El platonismo de San Agustin
y su doctrina acerca

de la inhabitacion del Espiritu Santo

¢ Atribuye San Agustin al Espiritu Santo inhabitante en el
justo una donacién y unién propiamente personales, distintas por
lo tanto de la donacién y unién del Padre y del Hijo ? Aunque
este problema gira principalmente en torno a la patristica griega,
ha habido sin embargo algunos autores que creen encontrar en
S. Agustin una confirmacién de sus propias opiniones acerca de
este particular. Nos referimos en especial a Pedro Lombardo y a
Petau. El primero funda su doctrina casi exclusivamente en nuestro
Doctor, y el segundo le cita con frecuencia para corroborar su
interpretacién de la patristica griega.

I. — Pedro Lombardo y Petau interpretando a San Agustin.

Pedro Lombardo encontré en el Obispo de Hipona a su maestro
predilecto. « La abundante documentacién agustiniana que carac-
teriza las Sentencias en todas sus partes, denota con toda seguridad
un conocimiento personal de la obra de Agustin, representada por
unas sesenta obras, ademas de una decena de apécrifos... En
general el pensamiento es agustiniano en todo el conjunto de la
obra, y se ha podido decir que es una obra agustiniana ; aunque
no tan profundamente como la de Hugo de San Victor » 1). « De

') J. bE GHELLINCK, Pierre Lombard, en DTC, t. 12, c. 1989. — F. CAvVAL-
LERA, Saint Augustin et le Livre des Sentences de Pierre Lombard, en Archives
de Philosophie, 7 (1930), 186-189. — N. B.: Estos problemas son tratados con mas
amplitud en nuestra tesis doctoral: La inhabitacién de la Sma Trinidad en los
justos seghn la doctrina de S. Agustin (Univ. Gregoriana, 1952). Préxima a
publicarse, o
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este modo, nos dice el P. Cavallera, Pedro Lombardo contribuyé
mucho a que S. Agustin siguiera siendo el doctor comin, aun en
los tiempos siguientes del aristotelismo » ).

Su conocida teoria acerca del Espiritu Santo y de la caridad se
basa toda en textos agustinianos interpretados a su modo.

El Maestro de las Sentencias se propone explicar la misién
invisible del Espiritu Santo al corazén de los fieles ; puesto que,
como &l dice, el Espiritu Santo procede también en el tiempo del
Padre, del Hijo y de si mismo, es decir, es enviado y dado a los
justos ). Para explicar esto de algin modo, propone la siguiente
teorfa: « Dictum quidem est supra, et sacris auctoritatibus ostensum
(Dist. X), quod Spiritus sanctus amor est Patris et Filii, quo se
invicem amant et nos. His autem addendum est, quod ipse idem
Spiritus sanctus est amor sive caritas, quo nos diligimus Deum et
proximum. Quae caritas, cum ita est in nobis, ut nos faciat diligere
Deum et proximum, tunc Spiritus sanctus dicitur mitti vel dari
nobis ; et qui diligit ipsam dilectionem, qua diligit proximum, in
eo ipso Deum diligit, quia ipsa dilectio Deus est, id est Spiritus
sanctus » *). De este modo el Espiritu Santo y la caridad se iden-
tifican, desapareciendo entre los mismos la relacién de causa y
efecto ?). El Espiritu Santo viene a ser el habitus de nuestra caridad,
mediante el cual producimos los actos de amor a Dios y al pré-
jimo °©).

Ademas de los textos de S. Agustin en los cuales cree en-
contrar esa identificacién del Espiritu Santo con la caridad, aduce
Pedro Lombardo otra razén, tomada del mismo Santo, para probar
cémo sélo el Espiritu Santo puede ser personalmente enviado: lo
exige su mismo constitutivo personal, porque el ser Donum equi-

) F. CAVALLERA, o. c., p. 199.

*) P. LoMBarDUS, I Sent., Dist. XVII, c. 1; ed. Ad Claras Aquas, p. 106.

4 Ib., Dist. XVII, <. 1; Ad Cl. A., n. 143, p. 106.

%) « Sed mne forte aliquis dicat, illud dictum esse per expressionem causae:
Deus caritas est, eo scilicet quod caritas sit ex Deo et non sit ipse Deus, sicut
dicitur: Deus nostra patientia et spes, non quod ipse sit ista, sed quia ista ex
Deo sunt, occurrit Augustinus ostendens, non hoc esse dictum per causam, sicut
illa, in XV libro De Trinitate (17, 27; PL. 42, 1080) » (I Sent., Dist. XNV e 3
Ad Cl. A., n. 147, pp. 108-109).

¢) P. LoMBaRDUS, I Sent., Dist. XVII, c. 4;- Ad Cl. A., n. 148, pp. 109-110.
_ Cfr P. GALTIER, De SS. Trinitate in se et in nobis, Paris, 1933, n. 410, p. 286. —
B. FroceT, De [’habitation du Saint-Esprit dans les dmes justes d’aprés Saint
Thomas d’Aquin, Paris, 1938 (16° mille), Append., p. 448.
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vale a proceder eternamente del Padre y del Hijo y a ser enviado
en el tiempo 7).

Dice S. Agustin: « Siempre procede el Espiritu Santo, y no
procede en el tiempo, sino desde la eternidad ; pero como procedia
para ser donable, era ya don aiin antes de que existiera aquél a
quien habfa de darse. Una cosa se entiende al decir donum, y otra
al decir donatum, ya que un objeto puede ser don antes de que
sea dado ; pero de ningun modo puede decirse donatum, si no ha
sido dado ya de hecho » ). De estas palabras. dice Pedro Lom-
bardo, dediicese claramente que, asi como el Espiritu Santo pro-
cede desde la eternidad, asi también es don desde la eternidad ;
no porque fuera dado por el Padre al Hijo o por el Hijo al Padre,
sino porque desde la eternidad procedié donable a nosotros en el
tiempo ).

El Hijo nos fué dado también en el tiempo y procede del
Padre desde la eternidad ; pero procede no sblo como donable,
sino como engendrado genitus, que podia ser dado...; en cam-
bio el Espfritu Santo no procede como engendrado, sino sélo como
don. Y fué siempre donum, no solamente porque fué donabile,
sino porque procedié de ambos y porque fué donabile *°).

Al ser dado el Espiritu Santo en el tiempo, se verifica su se-
gunda procesién para santificar a la criatura ''). Por lo tanto el
Espiritu Santo, que es enviado personalmente a los justos, es tam-
bién propiamente su santificador **) ; o, aun mejor, es su misma
gracia santificante, puesto que, segiin el Maestro de las Sentencias,
el Espiritu Santo se identifica con la caridad, y ésta se identifica
también probablemente con la gracia santificante o habitual **).

™ I Sent., Dist. XVIII, c. 2; Ad Cl. A., n. 161, pp. 118-119.

felye Trin N, 15, 165 PLI42,7921!

®) I Sent., Dist. XVIII, c. 2; Ad Cl. A, n. 161, p. 119.

10) I Sent., Dist. XVIII, c. 2; Ad CL A., n. 162, p. 119.

1) [ Sent., Dist. XIV, c. 1; Ad Cl. A,, n. 119, pp. 89-90.

%) I Sent., Dist. XVIII, c. 4; Ad Cl. A., n. 165, pp. 122-123.

%) « Unde apparet vere, quia caritas est Spiritus sanctus, quae animae quali-
tates informat et sanctificat, ut eis anima informetur et sanctificetur, sine qua

animae qualitas non dicitur virtus, guia non valet sanare animam » (I Sent.,

Dist. XXVII, c. 9; Ad Cl. A., n. 247, p. 449). — Cfr F. CAYRE, Les sources de

Iamour divin, c. 4, p. 202, nota 1. — F. CAVALLERA, La doctrine de saint Augustin
sur le Saint-Esprit & propos du De Trinitate, en Recherches de Théologie ancienne
et médiévale, 2 (1930), p. 384. — Sin embargo el P. Lennerz, siguiendo a

J. ScHuPP en su estudio Die Gnadenlehre des Petrus Lombardus, opina que la
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Cinco siglos méas tarde fué admitida al menos parcialmente por
Petau esta interpretacién agustiniana de Pedro Lombardo. Este
gran tedlogo jesuita del siglo Xvil, que es como el iniciador de la
Teologia positiva, propuso una nueva teoria para explicar de algtin
modo la inhabitacién del Espiritu Santo en los justos. Se funda ex-
clusivamente en la Sagrada Escritura Yy en los Santos Padres, sobre
todo en los de la Iglesia Oriental. Por tanto se trata mas bien de
una interpretacién patristica que de una teorfa u opinién propria,
segiin él mismo nos dice ).

Petau cita con mucha frecuencia a S. Agustin, cuyas obras tuvo
que conocer directamente para combatir a los jansenistas.

Apartdndose de Pedro Lombardo, no admite en S. Agustin la
identificacién del Espiritu Santo con la caridad y gracia creadas **) ;
pero le sigue en lo de admitir una misién especial del Espiritu
Santo, y aun le sobrepasa defendiendo una especie de unién sustan-
cial e inmediata del mismo con los justos '°). Unién muy dificil de
explicar y aun mucho mas dificil de comprender, segin nos ad-
vierte el mismo Petau. Por fin, buscando una férmula conciliatoria
entre la doctrina tradicional de las propiedades divinas y la que él
cree encontrar claramente acerca de este problema en las fuentes
de la Revelacién, se decide por llamarla unién cuasi-hipostdtica 7).

De este modo el Espiritu Santo se comunicarfa immediatemente
a nuestras almas : sélo en él y por €l se harfa el ser divino sustan-

caridad y la gracia justificante no se identifican en la doctrina de Pedro Lombardo:
« Sed dicendum videtur, gratiam justificantem secundum Lombardum non idem
esse quod caritas, quae est Spiritus sanctus » (LENNERZ, De Gratia, ed. 32, Romae,
1949, p. 98).

) « Nostra igitur quae privatim sit opinio, vel non dico, quia rem nondum
compertam satis habeo, vel hoc loco non dico » (PETAU, De Trin., L. VIII, c. 6,
n. 6). — Y, como nota el P. Galtier, en ninguna otra de sus obras nos ha dado
su opinién definitiva (GALTIER, Petau, Denys, en DTC., t. 12, c. 1334).

¥) El P. B. FROGET dice que Petau admite esta identificacién del Espiritu
Santo con el principio formal de nuestra santificacién (De [I’habitation..., Append.,
p. 449). Sin embargo el P. Galtier, aun admitiendo algo de exageracién en Petau,
le defiende de esa opinién, que irfa en contra del Concilio Tridentino (D. 799)
(Cfr GALTIER, De SS. Trinitate in se et in nobis, pp. 286-287, nota 2).

'¥) PETAU, De Trin., L. VI, c. 4, n. 5.

") «lllam cum justorum animis conjunctionem Spinitus sancti, sive statum
adoptivum filiorum, communi quidem personis tribus convenire divinitati: sed
quatenus in Hypostasi, sive persona, inest Spiritus sancti: adeo ut certa quaedam
ratio sit, qua se Spiritus sancti persona sanctorum justorumque mentibus applicat,
quae caeteris personis eodem modo non convenit » (PETAU, Ib., L. VIII, <. 6, n. 6).
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cialmente presente en nosotros, y las otras Divinas Personas no
habitarian mas que por razén de su unidad sustancial con él. Petau
presenta esta explicacién como una hipétesis posible y necesaria,
la cual él juzgaba conciliable can la unidad de operaciones ad
extra de las Personas Divinas. Sélo ella constituye propiamente lo
que se llama la opinién de Petau ).

Veamos ahora cémo interpreta Petau la doctrina agustiniana.
Segtin él, S. Agustin admite como constitutivo personal del Espiritu
Santo el ser don o donable desde la eternidad ; llegando a decir
que el donable es algo asf como la potencia que exige necesaria-
mente el acto de la donacién para completarse ). Y si el ser
donable es la propiedad personal del Espiritu Santo, el ser dado
en el tiempo personalmente es también propiedad del mismo
Espiritu Santo, el cual informa al alma de los fieles y los hace justos
y santos %),

Y no bastaria decir que la donacién del Espiritu Santo se
reduce exclusivamente a producir en nosotros alglin efecto ; sino
que debe darse él mismo sustancialmente para ser propiamente
don. Por eso, segtin Petau, en el texto de S. Pablo: « La caridad
de Dios ha sido difundida en nuestros corazones por el Espiritu
Santo, que nos ha sido dado » (Rom. 5, 5), no entiende S. Agustin
la caridad con que nosotros amamos a Dios y al préjimo, sino la
caridad con que Dios nos ama a nosotros, es decir, el mismo Espiritu
Santo ).

La propiedad personal del Espiritu Santo de ser don desde la

15) P. GALTIER, L’habitation en nous des trois Personnes, ¢ part., c. 2, p. 24.
Se ha escrito mucho acerca de la opinién de Petau y de las modificaciones con
que ha sido seguida por algunos autores. Cfr: P. GALTIER, De SS. Trinitate in se
et in nobis, p. 201. — Ip., Le Saint-Esprit en nous d’aprés les Péres Grecs, Romae,
1946, Introd., pp. 2-19. — In., L’habitation en nous des trois Personnes, I° part.,
c. 2, p. 2 ss. — B. FRoGeT, De I’habitation du Saint-Esprit..., Append., pp. 447-
477. — T. Urpanoz, Influjo causal de la Divinas Personas en la inhabitacién en
las almas justas, en Revista Espafiola de Teologia, 8 (1948), pp. 141-202. —
H. ScHAuF, Die Einwohnung des Hl. Geistes... unter besonderer Beriicksichtigung
der beiden Theologen C. Passaglia und Cl. Schrader, Freiburg, 1941.

%) PETAU, De Trin., L. VIII, <. 4, n. 3.

3ipl, VI e 6 n 6

#1) « Porro caritatem Dei apud Paulum non de ea qualitate vel virtute, qua
Deum amamus, interpretatur Augustinus, sed de ea qua nos amat Deus, hoc est,
Spiritu sancto » {PETAU, De Trin., L. VIII, <. 5, n. 5). — Ib., c. 5, nn. 8, 11, 20;
c. b.m: 9
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eternidad porque desde la eternidad es donable, no exige solamente
la donacién personal, sino también la unién personal : « Este ser
dado en el tiempo equivale a ser enviado y aplicado, y ademas a
habitar en los justos con ese modo singular de unién segin la
Hipéstasis y no sblo segtin la esencia ; pues lo que es propio de
una persona, lo es por razén de la Hipéstasis, no por razén de
la esencia » %2).

Vemos por lo tanto cémo Petau sobrepasa a Pedro Lombardo
en la interpretacién de S. Agustin, llevando sus palabras hasta las
tltimas consecuencias. Pero no se olvide que lo hace tnicamente
para corroborar su interpretacién de la patristica griega.

A dltimos del siglo Xix, el P. Teodoro de Régnon S. J., que
acepta la teorfa de Petau con grandes modificaciones %), parece
seguirle de algiin modo en la interpretacién de S. Agustin. También
defiende que el Donum es para nuestro Santo un nombre propia-
mente personal del Espiritu Santo **). Agustin habria tomado esta
doctrina de la Tradicién, en especial de S. Hilario de Poitiers *9).
Ademas viene a decirnos con Petau que, segtin S. Agustin, la cari-

dad de que nos habla el Apéstol en Rom. 5, 5, es el mismo Espfritu
Santo %%).

Resumiendo: Pedro Lombardo, Petau y un poco més modera-

) PETAU, De Trin., L. VIII, c. 6, n. 6.

*) El P. T. de Régnon extiende también al Padre y al Hijo las relaciones
de unién con el justo (Cfr GALTIER, De SS. Trin., p. 291).

Se inclinan también a adoptarla en esta sentido, segin dice el P. Urdanoz:
F. KASTNER, Marianische Christusgestaltung der Welt, Paderborn, 1936: A. Dor-
SATZ, Notre parenté avec les Personnes divines, 1921; R. ERNsT, Von Vergéttlicht-
sein unserer Seele, en Theologie und Glaube, 29 (1937), p. 396 ss.; J. BEUMER,
Die Einwohnung der drei géttlichen Personen in der Seele, en Theologie und
Glaube, 30 (1938), p. 510; KuHaupT, Die Formalursache der Gotteskindschaft,
Miinster, 1940; J. ALoNsO, Relacién de causalidad entre la gracia creada e increada,
en Revista Espafiola de Teologia, 6 (1946), 3-59 (Cfr T. Urpanoz, El influjo
causal..., en Revista Espafiola de Teologia, 8 (1948), p. 159). — A estos podriamos
afiadir al P. M. DE LA TAILLE, Actuation créée par acte incréé, en Recherches de
science religieuse, 18 (1928), 253-268; y al P. M. ]. DonneLLY, The inhabitation of
the Holy Spirit. A solution according to De la Taille, en Theological Studies, 8
(1947), 445-470.

*) «On sait avec quelle insistance saint Augustin affirme que le don est un
nom personnel du Saint-Esprit » (Th. DE REcNoN, Etudes de théologie positive
sur la Sainte Trinité, t. 4, ét. 26, p. 471).

*) Th. pE REGNON, o. c., ét. 26, p. 474.

) Ib., 4, ét. 27, p. 565,
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damende el P. De Régnon admiten como doctrina de S. Agustin
una misién propiamente personal del Espiritu Santo a los justos.
Petau defiende ademéas la unién inmediata, sustancial y cuasi-hipo-
statica, como exigencia del constitutivo personal del Espiritu Santo:
« Donum ab aeterno, quia ab aeterno donabile ».

II. — El platonismo agustiniano y el Espiritu Santo
en cuanto caridad.

Muchas veces al hablar S. Agustin del Espiritu Santo en cuanto
caridad, usa un lenguaje estrictamente platénico, que no fué bien
interpretado por el Maestro de las Sentencias, seglin nos advierte
ya el mismo Doctor Angélico *7).

El platonismo que S. Agustin asimilé en los libros de los neopla-
ténicos fué cristianizado y como bautizado por él. Por eso la ter-
minologfa platénica de Agustin no tiene ya el mismo significado
que la de Platén y Plotino **). Comienza por diferenciarse de ellos
en el punto fundamental del platonismo: las ideas ejemplares. Estas
no son para S. Agustin subsistentes en sf mismas, como lo eran
para Platén, sino que subsisten en la mente divina, causa ejemplar
y eficiente de todo cuanto existe, con la cual se identifican *°).

« Traduciendo ahora Agustin la doctrina filoséfica de Platén
al lenguaje cristiano, coloca el Bien a la cumbre de las ideas. Y
¢ qué es el Bien para Platén ? ¢ Es el Dios tinico ? Se puede dudar
de ello. Hay en él intuicién y tendencia mas bien que doctrina firme.
Pero S. Agustin no duda en identificar a Dios con el Bien de Platén;
v teolégicamente el Bien es la caridad perfecta » *°).

Si tenemos ademas en cuenta la teorfa agustiniana de la partici-
pacién, podremos ver facilmente el sentido genuino del texto agus-
tiniano. El neoplatonismo exageraba la realidad de esta teoria, de-

) I, g. 23, a. 2, ad 1. — ].-B. TERREN, La grdce et la gloire, t. 2,
Append. V, pp. 391-399. — T. Urpanoz, El influjo causal..., en Revista Espafiola
de Teologia, 8 (1948), p. 195 ss.

*%) E. PoRTALIE, Augustin (saint), en DTC, t. I, c. 2325, — L. GRAND-
GEORGE, St. Augustin et le Néoplatonisme, Paris, 18%6. — Ch. BoYER, Christianisme
et néoplatonisme dans la formation de Saint Augustin, 2¢ éd., Romae, 1953. —
R. JoLIVET, St. Augustin et le néoplatonisme chrétien, Paris, 1932.

*) De div. quaest. 83, q. 46; PL. 40, 30-31. — Cfr R. Arnou, De platonismo
Patrum, Romae, 1935, pp. 40-41.

*®) F. CaYRE, Dieu présent dans la vie de I'esprit, Paris, 1951, c. 4, p. 101.
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‘fendiendo que el mundo procede de Dios por emanacién, lo cual
implica una participacién de la misma naturaleza divina. En cambio
S. Agustin rechaza todo emanantismo, y pone como base de la
creacién la causalidad de las ideas subsistentes en la mente creadora.
Estas ideas se encuentran realizadas en las esencias de las cosas,
principalmente en el mundo de los espiritus.

Pero este realizarse de las ideas como por participacién de la
Idea Suma, no implica solamente una causalidad formal extrinseca,
sino también una causalidad eficiente. Pues, segiin dice el P. Thon-
nard hablando de S. Agustin, « la idea es para Dios el medio para
conocer su obra (ciencia) ; para las criaturas es fuente de su propia
perfeccién (ejemplar), y fuente también de su existencia y dura-
cién (eficiente). Los escolésticos, merced al método analitico de
Aristételes, hicieron distincién entre la causalidad formal extrinseca
y la causalidad eficiente ; asi Santo Tomas, que pone de relieve
en Dios la causalidad creadora (eficiente), no propone la teorfa de
las ideas mé&s que como un corolario de la ciencia divina » ).
« Para S. Agustin no son estas Ideas como representaciones esta-
ticas e inertes, sino como energias de una fecundidad ilimitada.
Dios serfa en cierto modo como un foco cuyos rayos se esparcen
a lo lejos, perdiendo, con la distancia, su intensidad y riqueza. Los
seres mas préximos reciben la capacidad de entender y de amar:
es el mundo de los espiritus ; los méas lejanos reciben una impresién
de orden y armonia, cada vez menos viva : es el mundo de los
cuerpos » *%).

Por lo tanto, en la teoria de la participacién segiin la entiende
S. Agustin, va necesariamente incluida la relacién de causa eficiente
y efecto producido, ademas de la relacién de causa ejemplar.

Si pasamos ahora al orden de la gracia, la idea de Bien, tiene
-en la criatura una realizacién que se llama caridad. Esta realizacién
es de tal manera un don de Dios, que ella misma ha merecido ser
llamada Dios por el apéstol S. Juan cuando dice: « Deus caritas

est » (Jo. 4, 8) 33).

*) F.-]. THONNARD, Précis d’Histoire de la Philosophie, 2¢ éd., Paris, 1941,
p. 222. — Ip., Caractéres platoniciens de I'ontologie augustinienne, en Augustinus
Magister, Congrés Internat. Augustinien, Paris, 1954, pp. 317-327. — F. CAYRE,
o. c., c. 4, pp. 104-105.

) Ch. BoYER, L’idée de vérité dans la philosophie de saint Augustin, Paris,
1940, c. 3, p. 139.

*) S. 156, 5, 5; PL. 38, 852-853. — Ep. 188, 1, 3; PL. 33, 849.
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¢ Cémo hemos de entender entonces ciertas frases de S. Agus-
tin, como ésta: « Amemos a Dios con Dios. Amemus Deum de
‘Deo ? » *). ¢ Es Dios mismo el habito de nuestra caridad, o mas
bien la causa eficiente de nuestra caridad ? Indudablemente nos
encontramos ante uno de los casos més tipicos del platonismo agus-
tiniano, en el cual entra en juego la teoria de la participacién segin
la expusimos antes. « Cuando amamos al préjimo, dice el Santo,
le amamos con Dios, que es el amor ; siendo imposible que no
amemos al mismo amor, por medio del cual amamos al her-
mano » ). El platonismo consiste propiamente en identificar la
Idea Caridad con el mismo Dios; por tanto puede decirse que
Dios estd siempre en donde la Idea Caridad estd de algiin modo
realizada. Y como la caridad se atribuye de un modo especial al
Espiritu Santo, que es Dios y procede Dios, con razén puede afir-
marse: Amemos a Dios con Dios *®) ; es decir: Amemos a Dios
con la caridad, que es el Dios Espiritu Santo.

Pero este platonismo agustiniano incluye, como hemos dicho,
una distincién fundamental: la realizacién en la criatura de la Idea
Caridad y la Idea Suprema que la verifica, son como la causa y el

- efecto. En realidad se distinguen como el Creador y la criatura.

S. Agustin habla muchas veces de esta relacién de causa y
efecto entre el Espiritu Santo y nuestra caridad participada. Y esto
precisamente en el mismo sermén 34, antes de las palalbras « Ame-
mus Deum de Deo »: « ¢ Qué cosa nos dié para que le amasemos ?
Oidlo mas claramente del apéstol Pablo: La caridad, dice, fué di-
fundida en nuestros corazones. ¢ Por quién ? ¢ Acaso por nosotros
mismos ? No. Entonces, ¢ por quién ? Por el Espiritu Santo que nos
fué dado » *"). Por razén de esta causalidad eficiente atribuida por
apropiacién al Espiritu Santo, algunas veces le atribuye la Sda
Escritura lo que en realidad es producido ya por la caridad creada:
« ¢ Qué significa, dice Agustin, El Espiritu Santo interpela por los
santos, sino la misma caridad que ha sido en ti producida por el
Espiritu Santo ? Por eso dice el mismo Apéstol: La caridad de
Dios ha sido difundida... La misma caridad es la que gime y ora ;
contra ella no sabe cerrar sus oidos el mismo que la ha dado.

H)S034; 2,8; Bl 38, 210,

%) De Trin. VIII, 8, 12; PL. 42, 958.

288, 34, 2,03 SR 138, . 210

) S. 34, 1, 2; PL. 38, 210. —In Jo. #r. 102, 5; PL. 35, 1898,
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Estite seguro; ruegue la caridad, y alli estardn los oidos de
Dios » ).

En una ocasién hace S. Agustin tan explicitamente la distincién
entre el Espiritu Santo y la caridad de que nos habla el Apéstol,
que parece escrito a propdsito para contradecir literalmente la inter-
pretacién de Petau: « Caritas quippe Dei dicta est diffundi in cor-
dibus nostris, non qua nos ipse diligit, sed qua nos facit dilectores
suos: sicut justitia Dei, qua justi ejus munere efficimur » *?). Por
esta caridad amamos a Dios por si mismo y a nosotros y al préjimo
por Dios *’) ; y aunque los objetos sean diferentes, la virtud de la
caridad es tnica *).

Por consiguiente la doctrina agustiniana acerca del constitutivo
personal del Espiritu Santo no incluye, ni mucho menos, su dona-
cién personal a los justos, distinta de la donacién del Padre y
del Hijo. El platonismo de la terminologia agustiniana, el sentido
de su teoria de la participacién y la doctrina de las apropiaciones
en la Sma. Trinidad, aplicado todo ello en este caso a la persona
del Espiritu Santo, nos dan sin duda la clave para interpretar con
objetividad el pensamiento agustiniano.

Pero ¢ podra tal vez admitirse esa unién bajo el concepto de
misién propiamente personal del Espiritu Santo a los justos ?

*) In Ep. Jo. ad Parthos tr. 6, 8; PL. 35, 2024. — In Jo. tr. 17, 6; PL. 35,
1530. — Contra serm. arian. 25, 21 ; PL. 42, 701. — Ep. 157, 2, 4; PL. 33, 675 etc.
Son innumerables los textos agustinianos en este sentido. Cfr M. CoMEau, St.
Augustin exégéte du IV*® Evangile, Paris, 1930, c. 10, p. 352; F. CAVALLERA, La
doctrine de Saint Augustin sur le Saint-Esprit..., en Recherches de Théologie
ancienne et médiévale, 3 (1931), p. 19; A.-M. LA BONNARDIERE, Le verset paulinien
Rom. 5, 5 dans I'ceuvre de Saint Augustin, en Augustinus Magister, Congrés
Intern. Augustinien, Paris, 1954, pp. 657-665.

*) De sp. et litt., 32, 56; PL. 44, 237. — En cambio Petau dice: « Porro cari-
tatem Dei... », como en la nota 21 (De Trin. L. VIII, c. 5, n. 5).

*) « Ex una igitur eademque caritate Deum proximumque diligimus: sed
Deum propter Deum, nos autem et proximum propter Deum » (De Trin., VIII,
8, 12; PL. 42, 959).

“) «Non alia caritas diligit proximum, quam illa quae diligit Deum... Qua
caritate proximum, ipsa caritate diligimus Deum. Sed quia aliud est Deus, aliud
proximus; una caritate diliguntur, non sunt tamen unum qui diliguntur » (S. 265,

8. 9; PL. 38, 1223).



El platonismo de San Agustin 481

Ill. — El platonismo agustiniano
y las misiones invisibles del Hijo « Sapientia Patris »
y del Espiritu Santo « Ipsa Caritas Dei ».

San Agustin expone esta cuestién principalmente en contra de
los arrianos. Cuando la Sda Escritura dice que el Hijo es enviado
por el Padre, nos proporciona ciertamente un grande apoyo para
defender la distincién de las Personas en contra del sabelianismo ;
pero al mismo tiempo se origina este argumento en favor de los
arrianos: el que envia es mayor que el enviado **). Sin embargo
nuestro Santo les demuestra cémo la misién divina no implica en
modo alguno desigualdad de persona o distincién de naturaleza
entre el que envia y el que es enviado. De por si, dice él, la misién
divina est4 constituida por estos dos elementos: procesién, es decir,
gue la Persona enviada dependa en cuanto a su origen del que
la envia ; y nuevo modo de presencia en el lugar a donde es en-
viada. Por eso solamente el Hijo puede ser enviado por el Padre
y el Espiritu Santo a su vez por el Padre y el Hijo de quienes
procede ; en cambio no puede decirse que el Padre sea enviado,
por lo mismo que no procede de otro **).

Y como, en cuanto Dios, las tres Divinas Personas son omni-
presentes, la misién divina no puede consistir en hacerse presentes
en donde no lo estaban, sino en hacerse presentes de un modo
nuevo “Y). Lo cual se realiza por una manifestacién ad extra, que
puede ser percibida por los sentidos corporales, o no. De aqui la
divisién de las misiones divinas en visibles e invisibles.

La misién visible por excelencia es la Encarnacién del Verbo
y su aparicién entre los hombres *°), la cual tiene un caracter bien
diverso de la misién del Espiritu Santo en forma de paloma o de
lenguas de fuego. El Hijo aparecié entre los hombres en forma de
siervo, uniendo a su persona de un modo admirable la naturaleza

) De Trin., I, 5, 7; PL. 42, 848-849. — Cfr M. ScuMaUs, Die psychologische
Trinitétslehre des hl. Augustinus, Minster i. Westf., 1927, | Absch., p. 163.

4) De Trin., IV, 20, 29; PL. 42, 908. — Ib., II, 12, 22; PL. 42, 859. —
Ib., 11, 5, 8; PL. 42,, 849. — Conira serm. arian. 4, 4; PL. 42, 686.

44) Contra serm. arian., 4, 4; PL. 42, 686.

45) Contra serm. arian., 4, 4; PL. 42, 686. — In Jo. tr. 42, 8; PL. 35, 1702. —
De Trin., 1V, 20, 28; PL. 42, 907.
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humana ; pero el Espiritu Santo no unié a su persona la paloma
o las lenguas de fuego que lo significaban *°).

Como advierte muy bien M. Schmaus, tan intimamente rela-
ciona S. Agustin los dos elementos de la misién divina, que la
manifestacién externa de la misma sirve siempre para conocer la
procesién eterna de la persona enviada *’). Por eso nos dice el
Santo : « Asi como el nacer del Hijo, significa que procede del
Padre ; asi también el ser enviado, significa dar a conocer que
procede del Padre » *®). Y aun con mucha maés insistencia lo afirma
del Espiritu Santo: « Recibid el Espiritu Santo (Jo. 20, 22) ; cuando
Jesucristo dijo estas palabras a sus Apédstoles, dirigiendo hacia
ellos su divino aliento, quiso darnos a entender que el Espiritu
Santo no es solamente del Padre, sino también de su Unigénito...
Y aquel soplo copéreo procedente de la boca de Cristo no era en
modo alguno la misma sustancia y naturaleza del Espiritu Santo,
sino mas bien un signo para darnos a entender que el Espiritu
Santo es comtn al Padre y al Hijo » *°).

Aqui nos interesa en particular la misién invisible, cuando la
manifestacién ad extra de la procesién divina se verifica en el
alma del justo, fuera del dominio de los sentidos.

Es muy conocido el paso en que S. Agustin expone la misién
invisible del Verbo, al ser percibido o conocido segiin la capacidad
del que va hacia Dios, o del alma racional ya perfecta en Dios.
El habla muchas veces del Verbo, en cuanto Sabiduria del Padre
(Sapientia Patris), presente en todas las inteligencias creadas y de
un modo especial en las de los justos. Pues bien ; dejando ahora
a un lado la polémica de algunos autores modernos acerca del
modo de la inhabitacién en estas palabras del Santo ?°), tal vez

o De Trin Mo 6, 1 RL =42 85]-857" = TG Lo 7 20 G4 i8530
Contra serm. arian., 4, 4; PL. 42, 686. — S. 264, 7; PL. 38, 1218. — In Jo. tr.
b3 T e il = Do L v .

47) « Augustinus bringt die zwei Seiten der Sendung in ein so enges ursich-
liches Verhiltnis zueinander, dass ihm die Sendung gerade zu einem Erken-
nungszeichen des ewigen Ausgangs einer Person wird » (M. ScuMaus, Die psycho-
logische Trinititslehre..., 1 Absch., p. 164).

%) De Trin., IV, 20, 29; PL. 42, 908.

) De Civ. Dei, XIII, 24; PL. 41, 400. — De Trin., IV, 20, 29; PL. 42, 908.
— Ib., XV, 25, 45; PL. 42, 1092-1093. — Ib., XV, 27, 48; PL. 42, 1095-1096. —
5. 212, 1 PL: 38; 1059.

#) Cfr ampliamente P. GALTIER, L’habitation en nous des trois Personnes,
2% part., c. |, p. 182 9s,
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la interpretacién que aqui pondremos podria ser la més conforme
con el conjunto del pensamiento agustiniano.

Se trata del texto del De Trinitate, 1V, 20, 28 ; PL. 42, 907-908 :
« Ab illo ergo mittitur Dei Verbum, cujus est Verbum... Et tunc
unicuigue mittitur, cum a guoguam cognoscitur atque percipitur,
quantum cognosci et percipi potest pro captu vel proficientis in
Deum, vel perfectae in Deo animae rationalis... ». El Verbo del
Padre, que es la misma Sabiduria por apropiacién, estd en todas
las inteligencias creadas en cuanto luz de la mente, en especial
para conocer lo eterno o las cosas divinas, es decir, el objeto
proprio de la sabiduria, sapientia, por oposicién al objeto de la
ciencia, scientia, que son las cosas temporales *!). Pero como el
mundo, aun estando como invadido por esta Sabiduria, no podia
conocer a Dios; por eso nos dice la Sda Escritura que « La luz
luce en las tinieblas y las tinieblas no la percibieron » (Jo. 1, 15).
Para remediar esta miseria, el Verbo se hizo carne y habité entre
nosotros, porque plugo a Dios salvar a los creyentes por la estul-
ticia de la predicacién (I Cor. 1, 31). Ahora bien; cuando la
Sabiduria del Padre luce en las tinieblas, no puede decirse pro-
plamente que haya sido enviada, puesto que falta atin la mani-
festacién ad extra de la procesién divina, elemento necesario de
toda verdadera misién divina. Pero cuando alguno percibe en el
tiempo esa Sabiduria por la que conoce lo eterno, percibe que
estd ya en él el Verbo, Sabiduria del Padre, de quien procede,
Ego ex ore Altissimi prodivi (Eccli., 24, 5); completindose de
este modo los dos elementos de la verdadera misién invisible del
Hijo, es decir : su procesién divina en cuanto Sabiduria del Padre
y la manifestacién de la misma interiormente en el alma del sabio,
en la cual estd por lo tanto de un modo nuevo. Por eso, aunque
alguno conozca al Padre en el tiempo, no puede decirse que el
Padre le haya sido enviado, por lo mismo que éste no procede
de ninguna otra Persona.

Vemo aqui de nuevo el platonismo agustiniano al identificar
la Idea Suprema de Sabiduria, atribuida sélo por apropiacién al
Verbo, con la sabidurfa participada de las criaturas racionales. En
realidad, en virtud de la teoria agustiniana de la participacién,

1) « Si ergo haec est sapientiae et scientiae recta distinctio, ut ad sapientiam
pertineat aeternarum rerum cognitio intellectualis; ad scientiam vero, temporalium

rerum cognitio rationalis » (De Trin., XII, 15, 25; PL. 42, 1012),



484 A. Turrado

entre la Sabiduria Suma y la sabiduria de la inteligencia creada
existe la misma relacién que entre la causa eficiente y su efecto,
o entre la causa ejemplar y el ser que reproduce de algiin modo
sus perfecciones.

Esta misma doctrina debe aplicarse a la misién invisible del
Espiritu Santo en cuanto Don de Dios; porque, dice S. Agustin,
« asi como ser Don de Dios, significa su procesién del Padre y
del Hijo como de un solo principio ; asi también el ser enviado,
significa dar a conocer que procede de ambos » *?).

Las misiones visibles del Espiritu Santo tienen también esta
misma finalidad. Se dice que fué enviado dos veces por Jesucristo
a sus Apbstoles, porque les manifesté dos veces de distinto modo
que el Espiritu Santo procede del Padre y de si mismo °°).

El Espiritu Santo es por apropiacién el santificador de los justos,
del mismo modo que el Verbo es la Sabidurfa y la luz de nuestra
mente. Y asi como la Sabiduria, que procede de la boca del Al-
tisimo, nos indica que el Hijo procede del Padre, asi también el
Don santificador nos indica que el Espiritu Santo procede del
Padre y del Hijo como de un solo principio, por ser los dos un
solo donante °*) ; con lo cual tenemos el primer elemento de la
verdadera misién divina, es decir, la procesién. Pero ¢ cémo se
manifiesta de hecho esa procesién divina del Espiritu Santo ? Aquf
entra en juego nuevamente el platonismo agustiniano. Dice el
apoéstol S. Juan: « En esto conocemos que permanecemos en Dios
y Dios en nosotros, porque nos dié de su Espiritu » (I Jo. 4, 13) ;
y un poco mas adelante: « Dios es caridad, y el que permanece en
caridad, permanece en Dios y¥ Dios en él » (Ib. 4, 16). De estas pala-
bras concluye S. Agustin: « El Espiritu Santo, del cual nos dié,
hace que permanezcamos en Dios y Dios en nosotros ; es asi que
esto lo hace la caridad ; luego el Espiritu Santo es el Dios cari-
dad » °?). En este silogismo, que parece hecho por un escolstico
del medievo, estd de nuevo contenida la relacién de causa y efecto.
Conocemos por el Espiritu Santo que Dios estd en nosotros, porque
por él es difundida en nuestros corazones la caridad con que ama-
mos a Dios y al préjimo ; y como todo se mueve en el campo de

22y De Trin., IV, 20,,29; PL. 42, 908.
iDe Trin., 1V, 20,29 Pl 42, 908,
e Trin., V., 142 PL..42..919.
8 De. Trin. XN, 17, 3); PL. 42 1082,
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la apropiacién, si tenemos la caridad, conocemos también que toda
la Trinidad habita en nosotros °®).

Luego asi como cuando conocemos las cosas eternas y divinas,
si percibimos que el Verbo, Sabiduria procedente del Padre, es
quien nos ilumina, tenemos los dos elementos que constituyen la
misién invisible del Hijo ; asi también cuando amamos a Dios y
al préjimo con la caridad que nos viene del Espiritu Santo, cono-
cemos que estd en nosotros ese Don divino, que procede del Padre
y del Hijo, porque los dos lo envian: lo cual constituye la misién
invisible del Espiritu Santo al alma de los justos. En esto consiste
todo el argumento del sermén 23, en el cual explica precisamente
las palabras de S. Juan: « Ad eum veniemus et mansionem apud
eum faciemus » (Jo. 14, 23). No temamos que nuestra morada sea
demasiado pequefia para tales huéspedes; porque ellos mismos
la ensanchardn y hermosearan con la caridad, que el Espiritu Santo
difunde en nuestros corazones °’). Sabemos que la caridad est4 en
nosotros, si amamos bien ; porque, ¢ con qué amamos, sino con
la caridad ? Y con todo no la vemos, ni sentimos el rumor de sus
pasos cuando viene a nuestro corazén. ¢ De quién es entonces esto
que ya estd en ti, sin que lo percibas sensiblemente ? Aprende
asi a amar a Dios que es la fuente de la caridad **).

La caridad viene a ser como la zarza ardiendo, en la cual el
Dios presente ocultaba a los ojos de Moisés su propia naturaleza.
Ciertamente era Dios con quien Moisés hablaba, puesto que le
respondib : « Yo soy el que soy » ; y sin embargo aun le suplicaba
Moisés: Muéstrateme ti mismo » (Ex. 23, 11-13). Lo mismo nos
sucede a nosotros, que tenemos a Dios oculto bajo la zarza ardiente
de la caridad. Pidamosle, como Moisés, que nos conceda ver su
misma naturaleza, caridad por esencia, de la cual nuestra caridad
es prenda, cuando le veamos tal como es en la vida futura *9).

De este modo, al percibir en nosotros la caridad, cuya produc-
cién se atribuye al Don del Padre y del Hijo, percibimos también
la procesién divina de ese Don, realizdndose asf la misién invisible
del Espiritu Santo a nuestros corazones.

Creemos por lo tanto que no se puede admitir en S. Agustin

*) De Trin., XV, 18, 32; PL. 42, 1082-1083.
)55 237 Pl 38, 158,

)-8 2313 PL. 38, 160,

%) 5. 23, 16; PL. 38, 16]1. — Ib., 18; PL. 38, 162,
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una donacién o unién propiamente personales del Espirtu Santo
con los justos, ni atendiendo a su apelativo « Donum ab aeterno,
quia ab aeterno donabile », ni tampoco a la doctrina de las misiones
divinas. Todo se mueve en el campo de la apropiacién.

Si alguno quisiera prescindir del platonismo de la terminologia
agustiniana, como hicieron Pedro Lombardo, Petau y algunos
autores modernos, haria probablemente ininteligible esta doctrina
de la misién invisible del Hijo y del Espiritu Santo. '

P. Argimiro TurrADO, O. E. S. A.



