, agrada grandemente a Dios”.

Leamos atentamente sus propias palabras:

- “Muchos pensaron e hicieron diligencias para que se con-
cediera la parroquia (de Santa Dorotea) a D. José; pero no
quiso aceptar, en manera alguna, ni esta carga ni tampoco
una canonjia en la ciudad de Sevilla, de 1.200 escudos de
entrada, diciendo que por la parroquia hubiera tenido que
abandonar las Escuelas Pias; y al secretario de la Embajada
del Rey Catdlico, agradeciéndole la oferta, dijo: ‘He encon-

230 CC4.
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trado en Roma mejor modo de servir a Dios, ayudando a
estos pobres muchachos; no lo dejaré por nada del mundo’.
Era en el Afio Santo de 1600” (Berro: Annotationi, tomo I -
Archivium 21-22, p. 73).

EP 0791: “El Sefior les dé a todos siempre mayor conoci-
miento del gran bien que se hace, no solo en impedir que
los nifios hagan el mal, sino ademads que aprendan el santo
temor de Dios...; asi que todos de acuerdo hagan en esto un
gran servicio a Dios y muy util al préjimo y a si mismos™.

EP 1148: “Procure usar toda diligencia en ensefiar la doc-
trina cristiana y ayudar a las almas, que es la accion mas
alta que se pueda hacer en esta vida. Y esta obra, hecha con
alegria, agrada grandemente a Dios”.

EP 2174: “Quiero recordar a todos que el asunto del colegio,
siendo obra de obediencia y también de buena caridad, se
puede colocar en lugar de la oracién cuando no se puede
hacer de otra forma. Recordar esto a quien estd muy ocu-
pado en la vida es cosa muy buena, pero que debe tomarse
con buen sentido”.

EP 2646: “El Sefior le dé luz eficaz para conocer la verdad
ya que seria de mayor mérito para él y para cada uno (de los
nuestros) barrer las escuelas de los pequeiiitos y ensefiar el
padrenuestro que cantar las horas”.

EP 4204: “Vaya todos los dias, al menos una vez, a las es-
cuelas... y yo le aseguro que haciendo esto por sola caridad
adquirird mayor mérito ante Dios que si hiciera oracion,
siendo verdad aquel dicho, que no recuerdo de qué santo
es pero me parece que es de san Agustin, que dice ‘qui orat
bene facit sed qui iuvat melius facit’ (quien ora hace bien,
pero quien ayuda hace mejor). Esto es lo que yo hago que,
aunque soy ya viejo, voy con frecuencia por las clases a
ayudar” (Al P. Provincial de Roma, en 1644).

EP 4453: “Adviértales de mi parte que no hagan en la Orden
como hizo aquel siervo que tenia un talento y lo escondid...
El dicho P. Antiogo tiene un talento para escribir, pero ten-
dria dos si se dispusiese a tener también el talento del dba-
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€0, y cuantos mas talentos procura tener uno para ayudar al
projimo por amor de Dios, tanto y mads semejante es a Dios,
y tendrd mayor mérito en esta vida y premio en la otra”.

b) Atencion de Calasanz a cualquier persona necesitada

En toda su vida romana, Calasanz aparece como un hombre ex-
traordinariamente dedicado a ayudar al préjimo: a toda clase de
préjimo y en cualquier tipo de necesidad.

Ya en los primeros afios de su estancia en Roma, lo vemos ayudan-
do a los enfermos de la peste de 1596, y socorriendo a los damnifi-
cados de la terrible inundacion de 1598. Lo vemos ademads dedicado
a obras de caridad de una forma mas estable en las diversas cofra-
dias a las que se inscribe®: Cofradia de los Doce Apdstoles (1595),
para visitar los hospitales y socorrer a las familias pobres; Cofradia
de la Doctrina Cristiana (1598), para ensefiar el catecismo a nifios y
nifias; Cofradia de la Santisima Trinidad de Peregrinos y Convale-
cientes (1600) para atender espiritual y corporalmente a los rome-
ros enfermos o sin albergue; Cofradia de Santa Maria del Sufragio
(1600), para rezar por las almas del purgatorio.

Desde la fundacién de la escuela popular (gratuita) en Santa Doro-
tea (1597), lo vemos cada vez mas dedicado y comprometido con sus
escuelas, donde aumentan vertiginosamente sus alumnos. Durante
los primeros afios, combina el trabajo en las escuelas con la parti-
cipacién en las obras de las cofradias que hemos citado. Conforme
crecen las escuelas, Calasanz va retirdndose progresivamente de
esas cofradias de beneficencia, aunque en 1614 lo vemos inscribién-
dose en el Oratorio de Santa Teresa para cultivar su espiritualidad.
Los nifios pobres serdn el objetivo predilecto de su dedicacién cari-
tativa. En los primeros afios de las Escuelas Pias esos nifios pobres
serdn los Unicos que se admiten; pero pronto Calasanz ird abrien-
do sus escuelas a los nifios “de toda condicion”?2. Los nifios, pues,
ocuparan la vida de José de Calasanz durante la segunda parte de
su larga existencia. El sabe muy bien que esa es la principal obra de

231 Sin olvidar las varias cofradias de espiritualidad o devocion en las que también
participa durante aquellos afos.

232 En Frascati primero, y después en los demads colegios escolapios.
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caridad de nuestro Instituto; y asi lo repite con frecuencia?®. Pero
esa ocupacién, aunque muy intensa, no sera del todo exclusiva. Lla-
ma la atencién a quien lee sus cartas, como entre las ocupaciones y
preocupaciones del “Prefecto General” o del “Padre General” de las
Escuelas Pias, aparecen con frecuencia otras personas necesitadas
a quienes Calasanz procura socorrer. Todo esto, sin olvidar nunca
su solicitud por todos los religiosos de la Orden, pues se considera-
ba “padre espiritual” de todos ellos?*.

Consta, por ejemplo, que Calasanz, ya General de la Orden, visitaba
a familias exhortandoles ardientemente al amor de Dios?®, visita-
ba enfermos®® (y queria que sus religiosos hicieran lo mismo?¥, en
cuanto se lo permitieran las escuelas?®®), ayudaba a familias pobres
0 en apuros®’, era muy limosnero con los necesitados?, al Sr. Se-
bastian Previsciano le proporcioné un lugar para poner una tienda
con que pudiera ganarse la vida?*, ayudaba a mujeres solteras para
entrar en monasterio o para casarse?*?, practicaba y recomendaba la
hospitalidad®#, ayudaba a quien tenia problemas con la justicia?,
le agradaba que los suyos procurasen sacar de la carcel a algun de-
tenido *%, daba 6rdenes para que se acogiera en nuestra casa y se
ayudara a un huido de la justicia?*%, tenia su habitacién preparada
para hospedar a un seglar gravemente enfermo?¥, recibia visitas de
muchas personas que buscaban su consejo o consuelo?s, confesaba

233 EP 23, 866, 3244, 3673, 4138, 4299, 4454, 4469, etc.

234 EP 3386, 4028.

235 Duque de Poli, Proceso Informativo, p. 54, s. 16.

236 Proceso Informativo, p. 512, s. 17.

237 CC 322y 324; EP 265, 1235, 1410, 1923, etc.

238 EP 2276.

239 EP 673,1317, 1319, 1322, 2323, 2646.

240 EP 65,192, 778,1201, 1385, 1432, 1805*, 2075, 2369, 2416, 2646, 3175, 4137, 4305, etc.
241 Proceso Informativo, p. 494.

242 EP 229, 801, 824, 1504, 1579, 1591, 2416, 2500, etc.

243 EP 3030.

244 EP 1055, 1201.

245 EP 2917.

246 EP1843.

247 EP 499.

248 P. Francisco Sannazzaro, Proceso Informativo, p. 683, s. 20.
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y administraba otros sacramentos?¥, animaba a sus religiosos para
que ayudaran a asociaciones o congregaciones de fieles*°. Estas y
otras muchas obras de caridad practicd san José de Calasanz a lo
largo de su vida, ademads de animar y dirigir la vida de la Orden,
siempre en contacto muy directo con sus religiosos y con atencion
muy concreta respecto a sus 35 casas y colegios. No en vano habia
escrito, ya en 1621, que el Instituto de las Escuelas Pias “puede con-
siderarse compendio de todos los ministerios, no solo por ayudar al
projimo en caso de necesidad en todo lo que los otros (Institutos)
ayudan, sino por...”?,

Reproducimos textualmente algunos testimonios:

- “Yvisitaba a todos sus alumnos cuando estaban enfermos, y
a los otros enfermos cuando lo llamaban. Y esto lo sé por ha-
berlo oido de mi marido y a mi suegray a otras personas” (Sra.
Victoria Graca de Piantanidi: Proceso Informativo, p. 393).

- “Eratan grande su caridad, que habiendo caido en sus ma-
nos algunas familias nobles venidas a menos, las socorria
pidiendo a otras. Y esto lo sé por los mismos interesados, a
quienes no nombro por respeto. Reducidos a mendicidad
grande, el dicho Padre se angustiaba de verles padecer y
les socorria, como mejor podia, de pan, vino, aceite y otras
cosas necesarias” (Sra. Laura de la Riccia: Proceso Informa-
tivo, p. 328).

- “Recuerdo ademads que, en tiempo de la santa memoria de
Urbano VIII, habiéndole sido cortada la cabeza por algunos
delitos a algun Caballero (conde Malatesta)... y habiéndo-
sele confiscado todos los bienes y reducida su familia (ma-
dre con tres hijas) a extrema pobreza, recurrieron a la pie-
dad de nuestro P. José, quien con su acostumbrada caridad
les asigné el sustento cotidiano y continué a ddrselo hasta
que llegaron a mejor fortuna” (P. José Fedele: Summarium
magnum, n. 34 — Reg. Cal. 38, p. 168).

249 P. Francisco Biscia, Ne probationes pereant, P. 144.
250 EP 274, 2889, 2904.
251 Memorial al cardenal Tonti, n. 25.
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Naturalmente que todas esas actividades y responsabilidades su-
ponian para san José de Calasanz un gran esfuerzo y no poca fatiga,
como a veces lo confiesa él mismo, aunque lo sobrellevara siempre
con gran animo y total fidelidad a la voluntad de Dios.

- EP0578: “No respondo al P. Gio. Stefano ni al P. Bernardino
por las demasiadas ocupaciones que tengo en el presente”
(enero de 1627).

- EP 2229: “El P. Genaro me escribe, pero por ahora no le
puedo responder por ser tarde y estar yo ocupado con mu-
chas otras cartas” (mayo de 1634).

- EP 2237: “No escribo mads largamente porque estoy solo y
no puedo llevar tanta fatiga; a los otros les escribiré pocas
lineas para atender a las cosas mas necesarias”.

- EP 1433: “Estoy tan ocupado que todavia no he leido el
testamento”.

3.4. Elideal de la “vida mixta”

El modo concreto como él queria conjugar la oracién y las obras lo
expresa con su famosa férmula de “vida mixta”, que el Fundador
queria para sus religiosos.

En los ambientes religiosos ha sido habitual colocar en el mas alto
grado de estima la vida dedicada a la oraciéon y contemplacion de
la divinidad. Como si la meta del ser humano consistiera, ya des-
de ahora, en dedicar todo el tiempo y todas las energias al Ser del
que hemos recibido la existencia, en estar de la forma m4ds cons-
ciente posible ante su presencia para conocerle mejor y alabarle
mas. A esto se le ha llamado “vida contemplativa”; vida dedicada
primordialmente a orar, meditar y alabar a Dios. Es lo mds digno
y razonable que podemos hacer ante nuestro Creador, como cria-
turas inteligentes que somos, y nuestro mayor bien, pues en El
estan la verdad y belleza absolutas. También en ambientes cris-
tianos se ha pensado muchas veces asi, quizas por influencia del
platonismo.

Pero Jesucristo cambid la perspectiva. Con su ejemplo y con su doc-
trina puso en primer lugar el amor y ayuda al préjimo. Esto quiere
significar la pardabola del juicio final, recogida en el capitulo 25 del
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Evangelio de Mateo. Y durante su vida publica, Jesus pasaba el dia
ensefiando, curando, acogiendo a los pecadores y marginados.

Ademas, nuestra naturaleza corporal no nos permite prescindir
de la atencion a las necesidades materiales. Ni nuestra naturaleza
social nos permite ignorar las necesidades de los hermanos. Con
todo esto va apareciendo el valor de la accion, especialmente de la
accion en beneficio de los hermanos necesitados. Cada vez con més
frecuencia aparecen cristianos que dedican sus energias a ayudar a
los necesitados. Ya en la primitiva Iglesia se dedican tiempo y per-
sonas a atender a las viudas y huérfanos. En la Edad Media surgen
hospitales y hospicios que quieren imitar a Cristo atendiendo a los
enfermos y desamparados. Poco después aparecerdan los que asu-
mirdn como misioén suya la predicacién al pueblo ignorante, imi-
tando asi a Cristo Maestro y a los Apostoles. En el Renacimiento
proliferan las Ordenes y Congregaciones de vida activa, dedicadas
intensamente a difundir el Reino de Dios con sus variados minis-
terios. El amor a Dios les ha llevado a dedicarse al servicio de los
hermanos. Dios en su corazén y el servicio en su boca o en sus ma-
nos o en sus pies. Y asi muchos hombres y mujeres han intentado
compaginar lo mejor de la “vida contemplativa” con lo mejor de la
“vida activa”. Imitan asi a Jesucristo que en los largos ratos de ora-
cién por la noche cultivaba su intimidad con el Padre; y durante
el dia predicaba el Reino y, con sus obras, lo mostraba ya presente
entre los hombres.

A lo largo de la modernidad sigue existiendo la “vida contemplati-
va”, como signo del valor absoluto de Dios; pero la accién y el ser-
vicio efectivo a los hermanos ocupa un puesto cada vez mas visi-
ble. Asi se empezard a hablar de ser “contemplativo en la accion”,
de “hacer de la vida oracién”, de que “el trabajo sea oracion”, etc.
Férmulas todas que intentan concretar un ideal: que toda la viday
accién sean oracion, porque todo estd hecho por Dios y en su pre-
sencia. En el servicio eficaz al préjimo se manifiesta y acrecienta el
amor a Dios. Elideal de estos cristianos serd, pues, vivir unidos pro-
fundamente a Dios y comprometidos realmente con los hermanos.

El calificativo de “contemplativo en la accion”, aplicado desde an-
tiguo a San Ignacio, se ha ido aplicando también a numerosas per-
sonas de nuestro santoral reciente. San José de Calasanz fundo la
Orden de las Escuelas Pias, una Institucién de vida activa, sin duda.
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Pero €l se preciaba de que los escolapios eran de “vida mixta”, ya
que, segin su concepcion del instituto, debia reunir las caracteris-
ticas de la vida activa y las de la contemplativa. Marta y Maria han
de andar juntas, repetia Calasanz a los escolapios. Queria asi unir
en sus religiosos lo propio de los jesuitas, al mismo tiempo que lo
mejor de los carmelitas Descalzos, por ejemplificar en estos dos
institutos, que tan de cerca conocia Calasanz, las caracteristicas de
ambos tipos de vida religiosa. ;¢En qué sentido y de qué forma pre-
tendia que sus religiosos vivieran todo eso? Esto es lo que quisiéra-
mos aclarar para comprenderle mejor a €l, y para entender lo que el
santo Fundador deseaba para los escolapios.

Veamos algunas de sus afirmaciones:

- “Si la Santa Iglesia ha concedido esta gracia (de ser Orden
Religiosa) a los de ministerio general, o a los de ministerio
especifico de solo vida activa o solo contemplativa, jpor qué
se ha de negar a quienes con uno y otro ministerio viven vida
mixta, que es mas perfecta?” (Memorial al Card. Tonti, n. 26).

- - EP1573: “En cuanto al hermano Pedro, llamado el Mode-
nés, ... digale que atienda sin duda al servicio de Dios con
la vida activa, pero que no se olvide, siempre que pueda, de
mezclarle un poco de contemplativa. Asi cumplird como
aconseja el santo David: El dia se empleard en obras de mi-
sericordia y la noche en alabanza y accién de gracias a Dios”.

- - EP 2475: “Alabo grandemente que durante algun tiempo
se retire usted, con uno o dos comparieros, a hacer los ejer-
cicios espirituales en algun lugar alejado para soélo tratar
con Dios. Asi estardn en compafiia Maria con Marta”.

- - “Ademas de cultivar su espiritu con la divina contempla-
cidn, encontraba a la vez tiempo para ejercer obras de mise-
ricordia en beneficio del préjimo... Se dedicaba de tal forma
ala oracion y a la accién, que mutuamente la una servia de
ayuda ala otra” (P. Pedro Mussesti, Vita Breve, Cap. VII, p. 16).

3.5. Vivencias misticas de Calasanz

No es facil conocer estos aspectos de José de Calasanz. El siempre
fue muy reservado en cuanto a su intimidad, y sentia una profunda
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y sincera humildad. Su vida tan activa, y quizas también su tempe-
ramento, no le permitieron escribir una autobiografia espiritual, al
estilo de san Ignacio de Loyola, de santa Teresa de Jesus, de santa
Teresa de Lisieux, etc. Habremos, pues, de rastrear con cuidado sus
escritos y leer los testimonios de quienes lo conocieron mas de cer-
ca. En ellos procuraremos descubrir y, a veces intuir, vivencias ex-
traordinarias, frutos de gracias especiales, de este hombre que con
tanto ardor buscaba la voluntad y la gloria de Dios, y tan fiel y ab-
negadamente le sirvid en sus preferidos, los pobres, hasta el ultimo
momento de su ancianidad.

No cabe duda de que José de Calasanz vivié una muy intensa vida
teologal. Su fe, esperanza y caridad fueron extraordinarias, y per-
meaban toda su existencia. Si, pues, como afirman numerosos au-
tores, las experiencias misticas llegan con el desarrollo de la vida
teologal y son su continuacion habitual..., habrd que admitir como
probado que Calasanz tuvo tales experiencias. Pero vamos a procu-
rar ahora descubrir directamente esas experiencias misticas en la
vida del Santo, algunas de las cuales han podido ya adivinarse en lo
que llevamos expuesto. Procuraremos, pues, ahora prestar mayor
atencion y leer con mayor cuidado sus manifestaciones escritas y
unos cuantos testimonios de quienes mejor lo conocieron.

a) Calasanz vive en “otro nivel”

Es esta una particularidad que destacan los estudiosos de los fené-
menos misticos. La experiencia mistica que ciertas personas han
tenido les saca del modo ordinario de sentir y reaccionar. A partir
de ese momento, ven el mundo y la vida de otra forma. Han sentido
con tal fuerza la presencia de Dios en su interior que todas las cosas
y acontecimientos de este mundo cambian de valor; quedan relati-
vizadas en relacion con el valor absoluto de lo que han experimen-
tado. El sentido de su vida y persona es ya otro.

En Calasanz se constata este fendmeno. Con frecuencia habla de
la “gran diferencia que hay entre los bienes espirituales y los terre-
nos”, de “un gran tesoro escondido”, de “un tesoro que pocos co-
nocen”, de las “cosas invisibles y eternas que hemos de descubrir
y que nos daran una paz grande”, ... Sus reacciones ante los acon-
tecimientos que le sobrevienen son distintas a las de la mayoria de
los demas, incluso, de sus religiosos: su altura de miras, su actitud
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ante los acontecimientos prosperos o adversos, su paz inquebran-
table, su caridad sin limites, su recurso constante a Dios, etc. Pero,
no obstante esta su vision de las cosas, Calasanz no deja de prestar
atencion a los asuntos practicos de sus colegios y comunidades, y
de tratarlas con cuidado y detalle. Sus cartas estan plagadas de ob-
servaciones, consejos o mandatos concretos para dirigir, de la me-
jor forma posible, la vida de 1a Orden y de sus obras. De esta forma,
piensa sin duda, estda cumpliendo la voluntad de Dios que le inspird
la creacion del Instituto de las Escuelas Pias. Pero sus valores de
fondo y sus objetivos no son los que habitualmente suelen tener los
hombres. El respira siempre una paz interior tan admirable, una es-
peranza tan firme y una caridad tan exquisita..., que bien se ve que
todo lo vive de otra manera.

Aunque esto ha de aparecer con claridad a lo largo de todo este
apartado, transcribimos aqui unas pocas expresiones suyas:

- EP 736: “Le ruego con la mayor insistencia que me es po-
sible que, si desea negociar con provecho (esos asuntos),
... procure antes negociar y estar a bien con Dios, del cual
depende todo nuestro bien... Si hace esto, encontrara gran
paz interior, que es un gran tesoro”.

- EP 1127: “El Sefior no siempre guia a sus servidores segin
la prudencia humana; por eso, son pocos los que encuen-
tran el tesoro escondido, aunque muchos son llamados a
buscarlo”.

- EP 1367 “... la perfeccion religiosa, que es el tesoro escon-
dido del Evangelio, el cual, cuando se encuentra (si bien
pocos lo encuentran porque no se hacen fuerza a si mis-
mos) se dejan todas las cosas terrenas y se procura poseer-
lo, como cosa que supera todas las cosas de la tierra”.

- EP 3088: “Yo lo recomendaré al Sefior todos los dias en la
Misa, para que el Seifior le ilumine la mente y conozca la
gran diferencia que hay entre los bienes espirituales y los
terrenos”.

- EP 4885: “Rogaré al Sefior que le dé cada vez mayor luz
para conocer y amar las cosas invisibles y eternas, que Dios
contiene en si mismo”.
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b) Illuminaciones y conocimientos especiales

Calasanz habla con frecuencia de iluminaciones y conocimientos
sobre Dios y las realidades superiores. Es una “luz interior”, una
“santa y verdadera luz”, una “luz cada vez mayor”. Luz que “hace
conocer la verdad”, que “descubre los misterios escondidos a los sa-
bios”, que nos “exalta al conocimiento de las cosas sobrenaturales 'y
de los atributos de Dios”, que nos da a conocer “las cosas invisibles
y eternas que en si contiene Dios”, que nos da el conocimiento “de
ese misterio tan grande que es la Eucaristia”; y que, por supuesto,
nos ayuda a “caminar con facilidad por la via del espiritu”, nos en-
sefa a “saber servir mejor al Sefior y a ayudar mas al prdéjimo”, nos
ayuda a “adelantar en la perfeccién”.

Pero hay algo que nos dispone y es condicion para la recepcidon de ese

don como es la “santa humildad”, o “conocimiento propio”, “conoci-
miento de los enemigos interiores y de nuestras propias miserias”.

En el proceso de beatificacién del venerable Glicerio Landriani,
muerto en loor de santidad cuando era novicio de las Escuelas Pias,
Calasanz, como testigo, dijo de él: “Dejo todas las comodidades...;
lo cual lo hizo por la gran fe y luz interior que el Sefior le habia co-
municado”??2. También José de Calasanz dejé tantas cosas... Y es
facil suponer que también él se vio favorecido por una “gran luz in-
terior”. Y asi nos lo dice, efectivamente, el P. Francisco Castelli, que
entrd en la Orden siendo ya abogado y luego desempefio los car-
gos de Provincial y de Asistente General, cuando narra una curiosa
anécdota del santo Calasanz: “Si yo hubiera querido anotar lo que
el Sefior, a veces, me ha comunicado en la oracién, hubiera tenido
que escribir demasiado”.

Si damos fe a lo que nos presentan los documentos, hemos de reco-
nocer que José de Calasanz gozo de un conocimiento extraordina-
rio de Dios y de sus misterios, producto de una especial iluminaciéon
que el Espiritu Santo le fue concediendo. Un conocimiento profun-
do, lleno de admiracién y gusto, que le hacia vivir con gran amor y
paz, aun en medio de grandes trabajos y contrariedades, como tuvo
que sobrellevar a lo largo de su vida al frente de las Escuelas Pias.

252 Regestum Servorum Dei 41, p. 35 (TD 116).
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Conocimiento profundo y vital, con una especial comprensiéon y
cercania a Dios, que le llenaba el alma de amor, de paz y de energia.

Atencién especial merece lo que Calasanz escribe, en 1630, al P.
Carlos Cesario: “El conocimiento de Dios es ciencia tan grande
que cualquier pequefia parte del mismo supera a todas las ciencias
humanas... Tras el conocimiento, va creciendo en el amor divino”.
Esto no puede menos de manifestar auténticas experiencias perso-
nales: Calasanz se da cuenta de que ha ido creciendo en la ciencia o
conocimiento de Dios, al mismo tiempo que ha crecido en el amor
a Dios. Todo esto lo vive como lo més valioso del mundo, que a él le
da un gozoy felicidad tan grandes que las compara con la felicidad
o “beatitud” celestial.

Se ve, pues, que en la vida de José de Calasanz estan presentes va-
rios aspectos caracteristicos de la contemplacion: conocimiento
profundo e intimo de la realidad divina, mas alla del conocimien-
to intelectual; admiracion grande y asombro por lo que va descu-
briendo, més valioso que cualquier realidad de este mundo; gustoy
dicha grandes, como un anticipo de la felicidad del cielo; amor y ad-
hesion total a Dios y a su voluntad. Y si nos fijamos en la paz interior
que inundaba toda su vida y en las afirmaciones de varios testigos,
podemos suponer que aquellos largos y frecuentes ratos de oracion
los vivia con una quietud y reposo interior, caracteristicos también
de la contemplacién.

Veamos ahora los propios textos de Calasanz y de algunos testigos:

- EP 1167: “con humildad barriendo las escuelas..., lo cual
agrada grandemente a Dios. Por su medio suele él dar gran
luz para adelantar en la practica de la perfeccién”.

- EP 1236: “A mi me desplaze mucho que V.R. tenga tantos
desasosiegos como me significa por su ultima carta, los
quales no proceden de humildad, que si la tuviera conos-
ciera que la strada o via mads breve y mas facil para ser es-
saltado al propio conoscimiento y desta a los atributos de
la misericordia, prudencia e infinita patiencia y bondad de
Dios es el abaxarse a dar luz a los nifios y en particular a
los que son desamparados de todos, que, por ser officio a
los ojos del mundo tan baxo y vil, pocos quieren abaxarse
a él; y suele dar Dios ciento por uno, massime si haziéndo-
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lo bien tuviere persequtiones o tribulaciones, en las qua-
les, tomadas con patiencia della mano de Dios, se halla el
céntuplo de spiritu, y porque pocos saben practicar esta
doctrina, pocos reciben el céntuplo en bienes espirituales”
(carta en espafiol, al P. José Frescio, en 1629).

- EP 1339: “Es un buen principio de la vida espiritual el del
propio conocimiento y miseria con que nacemosy atin mas
de la ingratitud que usamos con Dios después de haber re-
cibido tantos beneficios; y si en ese conocimiento se ejerci-
tausted con diligencia, como dice en su carta, yo le aseguro
que con el tiempo tendrd en esta vida como premio algun
conocimiento de Dios, el cual es ciencia tan grande que
cualquier pequefia parte de ella supera todas las ciencias
humanas... Y el conocimiento de Dios va beatificando al
hombre segun el grado en que, después del conocimiento,
crece en el amor divino. Le exhorto que cada dia su prime-
ra preocupacion sea aquel conocimiento, después del cual
el Sefior le concedera todas las otras cosas que el mundo ni
siquiera sospecha”.

- EP 4285: “Rezaré al Sefior continuamente para que le dé
mayor luz para conocer y amar las cosas invisibles y eter-
nas que en si contiene Dios bendito”.

- EP4392: “Rogaré al Sefior, como lo he hecho antes, para que
le dé especialmente la verdadera luz para conocer la ver-
dad de las cosas invisibles, que Dios tiene preparadas para
aquellos que le imitan en su santisima pasién. Y por medio
de ella llegaran al conocimiento y amor de dichas cosas”.

- EP 4521: “imitando ante todo en su interior su santisima
humildad (la de Cristo), donde descubrira los misterios es-
condidos a los sabios y prudentes del siglo y reservados a
los humildes”.

- “Al tratar de la vida espiritual y al declarar los sentidos de
las Santa Escrituras no era lo ordinario y comun de los li-
bros, sino que se veia claramente que su saber era mas bien
por via de oracion mental que por estudio de autores. So-
bre lo dicho de su oracién mental, él mismo muchas veces
me dijo confidencialmente que el pensar en cosas devotas
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y de la Sagrada Escritura le sugeria tal abundancia de ideas
y sentimientos que resultaban innumerables. Ponderando
unavezlosdiscursos de un buen Predicador y los conceptos
que aportaba, se dijo que bien se conocia que eran suminis-
trados por laluz de la oracidn; e interviniendo él (Calasanz)
en la conversacion dijo sin darse cuenta: ‘Si yo hubiera que-
rido anotar lo que el Sefior a veces me ha comunicado en la
oracion, hubiera tenido que escribir demasiado™ (P. Fran-
cisco Castelli, en el Proceso Informativo, p. 460).

- “Eradevotisimo del Santisimo Sacramento, del cual, decia,
que se recibe luz muy grande para las vias del Espiritu” (P.
Camilo Scassellati, Proceso Informativo, p. 103).

En estas expresiones de Calasanz encontramos claramente elemen-
tos que los especialistas destacan como caracteristicos de la “via ilu-
minativa”; por ejemplo: “ser exaltado a un conocimiento (m4ds pro-
fundo) delos atributos de Dios”, recibir “la verdadera luz para conocer
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la verdad de las cosas celestiales”, “un conocimiento de Dios que va
beatificando al hombre”, “devotisimo del Santisimo Sacramento, del
cual, decia, se recibe luz muy grande”. No parece, pues, exagerado
afirmar que de estas manifestaciones, de indudable cardcter autobio-
grafico, se deduce que nuestro Santo habia experimentado el segun-

do grado de la ascension mistica, la llamada “via iluminativa”.

¢) Frutos del Espiritu Santo

En la tradicion de la Iglesia se ha hablado mucho de los dones y de
los frutos del Espiritu Santo. El es quien sustenta y hace crecer la
vida del cristiano.

Los dones son capacidades que nos ayudan a comprender mejor el
plan de Dios y a seguir con prontitud sus inspiraciones, sirviendo a
los demas. La existencia y distincién de los diversos dones se apo-
ya en el pasaje de Isaias (11,2-3) donde habla de las cualidades que
acompaifiaran al Mesias. Su numero siete indica plenitud.

Los frutos son “perfecciones que forma en nosotros el Espiritu San-
to como primicias de la gloria eterna®?%. Su enumeracion, apoyada

253 Catecismo de la Iglesia Catdlica, p. 414.
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en Ga 5, 22-23, comprende doce frutos segin la Vulgata, aunque en
modo alguno se trata de una enumeracion exhaustiva. Esos doce
son: caridad, gozo, paz, paciencia, magnanimidad, bondad, amabi-
lidad, mansedumbre, fidelidad, modestia, sobriedad, castidad. Los
frutos del Espiritu Santo acompafian, pues, la vida de todos los san-
tos. Son como las joyas que hacen mas resplandeciente su persona.
Pero en cada santo o santa resaltan unos mas que otros, segun su
vocacion y sus personales caracteristicas.

En San José de Calasanz sobresalen unos cuantos de esos frutos,
que llaman poderosamente la atencion de quien se acerca a su bio-
grafia. Asi lo expresan claramente los diversos “votos” o dictdme-
nes que emiten los miembros de la Comision al dictaminar sobre
las virtudes del Siervo de Dios José de Calasanz, en el proceso de
beatificacion. Por ejemplo, Andrés Pieri resume su valoracion con
estas palabras: “la admirable conformidad con la voluntad de Dios,
la rara serenidad de espiritu, la invicta fortaleza, la ilustre obe-
diencia, la eximia y prodigiosa humildad, la excelsa esperanza,
la ardiente y espléndida caridad, la vigorosa paciencia”. Tres de
aquellos miembros (Galiart, Le6n y Lambertini) comparan expre-
samente a Calasanz con el Job del Antiguo Testamento?*. Nosotros
ahora nos acercaremos directamente a los escritos del santo y a los
testimonios de los que lo conocieron de cerca, para descubrir esos
preciosos modos de ser y actuar que fueron creciendo en la vida de
Calasanz, por la accién del Espiritu Santo, que él tan fiel y cuidado-
samente quiso secundar. Nos fijaremos en los mas destacados:

Paz, paciencia:

Calasanz fue, sin duda, un hombre de paz: la amaba y deseaba profun-
damente, y la procuraba con todos sus medios y en todos los ambitos.

Llamalaatencion la gran cantidad de veces que, en sus escritos, habla
delapaz. Se interesa por la paz politico-social. Resulta curioso que,
aun estando tan dedicado a sus escuelas, cite con tanta frecuencia las
guerras o conflictos entre Estados: en Génova, Monferrato, Venecia,
Ferrara, Parma, Saboya, el Imperio, Flandes, Francia, Germania, “El

254 Todos estos testimonios se encuentran recogidos por Severino Giner: El proceso
de beatificacion de san José de Calasanz, p. 340.
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gran Turco”, etc.?®. Abundan las noticias, comentarios y oraciones
en relacion con esos conflictos. Desea y ruega por una “paz univer-
sal” en Italia, en Europa, en la cristiandad, entre los principes cristia-
nos, en laIglesia, en la Orden...?¢. Se trata de una “paz y tranquilidad
que agrada mucho a Dios bendito”?7; una paz por la que no dejara de
hacer cuanto esté en sus manos: “no dejaré de hacer mi obligacion,
porque deseo solamente la unién y paz en estos sefiores que gobier-
nan”?%, Otras veces habla también de la paz en la relaciones entre
los Escolapios y los de fuera: con los Teatinos, con los Canénigos de
Frascati, con los seglares de Cesena o de Chieti, con los Jesuitas?®,

Y con especial insistencia pide y desea la paz, concordia y unidad
dentro de la Orden, entre las diferentes casas, dentro de cada co-
munidad... Es interesante escuchar sus ruegos, recomendaciones y
razonamientos a favor de esa paz y unidad sabiendo que tuvo que
enfrentarse y gestionar largos y complejos disturbios dentro de la
Orden con ocasién, por ejemplo, de los Clérigos Operarios, de los
Reclamantes, de las intrigas y perturbaciones del P. Mario. Convie-
ne leer sus escritos al respecto para comprobar los sentimientos que
le suscitan, las razones que presenta a sus religiosos y el modo como
los enfrenta: “Mas que la construccion, procure que esa casa camine
en paz y unién”?°, “mi voluntad es que estén todos tranquilos y uni-
dos en santa paz; asi seran agradables al Sefior”?¢!, “entonces la co-
munidad es una representacion del Paraiso”??, “procurad poner en
practica el consejo de S. Pablo de sobrellevaros los unos las imper-
fecciones de los otros, que asi viviréis en santa paz, la cual quisiera
ddrosla mas con hechos que con palabras”?®, “por nada del mundo
debéis romper entre vosotros ni con los seglares. En definitiva, os

255 Ver, por ejemplo, EP 497, 831, 1690, 1750, 1873, 2576, 2684, 3045, 3259, 3761, 4049,
4090, ...

256 EP 1060, 2882, 3370, 4049, 4080, 4149, 4176, ...

257 EP1664.1.

258 EP1708.

259 EP 573, 888, 1708, 1958, 3931, 3997,

260 EP 866.

261 EP1459.

262 EP1524.

263 EP 2036.
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recomiendo la paz y unién entre vosotros, como Cristo la recomen-
dé alos apdstoles™ 4, “quisiera que vivieran en santa paz, como con-
viene a cristianos y mas a religiosos”?%, “He recibido su carta... con
mucho consuelo, viendo que en esa casa viven con paz y union”2e,

Estamos, pues, ante un valor (la paz exterior, en sus diversos dambi-
tos) que Calasanz tanto aprecia, por la que tanto se interesa y tanto
reza: “la pido al Sefior continuamente”?®, manda a los suyos que re-
cen por ella “ante el Santisimo expuesto®8, que se rece también en
la “oracion continua”?®, Es una paz que Calasanz califica de “san-
ta”?%, y que “vale mas que todo lo que hay en el mundo”?.

Hemos de mirar, por tanto, a José de Calasanz no solo como hom-
bre genial que descubrid el valor de la educacion “desde los tiernos
afios”, hombre tenaz que se empefid en sacar adelante y difundir ta-
les escuelas, hombre de gobierno que tiene que orientar y dirigir a
muchas personas y numerosos colegios, hombre quizés tentado por
los resultados y la eficacia..., sino también como un hombre caris-
matico que, al mismo tiempo que descubre laimportancia de la edu-
cacion (o quizas como parte de ella), descubre la importancia de la
paz entre los hombres, por encima de otros muchos valores que tan-
tas veces intentamos conquistar o defender, aun a costa de la paz.

Veamos algunos textos mas del Santo:

- EP0557: “Es mejor poseer seis pasos de terreno en paz y sin
disgusto de nadie, que veinte pasos con mala satisfaccion
de uno solo”.

- EP 0866: “Ponga toda diligencia en la construccidn, pero
sobre todo en procurar que en la casa se camine con pazy
uniodn, y se atienda a las escuelas con gran caridad”.

264 EP1958.

265 EP 2118.

266 EP 4462.

267 EP 36.1.

268 EP 1060, 1086, 1195, 3871, 4019.

269 EP 4043.

270 EP 1070, 2118, 3667, 3761, 3972, 3990, 4964.
271 EP 2090.
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- EP 1246: “Procuren estar todos en santa unién. Es necesa-
rio que el superior sea superior en caridad, en paciencia y
en espiritu, y como padre sepa tener a todos en paz”.

- EP 3088: “Le diria que es mejor poco con paz y gracia de
Dios, que mucho con perturbaciones de dnimo e inquietud”.

- EP 3517: “Sepan estar con paz y santa caridad para que los
seglares tomen ejemplo”.

- EP3748: “He visto lo que me escribe V. R., y verdaderamen-
te les tengo compasion, y fue por extrema necesidad haber
mandado ahi al P. Giacomo, el cual sabe Dios cudndo ten-
dra la modestiay prudencia religiosa que es necesaria para
conservar la paz en si mismo y en los otros”.

- EP 3990: “En nuestra Religién son necesarios tanto los Her-
manos como los Clérigos y los Sacerdotes, ya que todos for-
man un solo cuerpo; y no debe decir uno al otro: yo no tengo
necesidad de tu trabajo, sino con santa paz y con mérito gran-
de trabaje cada uno segun su talento por puro amor de Dios”.

- EP 4145: “Las cosas de la Religion, para conducirlas al de-
bido fin y paz, no se deben tratar con contradiccién, sino
solamente decir cada uno lo que piensa y obedecer las or-
denes de los superiores”.

Pero hemos de fijarnos también en otro aspecto de la paz: la paz
interior o del alma, que Calasanz vivié tan profunda, constante y
gozosamente, que todavia hoy nos admira. El, el Job del Nuevo Testa-
mento, que tuvo que afrontar los graves problemas que se abatieron,
durante afios, sobre su querida obra hasta llegar a destruirla, no sélo
lo hizo con santa paciencia y con invicta fortaleza, sino que ademas
vivié todos aquellos acontecimientos con una admirable paz interior,
que solo podia provenir de una especial accion del Espiritu Santo.

» <

Serefiere a ella con frases como éstas: “pazinterior”, “paz del alma”,
“verdadera paz en el alma®*?, “paz y tranquilidad de aqui, con pre-
mios mayores alld”?3,

272 EP 736, 1226, 4320.
273 EP 4123*.
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La gran estima que Calasanz siente por esta paz la expresa de varias
formas: “es un gran tesoro”?4, “es un don extraordinario”?”, la “es-
timo mas que la casa de Frascati y muchas otras”?®, a aquel que la
conserva lo considero “gran siervo de Dios”?”, el Sefior “suele con-
cederla a sus elegidos™?s.

Esta paz va unida, segun Calasanz, a otras virtudes que la hacen po-
sible. Y asi va citando varias de ellas (los subrayados son nuestros):
“usando toda diligencia en ser pacientey humilde... ya que Dios la da
a los humildes en esta vida®*®, para vivir en paz y tranquilidad hay
que “saber vencer sus pasiones”*°, “es necesario rezar al Sefior que
nos dé mas y mas paciencia®®!, hay que tener “la modestia y pruden-
cia religiosa que es necesaria para conservar la paz en si mismo y en
otros”??, hay que tener también “un gran valor de dnimo soportando
con paciencia cualquier cosa por amor de Dios”?%, hemos de enten-
der “en semejante ocasion, la felicidad que Dios promete a aquellos
que padecen injusticias por el celo y honor de la gloria de Dios”%.

Y ;cémo vivia Calasanz esa paz? ;Como ha de vivirse? Calasanz la
entiende de esta forma: “que por ningiin acontecimiento, por grave
que sea, se pierda®?®, no apartandose de ella “en los casos adversos
ni en los prosperos”?%. Sabemos que, ademas de las preocupaciones
y trabajos inherentes a la fundacién y mantenimiento de sus escue-
las (cuyo numero fue aumentando vertiginosamente) y al cargo de
Superior General, Calasanz tuvo que afrontar, en los ultimos quince
0 mads afos de su vida, varios problemas muy graves, promovidos

274 EP 736.
275 EP1226.
276 EP 1059.
277 EP2457.
278 EP 4320.
279 EP 1226.
280 EP 3860.
281 EP 2362.
282 EP 3748.
283 EP 3858.
284 EP 4426 (escrita al P. Berro, en noviembre de 1646).
285 EP 826.
286 EP 2457.
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unos por algunos de sus propios religiosos, y otros por personas
muy poderosas de la sociedad y de la Iglesia. Sin embargo, €l vivio
esos afios con una profunda paz interior. Descendiendo a mayores
detalles de estas vivencias internas de Calasanz, nos encontramos,
en sus cartas, con alusiones a “consolaciones” y “gozos”?7 con los
que el Sefior suele compensar a los que tienen que sufrir por su cau-
sa. De ellos hablaremos m4ds extensamente en el apartado siguien-
te. Ademas, consta sobradamente que €l poseyo aquellas virtudes
que, segun acabamos de leer, él mismo consideraba necesarias para
tener paz. Es facil suponer que todo esto estaba fundado en expe-
riencias personales de Calasanz. Pero, por fortuna, disponemos de
algun testimonio mas explicito. Presentamos ahora dos: una carta
suya de 1629 y un testimonio del P. Vicente Berro:

- EP 1148: “Me desagrada grandemente la palabra aflic-
cion. Ninguno pude tener afliccion con mayor razén
que yo, pues de tantas partes me vienen muchos moti-
vos de aflicciones graves; pero considerando que todo
me viene de la mano de Dios y que yo cuanto hago lo
hago por amor suyo, siendo El un Padre tan bueno y
amoroso, lo soporto todo con paciencia, resuelto a
morir antes que abandonar la empresa,y asi echo fue-
ratoda afliccion y melancolia” (Al P. Castilla, en 1629).

- “Otra vez dijo: No se sabe cuan dulce es el sufrir por
amor de Jesucristo, particularmente cuando con una
palabra sola Dios le ha prevenido. Yo sé, aiiadid, que
una persona sufrio diez afios e incluso quince afos
con toda paciencia tribulaciones gravisimas porque
antes Dios le habia dicho una sola palabra al corazon.
iAh, cuanto consuelo el Seiior le hizo sentir en el cora-
zOn con una sola palabra!” (Berro: Annotazioni, tomo I,
Archivium 21-22, pp. 152-153)

Se trata de dos textos relevantes en la biografia intima de san José
de Calasanz. El primero estd tomado de una carta dirigida al P. Cas-
tilla (Juan Garcia), el 7 de julio de 1629. El P. Castilla se encontraba

287 EP 1996, 2079.
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enfermo y parece que se sentia afligido o deprimido. Y Calasanz le
responde que la palabra afliccion le desagrada “grandemente”. Y
afiade algo que nos resulta de gran interés: “Ninguno puede tener
afliccion con mayor razén que yo, pues de tantas partes me vienen
motivos de aflicciones graves”. Por entonces empezaban a percibir-
se los problemas sobre los “Clérigos Operarios” y la visita pontificia
presidida por Mons. Séneca empezaba a manifestar efectos preocu-
pantes; esto, sin contar el desagradable problema creado por Este-
ban Querubini en Ndpoles. Calasanz, sin embargo, “lo soporta todo
con paciencia... y echa fuera toda aflicciéon y melancolia”, mientras
se siente fuerte y firme, “resuelto a morir antes que abandonar la
empresa”. Estas actitudes de paciencia, fortaleza y decisién pro-
ceden, segun él afirma, de unas consideraciones suyas sobre Dios,
“Padre bueno y amoroso”. Sin embargo, en el testimonio de Berro,
una actitud parecida proviene de “una palabra que Dios le ha di-
cho al corazén”; una palabra, ademas, que le ha llenado el corazén
de “consuelo” y de “dulzura en el padecer por Cristo”. Si hemos de
creer, pues, al P. Vicente Berro, muy buen conocedor del santo, Ca-
lasanz no solo se fortalecia con la consideracion o meditacion sobre
la bondad de Dios (accién que podia valer también para el P. Gar-
cia), sino que habia recibido también una gracia particular y muy
especial “hablandole Dios al corazén”, en una comunicacién direc-
ta y transformante, como suelen ser las experiencias misticas. Sus
efectos nos indican, sin duda, algo extraordinario: “sufrié con toda
paciencia tribulaciones gravisimas” (y también con gozo, como
mads adelante veremos).

Todo esto ¢no nos recuerda la “oracion de quietud” de que habla

<

Santa Teresa?: “una paz y quietud muy regalada”, “que invade todo

el ser”, donde “todas las potencias se sosiegan”, “no le parece mas
que desear”, y donde “Marta y Maria andan juntas”.

Antes de terminar este apartado, queremos decir algunas palabras
también sobre la paciencia, una virtud cercana a la paz, que puede
considerarse a la vez como causa y como efecto de la misma. La pa-
ciencia en la vida de Calasanz destaca, sin duda, como una de sus
mas visibles virtudes, fruto probablemente de su fortaleza natural y
de la gracia de Dios. No sin motivo, en su proceso de beatificacion,
uno de los examinadores, Cayetano Merati, habla del “milagro de
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su invicta paciencia®8. A los textos ya citados, afiadamos algunos
mas sobre ella:

EP 0826: “Le exhorto cuanto sé y puedo que por ningin
acontecimiento, por grave que sea, pierda V.S. la paz inte-
rior, sino m4ds bien procure conservar siempre su corazon
tranquilo y unido con Dios recurriendo a la oraciéon cuando
mayores sean las turbaciones, ya que el Sefior suele aquie-
tar entonces la tempestad del mar” (A la Sra. Angélica di
Falco, de Napoles, en 1628).

EP 1996: “El Sefior la recompense con bienes espiritualesy
en particular con una paciencia tan grande que convierta
sus tribulaciones en consolaciones” (A la Sra. Angélica di
Falco, en 1633).

3910: “Espero en aquella autoridad que dice ‘A los que
aman a Dios todo contribuye para el bien’. Asi lo espero
ahora en los asuntos que acontecen” (Al P. Scassellati, en
tiempos del generalato del P. Mario, en 1642).

EP 4123: “Sabiendo que los que ahora gobiernan le han qui-
tado el oficio, no puedo hacer otra cosa que aconsejarle y
exhortarle a la paciencia, mostrando en esto aquella forta-
leza y humildad que conviene al Religioso™.

“Las penalidades que le sobrevinieron, y que llevo pacien-
temente hasta la muerte... no lo turbaban para nada; al
contrario, €l me decia que gozaba en morir en la Cruz de
las tribulaciones, como murié nuestro Redentor” (Dofia
Laura: Proceso Informativo, p. 336).

“Yo sé que se habia ejercitado en las virtudes, y en parti-
cular se distinguié en la virtud de la paciencia y toleran-
cia con ocasién de las dificultades que tuvo dicho Padre,
mientras yo estaba fuera. Vuelto a Roma en 1648 lo encon-
tré vivo, y le hablé... Lo encontré tan paciente en aquella
tribulacidn y acudiendo a la voluntad de Dios, que parecia
no afectarle a su persona. De ello quedé muy grandemente
edificado.” (Duque de Poli: Proceso Informativo, p. 45).

288 Severino Giner: El proceso de beatificacion..., p. 340.
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Consuelo, gozo, alegria, felicidad.:

Es otro fruto del Espiritu Santo que Calasanz vivié con intensidad y
de forma habitual, no obstante los graves problemas que tuvo que
afrontar. A ese estado de animo, a esa felicidad anticipada, Cala-
sanz se refiere muchas veces y con palabras diferentes. Evidente-
mente se trata de un estado de &nimo muy positivo y satisfactorio,
que le daba fuerzas para seguir trabajando en medio de tantas ad-
versidades y que causaba tanta admiracion en quienes lo trataban.

Efectivamente, lo describe de varias formas: “gusto grandisimo”?®,
“consolaciones interiores que sobrepasan a todas las terrenas”>°,
“consolaciones que superan todos los bienes de este mundo”?,
“verdadera felicidad”?*2. Recordemos que escribe todo esto después
dela carta al P. Castilla, transcrita en el punto anterior, donde le ha-
bia confesado “ninguno puede tener afliccién con mayor razén que
yo, pues de tantas partes me vienen muchos motivos de aflicciones
graves”. Sabemos, ademas, que esos motivos de afliccion no dismi-
nuyeron en los afios sucesivos, sino que aumentaron de forma mu-
cho mas grave. Pues bien, en medio de tantos motivos de afliccion,
en José de Calasanz aquellas “tribulaciones se convierten en conso-
laciones™%3, “cualquier cosa se le hace facil”?*#, y sigue cumpliendo
su ministerio “con alegria®?*. Se ve que a lo largo de su vida fue ex-
perimentando lo que ya al inicio de su vida religiosa habia escrito
en sus constituciones para todos sus religiosos: “No olviden la gran
recompensa que acompafia a tan gran promesa” (CC 96).

289 EP 1586 (marzo 1631): “... y cumpla con la obediencia, pronto encontrard en ello
gusto grandisimo”.

290 EP 1662 (agosto 1631).

291 EP 3779 (noviembre 1641).

292 EP 162, 3828, 4426.

293 EP 1996 (marzo 1633).

294 EP 800 (marzo 1628): “Por amor de Dios todo nos deberia parecer facil, ya que el
amor, cuando es verdadero, hace cualquier cosa facil”.

295 EP 91: “Procure estar con alegria, que si junto con la paciencia une la alegria,
hara obras de gran mérito”; EP 128: “Ponga toda diligencia en ensefiar la doc-
trina cristiana y ayudar a las almas, pues es la accion mas excelsa que se puede
hacer en esta vida. Esta obra, hecha con alegria, agrada sumamente a Dios”, y
EP 35, 196, 1360, 1468, 4115.
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Es verdad que muchas de estas expresiones aparecen, a primera
vista, como consejos, orientaciones o ensefianzas para otras perso-
nas, por las cuales Calasanz siente solicitud y celo paternales. Pero
no parece razonable dudar de que esto que ensefiaba lo habia vivi-
do él antes, lo estaba viviendo en propia persona. Algunos textos,
por lo demads, parecen tener un claro tono autobiografico. Asi, por
ejemplo, cuando escribe a la Sra. Claudia Taultina, de Quieti: “Si mi
edad lo permitiera, quisiera ir en persona para hacerle participe de
algunas cosas de la vida espiritual, en la cual el alma suele recibir
mayores consolaciones que superan a todos los bienes que se pue-
den encontrar y poseer en es te mundo”?, o en la carta al P. Alacchi:
“Cuanto mas favorecido se ve uno por algunas gracias o sentimien-
tos particulares tanto mds se debe humillar para no perderlas®®’; o
cuando escribe, en noviembre de 1646, al P. Berro: “Me desagrada
que no entienda en tales ocasiones la dicha (beatitud) que Dios pro-
mete a quienes padecen injurias por el celo y honor de la gloria de
Dios”?, ;Cudles son esas “gracias o sentimientos particulares” de
que habla, al parecer en primera persona, con el P. Alacchi? ;Qué
tipo de pasividad es la suya cuando “recibe mayores consolaciones”
o cuando “se ve uno favorecido™?

El mismo uso tan frecuente de los superlativos cuando habla de
estas experiencias, él tan moderado y reservado por naturaleza,
nos hace pensar en la intensidad de unas vivencias totalmente ex-
traordinarias que Dios le concede. Sabemos que los misticos sue-
len recurrir con mucha frecuencia a superlativos y a expresiones
hiperbdlicas para expresar, de alguna manera, aquello para lo que
no encuentran palabras adecuadas.

Si, ademads, hemos de hacer caso a los testigos del proceso de ca-
nonizacién, queda aun mas claro que todo esto lo vivié Calasanz
personalmente y de una forma extraordinaria, como lo podemos
comprobar en los textos siguientes:

- EP 1662: “La verdadera felicidad ninguno de los filosofos
antiguos la conocio y, lo que es peor, pocos, por no decir

296 EP 3779 (noviembre 1641).
297 EP 1817 ((junio 1632).
298 EP 4426 (noviembre 1646).
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poquisimos, la conocen entre los cristianos, por haberla
puesto Cristo en la cruz. La cual, si bien en esta vida parece
que sea muy dificil de practicar, tiene sin embargo dentro
de si tales bienes y consolaciones internas que sobrepasan
atodas las terrenas” (agosto de 1631).

- “Decia a veces que no podia entender cdmo hay personas
con tan poco amor de Dios que tan facilmente se precipi-
taran a ofenderlo... Decia también que quien ama verdade-
ramente a Dios todo lo dificil lo considera fécil, y todo lo
arduo lo tiene por suave; y que no se encuentra cosa, por
amarga que sea, que no se dulcifique con el amor de Dios;
y que con la oracién se aprende a amar a Dios” (Mussesti:
Vida Breve — Reg. Cal. 85, p. 21).

- “Cuando fue llevado al Santo Oficio a mediodia y por calles
publicas... al volver a casa, me acerqué a €l para consolarlo;
pero él riendo me dijo que en las tribulaciones hay que tener
pacienciay recibir todo de la mano de Dios; y empez a con-
solarme a mi y a decirme que tuviera también yo paciencia
en las tribulaciones... Y era tan sereno en sus tribulaciones
que yo no sabia distinguir si recibia mas gusto de lo bueno
que de lo malo, antes bien creo que gozaba mas con las tri-
bulaciones que con las cosas présperas” (Ilustre Sr. Tomas
Cocchetius: Proceso Informativo, Reg. Cal. 30, p. 183).

- “Las penalidades que le sobrevinieron, y que él llevo pa-
cientemente hasta la muerte..., no lo turbaban para nada;
al contrario, él me decia que gozaba en morir en la Cruz
de las tribulaciones, como muri6 nuestro Redentor” (Dofia
Laura Caetani: Proceso Informativo, p. 336).

- “Entodas estas cosas (del gobierno del P. Mario), dicho siervo
de Dios jamas se lamento, ni por escrito ni de palabra, dicien-
do siempre: dejemos obrar a Dios, procuremos conocer y se-
guir la voluntad de Dios, la oracion debe ser nuestro refugio
y nuestro consuelo” (Proceso Ne probationes pereant, p.102).

- Por su importancia autobiografica y por su aplicacion al
caso, repetimos parcialmente un texto ya citado: “Otra vez
dijo: No se sabe cuan dulce es el sufrir por amor de Jesu-
cristo, particularmente cuando con una palabra sola Dios
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le ha prevenido. Yo sé, afiadid, que una persona sufrio diez
afios... jAh!, jcuanto consuelo el Sefior le hizo sentir en el
corazén con una sola palabra! (Berro: Annotazioni, Tomo I,
Libro 2, Archivium, nn. 21-22, pags. 152-153).

No parece, pues, exagerado considerar como un milagro espiritual
este vivir, no solo con paz interior, sino con alegria y gozo, disfru-
tando ya ahora de unos supremos consuelos que le hacian sentir
una felicidad semejante a la visidon beatifica (“beatitud”, la llama
él). Asi fue la vida de Calasanz durante los ultimos quince o veinte
afios de su vida. No sabemos como actuaba Dios en €I, de qué expe-
riencias o revelaciones se valid, pero constatamos los efectos de una
maravillosa transformacion en su persona. Parece claro, por tanto,
que la accion del Espiritu Santo en €l tuvo que ser muy intensa y
cercana, pues solo él puede hacer tales maravillas.

Para valorar mejor todo esto, puede ser 1til tener presente la crono-
logia de algunos de los principales hechos que preocuparon e hicie-
ron sufrir a Calasanz en el ultimo periodo de su vida. La presenta-
mos en este cuadro sintético:

Fechas destacadas en el “Via Crucis” de Calasanz

Octubre 1625 Empieza la visita apostolica de Mons. Séneca, que muere a
los pocos meses

Otofio 1627 Asamblea General: se aprueban los “Clérigos Operarios”

Septiembre La comisidén de la visita apostélica redacta sus decretos,

1628 inesperadamente criticos y limitativos para la Orden

Otofio 1629 Salta el escandalo de Cherubini en Napoles

1630-1633 Memoriales de religiosos a la Santa Sede: quejas contra la
expansion demasiado rapida y contra presuntos defectos de
la Orden

Otofio 1631 Asamblea General (sustituye al Capitulo General que no

puede celebrarse por la peste): decide que no se acepten
nuevas fundaciones sin consentimiento del Papa

Enero 1632 El Papa nombra a Calasanz “Ministro General, mientras
viva”. Tiene 74 afios
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Otofio 1634 Algunos Clérigos Operarios presionan para ordenarse
sacerdotes, en contra lo establecido. Otros problemas con
motivo de los Clérigos Operarios

Otofio 1637 Capitulo General: actitud reticente; se suprimen los Clérigos
Operarios

1638 Los Reclamantes: algunos Hermanos reclaman ser
considerados clérigos

Enero 1640 El P. Mario descubre el “caso de la Faustina”. Dificultades en
su vida comunitaria

Septiembre Obediencia al P. Mario para Narni. El Vaticano manda que

1640 retorne a Florencia. Muy graves problemas comunitarios.
Vaticano defiende a Mario

Abril 1641 Capitulo General, con actitud més positiva y ambiente sereno

Diciembre 1641 | El P. Mario es nombrado Provincial de Toscana

Agosto 1642 Calasanz y sus Asistentes son llevados presos al Santo Oficio

15 enero 1643 Decreto “In causa Patris Marii”: manda que se suspenda al
General y se haga la visita apostdlica a la Orden

4 marzo 1643 Inicio de la visita: Ubaldini visitador; el General queda
suspendido

9 mayo 1643 Ubaldini es sustituido por Pietrasanta que empieza a
gobernar con ayuda del P. Mario

Septiembre 1643 | Se nombra una “Comision cardenalicia especial”

1octubre 1643 12 sesién de la Comisién

10 noviembre
1643

Muere el P. Mario. Nombramiento de Querubini como
Superior de la Orden

10 marzo 1644

22 sesidon de la Comision

18 julio 1645

32 sesion de la Comision: decide reponer a Calasanz como
General

16 marzo 1646 Inocencio X firma del breve “Ea quae pro felici”:
desintegracion de la Orden

17 marzo 1646 Comunicacion oral del breve

20 abril 1646 Llega a manos de Calasanz el breve impreso
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Amabilidad, mansedumbre, suavidad, modestia, sencillez

Es otro de los frutos del Espiritu que destaca en la vida de Calasanz,
durante su gobierno como General de las Escuelas Pias. El, que te-
nia un cardcter fuerte, resolutivo, decidido a alcanzar sus objetivos,
Yy que, por otra parte, tras el éxito casi fulgurante de su obra en los
primeros decenios, se encuentra con graves dificultades provocadas
por algunas personas de dentro y mas de fuera de la Orden, aparece
durante el ultimo periodo de su vida como una persona sumamente
amable, mansa, modesta, aunque nunca dejara de defender con to-
dos sus medios la obra que ha creado y que, segtin su mds profunda
conviccion, es obra “querida por Dios”. Eso es lo que se constata al
examinar sus relaciones con los demas, incluso con sus adversarios.
En cualquier caso, esto de lo que vamos a hablar ahora parece que
ha de ser visto en coherencia con lo que dijimos hace poco al hablar
de su aprecio por la paz en sus relaciones con los demas.

Veamos, pues, como se refleja en los escritos de Calasanz y en los
testimonios de sus cercanos este aspecto de la vida personal de
Calasanz. Naturalmente, no sera él quien hable de sus propias
virtudes; habremos de atender a los testimonios de quienes lo co-
nocieron y, en todo caso, fijarnos en el aprecio que tenia por estas
virtudes cuando hablaba o escribia a los demas. De ello podremos
deducir algo de lo que €l vivia.

Empezamos por recoger algunos testimonios: el primero es del P.
José Fedele, que con Calasanz fue Provincial de Napoles y de Roma,
y mds adelante llegd a ser Superior General de la Orden; esta de-
claracion la hizo cuando tenia 63 afios. El otro testimonio es del P.
Pedro Francisco Salazar, napolitano de origen espafiol, a quien Ca-
lasanz eligié para fundar las Escuelas Pias de Céller, en Cerdefia.

- “Calasanz gozaba de una serenidad de dnimo singular, leja-
na de todo acto de obstinacién, décil y facil con todos, que
parecia hecho todo para todos, acomodandose a las cuali-
dades y necesidades de todas las personas. Y esto lo sé por
la experiencia tenida con él durante tantos afios” (P. Fede-
le: Proceso Ne probationes pereant — Reg. Cal. 33, p 214v).

- “Cuando oia alguna inconveniencia, mostraba exterior-
mente grandisimo disgusto y, en ocasiones, corregia y casti-
gaba, aunque por lo demas, quitada la ofensa de Dios, fuese
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suavisimo y benignisimo con todos, y este era su modo ordi-
nario” (P. Salazar: Proceso Informativo — Reg Cal. 31, p. 250).

Ambos testigos, buenos conocedores de Calasanz, lo presentan,
seguin vemos, como una persona de trato suave, amable, benigno,
hecho todo para todos, que procuraba acomodarse a cada uno. Muy
lejos, pues, de la imagen que podriamos esperar de un organizador
inspirado y tenaz, que impone con firmeza a todos sus criterios y
normas. Aquello, sin embargo, no estaba refiido con la energia para
corregir, cuando la gloria de Dios estuviera en peligro. Asi suelen
ser los santos, que saben compaginar muy bien aspectos aparente-
mente contrapuestos.

Veamos ahora como el Santo valoraba los diversos aspectos o fa-
cetas de esta amabilidad que tanta admiracién y veneracién susci-
té en quienes lo trataban. En las recomendaciones que va dando a
los suyos se perciben bien estas valoraciones, deseos y actitudes de
quien las escribe, también él Superior.

Con frecuencia recomienda a los Superiores, locales y provinciales,
que pongan todo cuidado o diligencia en tratar a sus subditos con
“amabilidad paterna®®®, “con toda benignidad y amabilidad”s°°,
“usando con todos igual amabilidad™®, y “soportando las imper-
fecciones de los subditos™®, “sabiendo estar a bien con todos, sin
romper con nadie y empleando a cada uno en aquello para lo que
sea mas apto™®, Esto, sin embargo, no ha de impedir, precisa a ve-
ces Calasanz, que “alguna vez, con algunos, junto con la amabili-
dad hay que usar un poco de severidad 4, teniendo “con algunos
amabilidad y exhortaciones, y con otros el rigor necesario”; pero
“procure siempre ser paciente y hacerse obedecer mds con amabili-
dad que con rigor™3°s,

299 EP 899, 2828.
300 EP 2797.

301 EP1713.

302 EP 899.

303 EP 1847, 3654.
304 EP 1396.

305 EP 3196, 3654.
306 EP1191.
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La mansedumbre en el gobernar tiene un puesto aun mas institu-
cional en nuestra Orden, seglin lo expresa su Fundador. Esta manse-
dumbre consiste en “soportar con paciencia cualquier cosa, y corres-
ponder con caridad y mansedumbre, haciendo bien por mal™%, y que
ha de manifestarse también en el modo de corregir del Superior y has-
ta en el modo de gestionar los asuntos materiales®®®. Pues bien, esta
mansedumbre viene recogida en la Constituciones de Calasanz y en
los nombramientos de Provinciales que €l hacia. Veamos sus textos:

CC 283: “Seran nombrados Provinciales que puedan diri-
gir bien las Provincias, los cuales, en su gobierno han de
imitar la caridad, mansedumbre y benignidad de nuestro
Sefior Jesucristo, dirigiendo a sus subditos hacia la perfec-
cién, no como dominadores, sino haciéndose modelos mas
con hechos que con palabras”.

EP 169.1y 396.1: “Que al gobernar procures tener la manse-
dumbre y benignidad de nuestro Redentor y, entregandote
del todo a tus subditos, te esfuerces por promover cuan-
to puedas su perfeccion, mds con el ejemplo que con las
palabras” (Férmula de nombramiento de los Provinciales
usada por Calasanz).

El modo suave de su trato e intervenciones con los demas, de que
hablan los testigos del Proceso de beatificacion, viene avalado tam-

bién por

307 EP 86.

las palabras del propio P. José:

EP 1332: “Haga las reuniones (de comunidad), para que las
cosas caminen con mayor suavidad”.

EP 1361: Con ocasion de unos “conventiculos diabdlicos” que
habian realizado algunos jévenes escolapios dice: “Yo, por
gracia de Dios, lo he remediado con demasiada suavidad”.

EP 1567: “No los admita a la profesion, sino con toda suavi-
dad los mande fuera”.

EP 3695: “y vaya exhortando a la santa observancia, con
toda suavidad y caridad”.

308 EP 1840, 2932.
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Calasanz habla también con frecuencia de la modestia, que desea
ver en los alumnos y mucho mas en los religiosos; hay incluso una
“modestia religiosa” que nunca deberia faltar en los nuestros3®.
Parece que ordinariamente entiende esa modestia como compos-
tura, modo de comportarse externamente, vigilancia incluso de la
mirada. Pero con frecuencia la presenta también como relacionada
con la pobreza®", con la oracién mental®", con la obediencia®?y con
varias otras virtudes®?3, sin que se deje llevar nunca por la célera’
ni por la soberbia®®,

De la sencillez habla Calasanz muchas veces, generalmente con
verdadero entusiasmo. La palabra que emplea en italiano es “sem-
plicita”. Y la mayor parte de las veces se refiere ala virtud de la “sen-
cillez” que califica de “santa”: estd unida a la verdad®®, a la pureza
de intencién®’, a la humildad y pobreza®®, va acompafiada de bon-
dad®°y de perfeccidn religiosa®®, es necesaria para la obediencia®?,
resulta muy util para el servicio del préjimo®?. Dios se complace en
los sencillos y habla de buena gana con ellos®?. Sencillez, por otra
parte, muy propia de nuestra Orden®*,

En alguna ocasion, sin embargo, Calasanz habla de la “semplicita”
en sentido negativo. Habria que traducirla entonces por “simple-

309 EP 688, 723,1053, 1245, 1831, 2148, 2572.1, 3799, 4101, etc.
310 EP2543.

311 EP1386.

312 EP 2210, 2581.

313 CC 21, EP 1934, 4000.
314 EP 2600.

315 EP 3509.

316 EP 823, 2608, 3801.
317 EP 586, 1928.

318 EP 2577, 2802.

319 EP 4575.

320 4028.

321 EP 3055, 3147.

322 EP 392, 3853.

323 EP 912, 862.

324 EP 2802, 2677: “Asi, pues, en nuestra Religion se ha de vivir con santa humildad
y sencillez, y se ha de perseguir y castigar la soberbia”.
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za”, entendida como una falta de discrecién y de cuidado, sea en el
gobierno de la casa o en la gestidén de asuntos3®.

Si Calasanz recomienda y desea tanto la “santa sencillez”, no es ar-
bitrario pensar que €l la viviese en gran medida. Y esto es lo que nos
asegura de nuevo el P. Fedele:

“Amantisimo de la verdad, llano en el trato, suavisimo en
la conversacion... Todo lo tomaba en buen sentido, diciendo
siempre la verdad sencillamente, no habiendo tenido nunca
costumbre de decir mentiras o enganiar a alguien” (P. José Fe-
dele: Summarium Magnum, n. 50 — Reg. Cal. 38, p. 231-232).

Esperanza, confianza

Calasanz, desde el principio de las Escuelas Pias, vivio la confianza
y esperanza en Dios de una forma muy destacada. Solo asi pudo
mantenerse constante en una obra pobre y para los pobres. Pero
esas virtudes se acrecentaron hasta lo humanamente insostenible
durante los acontecimientos de sus ultimos afios. Hecho que llamo
fuertemente la atencién de quienes de cerca lo conocieron.

Efectivamente, ya la “suma pobreza”, que €l tan importante consi-
dero para su Instituto, no es concebible ni sostenible sin una gran
confianza en Dios, que Calasanz ve confirmada por propia experien-
cia durante los ya muchos afios de existencia de las Escuelas Pias.
Asi lo dice muy graficamente escribiendo, en 1633, al P. Alacchi:

- EP 1961: “Haciendo nosotros un tal ejercicio (el de las es-
cuelas gratuitas) me parece que seria un gran agravio a la
divina Providencia, que provee de lo necesario a los pdja-
ros del monte, si no tuviéramos tanta fe en su providencia
(para no aceptar nada mds que el alimento y vestido ne-
cesario) habiendo probado por experiencia, durante tantos
afios, el cuidado que ha tenido con nosotros el Sefior, el
cual sea bendito”.

Calasanz, que no era ciertamente un ingenuo, tenia también una
notable capacidad de ver el lado bueno de las cosas y esperar su

325 EP 3119, 3241.
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buen desarrollo. Asi se muestra, por ejemplo, en los primeros tiem-

pos del provincialato del P. Mario Socci®*. Aunque ya aqui se mani-

fiesta la motivacion espiritual: “espero en la misericordia de Dios
» <

que toda saldrd bien”, “se debe tomar todo como venido de la mano
de Dios”.

Pero la esperanza de Calasanz se manifiesta en un grado extraordi-
nario durante los dramaticos acontecimientos de sus ultimos afios.
Para esta esperanza, Calasanz recurre, es verdad, a varios medios
de cardcter humano, como: la consideracién del valor de su obra,
reconocido por muchos®”; la puesta en practica de gestiones para
buscar apoyos entre personas influyentes (Corte Imperial, Corte de
Florencia, Rey y Dieta de Polonia...)*?; consejos y recomendaciones
a los religiosos para facilitar la reconstruccion®®. Pero queda muy
claro que el fundamento definitivo de su esperanza es Dios y su mi-
sericordia, que no permitird queden sin ayuda tantos nifios nece-
sitados: “para que no se pueda decir ‘los nifios pidieron pan y no
habia quien se lo repartiera’™. Veamos ahora algunas expresiones
del mismo Santo. {Con qué fe y emocion las escribiria él, sobre todo
después de conocer el Breve de destrucciéon de la Orden!

- EP 4193: “Se espera que en pocos dias se haga Congrega-
cion de los Eminentisimos diputados... Y, como nuestra es-
peranza esta puesta en Dios bendito y no en los hombres,
estaremos haciendo oracién para que las cosas salgan para
mayor gloria suya” (4-6-1644).

- EP 4267: “Nuestras cosas caminan como ya es habitual y
yo, cuando veo que van mas al contrario de lo que se desea,
tengo mas esperanza en el remedio, y con la gracia de Dios
me persuado de que saldrdn bien las cosas a favor del Ins-
tituto” (12-5-1645).

326 EP 3824: “V. R. no dude en hacer lo mandado (por la Sda. Congregacion de Re-
ligiosos); porque espero que dicho P. Mario arreglara las cosas tan bien...”; ver
ademds EP 3841, 3842, etc.

327 EP 4341, 4348.

328 EP 4379, 4495, 4569.

329 Lesrecomienda, por ejemplo, que se mantengan unidos, que tengan pacienciay
prudencia, que mantengan la observancia religiosa y, sobre todo, que atiendan
diligentemente a las escuelas (EP 4492).
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EP 4276: “Yo no pierdo la esperanza de conseguirla (autoriza-
cién para admitir novicios) cuanto antes, confiando en Dios
bendito y en la proteccion de su purisima Madre” (17-6-1645).

EP 4309: “Yo, mientras tenga aliento, no perderé jamas el
deseo de ayudar al Instituto, con la esperanza de volverlo
a ver asegurado, funddndome en aquellas palabras de un
Profeta que dice: ‘sed constantes y veréis el auxilio de Dio
sobre vosotros’™ (18-11-45).

EP 4344: “En este momento, a las 24 horas, ha llegado
el Secretario de su Eminencia, el Vicario del Papa, el
cual ha publicado el Breve en el que se contiene... Pero
V. R. no pierda el animo, porque esperamos del Seiior
que se arreglard, mientras estemos unidos” (Al P. No-
vari en Nikolsburg, el dia en que habia sido comunica-
do en S. Pantaleon el Breve de destruccion de la Orden:
17-3-1646).

EP 4368: “Nuestros adversarios han conseguido, con gran-
disimos favores, por el Breve... la ruina de nuestra Reli-
gion. No obstante, aqui tenemos firme esperanza ‘in spem
divinam contra spem humanam’ (con esperanza divina en
contra de la esperanza humana), y estamos con el animo
resuelto a mantener el Instituto hasta que Dios bendito nos
mande el remedio” (28-4-1646).

EP 4451: “Aqui tenemos esperanza que, terminados to-
dos los medios humanos, el Sefior encontrarad alguno para
mantener nuestro Instituto; pero primero quiere probar la
constancia de algunos” (13-4-1647).

EP 4454: “Estamos todos con la esperanza firme de que
Dios bendito respondera por nuestro Instituto, el cual esta
fundado sdlo en la caridad de ensefiar particularmente a
los pobres jovencitos” (26-4-1647).

EP 4456: “Es necesario aumentar el danimo y fortificarlo
con la esperanza del divino remedio, puesto que se hace
gran deshonor a la bondad y providencia divinas no espe-
rando en ella hasta el final; y V. R. anime a los demas a esta
verdadera fe y esperanza en Dios bendito” (27-4-1647).
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- EP4459: “Aqui, hasta ahora, nos va creciendo la esperanza
del remedio, fundada en la misericordia del Sefior que, al
tiempo oportuno, encontrara los remedios convenientes”
(11-5-1647).

- EP 4549: “Es verdad que tenemos adversarios visibles po-
tentisimos, e invisibles sin numero; pero esperamos que
Dios bendito nos dara gracia para superar cualquier cosa”
(17-5-48).

- “El dia 22 de agosto de 1648, dijo confiadamente al P. Vi-
cente (Berro), entre otras cosas: ‘Haced saber a todos que
sean devotos del santisimo Rosario, en el cual se contienen
la vida, pasion y muerte de nuestro Redentor; y que no du-
den, que no duden, que todo se arreglara” (Berro: Historia
breve, p. 21).

Es, pues, una esperanza verdaderamente teologal: “fundada en la
misericordia del Sefior” y “en las palabras del Profeta”; lo contrario
“seria un gran deshonor a la bondad y providencia divinas”, “ter-
minados todos los medios humanos”, y es presentada por Calasanz

como la “verdadera fe y esperanza en Dios”.

Parece que podemos concluir, por tanto, que una esperanza de este
tipo, que se reafirma “cuanto peor van las cosas”, una “esperanza
divina en contra de lo humanamente esperable (in spem divinam
contra spem humanam)”; que tiene como efecto un “animo resuelto
hastael final”, “mientras me quede aliento”; y una esperanza que, al
mismo tiempo, es serena, sin ningun atisbo de amargura ni de criti-
ca ni de deseo de revancha...; una esperanza asi no puede provenir
solo del temperamento personal, ni de razonamientos légicos, sino
de una gracia especial del Espiritu Santo. Esperanza, por lo demads,
alimentada en la oraciéon®° y apoyada también en la protecciéon de
la Madre de Dios3!.

A este respecto, no podemos pasar por alto la narracion de testigos
fidedignos sobre la intervencion de la Virgen Maria confirmando al
santo Fundador en su esperanza sobre el futuro de su obra. Es un

330 EP 4193, 4492.
331 EP 4276.
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hecho que parece bien confirmado, como lo veremos mds adelante.
Se trata de una aparicion o alocucién de la Virgen de los Montes, al
final de su vida, que habria venido a coronar y premiar la esperanza
sobrenatural que Calasanz habia mantenido tan heroicamente du-
rante los ultimos afios. Por otra parte, este hecho es coincidente con
las palabras transmitidas por el P. Berro en su Historia Breve, y que
hemos transcrito hace poco.

Perddn, magnanimidad

Sabemos que perdonar es obligacion de todo cristiano. Peo no es fa-
cil, sobre todo cuando uno ha sido victima de graves e injustos ma-
les. Presupone otras virtudes o actitudes para que sea psicolégica-
mente posible. La caridad y la grandeza de 4nimo estdn entre ellas.

Calasanz fue victima de graves y prolongadas persecuciones e intri-
gas, que llegaron hasta la destruccion de su querida y apreciada obra.

Ya en su vida ordinaria descubrimos que el P. Jos€ estaba inclinado
al perdon y lo recomendaba con fervor en sus cartas. Se apoyaba
para ello en el perdon que recibimos de Dios y en las ensefianzas
de Jesucristo; pero parece que va mas alld de lo que seria un perdén
ordinario. Veamos algunos casos, en distintas épocas de su vida:

- EP 0086: “Conviene soportar con paciencia cualquier cosa
y corresponder, con toda caridad y mansedumbre, hacien-
do bien por mal” (septiembre 1621).

- EP1629: “Dejemos de lado los odios y persecuciones, por-
que del mismo modo como nosotros perdonemos a nues-
tros adversarios del mismo modo nos perdonard Dios” (ju-
nio, 1631).

- EP 2593: “Es necesario perdonar cualquier cosa por amor
de Dios, y aun por el bien de la Religion, y amar de corazon
a quien nos ha sido contrario, que asi lo quiere la ley de
Cristo, nuestro Maestro, y rezar por ellos” (en 1636).

- EP 2646: “La finura de la verdadera virtud consiste en pa-
decer calumnias y ultrajes de parte de aquellos a los que
uno ha hecho el bien y estar dispuesto a hacerles mayores
bienes por amor de Dios. En esto debiéramos todos tener
puesta nuestra mirada” (en 1636).
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- EP 3339: “Tome este consejo de mi parte, como verdadero
Padre Espiritual, y vaya al P. Provincial y al P. Pedro Fran-
cisco. Y estando juntos, arrodillese y pida perdén el uno al
otro, y olvidelo” (1640).

- EP 4178: “En cuanto a la ruptura de la caja, si se descubre
al culpable, V. R. ponga empefio en el perdén, aunque el
asunto requiriese alguna otra aclaracion” (1644).

Pero donde vemos un perdon especial, propio de personas que vi-
ven en otro nivel —el del Espiritu de Dios- es en relacidon con quie-
nes mas gravemente le perjudicaron a él y a su obra. No solo no les
guarda rencor, sino que ademads se cuida de ellos, los defiende y
procura hacerles bien incluso con ternura. Recojamos algunos de
los hechos, segin narran los testigos:

Cuando es llevado preso al Santo Oficio, en el mismo trayecto Cala-
sanz pide a Dios que perdone al P. Mario, por cuyas intrigas y men-
tiras padecia semejante humillacién.

“En la tarde del mismo dia en que fue llevado a la dicha
Sagrada Inquisicion me dijo que lo habia recibido todo como
una gracia especial de Dios bendito... y que habia pedido a
Dios que perdonase a dicho P. Mario” (Don Ascanio Simén:
Reg. Cal. 28, p. 59).

En relacién con la actuacion del visitador Pietrasanta, que durante
casi tres afios decidio la vida y la suerte de la Orden, su actitud es
no de queja o critica, sino de respeto e incluso de defensa. Y cuando
tiene que explicar la situacion de la Orden - ciertamente deplora-
ble—, 1o hace con delicadeza, narrando, mas que condenando:

- “Contodaverdad puedo asegurar y afirmar que nuestro ve-
nerable Padre Fundador no hablaba nunca del dicho Pie-
trasanta sino bien, excusando todas sus acciones. Y cuan-
do alguien persistia en lamentarse de él, nuestro Padre lo
reprendia con gran énfasis, demostrando un particular
disgusto porque no todos tenian su mismo sentir” (Berro:
Annotazioni, Tomo III, Archivium 24, p. 110).

- EP 4131: “Es bien cierto que el P. Mario, con el favor de
Mons. Asesor del Sto. Oficio, gobierna y manda en la Reli-
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gidén conforme a su propio juicio, con no poco disgusto de
muchisimos en la Religion, y manda las 6rdenes como a €l
le agrada, incluso firmadas por el Visitador™.

Tras el Breve de destruccion, Calasanz sigue rezando por quienes
tanto han perjudicado a su obra:

- Para con el Papa (Inocencio X) “tuvo siempre un particular
recuerdo ante Dios, especialmente en la santa Misa y en
sus devociones, para que le diera toda felicidad y bendi-
cion en esta vida y en la otra... Recuerdo que en varias oca-
siones dijo: ‘Yo, después de por mi alma y por la Religion,
me acuerdo siempre de rezar por Mons. Albici Asesor, P.
Pietrasanta Visitador y P. Esteban” (Berro: Annotazioni,
Tomo II, Archivium 24, p. 213).

Y donde su actitud de perdodn brilla de manera mds admirable es con
ocasion delaenfermedad y muerte de sus tres principales adversarios:
Mario, Pietrasanta y Cherubini. Los tres murieron inesperadamente
antes de Calasanz. Y este se desvivio por atenderles y honrarles.

Cuando, alos pocos meses de haber sido suspendido de General, Cala-
sanz supo que el P. Mario estaba gravemente enfermo, le mando decir
que le gustaria visitarlo. Pero Mario, que se encontraba en el colegio
Nazareno, le respondié que no hacia falta que se molestase®?. Cala-
sanz, entonces, rogo al P. Pedro Casani, quien habia dado el hdbito a
Mario, que le asistiera; como efectivamente lo hizo hasta que murio.

El 6 de mayo de 1647, falleci6 el P. Silvestre Pietrasanta, S.J., por una
complicacién inesperada sufrida después de una intervencion qui-
rurgica. Los funerales se celebraron en la iglesia del Gesu, pues resi-
dia en aquella comunidad. Calasanz, apenas enterado, hizo saber al
Rector de San Pantaledn “que le gustaria que a la mafiana siguiente
se cantara la Misa de difuntos por su alma, e igualmente que se ce-
lebraran por €l todas las misas que suelen celebrar nuestros religio-
sos sacerdotes, y que se hicieran todos los sufragios que se suelen

332 El P. Caputi narra que, en aquellos esfuerzos porque se reconciliara con el P.
General antes de morir, el P. Mario le envi6 un billetito diciendo: “Padre Gene-
ral, yo estoy mal, y si le hubiese ofendido en algo, le pido perdén. Mario de San
Francisco” (Giner: San José de Calasanz, maestroy fundador, p. 982).
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hacer por nuestros superiores”. Y, como algunos ponian resistencia,
me dijo (continua el P. Berro): “No entienden cudnto agrada a Dios
hacer el bien a quien nos ha hecho mal... Yo he dicho la misa por su
alma y siempre he rezado por él en todo este tiempo pasado, con el
mayor afecto del corazén que he sabido, ya que en los sufrimientos
es una gran tonteria mirar las causas segundas, y no a Dios, que los
manda para nuestro mayor bien”33,

Con el P. Esteban Cherubini, que se habia aliado con el P. Mario
y tanto dafio y descrédito habia causado a la Orden, el perdén de
Calasanz llega a una tierna solicitud paternal. Esto se vio ya cuan-
do, tras la muerte de Mario, fue nombrado Superior General de la
Orden. El rechazo por parte del conjunto de los religiosos fue tan
grande que Cherubini “temiendo un gran mal, huyo a la habitacion
de nuestro venerable padre Fundador, y fue defendido por este y
puesto en gracia, de manera que lo recibieran como Superior. Ade-
mas, me escribié a miy a otros que lo reconociéramos como tal, que
él también lo llamaba superior. Ademads me dijo que cada dia hacia
especial oracion por la salud espiritual de dicho P. Esteban, y varias
veces al dia”4, Tras la publicacion del Breve de destruccion, Cheru-
bini quedo defraudado, pues no fue nombrado Rector del colegio
Nazareno, como deseaba y esperaba. Quedo solo y rechazado por
el conjunto de los religiosos, hasta que el P. Scassellati lo recibié en
el colegio Nazareno. Pero cayo pronto enfermo “de lepra pésima”.
Y ahi vemos a Calasanz desplegando toda su solicitud para acom-
panar, consolar y ayudar al P. Esteban. Escuchemos de nuevo al P.
Berro, que nos lo cuenta con detalle:

“En cierta ocasion me decia: ‘Pobre alma, pobre alma;
Dios le perdone el mal que nos ha hechoy le dé la gracia de arre-
pentirse y hacer penitencia. Encomendémoslo a Dios; es gran
caridad rogar a Dios por él... Oh, cudnto valey cudnto agrada
a Dios salvar un alma’. Y lo decia con tal sentimiento que nos
enternecia a todos nosotros”. “El dia 5 de enero de 1648, des-
pués de comer, me dijo: P. Vicente, vamos a visitar y ayudar al
P. Esteban. Y, a piey juntos los dos, partimos de San Pantaledn

333 Berro: Annotazioni, Tomo III, Archivium 24, pp. 109-110.
334 Berro: Annotazioni, Tomo III, Archivium 24, P. 112.
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y fuimos al colegio Nazareno... Entrando en la habitacion...
le dijo: padre Esteban, ;como estd? El enfermo volvid en si de
repente y respondid con muestras de gran alegria: ‘Padre Ge-
neral, aytdeme; estoy muy mal’. Y le pidio perdon delante de
todos. El Fundador le dio la bendicion y, con recuerdos pater-
nales le exhortaba a actos de contricion y a la esperanza en la
misericordia divina...” (Berro: Annotazioni, Tomo III, Archi-
vium 24, pp. 113 y 115).

Asi era el corazén de Calasanz: olvidado del mal recibido, preocupa-
do solo de ayudar a quien lo necesitaba, buscando incluso excusas
del mal que habian hecho, y ddndoles siempre muestras de afecto
y preocupacion paternal. Nunca rencor, arrogancia o resentimiento,
aunque le hubieran herido gravemente y de muchas formas. Un co-
razon como el de Dios, que solo desea la vuelta a casa, la salvacion, de
todos sus hijos, independientemente de lo que hayan podido hacer.

Caridad, compasion

La caridad aparece en todas las listas que intentan recoger los fru-
tos del Espiritu Santo. Y no sin razén, ya que es la virtud “mas gran-
de”, el don m4ds excelso, seguiin San Pablo.

En el apartado 3.3 de la Parte II, hemos visto las obras de caridad
que Calasanz realizaba, las realizaciones prdacticas de su amor por
los demads. Ahora quisiéramos fijarnos en cdmo vivia nuestro Santo
por dentro esa caridad; es decir, qué sentimientos, qué vivencias
acompafiaban a esas obras externas, ciertamente admirables.

La palabra caridad que tantas veces emplea Calasanz se refiere, por
lo general, a nuestro amor al préjimo. Con frecuencia esa caridad
viene acompaifiada por calificativos que indican su gran aprecio y
hasta veneracion: “santa caridad ™3, “verdaderamente cristiana ca-
ridad”®%, “perfecta o pura caridad™® “de grandisimo mérito ante
Dios™®, “dnico camino para ir al paraiso™?®, Esa caridad nos lleva

335 EP 1477, 3711, 4537, 4570.
336 EP 4202.

337 EP 3930, 4138.

338 EP 4082, 4137.

339 EP 4570.
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a “soportarnos mutuamente”*4°, a mantenernos “unidos™*, a “ayu-
darnos unos a otros”#?, a “atender diligentemente a las escuelas”,
a confesar y “enderezar a los jovencitos por el buen camino™, Y
se aplica, por tanto, a los nifios, especialmente los pobres, a los
compafieros, a los enfermos, a los difuntos®*4, y a los necesitados
de cualquier forma. Es una caridad que ha de alcanzar, por tanto,
a todos*®, atemperar las correcciones que haya que hacer**°, apor-
tar amabilidad y suavidad en el trato con los demas. Los Superiores
han de distinguirse por su “caridad paterna y fraterna”+. Pero esta
caridad ha de salir del corazon, pues supone verdadero afecto inte-
rior hacia las personas a las que se refiere*.

La caridad es, pues, un sentimiento de benevolencia hacia los de-
mas, hacia todos los que nos rodean, que suscita en nosotros una
actitud de constante ayuda a los otros, tanto en las situaciones ordi-
narias como especialmente en sus situaciones de grave necesidad.
Lavida en la Orden tiene como finalidad ayudar a que crezcan esos
sentimientos de benevolencia y favorecer la puesta en practica de
esa actitud hasta el grado maximo de perfeccion posible. Eviden-
temente, todo hace suponer que Calasanz vivia asi, en su interior,
esa caridad que tan constantemente ponia en practicay tan ardien-
temente recomendaba. Y nos dejo abundantes manifestaciones de
ello. He aqui algunas:

- CC1: “Ya que en la Iglesia de Dios y bajo la guia del Espi-
ritu Santo, todas las Religiones tienden, por medio de va-
rios ministerios, a la perfeccion de la caridad, eso mismo
se propone con todo empefio nuestra Congregacion por
medio del ministerio aprobado por su Santidad Pablo V, de
feliz memoria”.

340 EP 1477, 2045, 4082.

341 EP 3711, 4116, 4537, 4570.

342 EP 4060.1.

343 EP 225, 866, 3055, 3244.2, 3673, 4454.
344 EP 4406, 4567.

345 EP 3217, 3230, 4064.

346 EP 2340, 3166, 3216, 4538.

347 EP 3164, 3166, 3264, 3698.

348 EP 3164, 3912, 4299, 4387.
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- EP 1640: “Haré rezar a muchos, para que salga bien este
asunto, si es para mayor gloria de SDM, al cual me mueve
solo y me empuja la caridad”.

- EP 3164: “Cuanto mas V.R. muestre espiritu de caridad y
humildad a aquellos que no lo tienen, tanto mas corres-
pondera con su oficio de padre y hermano y dard mas gusto
a Dios... mostrando a todos verdadero y no aparente afec-
to” (Al Rector de Florencia, 1639).

- EP 3913: “Con el presente correo escribo una carta al P.
Juan, en la cual le muestro con afecto paterno cuanto de-
seo comunicarle con caridad aquel espiritu... y lo exhorto
con todo afecto...”.

- EP4299: “Nuestro Instituto al ensefiar a los pobrecitos, los
abraza con caridad”.

- EP 4570: “Exhorto a todos a estar en santa caridad y union,
que es el unico camino para ir al paraiso” (25 de julio de 1648).

Se ve, pues, que Calasanz, olvidandose por completo de si mismo, es-
taba llevado por un gran amor a los demas, deseando y buscando su
bien con todos los medios a su alcance. Ahi estaba centrado todo su
interés, de una forma aparentemente natural, espontdnea. Eso eralo
que le salia del corazén, un corazon poseido por el Espiritu de Dios.
Esta caridad, tan presente y efectiva en la vida de Calasanz, tiene, sin
duda, su fuente y su forma en el amor a Dios. El mismo lo dice expre-
samente®®. Pero esto lo queremos dejar para mas adelante, cuando
nos adentremos en ese amor con que Calasanz amaba a Dios.

Uno de esos afectos del corazén con que Calasanz realizaba sus
obras de caridad lo vemos expresado de manera muy concreta en
la compasion que nuestro Santo dice sentir muchas veces ante las
necesidades de diferentes personas. Llama la atencién el realce con
que este sentimiento noble y humanizador aparece en el epistola-
rio calasancio. Se ve que el P. José de la Madre de Dios, tan fuerte
y austero consigo mismo, tiene un corazén muy sensible ante los
sufrimientos del préjimo. Quizds esta sea una de las claves para

349 EP 3628, 4297.
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entender la vida toda de Calasanz en Roma. Este debid de ser un

potente motor en su alma, que le llevo a entregarse tan total y de-

cididamente a hacer el bien a los necesitados; una compasién que

refuerza su caridad. Por lo demads, también en esto se fue asemejan-
G

do cada vez mds a Dios, “compasivo y misericordioso”, “clemente y
compasivo3*°,

Calasanz siente y expresa compasion, y hasta “gran compasion”,
por personas seglares que se encuentran en diversas situaciones
de necesidad: por 1a muerte del padre®!, por deudas y penuria eco-
nomica’?, por estar en la cdarcel®®, por guerra®*, etc. Muchas veces
confiesa tener compasion también por situaciones especiales de
sus religiosos: enfermos®®, necesidades materiales®®, por ser reli-
giosos relajados®”. Siente compasion igualmente por los superio-
res, cuando estos encuentran dificultades de gobierno en sus pro-
pios subditos®®. Pero también insiste en que los Superiores deben
tener compasion de sus subditos, cuando estos tienen dificultades
0 no se portan bien*’; es mds, ensefia a los superiores locales y pro-
vinciales que, cuando han de poner castigos y hacer reprensiones,
lo acomparien de compasion3®.

A modo de ejemplo, transcribimos algunos textos que nos mues-
tran el corazén compasivo de Calasanz:

- EP0931: “Sobre el hermano Biagio le digo que me ha disgus-
tado mucho su enfermedad... He escrito que lo manden aqui
junto con los otros dos o tres convalecientes para emplear
con ellos toda diligencia, porque les tengo compasion”.

350 Ex 34,6; Sal 86,15; 103,8.

351 EP673.

352 EP 1036, 1317, 1319, 1385, 1432, 1805*, 2075, 2323, 2646, 3175.
353 EP1055.

354 EP 3123.

355 EP 931, 2276, 3774.

356 EP 380, 3531, 4273.

357 EP 111, 355, 540, 657, 1093, 1189, 2148, 2218, 2267, 3039, 3300, 3367, 3386. En mu-
chos de estos casos dice incluso sentir “gran compasion”.

358 EP 562, 2270, 2449, 3587, 3848, 3989, 3998.
359 EP 2340, 24309.
360 EP 1427, 2340, 2439, 3039.
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EP 1189: “En la posta he recibido muchas cartas en las cua-
les veo cdmo van las cosas de esa casa y en particular del
hermano Lucio que estd tan relajado con ocasion de sus
parientes... que le tengo gran compasion”.

EP 1317: “La sefiora dofia Maria no ha recibido nada del Sr.
Cardenal Borghese... Quiere volver a Roma... Ha venido
muchas veces a hablarme y pedirme que le haga este favor.
La pobre estd en muy grande necesidad y yo le tengo com-
pasiéon” (A Frascati, 06-02-1630).

EP 1427: “El P. Jaime, del que creo sin duda que tiene un
santo celo, pero quisiera que lo uniera con la santa pruden-
ciay con mucha paciencia y compasion”.

EP 2340: “El P. Provincial tiene gran espiritu de observan-
ciay de rigor...; pero conviene que tal espiritu sea atempe-
rado por la compasién”.

EP 2439: “El Superior debe ser superior a los subditos en
toda paciencia, en caridad, en humildad y en todas las
otras virtudes, y debe tener compasion de los subditos
cuando faltan en algo, y corregirles benignamente”.

EP 2646: “... yo le escribiria para consolar a su madre, la
cual sabe Dios en qué situacion se encuentra. Yo, por pura
compasion, viéndola sufrir tanto por el frio le he comprado
un vestido un poco usado” (13-09-1636).

EP 4209: “Esperando que Dios bendito arreglara las cosas
de nuestro Instituto cuando y como a él le parecera. A no-
sotros nos toca rogarle con mucha insistencia tenga com-
pasion de los pobrecitos que estdn bajo nuestro cuidado”
(A Palermo, 23-07-1644).

EP 4273: “No escribo mas porque es demasiado grande la
compasidén que yo tengo por esos nuestros queridisimos
hermanos” (venidos de Germania y alos que él ya no puede
ayudar) (03-06-1645).

“Se angustiaba de verlos padecer y los socorria, como me-
jor podia” (Dofia Laura de la Riccia: Proceso informativo,
p. 328).
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d) La presencia de Dios

Sabemos que Dios estd presente en todo lo creado sustentandolo en
el ser o existir; y creemos que esta de una forma especial en el que
le ama, como prometié Jesucristo: “Si alguno me ama guardard mi
palabra, y mi Padre lo amar4, y vendremos a €l y haremos morada
en ¢3¢, Y sabemos que los santos se han distinguido siempre por
su esmero en hacer la voluntad de Dios y cumplir las ensefianzas de
Jesucristo. Por otra parte, parece caracteristico de los misticos ha-
ber tenido una especial conciencia de esa presencia. Precisamente
desde aqui definen la experiencia mistica algunos autores. Recorda-
mos algunas de esas definiciones: “es una experiencia de la presen-
cia de Dios” (J. Tauler), “es un conocimiento directo de la presencia
de Dios” (B. McGinn), “es una experiencia y conciencia de la union
estrecha del hombre con Dios” (Juan Martin Velasco), “Entiende el
alma... que estd ya junto cabe a su Dios” (Santa Teresa de Jesus).

¢Coémo vivid Calasanz esa presencia de Dios?

En sus cartas vemos como Calasanz valoraba el tener conciencia de
la presencia de Dios, y con qué ahinco lo recomendaba a sus reli-
giosos. He aqui algunas frases suyas o de testigos: “debemos estar
siempre en presencia de Dios™??, “no perder nunca de vista la pre-
sencia de Dios™®, “no abandonen nunca la memoria de la presen-
cia de Dios™%4, “para estar en la continua presencia de Dios™%, “en
todas sus acciones y discursos tenia siempre delante a Dios”3¢°,

En otros lugares, quizas teniendo en cuenta nuestra limitada capaci-
dad natural de atencién, nos exhorta a que procuremos acordarnos
de Dios frecuentemente. Asi, recomienda a sus religiosos: “procure
tratar con Dios interiormente muchas veces™, “esfuércense duran-
te el dia por recordar frecuentemente a Cristo y sus virtudes™3¢s,

361 Jn 14, 23.

362 EP912.

363 Le decia al Rector de Campi — Reg. Cal. 28, p. 24.

364 Ritos Comunes, p.12.

365 P. Armini: Ne probationes pereant — Reg Cal. 96, p.193.
366 P. Bisci: Ne probationes pereant, p.144.
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Esta conciencia de la presencia de Dios tenia para Calasanz un gran-
disimo valor ético y religioso: con ella se suscitan en los creyentes
la reverencia y adoracion a la Majestad de Dios, se purifica nuestra
intencion, reviven nuestras virtudes de amor, fe, esperanza, humil-
dad, obediencia y otras, nos ayuda a tomar bien las decisiones de
nuestra vida diaria, etc. Lo dice de varias formas: “deberiamos hu-
millarnos ante la presencia de Dios™%, el valor de nuestras obras
depende de lo que valgan en la presencia de Dios*°, “si nuestras re-
soluciones fueran tomadas realmente en la presencia de Dios pro-
bariamos sus favores para la vida material y la del espiritu™7.

No cabe duda que Calasanz experimentd en si mismo ese gran va-
lor ético y religioso de la presencia de Dios, de la que tanto habla.
La conciencia viva de Dios presente, que parece fue en él continua
o casi continua, marcé realmente su existencia, como se comprueba
en numerosas ocasiones, a lo largo de las diversas etapas de su vida,
y especialmente al final. Pero no podemos menos de hacernos otra
pregunta: mas alla de ser una importantisima instancia ético-religio-
sa, ¢la presencia de Dios fue en Calasanz una experiencia mistica? Es
decir, ¢la vivié como un encuentro gozoso y transformante con Dios?
¢Fue una percepcion directa o cuasi-inmediata de Dios actuando en lo
profundo de su ser? Aplicando las palabras de Ghislaine Lafont®?, jse
trataba de un esfuerzo de Calasanz por permanecer en la presencia y
recuerdo de Dios, o era méds bien un don recibido que suponia la “con-
ciencia dela presencia divina en su alma”, mientras dejaba libres la ra-
zony los sentidos para que se ocuparan de las necesidades ordinarias?

Dado el modo de ser de José Calasanz, y dado que no nos dejo nin-
guna autobiografia espiritual, no parece que podamos esperar mani-
festaciones explicitas suyas de esa hipotética vivencia mistica de la
presencia de Dios. Sin embargo, creemos que si se encuentran indi-
cios de ella. Aducimos aqui algunas expresiones que parecen reflejar
experiencias muy especiales, con una gran viveza, que le llenaban de
gozo y felicidad, con un profundo afecto hacia Dios, mientras, por

369 EP 1385.
370 EP 2360.
371 EP2903.
372 Citadas en el apartado 7.1 de la Parte .
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otra parte, con su razon sigue atendiendo a las tareas de la vida ordi-
naria (lo subrayados son nuestros): “Procure... enseflar con tal afecto
como si viera que Dios le estd mirando™”, “no abandonen nunca la
memoria de la presencia de Dios, ni dejen de elevar frecuentemente...
suspiros interiores... y ejercitense en actos afectuosos de virtud %, “re-
cuerde vivamente que tiene sobre si el ojo purisimo de Dios vivo™¥">“el
religioso... esté atento a las conversaciones del hombre interior, que es
la verdadera presencia del Sefior”°, “la enseflanza que me daba mu-
chas veces de hacerme un Paraiso en la habitacién™”, “La caridad ar-
dia en él, sin interrupcion, mientras en todas sus acciones y discur-
sos tenia siempre presente a Dios como unico objeto, al cual ordenaba
todas sus operaciones™’®, En la misma direccion estaria también su
ferviente devocion al Santisimo Sacramento, presencia real de Cristo
en la Eucaristia, que sus comparieros nos atestiguan.

Y a sus religiosos recomendaba con insistencia que vivieran cons-
cientemente en la presencia de Dios, como algo muy importante y
provechoso. Veamos algunos textos:

- EP 0649: “Procure tratar con Dios interiormente muchas
veces, que este es el oficio propio de todo religioso”.

- EP1298: “Si toma esta peregrinacion (a Tierra Santa) como
ocasion de obtener el perdon de sus pecados y de ayudar al
projimo..., el Sefior estard siempre en su compaiiia, espe-
cialmente si con gran paciencia y humildad, camina en la
presencia de Dios y de los hombres” (A Alacchi).

- EP4028: Ante las acusaciones a Calasanz de que estaba opo-
niéndose al gobierno del P. Mario, Provincial: “Ni V. R. ni nin-
gun otro ha visto cosas semejantes en mi, sino mas bien lo
contrario. Y exhortoa V. R. y atodos los demds a que caminen
por la via del Sefior con santa sencillez y perfeccion religio-
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sa, que yo, como verdadero Padre espiritual, deseo a todos. Y
digo esto en la presencia de Dios que es la verdad” (2-8-1642).

“La ensefianza que me daba a mi muchas veces, de hacer-
me un Paraiso en la habitacion, figurdandome, de una parte,
a Cristo nuestro Sefior y la Sma. Virgen, y de la otra, los
Apdéstoles y Santos, recomenddndome que hiciera actos de
humildad en secreto... “. (P. Camilo Scassellati: Proceso In-
formativo, p. 103-5, super 9).

Lo mismo que el P. Scassellati nos refiere el P. Armini, am-
pliando un poco mas las devociones que Calasanz le reco-
mendaba: “... para estar con la continua presencia de Dios
y hacer en €l (en ese Paraiso imaginativo) actos de amor,
de fe, de esperanza y de otras virtudes religiosas” (P. Alejo
Armini: Ne probationes pereant, - Reg Cal 96, p. 193).

“Mas en estos ejercicios (de oracidén), que haran por la ma-
fiana y durante el dia, no abandonen nunca la memoria de
la presencia de Dios, ni dejen de elevar frecuentemente la
mente al cielo con oraciones jaculatorias y suspiros inte-
riores y silenciosos, de manera que no sean oidos por los
vecinos, y ejercitense en varios actos afectuosos de virtud”
(Ritos comunes, p. 12 - Reg. Cal. 14,74).

“En despertdandose por la mafiana, alzara enseguida la
mente a Dios” (Ritos Comunes, en Reg. Cal. 14, 74*, p. 4).

“Una vez empezados los ejercicios de la escuela, cada
Maestro recuerde vivamente que tiene sobre si el ojo pu-
risimo de Dios vivo, y no quiera privarse de un premio tan
excelso, prometido por Cristo al que le sigue (Ritos Comu-
nes — Reg. Cal. 14, 74*, p. 47).

e) Amor a Dios y unién con El

El amor a Dios y a los que El ama es el fin ultimo de toda vida cris-
tiana. Pero el amor no es algo estatico, que se tiene o no se tiene. Es
una vivencia profunda, en la que se concentran las energias mas
propias de la persona, destinada a nacer, crecer y desarrollarse
hasta alcanzar la maxima perfeccidon. Perfeccion que en esta vida
nunca serd completa. Y los cristianos sabemos muy bien que ese
amor solo puede nacer y crecer como don gratuito del mismo Dios.
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El amor nos acercay une a Dios, objetivo maximo de todos nuestros
deseos. Estamos, pues, hablando de la obra mas maravillosa que
Dios realiza en los seres humanos. El nos ha amado primero y ha
hecho nacer en nosotros el amor hacia El para unirnos consigo y
hacernos participar de su misma vida. En este misterio de amor se
inserta nuestra existencia, si de verdad queremos aceptar ese amor
y responder a €l con nuestro amor.

Calasanz, desde jovencito, respondié con amor, un amor que fue
creciendo hasta cotas de excelencia extraordinaria. En Roma, su
amor a Dios se fue purificando y su amor al préjimo llegé a grados
de heroica generosidad. De este amor al préjimo hemos presentado
ya numerosas pruebas en este escrito. Ahora queremos centrarnos
en su amor a Dios: como lo vivié nuestro Santo. Sabemos que el
amor a Dios y el amor al préjimo son inseparables, que el uno im-
plica al otro, si son auténticos. Y sabemos también que la fuente de
todo amor estd en Dios, en el amor que El nos tuvo primero, y en el
que El sembré en nuestro corazén.

Calasanz tenia muy clara la importancia del amor. Desde la primera
linea de sus Constituciones quiere dejar claro a sus religiosos que
el “verdadero fin de nuestro Instituto es la perfeccion de la carida-
d”¥°, caridad que se ejercera principalmente en la ensefianza y edu-
cacién de los nifios. Y al empezar a hablar de los Votos, meollo de la
vida religiosa, vuelve a recordar que ellos son el modo m4s facil y el
camino mas directo para alcanzar “la cumbre de la caridad perfec-
ta, que todo lo completa e integras,

Pero, antes de seguir adelante, conviene advertir que la terminolo-
gia de Calasanz en este tema es bastante precisa y especifica. Efec-
tivamente, la palabra “caridad”, usada por el Santo con mucha fre-
cuencia, se refiere casi siempre al amor al préjimo®®, como ya hemos

379 CC1.

380 CC9s.

381 En pocas ocasiones se refiere a Dios, y suele ser precisamente cuando cita a la
vez a Dios y al préjimo. Por ejemplo: “me agradard que haya buena correspon-
dencia entre...; serd sefial de tener caridad hacia Dios como se tiene verdade-
ramente con el préjimo” (EP 3628); “rezaré por el continuo crecimiento de una
perfecta caridad hacia Dios y el préjimo” (EP 4297).
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advertido al hablar de la caridad como fruto del Espiritu (Parte II,
3,5¢). La palabra “amor”, en cambio, se refiere casi siempre al amor
que el hombre tiene a Dios; pocas veces se refiere al amor que Dios
nos tiene, o al amor al préjimo. Pone también en relacion directa el
amor a Dios y al pr6jimo3?, y alguna vez equipara amor y caridadss.
Reproduce asi la ensefianza de san Juan: “Si alguien dice ‘amo a
Dios’ y aborrece a su hermano, es un mentiroso; quien no ama a su
hermano, a quien ve, no puede amar a Dios, a quien no ve”3#,

Asi, pues, habiendo hablado ya de la caridad como amor hacia el
projimo, ahora queremos recoger lo que Calasanz vive y ensefia
sobre el amor que Dios nos tiene y el amor que nosotros sentimos
hacia Dios. El amor es el resultado de un encuentro entre Dios y el
hombre, que implica a toda nuestra persona. Como dice Benedicto
XVI: “El reconocimiento del Dios viviente es una via hacia el amor,
y el si de nuestra voluntad a la suya abarca entendimiento, volun-
tad y sentimiento en el acto unico del amor” (Deus caritas est, 17).

La bondad de Dios

Lo que nosotros queremos decir cuando hablamos del amor gratui-
to que Dios nos tiene, Calasanz lo suele decir con la palabra “bondad
de Dios”, palabra muy frecuente en sus escritos y que casi siempre
va acompafiada de calificativos o expresiones que indican el pro-
fundo reconocimiento que nuestro Santo siente por dicha bondad
o amor de Dios.

Asi, la llama “divina bondad”, “inmensa bondad”, “infinita bondad”,
“santisima bondad”. Alguna vez habla también de “su paterno amor”,
de “un Sefior tan bueno”, de la “piadosa mano de Dios”. Otra expresion
que encontramos, y que aparece mas de trescientas veces en las cartas
que conocemos, es “Dios bendito” (Dio Benedetto, Iddio Benedetto),
expresion que entrafia a la vez veneracion, adoracidn, agradecimien-
to, confianza, carifio... En ese Dios tan bondadoso pone €l toda su es-
peranza y confianza, y se siente “infinitamente obligado a amarlo”.

382 Por ejemplo: “porque el amor facilita el trabajo, especialmente cuando nuestro
amor a Dios se refleja en el préjimo” (EP 2859).

383 EP 2630.
384 1Jn 4, 20.
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Leamos algunos de sus textos:

EP 0007.3: “Oh clementisimo Sefior, confieso que estoy
infinitamente obligado a amarte sobre todas las cosas por
vuestrainmensa bondad... Me ofrezco entero a vuestro ser-
vicio... en agradecimiento a todos los beneficios que hasta
ahora me habéis hecho con tanto amor...” (Plegaria com-
puesta para la “oracién continua” de los alumnos).

EP 0008: “Siendo que Dios bendito ha llamado a V.P.” (24-
06-1616).

EP 0729: “Si hay algun precepto en virtud de santa obe-
diencia, por la presente los quito todos, confiando que en
el futuro haran todo por amor de un Sefior tan bueno”.

EP 3875: “Esperando firmemente que la divina bondad,
que se ha complacido en suscitar en las Iglesia esta peque-
fia grey de nuestra minima Religion, no defraude”.

EP 4252: “No es pertinente esperar la ayuda de los hombres,
los cuales con frecuencia y facilmente nos fallan, sino de la
piadosa mano de Dios, que ayudard a su obra” (enero, 1645).

EP 4270: “Dios por su misericordia serd nuestro Protector
ahora y siempre, y nos bendecird como esperamos en su
santisima bondad” (mayo 1645).

EP 4456: “Se hace gran agravio a la bondad y providencia
divina si no se espera en ella hasta el final” (abril, 1647).

EP 4540: “Ruego al Sefior que muestre a V.R. y alos demds
miembros de su comunidad su paterno amor y se les mues-
tre mas propicio interior y exteriormente” (abril, 1648).

EP 4572: “Alabo grandemente la disponibilidad que mues-
tra para servir a Dios bendito en nuestro Instituto, al que es
llamado por Dios bendito” (30-07-1648).

Asi es el Dios de Calasanz, el que es el “dnico objeto” de su existen-
cia. Una imagen tan vivay evangélica de Dios, en la que tan de cerca
se reproduce el espiritu del “Abba” de Jesus, nos hace pensar en un
don especial del mismo Dios, acogido y cultivado cuidadosamente
por Calasanz en sus largas meditaciones contemplado el amor infi-
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nito y tierno de Dios, manifestado en Jesucristo crucificado. Y este
amor de Dios es el que ha suscitado en Calasanz un amor a Dios
tan grande que le llevd a entregarse total y entusiastamente a su
servicio, especialmente en sus hijos mds pequefios, los predilectos
de Dios.

Amor a Dios

Calasanz tiene muy claro que su amor a Dios es respuesta al amor
que El le tiene. Pero jcOomo siente y vive nuestro Santo este amor
a Dios? Su temperamento practico y eficiente se deja ver también
aqui.

En primer lugar, a este amor para con Dios lo llama muchas veces
“santo”3®, porque nos acerca a Dios y nos ayuda a ser santos; es un
amor que se ha de reflejar en las obras: ayudar al préjimo*®, ense-
fiar y educar “conforme a nuestro Instituto™¥, humillarse y hacer-
se pobre, dejar todos los bienes externos®®, hacer todo por amor®®,
sufrir las adversidades®®. El amor nos ayuda a superar “el amor
propio que es tan contrario al amor de Dios” y a purificar nuestras
intenciones. Y “al cielo no se va sino por amor”. Este amor ha de ir
creciendo cada dia: con mucha frecuencia ruega “por el continuo
crecimiento de su santo amor”*!. Este amor parte del conocimiento
de la bondad de Dios o del amor de Cristo mostrado en su pasion.
Por tanto, cuanto mejor lo conozcamos m4ds crecera nuestro amor,
el cual nos va llenando de felicidad. Es importante, y de notable
valor autobiografico, lo que escribe en 1630 al P. Carlos Cesario: “el
conocimiento de Dios va beatificando al hombre seguin el grado en
que, después del conocimiento crece en el amor divino”. Esta carta
(EP 1339), transcrita ya en el apartado 3.5,b de la Parte II, nos des-
cubre las profundidades del alma de Calasanz: como su frecuente y
recogida meditacion le ha ido llevando a un conocimiento cada vez

385 EP 271, 581, 663, 727, 826, 837, 967, 1100, 1339, 2291.
386 EP 3039, 4251.

387 EP 866, 1647, 1672, 2800, 2860, 3041, 4439.

388 CC 9s.

389 EP729.

390 EP 82, 4364.

391 EP 247, 581, 663, 727, 790, 826, 837, 867, 1100, 2291.
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mayor de Dios, el cual a su vez ha ido suscitando en su corazén un
amor cada vez mas intenso y puro, que le ha ido llenando de una
felicidad tan extraordinaria que la considera como un anticipo de
la felicidad del cielo. jQué bien se le puede aplicar a esto el tradicio-
nal nombre de ‘vision beatifica’l: visién o conocimiento que llena
de amor y de felicidad. Esto, que en plenitud sélo lo tendremos en
el cielo, los santos misticos lo han empezado a vivir ya en la tierra.

Leamos algunas de las expresiones del Santo:

EP 790: “El Seilor le dé continuo crecimiento en su santo
amor”.

EP 1672: Animad de mi parte al hermano Alejandro a que
ensefie con alegria lo que sabe, ya que lo hace por solo
amor de Dios”.

EP 2630: “Al paraiso no se va sino por amor y segun los
grados de amor o de caridad que uno llevara esos grados
tendra de gloria, y cuanto mas uno se humilla por amor de
Dios es sefial de que le ama m4s, e igualmente cuanto mas
pobre se hace uno por amor de Dios, tanto mas mostrara su
amor a Dios”.

EP 2859: “Me es de grandisimo consuelo saber que V. R.
se encuentra continuamente en las escuelas... Dios quie-
ra que todos entiendan de cudnto mérito es ayudar a la
buena educacién de los nifios, especialmente pobres; sin
duda emularian quién les puede ayudar mds y encontra-
rian gran felicidad y consuelo en sus acciones, puesto que
el amor facilita las fatigas y especialmente cuando nuestro
amor a Dios se refleja en el projimo”.

EP 3724: “... Si él tomara esta mortificacién con el dnimo
con que yo se lamando como Padre espiritual, sin duda sa-
caria no poco provecho para la virtud de la santa humildad
y para superar el amor propio que es tan contrario al amor
de Dios”.

EP 4445: “Mi sentimiento es que V. R. procure... purificar
siempre su intencién y reducirla al puro amor del Sefior,
del cual recibird continuamente mayor luz”.
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Union con Dios

Este amor nos lleva alaunidon con Dios, que es la meta mds altaa que
puede aspirar el ser humano. A ella esta llamado y ella le confiere
la maxima dignidad**%. Todos los santos se han destacado por una
profunda unién con Dios, que los misticos la han experimentado
de manera muy particular. ;Como la vivio Calasanz? ;En qué grado
la alcanz6 durante su vida en este mundo? Es algo que nos gustaria
conocer a todos los que nos sentimos atraidos por su carisma. Pero
no sera facil, ya que - lo volvemos a repetir — él no escribié ninguna
autobiografia espiritual ni era proclive a manifestar sus vivencias
mads intimas. Afortunadamente disponemos de testigos fidedignos
que, desde fuera, constataron algo de eso.

Son varios los testigos que narran con gran admiracion lo que ellos
habian observado en la vida de Calasanz: su “continuo recogimien-
to” del que se deduce que “estaba continuamente conversando con
el sumo Bien”, “absorto en la contemplacion de las cosas divinas”,
“unido a su Divina Majestad en todas sus acciones”, una media hora
“con las manos juntas y la cabeza alzada hacia el cielo” totalmente
absorto, “estaba, como de costumbre, unido a Dios siempre”. Todo
esto nos hace pensar en el “recogimiento infuso o sobrenatural” de
que habla santa Teresa. No parece un recogimiento forzado sino re-
cibido, causado por Dios mismo, que se hace presente y que lo ha
enamorado. He aqui los textos completos de estos testimonios:

“Si el alma, segun dice S. Bernardo, estd mas alli donde
ama que donde vive, del continuo recogimiento del Vene-
rable Siervo de Dios es licito afirmar que su alma estaba
continuamente conversando con el sumo bien, por él su-
mamente amado. Prueba segura de ello es la oracién que
en todo momento hacia, cuando cesaba de otras acciones,
viéndosele inmediatamente como absorto en la contem-
placién de las cosas divinas” (P. Alejo Armini - Reg. Cal. 96,
p.192 - TD 73).

- “Me puse entonces a recitar a media voz la recomendacion
del alma, y oia que €l también recitaba los mismos Salmos.

392 Ver Gaudium et spes, 19.
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Dandome cuenta de ello dije: Padre, que se cansa la cabeza,
basta que los diga yo y usted oiga. Me respondié algunas
palabras, que no recuerdo con precision, pero me consola-
ron y confundieron a la vez viendo que estaba unido a Su
Divina Majestad en todas sus acciones” (P. Vicente Berro:
Vida Breve, p. 24 - TD. 72.

- “Una vez, estando yo delante de él de rodillas, hablaba,
como solia hacer, sobre la perfeccion. Y en un momento
junto las manos y alzo la cabeza hacia el cielo, y por espa-
cio de media hora estuvo de aquel modo. Y volviendo en si
como desde un dulce y suave suefio y, viendo que yo estaba
todavia delante de él de rodillas, me di cuenta que le dis-
gustd por haber estado presente en aquel acto, y me dirigio
estas palabras: ‘Pero, vamos, stodavia estd usted aqui?” (P.
Francisco de S. Carlos - Reg. Cal. 28, p.43 — TD).

- “El estaba de tal forma, como de costumbre, unido a Dios
que siempre meditaba cosas celestiales: despegado al
maximo de las cosas terrenales, era asiduo en la oracion...”
(Don Juan Félix Fedele: Ne probationes pereant, p. 216, su-
per 28 - TD 72).

También en los escritos del Santo encontramos afirmaciones que
parecen confirmar esos testimonios. El primero se encuentra en la
mismas Constituciones, que €l redacté como norma e ideal de vida
para sus religiosos. Es el ideal de la unién mistica con Cristo, que
San Pablo dice vivir en persona, y que al parecer lo vivio también
José de Calasanz: “A los familiares y amigos... &melos sélo segun
la caridad bien ordenada, y manténgase unido a Cristo, deseoso de
vivir sélo para El y de agradarle sélo a E1”%. Y al exponer, en las
mismas Constituciones, el espiritu con que sus religiosos han de
emitir los votos, habla del “deseo ardiente de unirse a Dios”4,

Igualmente aparecen expresiones semejantes en su epistolario, no
obstante estar escrito casi todo €l con finalidad practica, destinado
al gobierno y buen funcionamiento de las casas y personas de las

393 CC 34.
394 CC 9s.
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Escuelas Pias. Un ejemplo significativo lo tenemos cuando escribe
al P. Apa, de Florencia: “En cuanto a la renovacion de los votos...
yo, como Padre espiritual que deseo la perfeccién de todos los hijos
de la Orden, quisiera en todos un dnimo grande para servir a Dios
y unirse con él por medio de la caridad y el amor™3. Vemos, pues,
que Calasanz considera la caridad hacia el préjimo y el amor hacia
Dios como medio para vivir unidos a Dios. Y queria que todos tuvie-
ran ese gran animo o anhelo. En otra carta, destinada esta vez a una
de sus dirigidas, la Sra. Angélica Falco, lo dice expresamente: “”Pro-
cure conservar siempre su corazon tranquilo y unido a Dios™%. Y
a la Sra. Claudia Taultina le habla de la unién esponsal de su alma
con Cristo®”. Esa unién esponsal e intima con Cristo es, segtin Cala-
sanz, la que hace fecunda su vida con abundantes “obras buenas”.
Precisamente desde el deseo de una unién cada vez mas intimay
esponsal con Cristo hay que entender aquella otra afirmacién en
que, comentando la muerte de un fallecido, dice: “si bien se le debe
mas envidia que compasion”s®8. E1 P. Bandoni nos lo confirma cuan-
do alude a “aquel sentimiento y deseo que €l mismo tenia de poseer
y gozar por fin la vision de Dios en el Paraiso™*°. Conviene no olvi-
dar otras recomendaciones o deseos, frecuentes en las cartas de Ca-
lasanz, que hacen referencia, de una u otra forma, a esta union con
Dios, como, por ejemplo: “hablar con Dios y con la Sma. Trinidad”,
“no dejar de mirar a Dios”, “la devocidn con que se deben pronun-
ciar las palabras de la Misa”, etc. Se trata, pues, de una unién intima
y penetrante, que él la recibe con profunda humildad, y le llena de
amor y agradecimiento.

¢Es esta la unién especial de que hablan los misticos en la ultima
fase de su acercamiento a Dios, en lo que se ha llamado “via uniti-
va”? Ciertamente en Calasanz es una vivencia muy profunda e inti-
ma, que le hizo gustar de Dios y de sus perfecciones, que le infundié
una gran paz, que transformo su vida y su persona, que le llevd a
entregarse totalmente a hacer su voluntad, que le llevd incluso -

395 EP 4028.

396 EP 826.

397 EP 3987.

398 EP 499.

399 Regestum Calasanctianum 28, p, 7).
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segun los testigos — a momentos de arrobamiento... Si a todo esto
unimos lo que ya se ha dicho en apartados anteriores sobre la pre-
sencia de Dios, las iluminaciones o conocimientos con que se vio
agraciado, el gozo y consuelo que recibia hasta en los trances mas
dificiles..., parece que se puede concluir que José de Calasanz gozoé
de una unién con Dios muy especial y profunda, al estilo de los con-
siderados como misticos.

Hay que advertir, sin embargo, que, aunque su ideal y su recomenda-
cién estén claramente orientados hacia la unién con Dios, Calasanz
es muy consciente de que no todos los religiosos han alcanzado tal
grado de perfeccién. Por eso, vemos que también recomienda a los
Superiores que traten a cada religioso segun la situacién en que cada
uno se encuentre, especialmente si aun estan en “la via purgativa™°,

Para un mejor conocimiento de Calasanz, aportamos algunos otros
textos:

- EP 912: “Si considerais los despropdsitos que pasan por la
imaginacion desde la mafiana hasta la tarde, debiendo es-
tar siempre en la presencia de Dios, veréis que no sabéis
dar dos pasos sin caer, que es dejar de mirar a Dios y mi-
rar con el pensamiento o la imaginacién a la criatura... Y
esto quiere decir aquella sentencia tan poco comprendida
y mucho menos practicada: ‘Si no os hacéis como este nifio
no entraréis en el reino de los cielos’. Aprended esta practi-
cay procurad llegar a esa gran sencillez; y entonces encon-
traréis de verdad la sentencia que dice: ‘con los sencillos
habla Dios’”.

- EP2249: “En cuanto al P. Octavio, es bueno su celo de que-
rer en todos la suma perfeccidén. Pero en esta materia, el
superior debe ensefiar conforme a la capacidad de los sub-
ditos: al principio, cosas faciles, después entender otras
un poco mas dificiles, y por fin las perfectas, ya que la via
purgativa no es de tanta perfeccion como la iluminativa, ni
ésta tanto como la unitiva. El quisiera a todos unidos siem-
pre con Dios” (Al P. Graziani, 1634).

400 EP 2215.
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- EP2954: “Aprenda la reverencia interior con que se dicen las
palabras de la misa, cuando se habla con Dios bendito y con la
Santisima Trinidad. Que no basta pronunciarlas conlabocay
poca devocion, sino con el corazon” (Al P. Fedele, 1638).

- EP 3669: “Me alegro de que se hayan ordenado de sacerdo-
tes en Bisignano los dos que mando V.R., a los cuales en-
sefle V.R. con cudnta devocién deben hablar con el Padre
Eternoy con la Trinidad...” (Al P. Berro, 1641).

- EP 3987: “El Seilor que no le ha querido dar hijos corpora-
les se complacera en darle muchos hijos espirituales, que
serdn las obras buenas que hara con la union espiritual de
su alma con su esposo Cristo bendito” (A la Sra. Claudia
Taultina).

- “Era tan grande el amor de Dios en su pecho que hubiera
querido que todos tuvieran aquel sentimiento y deseo que
€l mismo tenia de poseer y gozar por fin la vision de Dios
en el Paraiso; y muchas veces hablando sobre esto le caian
las lagrimas por la ternura diciéndonos muchas veces
aquellas palabras de S. Pablo ni el ojo vio ni el oido oy¢ lo
que Dios tiene preparado para los que le aman” (P. Jacobo
Bandoni en 1652 - Reg. Cal. 28, p. 7).

- “Acto de amor: ¢Qué os daré, Sefior mio, por tantos bene-
ficios que me habéis hecho, y en particular porque habéis
muerto en la cruz por mi? Os quiero dar un regalo de amor.
He aqui que me agrada y me complace que sedis omnipo-
tente, la belleza misma, Sabiduria y Bondad infinita. Apre-
cio vuestra voluntad mds que cualquier otro bien; y para no
obrar en contra de ella, estoy preparado a morir mil veces”
(Oracidn escrita por Calasanz para la ‘oracion continua’ de
sus alumnos - Citado por Garcia-Duréan, o.c., p. 108).

f) Configuracion con Cristo

En el cristianismo, la persona de Cristo es absolutamente central: €l
es la manifestacion auténtica de Dios*®, por él obtenemos el perdon

401 “El que me ha visto a mi ha visto al Padre (Jn 14, 9).
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de los pecados y la reconciliacién?, a través de €l llegamos al Pa-
dre?%s, en él alcanzamos la plenitud+“... No es de extrafiar, pues, que
todos los santos hayan tenido una viva relacion con Cristo Jesus, y
hayan querido reproducir en si mismos la figura de Cristo, si bien
esa configuracion o reproduccién sélo hayan podido alcanzarla en
algun grado y en algun aspecto, cada uno el suyo. También entre los
misticos se suele destacar esto, en unos mas que en otros, o en unos
aspectos mas que en otros. Efectivamente, en los diversos tipos de
mistica que conocemos hay diversos acentos, y hasta diversos pun-
tos de arranque y diversos caminos para llegar a la unién con el Ab-
soluto o con Dios. Asi lo hemos visto en el apartado 5, de la primera
parte. En Calasanz sus referencias y su cercania a Cristo destacan
notablemente; realmente su espiritualidad tiene un fuerte tono
cristologico, sin que esto excluya otros acentos quizas mas parti-
culares suyos. Ahora, pues, queremos ver cdmo son esas vivencias
cristoldgicas de nuestro Santo, como se acerca a la figura de Cristo.

Meditar en Cristo crucificado, ahondar en su conocimiento

En primer lugar, destaca la importancia que Calasanz da a meditar
enlapasionde Cristo: yaensus Constituciones propone asusreligio-
sos que cada dia “se esfuercen por contemplar a Cristo crucificadoy
sus virtudes™®. Y en sus cartas abunda en la misma idea: la pasiéon
de Cristo “es el verdadero libro en el que todos debemos estudiar”,
“Cristo bendito crucificado es el objeto propio de nuestro entendi-
miento”, “Si profundizdramos en la pasién de Cristo nos pareceria
ligerisima cualquier mortificacién”, y encontrariamos “infinitos te-
soros espirituales”, asi como “el saber conveniente a cada estado”,
y conoceriamos también mejor “la verdad de las cosas invisibles” y
las amariamos mas. Esta meditacién o contemplacion de la pasiéon
de Cristo nos llevaria a comprender que nuestros sufrimientos “no
tienen comparacion con los de Cristo” y suscitaria en nosotros un

402 “El.. en quien tenemos la redencidn, el perdén de los pecados” (Col 1, 14); “Dios
tuvo a bien... reconciliar por €l y para €l todas las cosas” (Col 1,20)

403 “Nadie va al Padre sino por mi” (Jn 14, 6).

404 “En él reside toda la Plenitud de la Divinidad corporalmente” ((Col 2, 9); “hasta
que lleguemos... al estado del hombre perfecto, a la madurez de la plenitud de
Cristo” (Ef 4, 13).

405 CC 44.
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amor creciente y un deseo de “corresponder a lo mucho que Cristo
padecid por nosotros™°, Con todo esto, se entiende la gran impor-
tancia que Calasanz da a la Pasion, “de modo que parecia la tuviese
esculpida en su corazon”: es la manifestaciéon mas impresionante
del amor que Dios nos tiene, y que suscita en nosotros el deseo de
corresponder con toda nuestra vida a ese amor; y se trata de una
vida, como la del escolapio, sujeta a notables fatigas y necesitada
de gran humildad. Esa importancia que para Calasanz tenian los
misterios de la pasion de Cristo le lleva a “desear grandemente” que
se ensefien también a todos los alumnos de sus escuelas.

Pero en la espiritualidad que Calasanz queria para sus escolapios no
solo esta presente la pasion de Cristo, por mucho realce que cierta-
mente le da. Aparecen también otros misterios de la vida de Cristo.
Asi se deduce de una tradicion introducida por Calasanz y vigente
en las comunidades escolapias hasta no hace mucho, y que consis-
tia en que, durante las comidas de comunidad, alguien, arrodillado
en medio del comedor, recordaba, como “el verdadero camino para
ir al cielo”, “la Pasion de Cristo bendito” (durante el tiempo ordina-
rio), “la santa Resurreccion de Cristo” (en Pascua), y “la Natividad
de Cristo” (en Navidad).

He aqui algunos de sus textos:

- EP1563: “Procuraré mandar cuanto antes dos libros de los
ejercicios del P. Don Sancio y seis u ocho del Kempis de imi-
tatione Christi en lengua vulgar...; pero el verdadero libro
en el cual deberiamos todos estudiar es la pasion de Cristo,
el cual da la sabiduria conveniente al estado de cada uno”.

- EP 2219: “He visto lo que me escribe, y le tengo compasion,
y le exhorto a un poco de paciencia, que no durara mucho.
Considere, cuando va a pedir limosna, que camina tras Cristo
bendito cuando llevaba la cruz, aunque la suya no tiene com-
paracién con la de Cristo, que la llevaba por amor nuestro”.

- EP2646: “Si profundizaramos en la pasion de Cristo bendi-
to con paciencia e importunidad, nos pareceria ligerisima
cualquier mortificacion y hasta la procurariamos; pero el

406 EP 81, 247.



San José de Calasanz, mistico en la accion 177

amor propio nos impide un bien tan grande. Que el Sefior
le dé luz para conocer la verdad”.

- EP2921: “Me parece que Dios le da gran ocasion de emplear
su entendimiento en lo que es su propio objeto, que es Cris-
to bendito Crucificado, donde hay escondidos infinitos
tesoros espirituales para quien aborrece los gustos de los
sentidos, y ama los del espiritu”.

- EP 3920: “Deseo grandemente que se introduzca con ma-
yor diligencia el ejercicio de ensefiar la Doctrina Cristiana
alos jovencitos en la iglesia publica, y se haga aprender en
las escuelas a todos los alumnos los misterios de la pasion
de Cristo impresos en Roma, y al mismo tiempo el librito
de los ejercicios espirituales donde estan los actos de fe es-
peranza, humildad y contricién, ya que es bueno que los
ninos los sepan desde jovencitos. Y pongase en esto toda
diligencia”

- “Cuando yo venia del Noviciado, iba a verle para recibir su
bendicién, y lo primero que me decia era si yo por el cami-
no habia acompafiado al monte Calvario a Cristo nuestro
Salvador, y de nuevo empezaba a hablar sobre la Pasion, de
modo que parecia la tuviese esculpida en su corazén” (P.
Francisco de S. Carlos, - Reg. Cal. 28, p. 43).

- “Padres y Hermanos, acordémonos de la Pasion de Cristo
bendito, pues no hay otro camino para llegar al cielo*””. En
Pascua y durante su octava se dird: De la santa Resurrec-
cion de Cristo. En Navidad y su octava se dira: De la Nativi-
dad de Cristo” (Reg. Cal. 14, 74).

- “Haced saber a todos que sean devotos del santisimo Ro-
sario, en el cual se contienen la vida, pasion y muerte de
nuestro Redentor” (Berro: Vida breve, p. 21 — Confidencia
que Calasanz hace al P. Berro, el 22 de agosto de 1648).

407 El texto que recogié el P. Berro y que llegé hasta nosotros dice: “Acordémonos,
Padres y Hermanos, de imitar la pasion de nuestro Sefior Jesucristo, que es el
verdadero camino para ir al cielo” (Annotazioni, tomo I, cap. 27 - Archivium 21-
22, p. 100).
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Seguir a Cristo, adherirse a El

Calasanz manifiesta un gran deseo de seguir a Cristo. Y vive ese
seguimiento como “una gracia especial de Dios bendito”. Lo dice
repetidas veces, especialmente en cuanto se refiere a su “camino
hacia el monte Calvario”, aunque hemos visto que su seguimiento
comprende también otros aspectos de la vida de Jesus. De esta for-
ma vivid su caminar hacia el santo Oficio cuando fue llevado preso,
segln nos narra un amigo suyo, o cuando perseveraba en “servir y
sufrir por amor suyo lo que sea”, no obstante estar lesionado.

Y esto mismo desea para todos los escolapios: que sean verdaderos
discipulos y seguidores del Sefior. Asi le escribe al P. Visitador de las
Escuelas Pias de Sicilia en 1635 “Fijese en sus palabras y acciones
si son seguidores de Cristo”; “Cristo es la puerta...”, y debemos en-
trar por ella; Cristo es también “nuestro Maestro” del que debemos
aprender. Un seguimiento en el que destaca, de nuevo, el acompafia-
miento en el camino del Calvario: hemos de “caminar tras Cristo ben-
dito cuando lleva la cruz™®, Y toda la vida del religioso es vista por el
Fundador como una obediencia y entrega a Cristo el Sefior. Es mas,
se trata, en palabras del Fundador, de una adhesién cordial y decidi-
da a Cristo como unico sefior de su vida y unico objeto de su amor.

- CC 34: “Dejando todo otro afecto..., adhiérase a Cristo Se-
fior, poniendo gran empefio en vivir sélo para El y en agra-
darle solo a EI”.

- CC 95: “Correr tras El con la mayor celeridad de cuerpo y
espiritu”.

- CC103: “Tengan por costumbre no mirar quien es aquél a
quien obedecen, sino mas bien quien es aquel por el cual y
al cual siempre obedecen, que es Cristo el Sefior™.

- EP247: “... para corresponder a lo mucho que él sufrié por
nosotros. Yo, desde el afio pasado estaba fastidiado de una
parte, y desde hace pocos dias, de las dos; pero por eso no
ha disminuido mi dnimo de servir y sufrir por amor suyo
lo que sea”.

408 EP 2219.
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- EP1662: “La verdadera felicidad y beatitud ninguno de los
filésofos antiguos la conocid y, lo que es peor, pocos por no
decir poquisimos la conocen entre los cristianos, por ha-
berla puesto Cristo, que fue nuestro maestro, en la cruz...”.

- EP 2336: “Si no se humillan, jamas entrardn por la puerta
que es, como dijo Cristo ‘Yo soy la puerta’. Fijese en sus pala-
brasy acciones si son seguidores de Cristo, y V. R., como Su-
perior, debe mostrarles el camino para llegar a Cristo puer-
ta” (Al P. Alacchi, visitador de las Escuelas Pias de Sicilia).

- EP 3888: “Dios bendito... hara que saquen gran provecho
los jévenes que se educan en ese Noviciado, y asi como
Cristo bendito se hizo Maestro de la santa humildad que-
riendo que se aprendiese de El, asi V. R. ha de procurar que
esos jovenes aprendan esta virtud, teniendo por Maestro a
Cristo bendito y a V. R. por su repetidor”.

- “En la tarde del mismo dia en que fue llevado a la dicha
sagrada Inquisicién me dijo que lo habia recibido todo
como una gracia especial de Dios bendito y que habia con-
templado a Cristo Nuestro Sefior cuando llevaba la cruz al
monte Calvario” (Don Ascanio Simén: Reg. Cal. 28, p. 59).

Imitar a Cristo, configurarse con El

También utiliza Calasanz la categoria de la imitacion de Cristo, pero
ciertamente no se trata de una imitacién externa, o en las formas
exteriores, sino en sus actitudes, virtudes y modos de actuar. Para
Calasanz, Cristo nos ensefié mds con sus obras, o modo de actuar,
que con sus palabras. El ha comprobado que muchos rehiiyen ese
trabajo o se cansan pronto, y por eso dice que tal imitacion de Cristo
es “el tesoro escondido encontrado por pocos”, y que “son pocos los
que caminan por la via estrecha de la imitacion de Cristo bendi-
to™%, Ciertamente hace falta “espiritu y fervor para imitarlo”, aun-
que nuestra pequefiez nos dejara siempre lejos del modelo. En esta
imitacion, los Ministros o Rectores de nuestras escuelas han de ser
los primeros.

409 EP 3673.
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- CC 0044: “En profundo silencio y sosiego de cuerpo y del
espiritu..., nos esforzaremos... en contemplar (scire = co-
nocimiento experiencial profundo) e imitar a Cristo Cruci-
ficado y sus virtudes”.

- EP1466: “lo saludara de mi parte y le animara... a la imita-
cion de Cristo, que es el tesoro encontrado por pocos”.

- EP 2921: “Roguemos al Sefior que nos dé espiritu y fervor
para imitarlo en cuanto nos sea posible”.

- EP 4392: “Rogaré al Sefior, como lo he hecho antes, que
le dé la verdadera luz para conocer la verdad de las cosas
invisibles, que Dios tiene preparadas para aquellos que lo
imiten en su santisima pasion, y por medio de ella llegaran
al conocimiento y amor de dichas cosas”.

- “Exhortamos y rogamos por las entrafias del Sefior a todos
los Ministros que recuerden que ocupan el lugar de aquel
Sefior que, siendo riquisimo, se hizo pobre para enriquecer
a sus hijitos, y sufrié hambre, sed, calor, frio, cansancio, so-
portando incluso azotes, espinas, clavos, lanza, y que en su
extrema necesidad quiso ser abrevado con hiel y vinagre,
cuando para otros habia convertido el agua en vino, y que
finalmente quiso morir desnudo sobre un tronco de Cruz:
asi que queriendo imitarle dignamente en llevar un poco su
santa Cruz, es preciso, al modo del humilde emperador He-
raclito, despojarse de los vestidos regios del amor propio...”
(Exhortacién de N.S.P. a los Superiores — Reg. Cal. 47).

Una imitacion, pues, que entrafia la entrega de toda la vida por amor
y hasta el final, como Cristo en la cruz, y practicar las virtudes que El
practicé durante su vida terrena. ;En qué virtudes estaba pensando el
santo Fundador de las Escuelas Pias? Para responder a esta pregunta,
quizas sea provechoso recordar lo que ensefiaba Antonio Cordeses en
su libro Itinerario de la perfeccion cristiana, que Calasanz recomendd
y regald. Efectivamente, en el capitulo 7 de la 5 Jornada expone el
“Modo de meditar en las virtudes de Cristo”, y en los capitulos siguien-
tes va desarrollando varias de esas virtudes; en concreto: humildad,
mansedumbre, obediencia, pobreza, castidad, paciencia, abstinen-
cia, prudencia, justicia, fortaleza, clemencia, caridad. Sabemos bien
con qué empefio e insistencia recomiendaba Calasanz a sus escola-
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pios unas cuantas de estas virtudes, especialmente aquellas que los
Escolapios mas necesitan para dedicarse a la educacion de los nifios
pobres: caridad, humildad, pobreza, paciencia, abnegacién para so-
portar la fatiga de cada dia, etc. Mediante esta sincera y profunda imi-
tacion o reproduccion de las “virtudes” de Cristo llegaremos, con la
gracia de Dios, a reproducir en nosotros la figura de Jesus, a asemejar-
nos de verdad a El, que es la imagen perfecta del Padre. Y todo cristia-
no esta destinado por Dios a reproducir la imagen de su Hijo querido.

Ver a Cristo en los pequerios

Al hablar de la configuracién con Cristo de Calasanz, destaca sobre-
manera otro aspecto, muy caracteristico, sin duda, de quien supo
ver las graves carencias de muchos nifios de su tiempo. José de Ca-
lasanz veia en los nifios pobres al mismo Cristo clamando ayuda. Y,
desde otra perspectiva, se vio a si mismo como Cristo Maestro aco-
giendo y enseflando a esos nifios. Es aquel un aspecto que aparece
con mucha fuerza en los escritos de Calasanz. Veamos cémo.

En las frecuentes afirmaciones de Calasanz donde relaciona a los
nifios pobres con Cristo, parece percibirse como una escalada ha-
cia una identificacion cada vez mayor con la persona de Cristo. En
efecto, empezamos por encontrar la afirmacién de que “lo que se
hace por ellos (los nifios pobres) se hace por Cristo bendito”. Da un
paso mas diciendo que “los pobres representan a Cristo”. Y llega a
una verdadera identificacién cuando afirma que “lo que se hace por
un nifio pobre lo recibe Cristo en propia persona”; mas aun, damos
limosna “a Cristo en sus pobres”; “hacemos bien a los pobres, mejor
dicho, a Cristo en los pobres”; tenemos gran deseo de “servir a Dios
en sus miembros que son los pobres”.

En el trasfondo de todo esto esta el pasaje evangélico de la para-
bola del Juicio Final (Mt 25) donde Cristo alaba y premia a los que
han hecho la caridad con los afectados por diversos tipos de nece-
sidades: hambrientos, sedientos, desnudos, forasteros, enfermos,
encarcelados. Calasanz, en el punto 4° de sus Constituciones, cita
textualmente el versiculo 40 de dicho capitulo 25. Evidentemente,
Calasanz veia incluidos también aqui los carentes de educacion.
Asi, a los carentes de alimento, vestido, patria o familia, salud, li-
bertad y honra, nuestro Fundador equiparaba a los necesitados de
educacion, como eran, en su tiempo, los nifios pobres. Los hijos de
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los ricos solian tener educacion, pero las familias pobres no podian
proporcionarsela a sus hijos, por falta de medios o de cultura. De
esta manera, la falta de educacién se convertia en causa de otras
pobrezas, materiales y espirituales. Por eso Calasanz valoraba tanto
la educacién humana y cristiana de los nifilos pobres. Asi, ayudaba
a los mas pequefios de los pequefios, a los “minimos”, como se les
llama el citado pasaje evangélico*.

Nos podemos preguntar como vivia Calasanz esta personificacion
de Cristo en los pequenos necesitados. ¢Era solo una conviccion
apoyada en la desnuda fe de un creyente en los Evangelios? ;Era
ante todo un imperativo moral apoyado en la compasion? Es verdad
que en los escritos de Calasanz no encontramos grandes elucubra-
ciones, ni visiones poéticas o misticas sobre los nifios pobres. Pero
si encontramos numerosisimas manifestaciones de carifio, aprecio
y solicitud paternal por ellos y por su educacion. Ya en el Memorial
al Cardenal Tonti encontramos un precioso alegato en favor de esa
educacién, que manifiesta la magnifica valoraciéon que Calasanz
sentia por ella y el entusiasmo que en €l despertaba. Igualmente,
en el conjunto de sus escritos encontramos actitudes que no serian
previsibles en una persona como aquel sacerdote doctorado en
teologia: entusiasmo por educar a los pobres, defensa apasionada
de aquellas escuelas de beneficencia, entrega total e irreversible
a dicha labor, satisfaccion profunda por ello, etc. ;Seria arbitrario
suponer que, en el origen de aquella vocacién tan especial, Cala-
sanz tuvo alguna experiencia particular, incluso de tipo mistico,
relacionada con aquellos nifilos desarrapados que veia por las ca-
lles de Roma? Los bidgrafos nos relatan algo de eso en aquellas
audiciones que dicen sintio Calasanz: “Mira, José, mira”. ;En qué
consistio exactamente esa experiencia? ;jNo pudo ser algo parecido
al encuentro con Cristo que santa Teresa de Calcuta experimento

410 Cabe observar, sin embargo, que hay otro pasaje evangélico (Mc 9, 37 y paralelos)
donde aparece directamente la identificacion de los nifios con Cristo: “Quien re-
ciba a un nifio como éste en mi nombre, a mi me recibe... pues el mas pequeiio de
entre vosotros, ése es mayor”. Pero estos pasajes estdn en el contexto de la sencillez
o humildad que capacitan para comprender y aceptar los misterios del Reino. Ca-
lasanz tiene asumida también esta apreciacion evangélica de la pequefiez y senci-
llez; y a ella se refiere frecuentemente cuando habla de la humildad, tan necesaria
para el Escolapio y que tantos bienes obtiene de Dios (Ver, por ejemplo, EP 912).
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mientras atendia a un enfermo agonizante?#'. Quizds Calasanz vio
o se encontré con Cristo entre aquellos nifios abandonados. Si esto
fuera asi, se explicarian mejor algunos aspectos importantes de la
vida y espiritualidad de nuestro Santo. Por ejemplo: su constante
referencia a Cristo cuando habla de los nifios pobres, la veneracion
que sentia por ellos, la entrega total e incondicional a su causa, su
devocion a Cristo sufriente, etc.; incluso se podria explicar el tono
un tanto radical que emplea Calasanz alguna vez cuando inculca a
los suyos que jamds rechacen a los nifios pobres.

Leamos algunas de las expresiones literales de Calasanz:

- CC4:“Yyaque profesamos ser auténticos Pobres de la Ma-
dre de Dios, en ninguna circunstancia menospreciaremos
a los nifios pobres; sino que con tenaz paciencia y caridad
nos empeflaremos en enriquecerlos de todas las cualida-
des, estimulados especialmente por la palabra del Sefior:
‘Lo que hicisteis con un hermano mio de esos mds peque-
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fios, conmigo lo hicisteis’”.

- EP 2249: “para el servicio de los pobres escolares, que re-
presentan la persona de Cristo”.

- EP 2441: “Si consideraran que lo que se hace por un nifio
pobre lo recibe Cristo en propia persona, estoy seguro que
pondrian mayor diligencia”.

- EP 2812: “En cuanto a recibir alumnos pobres, V. R. hace
santamente admitiendo a cuantos vengan, porque para
eso se fundé nuestro Instituto. Y lo que se hace por ellos, se
hace por Cristo bendito. No se dice otro tanto de los ricos”
(Al rector de Florencia, 1638).

411 Teresa de Calcuta nos dejo esta oracidn, que encaja muy bien con los sentimien-
tos de Calasanz: “Oh, Sefor, haz que hoy y cada dia sepa verte en la persona de
tus enfermos y que, ofreciéndoles mis cuidados, te sirva a ti. Dame, oh Sefior,
esta vision de fe, y mi trabajo nunca me resultara monétono. Oh queridos en-
fermos, me resultdis ain mds queridos porque representdis a Cristo. jQué gran
privilegio poder serviros! Sefior, hazme sensible a la dignidad de mi elevada vo-
cacién y a la gran responsabilidad que comporta. No permitas que nunca me
muestre indigna de ella pecando de dureza de corazdn, falta de amabilidad o de
paciencia” (Citada por W. Kasper: La misericordia, p. 149).
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- EP3041: “Se ingeniard por aprender lo que no sabe para ha-
cer bien a los pobres, o, mejor dicho, a Cristo en los pobres™.

- EP 4454: “... nuestro Instituto, el cual se funda en la cari-
dad hacia los pobres jovencitos en particular, para que no
se pueda decir ‘Los nifios pidieron pan y no hubo quien se
lo repartiera’...Estamos con gran animo de servir a Dios en
sus miembros, que son los Pobres, para que podamos oir
‘Lo que hicisteis a uno de mis hermanos mads pequefios a
mi me lo hicisteis’. Si tenemos esta verdadera fe, Dios res-
pondera por nosotros” (Al P. Cavallari, 26 abril 1647).

- EP 4465: “V.R. podria y deberia tener empleado su talento
a favor de muchos nifios pobres, que representan la perso-
na de Cristo” (Al P. Balzanetti, 1647).

Importantes son también los pronunciamientos de Calasanz sobre
la finalidad para la que se fundaron sus escuelas, que acabamos de
leer. No era otra que “la caridad hacia los pobres jovencitos, para
que no se pueda decir que ‘los nifios pidieron pan y no hubo quien
se lo repartiera™. Es pues, la compasién y la caridad hacia los nifios
necesitados lo que mueve a Calasanz en toda su obra. Y en esos ne-
cesitados, €l ve a Cristo y a él sirve, apoyado en las palabras del mis-
mo Sefior, cuando se identifica con cada uno de los mas pequefios.

La falta de educacion serd siempre una de las mas perjudiciales caren-
ciasdelossereshumanos. Pero esa educacion ha de abarcar las diversas
facetas de la persona. Y sabemos que, en nuestros dias, muchos nifios
y adolescentes carecen de educacién espiritual y religiosa, carencia a
veces total. En el mundo de la ciencia y de la tectologia, los aspectos
personales y transcendentes quedan, con demasiada frecuencia, me-
nospreciados y olvidados. Y asi se empobrece la vida de la persona en
sus aspectos mas importantes y decisivos. Si Calasanz, en los albores
de la Edad Moderna, consideraba una prioridad (aunque no la inica),
la educacién “en la piedad y doctrina cristiana™?, ;qué énfasis y ur-
gencia pondria hoy en esa misma educacién moral y religiosa?

412 CC 5: “Sera, por tanto, cometido de nuestro Instituto enseiar a los niflos desde
los primeros rudimentos, la lectura correcta, escritura, cdlculo y latin; pero, so-
bre todo, la piedad y la doctrina cristiana”.
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g) Manifestaciones o fendmenos extraordinarios

Sabemos que los llamados “fendmenos misticos extraordinarios”
no son criterio para medir la santidad de una persona, ni siquiera
son criterio para asegurar la existencia de experiencias misticas en
alguien. En el cristianismo estd muy claro que el Unico criterio de
santidad es la caridad o amor a Dios y al préjimo. Una caridad, sin
duda, que ha de manifestarse en las obras.

De San José de Calasanz sabemos que tuvo una caridad hacia los
demas sobresaliente, “heroica”, segun la terminologia tradicional,
al igual que otras virtudes propias del discipulo de Cristo. Esto es,
precisamente, lo que la autoridad de la Iglesia analizé con sumo
cuidado y declaré solemnemente después.

Sabemos también, por la historia de la espiritualidad, que dichos
fendmenos extraordinarios, o alguno de ellos, han aparecido con
frecuencia en la vida de las personas misticas, es decir, en aquéllas
que han tenido una experiencia intima de Dios, que han percibi-
do con inmediatez la presencia y actuacion de Dios en ellos. Pero
tales manifestaciones de ninguna manera son necesarias. Muchos
santos y santas ha habido, incluso canonizados, y también misti-
cos, de los que no se conocen tales manifestaciones o fenémenos
extraordinarios.

Dicho esto, es, sin embargo, 16gico y casi inevitable preguntarnos si
en la vida de nuestro Santo, José de Calasanz, aparecen tales mani-
festaciones misticas. Los antiguos bidgrafos de Calasanz quisieron
destacar el aspecto mistico de nuestro Fundador relatando nume-
rosas manifestaciones extraordinarias de este tipo. Tales relatos se
apoyaban generalmente en las narraciones de los testigos directos
(muchos de ellos lo certificaron en el proceso de beatificacién), ya
que nuestro Santo no escribié ninguna autobiografia espiritual.

Nosotros, ahora, queremos recoger, en sus datos principales, lo que
dicen esos biografos o testigos. Pero habremos de tomar sus narra-
ciones con cierta cautela. Sin darles mds importancia de la que pu-
dieron tener en la vida y santidad de Calasanz, procuraremos cono-
cer esos fendmenos y la calidad de los testimonios que los narran.
Si, efectivamente, los testimonios parecen fidedignos y los hechos,
comprobados, constituirdn una prueba mas, aunque no necesaria
ni por si sola suficiente, de la vida mistica de San José de Calasanz.
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Las visiones relacionadas con san Francisco de Asis

En el contexto de la devocion de Calasanz hacia san Francisco de
Asis, se nos han transmitido tres visiones: sobre la dificultad de ga-
nar el jubileo de la Porciuncula de Asis, el desposorio con las tres
doncellas, el encuentro con la dama Pobreza.

Sobre las dos primeras, fijamos la atencion en dos testimonios méas
autorizados: uno del obispo de Potenza, Mons. Buenaventura Cla-
ver, y el otro del P. Vicente Berro:

El obispo B. Claver era un fraile conventual de la comunidad de los
XII Apéstoles de Roma, con la que Calasanz tuvo amistad y mucho
trato. En ella ingresé nuestro Buenaventura hacia 1631 y conocié a
Calasanz, con el que mantuvo buena relacién. En 1646 fue hecho
obispo de Potenza, en el sur de Italia. Al morir Calasanz, el P. Caputi
le escribié pidiéndole noticias sobre Calasanz. Y, efectivamente, se
las mando en un informe escrito de su pufio y letra y firmado, pero
sin fecha. El P. Caputi volvid a pedirle informes, aduciendo que el
anterior se le habia perdido. Y de nuevo Mons. Claver le envio el
certificado repitiendo literalmente lo escrito anteriormente y com-
pletandolo por delante y por detrds con algunas otras noticias. Y lo
envio en dos copias iguales, fechadas el 27 de septiembre de 1658.
En nuestro archivo general de Roma se conservan los tres docu-
mentos, todos ellos con la firma y sello del Sr. Obispo*%.

Transcribimos el informe de Mons. Claver, en lo referente a las
apariciones:

“Comunicdndole yo un dia en San Pantaledn de Roma al-
gunos sentimientos mios, él (Calasanz) me contd confidencial-
mente que en Asis, habiendo ido él para ganar la indulgencia
plenaria para la fiesta del 2 de agosto en Santa Maria de los
Angeles, sele aparecid el Padre San Francisco dos veces: en una
lo desposd con tres doncellas que significabany representaban
los tres Votos de Obediencia, Castidad y Pobreza; y en la otra,
le mostrd la grandisima dificultad que hay en ganar la indul-
gencia plenaria. Y me aseguro que no sabia explicarlas, aun-
que las entendia por la iluminacion recibida”.

413 Ver Adolfo Garcia-Durén, o. c., pp. 131y 132, Notas 627 y 628. Ver también S. Gi-
ner: San José de Calasanz, p. 382, Nota 119.
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El P. Vicente Berro narra también estas dos visiones. En su narra-
cion alude al testimonio de Mons. Claver, aunque afiade algun dato
mas, de lo que se deduce que conocia los hechos también por otras
fuentes. Veamos lo que nos dice:

“Sé que fue varias veces a visitar a la Madonna degli An-
geli en Asis para el perdon del 2 de agosto. Pero, aunque no se
sabe bien en qué ario recibid tales favoresy gracias, se sabe, sin
embargo, con certeza haberle acaecido esto antes de dejar el
hdbito de sacerdote secular.

Estando, pues, en ferviente oraciony santa contemplacion
en dicha iglesia en el dia de dicha solemnidad, considerando
(se cree) las grandezas de la Reina de los Angeles..., estando
nuestro Calasanz en tan santo pensamiento se vio de repen-
te delante del P. San Francisco que con una serdfica caridad
y celestial sabiduria, le mostrd la gran dificultad que hay en
la adquisicion de la indulgencia plenaria, y le ensefié el modo
para conseguirla, y le infundid tal luz en el entendimiento, que
nuestro Don José conocio muy bien y aprendio el hecho, y le
quedd impreso, si bien no sabia explicarlo con palabras. Por
la cual gracia se sentia confuso cada vez mdsy se anonadaba
en su propio conocimiento nuestro devoto Sacerdote Calasanz,
y procurando hacerse digno de la adquisicion de tal indulgen-
cia, perseveraba en su fervorosa oracion.

ElSefior que es abundantisimo en sus gracias, y que ama a
los humildes afiadiéndoles gracia tras graciay favor tras favor,
no sési fue en el mismo dia o afio de la primera vision, o en otro
tiempo, el heraldo de la humildad Francisco el Serdfico, (se le
aparecio) acompariado de tres celestes Virgenes, adornadas de
gran majestad sobrenatural, para asegurar a nuestro Cala-
sanz de su favor. Estupefacto y atemorizado, el Serdfico Padre
sele acercd suavementey le explicd el misterio diciéndole: estas
Virgenes son simbolo, una, de la santa Pobreza, la segunda, de
la angélica Castidad y la tercera, de la perfecta Obediencia. Y
que habia venido a desposarle con las tres como a querido espo-
so. Como efectivamente le desposd el celestey serdfico Pdrrocoy
querido Padre de ellas...

De estas dos apariciones da fe auténtica Mons, Ilmo. Fray
Buenaventura Claver, Conventual, Obispo de Potenza, en el
Reino de Ndpoles, como de cosa que le habia dicho el mismo N.
V. P. Fundador José, confidencialmente” (Vicente Berro: An-
notazioni, tomo I - Archivium 21-22, pp. 89-90).
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Sobre la tercera visién (encuentro con la dama Pobreza) también
tenemos varios testimonios, los cuales difieren en cuanto a las cir-
cunstancias, aunque no en lo sustancial.

Y eso sustancial es: encuentro de Calasanz con una doncella po-
bremente vestida y que lloraba; al preguntarle Calasanz por qué
lloraba, ella le dijo “todos me rehuiyen, ninguno me quiere, todos
me abandonan”; por fin, se le revelé como la Pobreza, y le dijo que
queria desposarse con é€l.

Pero varian las circunstancias: para Castelli, esto sucede en un sue-
fio, donde aparecen las tres doncellas, y al dia siguiente se le revela
el sentido en la iglesia de las Llagas de S. Francisco; para Berro, la
dama que llora aparece sola en la iglesia de S. Andrea della Valle o
en S. Damaso; para Caputi, en un callejon, yendo Calasanz acom-
panado por el P. Castilla; para Talenti, empieza la aparicion de la
dama en un sueno, que al dia siguiente se aclara en una vision teni-
da en laiglesia de la Llagas de San Francisco.

Reproducimos dos de estas narraciones:

- P. Vicente Berro: “Estando en dudas Don José Calasanz,
por una parte, que si ponia en la Congregacion una estric-
ta pobreza podia perjudicar al Instituto de las Escuelas, y
por la otra, deseando mucho estar apoyado del todo en la
Divina Providencia y separado de todo interés para poder
ayudar mejor a los pobres en tan santo Instituto, en esta
perplejidad recurrié a Dios con fervorosas oraciones, y en-
contrandose un dia en la iglesia de S. Andrea della Valle,
o en S. Lorenzo in Damaso (por cuanto recuerdo que me
habia sido dicho por persona digna de fe, y me parece cier-
to que fue el mismo P. Casani o el P. Otonelli) en oracién o,
mejor dicho, en contemplacion sobre este punto, vio acer-
carsele una venerable Matrona de hermosa figura, pero
vestida pobremente, la cual con gravedad familiar se puso
a hablar con nuestro Calasanz, diciéndole que queria ser su
esposa. A lo cual él respondid que nunca habia pensado en
casarse, y que ademas, siendo sacerdote no le era licito tal
cosa; pero ella ainadié: precisamente de los sacerdotes soy
digna esposa, pues yo soy la Pobreza Evangélica, y contigo
quiero casarme. Vuelto en si nuestro Don José, conocio lo
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que el gran Dios queria de él, y para obedecer decidio to-
mar el mas estrecho camino de la santa pobreza...” (V. Be-
rro: Annotazioni, tomo I - Archivium 21-22, p. 88).

P. Francisco Castelli: “Una vez me comunicé un secreto,
que le habia sucedido mientras dormia, que se le apare-
cieron tres doncellas, una de las cuales lloraba desconso-
ladamente; él, movido a compasion, le pregunté por qué
lloraba asi. Ella, todavia llorando le respondié: Ay, todos
me rehiyen, ninguno me quiere, todos me abandonan. El
se ofrecio para ayudarle y no abandonarla, y le parecié que
la abrazaba y la levantaba. Despertado, no comprendia el
sentido del suefio, y casi se avergonzaba del hecho de ha-
berla abrazado, y estaba en suspenso sin saber como inter-
pretarlo. Acudid, por tanto, al Sefior, el cual le hizo el favor
de entenderlo el mismo dia o el siguiente, que era la fiesta
de las Llagas de San Francisco (17 de septiembre). Al entrar
en la iglesia, a donde habia ido para ganar la indulgencia 'y
el perddn, le fue revelado claramente que aquella doncella
que lloraba era la pobreza, y que las otras dos eran la Casti-
dad y la Obediencia. Asi quedé consolado y mds animado a
proseguir” (Proceso Informativo — Reg. Cal. 30, p. 453).

En cuanto a ubicacién y sentido de estos hechos en la vida de José
de Calasanz, nos adherimos a la explicacién del P. Giner*“, por pa-
recernos la mds logica. En resumen, esta explicacion seria:

Puede muy bien tratarse de tres visiones interiores de Ca-
lasanz, tenidas en el ambito de la oracién contemplativa.

Cada una habria sucedido en época y circunstancia di-
ferente: la primera (dificultad de obtener el jubileo), en
agosto de 1599, durante su peregrinacion a Asis, cuando
estaba culminando su proceso de su segunda conversion;
la segunda (desposorio con las tres doncellas), en los afios
1613-1616, cuando estaba deliberando sobre fundar o no
una Congregacion Religiosa; la tercera (encuentro con la
dama Pobreza), en 1615-1617, cuando estaba deliberando

414 S. Giner: San José de Calasanz, p. 383.
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sobre imponer la suma pobreza a todos los miembros de
las Escuelas Pias*®,

Como consideracién final, podemos decir que encontrandonos ante
testimonios multiples y coherentes, en lo esencial, de personas dig-
nas de fe, no parece razonable dudar de la veracidad de estas visiones
y audiciones interiores. Ellas, por otra parte, nos indican que Cala-
sanz tenia ya al menos algunas experiencias misticas en los tiempos
de la fundacién de las Escuelas Pias, entre los 47 y 60 afios de edad.

Los éxtasis o arrobamientos

Numerosos testigos nos hablan de éxtasis o arrobamientos, levita-
ciones, irradiaciones de su rostro... Algunos son tan concretos, di-
chos con tanto detalle y tanta conviccién, que no es facil dudar de
ellos. Pero de tales testimonios se puede sacar, sin excluir otras con-
sideraciones, al menos una conclusion cierta, y es que nuestro San-
to, al rezar o celebrar misa, alcanzaba a veces una tal concentracion
que sus facultades quedaban extraordinariamente absortas en el
objeto de su oracidn. Tenia que ser, pues, una auténtica contempla-
cién la que producia en €l tales efectos y dejaba tan impresionados
a quienes lo observaban. ;Qué clase de contemplacion era? ;Cudl o
cudles eran los objetos o personas que contemplaba? Todo esto no
lo podemos saber con precision, pues €l no dejo escritas las memo-
rias de sus vivencias espirituales. Pero podemos sospechar que no
era solo una contemplacion adquirida con su propio esfuerzo, sino
una contemplacion infusa, un don de Dios, que le sobrevenia a ve-
ces. Y en sus escritos encontramos indicios bastante claros sobre el
objeto de esa contemplacién. La persona de Cristo y sus misterios
(su amor y entrega, su presencia y cercania, su paciencia y mise-
ricordia...), la Santisima Trinidad y la Virgen Maria, junto con los
“bienes espirituales”, “las realidades celestiales”, “los tesoros que
Dios nos tiene preparados”, etc. debian de estar presentes en esas
contemplaciones, pues a ellos alude con frecuencia en sus cartas.
Todo ello, acompafiado de un gran gozo o felicidad interior, como
también aparece con frecuencia en sus cartas. Tampoco sabemos

415 Sabemos que la mayoria de los Luqueses ofrecia fuerte resistencia a asumir la
pobreza; y quizds el mismo Calasanz tenia sus dudas, como insinua el P. Berro.
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la edad de Calasanz cuando gozaba de estas experiencias o dones.
Pero todo hace suponer que corresponden a la etapa de plena ma-
durez y ancianidad del Santo. Y parece, ademas, que eran relativa-
mente frecuentes o no demasiado raras.

Copiamos ahora algunos de esos testimonios*©:

“Todas las mafianas celebraba la santa misa con grandisi-
ma devocion... Yo le he visto muchas veces, antes y después
de la misa, en un rincon de la iglesia, absorto y elevado a
Dios, con el rostro humedo de lagrimas y resplandeciente
de blancura, con una especial claridad en la cara” (D. Dio-
nisio Micara: Summarium Magnum, n° 8, $ 53).

“A las veces, oyéndole hablar de la Virgen, se le veia que-
dar como extdtico, con los ojos clavados en el cielo” (Abad
Francisco Litrico: Sum. Mag., n°9, $ 54).

“Cuando hablaba de la esperanza y deseo de gozar de Dios
en la vision del paraiso, se enternecia hasta caerle las lagri-
mas” (P. Jacobo Bandoni: Sum. Mag., n° 27, $ 14).

“Una vez, estando yo arrodillado delante de él, hablaba,
como solia hacer, sobre la perfeccion; y de repente juntd
sus manos y levanto la cabeza hacia el Cielo, y por espacio
de media hora estuvo de aquella forma. Y volviendo en si,
como de un dulce y suave suefio, y viendo que yo estaba
todavia alli delante de €l arrodillado, me di cuenta que le
disgusté por haberme encontrado presente y dijo estas pa-
labras: jPor Dios!, stodavia estd aqui?” (P. Francisco de San
Carlos: Reg. Cal. 28, p. 43).

“Yo sé que el Siervo de Dios estuvo dotado de dones sobre-
naturales como éxtasis, predicciones, visiones... Y particu-
larmente de los éxtasis, yo personalmente le vi uno con rap-
toy elevacion de la tierra a poco mas de un palmo. Fue en el
Oratorio de San Pantaledn, frente a la habitacion del Siervo
de Dios. Yo estaba alli de comunidad aquel afio. Paseaba el
siervo de Dios en dicho oratorio rezando el rosario con gran

416 Otros testimonios en Bau: Biografia Critica, pp. 245-255.
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devocion. Yo le estuve atisbando por espacio de un cuarto
de hora, que no se me hacia largo porque me movia a devo-
cién. Finalmente, en una de las vueltas, estando cerca de la
puerta de su habitacion, pero dentro del Oratorio, le vi que
se alzaba ala altura que he dicho y estuvo asi por espacio de
mas de un Miserere. Yo, pasmado ya de verle asi, y para que
le vieran también otros Padres levantado de la tierra, me fui
a llamarles; mas al volver con algunos, ya estaba paseando
de nuevo. En el momento de aquella elevacion, yo le obser-
vé bien: tenia la cabeza levantada y los ojos dirigidos al cie-
lo” (P. Agustin de San Carlos: Sum. Mag. N°29, $ 6).

La audicion o aparicion de la Virgen de los Montes

Esta aparicidon o audicion estd también bien documentada. Suce-
dio poco antes de morir, cuando se encontraba desahuciado por los
médicosy con su Orden de las Escuelas Pias disuelta y en peligro de
desaparicion. El santuario de la Madonna dei Monti se encuentra
en Roma; en tiempos de Calasanz gozaba de gran fama y nuestro P.
José acudia a él frecuentemente.

De nuevo tenemos dos testigos de primera linea: los Padres Francis-
co Castelli y Camilo Scassellati. Ambos dejaron constancia en sus
deposiciones en el Proceso Informativo, pocos afios después de la
muerte del Santo. Veamos sus declaraciones:

- El P. Scassellati, el 9 de junio de 1651: “Ademas, estando yo
en la habitacion de nuestro Padre, dos o tres dias antes de su
muerte, encontrabase junto a su cama nuestro P. Francisco
Castelli, que habia sido su Asistente. Y exhortdndole a que
no temiese la muerte, antes bien se alegrase..., el P. José,
con voz clara y en confianza, le dijo al P. Francisco, quizas
sin advertir que yo estaba sentado junto al tavolino: ‘Si que
debo tener confianza, porque la Virgen Santisima me ha
prometido su auxilio’. A estas palabras quedé sorprendido,
y con sefas di a entender al P. Castelli qué era lo que el Pa-
dre decia, porque me temia que desvariase, siendo asi que
en toda la enfermedad no lo habiamos visto delirar. Y fue
ocasion de que el P. Francisco le preguntase de nuevo, y el
P. José dijo con voz perfectamente clara: ‘Debo tener con-
fianza porque la Santisima Virgen de los Montes me ha pro-
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metido su ayuda’. Sé que era devotisimo de esa imagen y he
oido que todos los sabados iba a visitarla, y después de ser
religioso, las veces que podia” (Proceso Informativo, p. 111).

- ElP. Castelli, el 30 de abril de 1652: “Creo que a la virtud de
la esperanza en la Santisima Virgen se puede referir lo que
oi de su propia boca los ultimos dias de su vida, estando en
cama gravemente enfermo pocos dias antes de su muer-
te. Fui a visitarle y le dije: ‘Padre, me temo que queréis ha-
cernos una mala pasada; queréis dejarnos; me da de ello
mucho miedo’. Respondidme: ‘Estoy en las manos de Dios;
haga su Divina Majestad cuanto le plazca’. Y al replicarle
yo: ‘En todo caso, Vuestra Paternidad no puede caer sino
de pie’, él me respondio bajito, bajito, confidencialmente:
‘Si, la Virgen me lo ha dicho; que esté contento; y que no
dude de nada’. Quedé yo suspenso ante aquella declara-
cion; y para que la repitiera le dije: ‘;Como, Padre, como
es eso?’. Y él repitid lentamente: ‘La Virgen de los Montes
me ha dicho que esté contento, que no dude de nada’. Y lo
hice para que lo oyera el otro Padre que alli estaba. Y supe
luego que el Siervo de Dios tenia grandisima devocién a la
Madonna dei Monti” (Proceso Informativo, p. 449).

La locucion de la Virgen de los Montes parece, pues, segura*”’. ;En
qué forma se produjo esta locucién-audicién? No lo sabemos. Pero
encaja plenamente con su gran devocion a la Madre de Dios, y con
la situacién casi desesperada en que se encontraba su obra. Otra
vez se deduce de este episodio la gran devocidn e intimidad que
Calasanz tuvo con la Virgen Maria, que en el trance final alcanzé un
grado excepcional, un verdadero don mistico.

4. Conclusion: Calasanz, mistico en la accion

Hemos ido viendo con qué intensidad vivia Calasanz la presencia
y union con Dios y las realidades del orden sobrenatural. Y esto, al

417 Segun el P. Caputi, el P. José habria revelado también este hecho a otras perso-
nas: a él mismo, y a los Padres Garcia, Berro, Morelli... (Ver S. Giner: San José de
Calasanz, p. 1104).
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parecer, ya desde antes de fundar la Congregacion de las Escuelas
Pias; cdmo estaba en comunicacion constante con el Espiritu San-
to, a cuyas mociones prestaba gran atencion; con qué insistencia
recomendaba la oracion y el recogimiento, que él mismo practicaba
de una forma tan especial que dejaba admirados y enfervorizados a
cuantos lo veian; como disfrutaba con todo eso hasta calificarlo de
“gusto grandisimo”, “paraiso en la tierra”, “tesoro que supera todos
los bienes de la tierra”, “verdadera felicidad”, “beatitud” compara-
ble a la del cielo. Gozaba incluso de padecer en unién con Cristo
camino del Calvario.

Y hemos visto también como quedaba a veces arrebatado o extasia-
do, segin mds de una vez le vieron sus compafieros, y cdmo Dios
y la Sma. Virgen le dieron a conocer algunas veces su voluntad de
forma directa.

En fin, hemos visto a un Padre José que vivia habitualmente como
en otro nivel, en el que las realidades sobrenaturales, gozando de la
pazy el amor de Dios, no obstante los problemas externos.

Si queremos fijarnos en la descripcion cléasica de los estadios de la
vida espiritual, en Calasanz encontramos no pocos rasgos, Como
hemos ido sefialando, de las llamadas via purgativa, via ilumina-
tiva y via unitiva, que €l, por lo demas, cita en sus cartas*®, y de la
transformacion que el Espiritu Santo fue operando en su persona...
E incluso podemos intuir algo de la “noche oscura” en las incom-
prensiones y fracasos a que estuvo sometido.

Y si queremos fijarnos en la categoria mas reciente del “estado
teopatico”, también encontramos sefiales de él en nuestro Santo.
Vemos, por ejemplo, que su persona estd totalmente invadida por
Dios que lo ilumina, lo sostiene, lo conduce y lo transforma; vemos
cémo practica constantemente el abandono filial en las manos de
Dios, “un padre tan bueno”; abandono, por lo demas, que es reflejo
de su pasividad frente a las acciones de Dios en su alma. Y vemos
también que, al mismo tiempo, podia atender, y atendia, con todo
cuidado el desarrollo de las actividades de la vida ordinaria. Esta
armonia entre su vida interior y la exterior, que tan caracteristica

418 Por ejemplo, en EP 2249.
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es del estado teopdtico, la vivia nuestro P. José de una forma ad-
mirable. Realmente en él Marta y Maria habian llegado a estar en
armonia perfecta. Y asi podia vivir con una inmensa tranquilidad
todas sus situaciones, tanto prosperas como adversas. La vida toda
de Calasanz refleja que estaba invadido, sostenido y conducido por
Dios. Y, de esta manera, con todas sus cualidades y actividades, fue
un instrumento de Dios, para redimir a los nifios de la pobreza y del
pecado, y para ayudar a otras muchas personas en sus necesidades
materiales y espirituales.

Podemos, por tanto, concluir que Calasanz fue un mistico de vida
activa, un “mistico en la accién”, como llaman hoy los especialistas
a este tipo de personas, que tanto han colaborado en la causa de
Dios y en el advenimiento de su Reino sobre la tierra. Calasanz fue
descubriendo a Dios, amdndolo y uniéndose a él cada dia més. Y
al mismo tiempo fue descubriendo las necesidades de sus herma-
nos. Desde los afectados por la peste, desde los damnificados por
las inundaciones del Tiber, y, sobre todo, desde las turbas de ni-
fios abandonados por las calles de Roma, descubridé otro mundo, el
mundo de los hijos de Dios que sufrian, y se hizo solidario con ellos.
Los amo intensamente, a Dios y a sus “pequefios”, y se entregd por
completo a ayudarlos. Empezo sintiéndose enviado a cuidar de
aquellos nifios pobres: “a ti se te ha encomendado el pobre™* que
lo sintié como dicho a si mismo; y termind “sirviendo a Cristo en
sus pobres”, segun repetia con frecuencia de palabra y por escrito.

Fue un mistico, en profunda y constante unién con Dios, de quien
disfruté grandemente en la tierra, y fue un hombre de accion para
encontrar remedio a los males que atenazan a tantos seres huma-
nos, especialmente a los nifios pobres.

Nuestro Calasanz no escribié tratados de mistica, ni relaté sus ex-
periencias intimas (s6lo algiin pequerio destello dejo escapar de sus
labios, cuando sus hijos le tiraban de la lengua en su ancianidad);
pero escribié muchas cartas (se calcula que unas 12.000), casi todas
para llevar a la practica la misiéon que Dios le habia encomendado,
atendiendo a “los mds pequefios”. Su corazén palpitaba a la vez por

419 Sal10-H, 14.
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Diosy por sus hijos, su mente estaba a la vez en las realidades sobre-
naturales y en las necesidades de los preferidos de Dios.

De los diversos tipos de misticos y misticas que la historia nos ha
regalado, Calasanz estd sin duda entre los “misticos de vida acti-
va”, y, mas especificamente entre los “misticos en la accién carita-
tivo-apostolica”. Dios lo llevaba a sus hermanos necesitados y sus
hermanos lo llevaban a Dios. Pero como muchas veces no es facil
encuadrar a un mistico en una sola categoria concreta, segun ad-
vierte Charles A. Bernard, a Calasanz parece que lo podemos poner
también entre los de “configuracion con Cristo”. Era tal su interés
por contemplar a “Cristo Crucificado”, era tan fuerte su empefio por
imitar a “Cristo y sus virtudes”, y era tan grande el efecto transfor-
mador que todo eso operd en su vida y personalidad que bien pode-
mos concluir que su mistica caritativo-apostolica entrafiaba tam-
bién la imitacién y configuracién con Cristo, su “Cristo bendito™?°,

Ojala que todos los seguidores de Calasanz nos acerquemos cada
vez mas al tipo de vida que nuestro Fundador vivio y a la plenitud
que él alcanzd. Ojald nuestro corazén vibre con un amor tan tier-
no e intenso por Dios y de una caridad tan solicita y generosa por
los hermanos. Y ojald sepamos unir tan perfectamente estos dos
amores. Entonces nuestra existencia resultard muy fructifera y al
mismo tiempo muy gratificante. En el amor encontraremos nuestra
alegria, y en la solidaridad alcanzaremos nuestra plenitud, porque
nos asemejaremos mas a Dios, que es amor.

420 Para comprender mejor el tipo de mistica que vivié San José de Calasanz con-
viene leer detenidamente por lo menos las descripciones de F. Ruiz Salvador y
de Ch. A. Bernard, resumidas en la Parte I, punto 5 de este escrito.
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