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En su conjunto, los quince libros que conformarDel Trinitate de san Agustin
constituyen el monumento mas excelso de la teokagidica al misterio de la Trinidad
(Schmaus 1966: 2)El santo obispo escribe esta obra impulsado paspiritualidad
trinitaria y por la necesidad de responder a pritpssinconsiderados sobre el
conocimiento de DiosTgin. I, 1-2. 5)° Su elaboracién ha sido larga y dificil.
Comenzada hacia el afio 400, todavia no est4 acehaaafio 426 Nuestro estudio de
sus contenidos doctrinales se concentrara soleenal del envio del Hijo y del Espiritu
Santo a los justos, tratado en el capitulo 20 dbtoLI1V. Con todo, para una
comprension mas completa de este tema, sera deufartutilidad el andlisis del
capitulo 5 del Libro Il, consagrado a la explicacie las misiones visibles. Estos libros
fueron escritos en los afios 411/412 al 414.

Los desarrollos referidos a las misiones divinagseriben en la explicacion de la
regla canodnica segun la cual las procesiones gelyHiel Espiritu Santo no niegan su
igualdad con el Padr@((in. Il, 2. 5). Su trasfondo inmediato es uno de logiaentos
mayores de la herejia arriana, segun el cual eeReximayor que el Hijo y ambos son
mayores que el Espiritu Santo, porque el que eesiaayor que el enviadoSan
Agustin recoge y desarrolla la ensefianza de swsirgoges, en especial, la de san
Hilario de Poitiers y de san Ambrosio de MifaBado que su propésito principal, en
estos libros, es asegurar la autenticidad de lelfeyétodo que adopta se basa en la
interrogacion directa a Bagrada Escriturd.

El estudio de los capitulos 17 al 19 del Libro X)e explican el modo en que el
Espiritu Santo esta ligado al amor fraterno, nomiga completar nuestro estudio de

! Edmund Hill (1973) no duda en afirmar queDel Trinitatees la obra méas grande de san Agustin. “St.
Augustine’sDe Trinitate The doctrinal significance of its sctructure” {32Nosotros accedemos a esta
obra a través de la edicién critica @arpus cristianorumDe Trinitate libri XV (Mountain 1968). Sobre

el origen, las peculiaridades y la estructura@elTrinitate se puede consultar, ademas, los siguientes
estudios: Schindler 1965: 1-11; Hill 1985; Stud&93 y 2005 (con abundante bibliografia); Vannier
1995. Para una presentacion del conjunto de sugridos doctrinales, se puede consultar, ademas:
Arias Reyero 1989; Trapé y Sciacca 1987; Lance9199

2 Cf. Madec 1996a: 78-79. Entre dichos prop6sitbdedos arrianos ocupa el primer lugar.

% Cf. Madec 1996a: 78-79 y 162; Trapé 1981: 441 efub distinguir, en esta obra, una parte de caracte
mas dogmatico (libros I-VIIl) y otra mas especuwiati(libros IX-XV). Cf. Studer 1993: 253; Arias
Reyero 1989: 253-256.

4 Cf. Trapé 1981: 441; Madec 1996a: 78-79 y 162; bien2000: 56-80.

®“Sed in his convicti ad illud se convertunt utatt: ‘Maior est qui mittit quam qui mittitur’. Prode

maior est Pater Filio quia Filius a Patre se missisgidue commemorat; maior est et Spiritu Sande qu
de illo dixit lesus: ‘Quem mittet Pater in nominea et Spiritus Sanctus utroque minor est quigater
eum mittit, sicut commemoravimus, et Filius cumitdiSi autem abiero, mittam eum ad vosTrin. Il

5, 7. Cf. Maier 1960: 7-24.

6 Cf. Maier 1960: 30s.; Studer 2005: 163-171.

" Ello se hace particularmente manifiesto en el tdm#as misiones del Hijo y del Espiritu Santo,alad
que los arrianos habian deducido de los textogcbébtjue se refieren a ellas, la subordinaciénraeyu
otro respecto del Padre B. Studer (1993: 256-258).
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su misién invisiblé. El método adoptado en estos tres capitulos esespEculativo,
como lo es, por lo demas, toda la segunda partestdeobra, en la que san Agustin
intenta captar mas profundamente el misterio @staa. Trinidad a partir de su imagen
en el hombré.La redaccion de este libro se sittia, al menos,af@s después de la de
los libros 11 y 1V, es decir, alrededor del afio 420

La mision visible del Hijo y del Espiritu Santo

La explicacion de las misiones visibles parte deexagesis de dos pasajes del
Evangelio segun san JuaBl mismo Sefior declara en qué consiste su migi@mdo
dice que salié del Padre y vino al mundo: “Ego &dPaxii et veni in hunc mundum”
(Jn. 16, 28). De manera que la mision visible del Hijeede ser determinada desde
estas dos acciones, salir y venir, que comportanreferencias, al Padre y al mundo.
Ser enviado es, para el Hijo, salir del Padre ynamundo! La combinacién de este
pasaje con otro del prélogo permite explicitar atés el significado de esta venida.
Para san Agustin, en este segundo pasaje, sas€uafiere, primero, a un vinculo del
Hijo con el mundo, anterior al de su venida: “Irchoundo erat...” n. 1, 10). Pero, a
continuacion, el evangelista indica el vinculo reépecial establecido por su mision:
“In sua propria venit’Jn. 1, 11). Asi pues, el Hijo es enviado a aquellas ¢jno’?

Esta confrontacion inicial de los textos joaniangta a una explicacion sucesiva de
los dos modos en que el Hijo esta en el mundoe Sice que el Hijo sale del Padre y
viene a este mundo en el que ya estaba, ello Kignijfie es enviado donde ya estdba.
La explicacion de esta presencia previa del Hijobasa en pasajes selectos de la
Escritura SantaEn primer lugar, es mencionado elldeemia3, 24, donde el mismo
Yahveh dice que colma el cielo y la tierra dandenéender su presencia ubicua.
Naturalmente, esta declaracién es atribuida, amtde,tal Padre. Pero ella se dice
también del Verbo, que estd alli donde esta elelPdds o que ensefa la misma
Escritura cuando afirma que la Sabiduria se extiende comrrpde uno a otro confin
(Sh 8, 1)** La misma regla se aplica al Espiritu Santo sicuel el Padre nunca pudo

® En orden a determinar mejor la misién invisiblé Hepiritu Santo, estudiaremos, al inicio de este
apartado, el vinculo de la caridad creada a Dios#Atal como es explicado en los capitulos 3-8 del
Libro VIILI.

® Cf. Vilanova 1987: 24-25; Becker 1967: 216-2591%¢a, en su conjunto, de una amplia exposicién de
caracter especulativo que, hundiendo sus raiced &stimonio de l&scritura Santase sirve de la
dialéctica y de la filosofia, en especial, la des“libros de los platénicos” traducidos al latim ptario
Victorino (Cf. Madec 1996b: 37-44). Para reconouejor el caracter propio de esta especulacion, ver
también: Bourassal977: 684-688; Madec 2001.

19 Cf. Madec 1996a: 78-79; Trapé 1981: 441.
1 “Ergo a Patre exire et venire in hunc mundum, éstamitti” (Trin. 11, 5, 7). Cf. Maier 1960: 128s.

12 4|luc utique missus est quo venitT(in. Il, 5, 7). Por su presencia ubicua esta por doguior su
mision visible esta ante todos los que pueden wedlo. Esta mision dice ya una cierta restrincin
la mision invisible la restriccion sera de otraotiglla tiene lugar s6lo en aquellos que son jaatios.

3 «At si in hunc mundum, et in hoc est quia exiiPatre et venit in hunc mundum, et in hoc munda, erat
illuc ergo missus est ubi eraffrin. I, 5, 7).

14 «gj autem de Patre dictum est, ubi esse potuét Wierbo suo et sine Sapientidrin. 11, 5, 7).
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estar por doquier, Asi, si Dios es ubicuo también lo serd su Espffitla prueba
escrituristica es tomada ahora de los versiculp®8 del Salmo138 Al explicar estos
versiculos, san Agustin invierte su orden para loom@ partir de la presencia ubicua
de Dios, la del Espiritu Santo. En efecto, el \weiisi 8 contiene las palabras de aquél
gue no encontraba lugar donde huir de la faz ds,@oya presencia se extiende del
cielo al infierno. Este pasaje muestra claramente Qios esta presente de manera
ubicua (@bique praesentemPero justamente para darlo a entender, estdciaesod
nombra primero al Espiritu de Dios, reconociende o existe lugar donde poder estar
lejos de EF’

Esta breve explicacién de la presencia ubicua gelyHlel Espiritu Santo constituye
el punto de partida para el reconocimiento, potraposicion, de sus misiones visibles
(Trin. Il, 5, 8). San Agustin despliega, en primer tuga explicacién sobre el modo en
qgue ha de ser entendida la mision visible del Hipoyandose en las palabras de la
Carta a los Galatas (Ga4, 4-5) que indican sus dos componentes fundatesntel
envio a partir de Dios y la operacion por la quéenesho de mujer. A partir de este
pasaje, elabora una nueva formulacion de dichadmiSer enviado es, para el Hijo, ser
hecho de mujer, esto es, nacer de Maria. En efEttstaba en este mundo segln que
nace de Dios antes de todos los siglos, pero sqgémace de Maria, viene a este
mundo como enviad®. El doble nacimiento del Hijo de Dios explica subigo
presencia en este mundo. Su presencia ubicua esdeetle manera inmediata a su
nacimiento del Padre antes de todos los siglogpresencia en el hombre Jesus es
vinculada a su nacimiento de Maria en la plenitedod tiempos. La primera presencia
se explica desde la inseparabilidad de las perstivamms; la segunda se asigna sélo al
Hijo. Esta es vinculada explicitamente al partdvdeia que explica la restriccion “a los
suyos”; aquella es referida implicitamente a laci@n del cielo y la tierra.

La determinacion exacta de la verdadera significade la presencia del Verbo en el
hombre Jesus, excluye una interpretacion erréreséa Sacrilego decir que el Padre ha
hecho un verbo temporal para que el Hijo eternoesed@ado y aparezca en la carne
temporalmente. Por el contrario, el Verbo es lanmisSabiduria de Dios, la cual
existiendo sin tiempo desde toda la eternidad,egpaen el tiempo. Asi pues, el mismo
Verbo que se hizo carne y habit6é entre nosotr@badin tiempo junto a Dio3in. I,

5, 9). Unido al lenguaje de la faccién encontramosra el de la aparicion que ganara
en adelante el primer plano en la descripcion terasion'®

5«sed neque sine Spiritu suo usquam esse pofmiiti.(I1, 5, 7). San Agustin encuentra, probablemente,
esta doctrina de la inseparabilidad del enviadpe&s del que lo envia, en Didimo el Ciego, aimdaa
esta explicaciéon se encuentra en Filastrius yestitto, en Gaudentius. Cf. Maier 1960: 46-47; 204.

18 “taque si ubique est Deus, ubique est etiam Sgigius” {rin. II, 5, 7).

7 “Nam et ille qui non invenit locum quo eat a falei et dicit: ‘Si ascendero in caelum, tu ibi ek;
descendero in infernum, ades’; ubique volens imgglpraesentem Deum, prius nominavit Spiritum eius.
Nam sic ait: ‘Quo abibo ab Spiritu tuo? Et quo @daua fugiam?™ rin. Il, 5, 7).

18 «Cum itaque ait: ‘Misit Deus Filium suum factum exuliere’, satis ostendit eo ipso missum Filium

quo factus est ex muliere. Quod ergo de Deo natiusnehoc mundo erat; quod autem de Maria nattjs es
in hunc mundum missus advenitr{n. 11, 5, 8).

19 Nuestro anélisis nos lleva a apartarnos de lai@pide Prades (1993), para quien la definicion de
misién del Libro Il no coincide con la del Libro I§80 y nota 115). Ya en el Libro Il la mision vikles
reconocida como una aparicion, esto es, como unaifestacion corporal. Es a este género de
manifestacion que se refiere la expresion ‘venidaumdo’ empleada por san Juan.

In Itinere. Revista Digital de Estudios Humanisticos de lavgrsidad FASTA {SSN 1853-5585
Afio Il - Vol. Il — Nimero 1 enero/junio 2012
33



Fr. Dr. Guillermo A. Juarez, O.P.

Este desarrollo es recapitulado con una parafeddisxto deGéalatasen la que se
hace intervenir esta nueva terminologia. Con ldabpas “factum ex muliere” ha de
entenderse que el Hijo fue hecho en el tiempo gpaaecer a los hombres como Verbo
encarnadd® Y puesto que esta aparicién en carne del Hijodmlsecha por el Padre y
por El mismo, se dice convenientemente que fueadovguien aparecio en la carne y
que envia quien no aparecio en ella, es deciraéteR el Hijo y el Espiritu Santo de
modo inseparabl&. Asi pues, la misién del Hijo en este mundo, stider partir del
Padre, es su aparicién en la cane.

Apenas encontraremos en Trinitatelas expresiones ‘mision visible’ y ‘mision
invisible’, convencionales entre los maestros dglosXIll para distinguir los dos
modos, corporal y espiritual, en que las personasas son enviadas. En este contexto,
san Agustin reserva el vocablo ‘invisible’ paraigear la naturaleza divina y describe
la misién visible como una manifestacion de la oésgion interior de la naturaleza
mediante las cosas que existen por ella y que rifecae en el exterior, ante nuestros
ojos corporales: “guoniam illa quae coram corpoasslis foris geruntur ab interiore
apparatu naturae spiritalis exsistunt, propteresv@oienter missa dicunturT(in. II, 5,

9). En razon de este rol de significacion o dernacgin de lo interior, se dice
convenientemente que estas cosas son enviadasnBartle la exégesis de los textos
escrituristicos, san Agustin atribuye a las pers@racedentes una nocion de mision
tomada de las realidades creadas, en la que podesnosocer cuatro contenidos
fundamentales: la naturaleza invisible o espirjtl@$ cosas visibles o sensibles, la
dependencia de estas respecto de aquella enyeladependencia de aquella respecto
de éstas en el conocer.

Esta nocion es aplicada, ante todo, a la humarddadristo respecto de la sustancia
del Verbo. Si decimos que su misién es su aparieidbrel mundo como Verbo, es
porque su humanidad es la realidad sensible quefiesta al Verbo, esto es, a la
realidad invisible de la que depende en el sewvdmda al mundo del Hijo es el gran
medio de que disponemos para conocer la existelecisna generacion en Dios. Para
poner de relieve esta verdad, san Agustin, sigoidadnspiracion de sus precursores,
reconoce esta venida como una mision y esta me@aro una aparicion en la carne o
como una manifestacién.

Desde el inicio de este desarrollo, san Agustimasbel hecho de que, en virtud del
principio de inseparabilidad, el Hijo también esiado por el Espiritu Santo e incluso
por si mismd* Asi pues, el Padre invisible envia al Hijo a uoa el mismo Hijo,

20 “Quae plenitudo temporis cum venisset, ‘misit D&ilsim suum factum ex muliere’, id est factum in

tempore ut incarnatum Verbum hominibus appareretdgin ipso Verbo sine tempore erat in quo
tempore fieret” {rin. Il, 5, 9).

2L«Cum itaque hoc a Patre et Filio factum essehwtairne Filius appareret, congruenter dictus esusi

ille qui in ea carne apparuit, misisse autem illeig ea non apparuit™tin. 11, 5, 9). Cf. Berrouard 1993:
460-461.

22«Est missus ille qui in ea carne apparuiEti. 11, 5, 9).Cf. Maier 1960: 129s.; Studer 1993: 257-258.

23 Cf. Maier 1960: 207. Ver los desarrollos referidolas misiones visibles en toda la primera pagte d
esta obra, en especial, la ensefianza de san Ami§gdsb8). Ver, también, el estudio de Aeby (1955).

24 «Sic ergo intellegat illam incarnationem et exgwre nativitatem in qua Filius intellegitur missusa
eademque operatione Patris et Filii inseparabiigme factam, non utique inde separato SpiritutSatric
(Il Trin, 5, 9).
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haciéndolo visiblé> Esta doble condicién en el Hijo de enviado y niiepermite
reconocer mejor que su apariciéon en este mundemparta una transformacion de la
sustancia invisible del Verbo en la creatura vésibIPor el contrario, por el Padre y el
Hijo, que no aparecieron, fue hecho lo que aparegiél Hijo; por el Padre y el Hijo
invisibles, el mismo Hijo fue enviado visiblemene manera que el Hijo fue enviado
porque aparecio en la forma de siervo, que El i@g@brmaneciendo inmutable en su
forma de Diog’ No es dificil de reconocer, en este desarrollla wespuesta al
argumento arriano de la superioridad del Padresptsplel Hijo en razén de la misiéon
(Trin. I, 5, 7)2® San Agustin interpreta siempre la afirmacién “Pataior me est”Jn

14, 28¥° refiriéndola a la humanidad de CrisfoAdemaés, este desarrollo comporta una
originalidad por lo que se refiere a la personaRbre. En efecto, si san Agustin no
duda en atribuirle algunas teofanias, explica tampbrqué l&scriturano habla nunca
de una mision a proposito de El. Este estudio fmlaoe a la determinacion exacta de la
diferencia que existe entre mision visible y teéddh

Seguidamente, a modo de introduccion al tema dmis#on visible del Espiritu
Santo, san Agustin desarrolla la descripcion dmikén visible en general. Algo es
enviado segun que aparece afuera, en la creatupmrah lo que adentro, en la
naturaleza espiritual, esta siempre oculto a logid®s: “missus dicitur in quantum
apparuit foris in creatura corporali qui intus iatura spiritali oculis mortalium semper
occultus est”I{ Trin. 5, 10)*> Como para el Hijo, también para el Espiritu Sas@n

%5 “Forma porro illa suscepti hominis Filii persorst,aon etiam Patris. Quapropter Pater invisihifis
cum Filio secum invisibili eundem Filium visibilefaciendo misisse eum dictus est”Tlin, 5, 9).

%6 “Qui si eo modo visibilis fieret ut cum Patre isidilis esse desisteret, id est si substantia ililis

Verbi in creaturam visibilem mutata et transiensteretur, ita missus a Patre intellegeretur Filiis
tantum missus non etiam cum Patre mittens invanitétl Trin, 5, 9). El argumento en contra de este
error, es desarrollado mas adelante por analogieecalma (| Trin. 8, 14). Poco antes, es rechazado
también en relacién al Espiritu SankoT{rin. 6, 11).

27 “Cum vero sic accepta est forma servi ut manemesrmutabilis forma Dei, manifestum est quod a

Patre et Filio non apparentibus factum sit quodaeguet in Filio, id est ab invisibili Patre cum isibili

Filio idem ipse Filius visibilis mitteretur”(ll Trin. 5, 9). Al predicar del Hijo conjuntamente la
inmutabilidad y la asuncion de la forma de siesan Agustin tiene presente el textoSte7, 27: “In se
ipsa manens innovat omnia” (Trin, 8, 14). Las misiones no se oponen a la perfeatatabilidad divina
mas que las teofanias. Asi, en la encarnaciénaelbio se encuentra Unicamente del lado de la
humanidad tomada por el Verbo. Desarrollada pon#gm, esta tesis vuelve a aparecer en los priesipa
autores griegos Yy latinos, particularmente en kdilgrAmbrosio (Cf. Maier 1960: 30s.; 204).

28 Cf. Maier 1960: 127-128; Studer 2005: 172. Expliba la distincién entre el Hijo enviado y el Padre
que envia, esta ensefianza presta un servicio partien la lucha contra el sabelianismo, porque las
misiones atestiguan que la persona enviada no psrémna que envia. Cf. Studer 2005: 204; Turrado
1971: 87-88.

29 Cf. Camelot 1955; 573-574; Berrouard 1993: 463-466

% La interpretacién de san Hilario para quien laregion se refiere a la autoria el Padre sobreje] Ho
le es desconocida (Maier 1960: 205-206).

31 Cf. Maier 196: 130-134. 208-209. El estudio delpema de las teofanias separa, ébeellrinitate el
tratamiento de las misiones visibles del LibralB| correspondiente a las misiones invisibles,| éiibeo

IV. Dicho estudio es introducido para aclarar pértas teofanias del Antiguo Testamento atribuidas a
Hijo por la tradicion teoldgica anterior, no comiaor una mision en sentido propio.

%2 E| enviado cumple con su misién cuando hace isibbjue lo envia, quien de otro modo permaneceria
invisible. Y si el enviado es también el que enyi@asque hay algo en él que es visible y algo que es
invisible, se dird con propiedad que algo se eavdamismo para manifestar su realidad invisiblegoo
realidad visible. Es lo que acontece en el Hija.¢am podemos decir que se envia a si mismo.

In Itinere. Revista Digital de Estudios Humanisticos de lavgrsidad FASTA {SSN 1853-5585
Afio Il - Vol. Il — Nimero 1 enero/junio 2012
35



Fr. Dr. Guillermo A. Juarez, O.P.

enviado es aparecer afuera, ser hecho visible ajé@smortales, ser manifestado. En
efecto, se dice que el Espiritu Santo ha sido dovimrque fue hecha en el tiempo una
especie de creatura en la que fue mostradteideretur visiblemente® El verbo
ostenderdandica de suyo el acto de poner adelante, prasengxhibir algo a alguien.
Utilizado para explicar esta mision, indica el ad® poner en presencia de los 0jos
corporales, lo que demuestra visiblemente al Hap8anto. Es lo que san Agustin
describe como una operacién expresada visiblemgrérecida a los ojos de los
mortales®

Ante la pretension de los antropomorfitas seglecubd Dios pudo ser visto tal cual
es® advierte que no se trata de una aparicién ereelptd de aquello por lo que el
Espiritu Santo, como el Padre y el Hijo, es inVésik inconmutable. Afirmar esto seria
tanto como admitir una transformacion sustancial.l®que se trata en esta mision es
de la manifestacion en el tiempo de su realidachaté

Non ut appareret eius ipsa substantia qua et ipssibilis et incommutabilis est sicut
Pater et Filius, sed ut exterioribus visis hominwmrda commota a temporali
manifestatione venientis ad occultam aeternitatempgr praesentis converterentur (Il
Trin. 5, 10)*

Esta mision del Espiritu Santo no es la vision xtede los ojos de los hombres;
ella no es, tampoco, la inmutacion de los corazguesdicha vision provoca, ni su fin,
la conversion a la eternidad oculta. Ella es propiste la manifestacion temporal de la
eternidad oculta siempre presente, esto es, laddtea los ojos de los hombres de la
sustancia invisible por realidades exteriores @lieser vistas, inmutan sus corazones
para que se conviertan a ella. El Espiritu Sareoefwviado en el bautismo del Sefior y
en Pentecostés, porque fue mostrado a los ojosmiSidn visible es, pues, una
demostracion de su procedencia del Padre y delgdijaina congruente significacion,
es decir, por un signo corpofalEn fin, esta misién se distingue de la del Hijoope
no constituye una presentacidprgesentatip del Espiritu Santo en la forma de una
creatura asumid®.En efecto, las formas corporales por las que decigue el Espiritu

¥ “Facta est enim quaedam creaturae species ex teriipqua visibiliter ostenderetur Spiritus Santtus
Ibid. San Agustin utiliza indistintamente las expressoespecie de creatura y especie corporal. Esta
Ultima procede, muy probablemente, de Ambrosiosyirt®nia su reflexion relativa a la vision de Dios
que emprende en el afio 411-412 (Hombert 2000: 57).

% “Haec operatio visibiliter expressa et oculis ¢dlenortalibus missio Spiritus Sancti dicta esktin.
ibid. San Agustin menciona, en este contexto, los acwnientos del Bautismo del Sefior y de
Pentecostés, donde el Espiritu Santo fue vistoena de paloma y de lenguas de fuego respectivement

% En las epistolas 147 y 148 desarrolla la doctimaaqui expone de modo sintético: Dios se matidfies
specie corporalisP.-M. Hombertjbid., p. 58. Ver tambiéiirin. Il, 7, 18 y 16, 27.

36 Cf. Maier 1960: 134-136.

37 san Agustin lo dird poco méas adelante, al momeatwatar la doctrina délilioque. A esta ensefianza
reserva la explicacion del signo del soplo porud desus entrega el Espiritu Santo a los discipiNes
video quid aliud significare voluerit cum sufflaas: Accipite Spiritum Sanctum. Neque enim flatlis i
corporeus cum sensu corporaliter tangendi proced@ensorpore substantia Spiritus Sancti fuit sed
demonstratio per congruam significationem non tanta Patre sed et a Filio procedere Spiritum
Sanctum” Trin. IV, 20, 29).

% “Quia non sic est assumpta creatura in qua apga®piritus Sanctus sicut assumptus est filius hiami

in qua forma ipsius Verbi Dei persona praesentdréfirin. 11, 6, 11). Aunque mucho méas brevemente,
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ha sido enviado no existieron mas que para simdrobz operacion secreta y para
hacerla sensible temporalmente a los ojos de lobtes®

Con ocasion de esta contraposicion entre las nasivisibles del Hijo y del Espiritu
Santo, san Agustin avanza una primera indicaciola distincion que existe entre las
misiones visible e invisible del Hijo. En ambaseteios dos elementos idénticos: el
Verbo y el hombre. Pero en la primera el Verbo eshb hombre, mientras que en la
segunda el Verbo esta en el honrEl Verbo de Dios es presentado en la forma del
hijo del hombre, pero no en el sentido que éstgatdmabere} al Verbo de Dios, al
modo de los otros santos sabios, sino de un mqukrisu al de todos sus coparticipes.
No se trata de la posesion del Verbo corresporaigingrado superior de la sabiduria,
sino de un hijo de hombre que era el mismo V&tbksi pues, si en la encarnacion, el
Verbo de Dios se manifiesta visiblemente, su ptes&n o representacion espiritual
dice cierta posesion por parte del hombre. Estagi@s comporta, a su vez, tanto la
justificacion del impio, como el conocimiento egtpal de Dios que es exclusivo de los
que lo aman. Es éste el sentido de la expresadioti sapienteempleada aqui por san
Agustin y contrapuesta a la expresgapientium superborumue él mismo emplea en
la Epistola 187Cf. Juarez 2004: 474-476).

Aparicion en la carne y presentacion al conocimientespiritual de la mente

En laEpistola 187 el razonamiento de san Agustin procede de lapmesgncia a la
inhabitacion y de ésta a la presencia de Dios @staCrEn el De Trinitate su
razonamiento, partiendo también de la omnipresergimque sin desarrollar su
explicacion® considera las misiones visibles del Hijo y del iEisp Santo y, por
comparacion con ellas, las misiones invisibles.oPar momento de estudiar estas
dltimas, la misma doctrina sobre las misiones igsilrecibe un nuevo desarrollo,
igualmente valido para las misiones invisibles.effetto, mientras que en el Libro Il la
reflexion de san Agustin se concentraba sobre mipoaente temporal de la mision
visible, la aparicion o manifestacién corporal geeproporciona a los sentidos, en el
Libro IV explica su componente eterno, la procegi@h Hijo a partir del Padre y la
procesion del Espiritu Santo desde uno y Stro.

san Ambrosio ya habia desarrollado la cuestidradmion de la creatura a la persona enviada ylsia ha
preguntado porqué el Espiritu Santo eligi¢ la fodwaina paloma (Maier 1960: 95, 208).

% “pPropter has ergo corporales formas quae ad egnifisandum et sicut humanis sensibus oportebat
demonstrandum temporaliter exstiterunt missusudi@tiam Spiritus SanctusT(in. Il, 7, 12). Cf. Arias
1989: 260-262; Turrado 1971: 89-90.

40«pliud est enim Verbum in carne, aliud Verbum caicbest aliud est Verbum in homine, aliud Verbum
homo” (Trin. Il, 7, 12).

41 “Non ut haberet Verbum Dei sicut alii sancti sapés, sed prae participibus suis; non utique quod
amplius habebat Verbum ut esset quam ceteri extigite sapientia, sed quod ipsum Verbum efatfy,
I, 7,12).

2 Como lo observa A. Turrado, en la doctrina agistia, la omnipresencia es siempre el punto de
partida para la comprensién de los otros modosekepcia. Por eso, carece de sentido, en su nazmtali
la hipotesis que prescinde de ella en la expliced®la inhabitacion. (1954: 587).

3 Es un modo de proceder que puede advertirse siléxion sobre la presencia ubicua dé&fstola
187 (Cf. Juérez 2004: 459-460).
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La explicacién del tema de las misiones invisilileee el mismo punto de partida
que la correspondiente a las misiones visiblewbijgcion contra la igualdad de las
personas divinas en razon de la mision. Como eoditesarrollo, esta objecion es
referida aqui, ante todo, a la mision del Hijo.d&ta misibn no hay mayor ni menor,
sino el Padre y el Hijo, el que engendra y el edgmo, el que envia y el envialfo,
Ahora bien, decimos que el Hijo es enviado porguéiso carne por obra de la entera
Trinidad: “quia Verbum caro factum est”. Pero swienindica también su origen a
partir del Padre, igual a El en potestad y en saia“ut Verbum caro fieret* Estos
dos componentes de la mision divina, la presentaandel tiempo y la procesion eterna,
estan tan intimamente ligados que el primero sieropnduce al segund®.

Para poner de relieve que la mision no comportadesamejanza entre el enviado y
el que envia sino la procesion eterna, san Agagita a un bello texto escrituristico en
el que la Sabiduria es representada mediante lageimes del caudal y de la luz. la
Sabiduria es una emanacién pura de la claridadDite$ omnipotente: “manatio
quaedam claritatis omnipotentis Dei sinceris” (825). El recurso a esta combinacién
de imagenes permite reconocer mejor la condiciopiarde dicha emanacion. En ella
el caudal y la fuente son una misma sustanciaefota imagen del agua que salta de
los veneros de la tierra y de las hendiduras deda, es convenientemente completada
con la imagen de la luz que emana de |&{i2e este modo se entiende més faciimente
que la luz procedente luce por la luz que es iagr no brilla menos que elf&.En
efecto, para que no se creyese que la luz que eesamenos clara, no se dice luz de
luz, sino esplendor de la luz eterna. Si fuera teése seria obscuridad de la luz; si
fuera mas viva, no emanaffaPor eso mismo se le atribuye la omnipotencia de su
fuente cuando se afiade que, siendo una lo puedeAsipues, la Sabiduria es enviada
por aquél del que emana: “ab illo itaque mittituue emanat”{rin. 1V, 20, 27).

Si san Agustin se refiere a este pasajeLideb de la Sabiduriano es, ante todo,
para desarrollar la explicacion de la procesionrnate sino para completar la
correspondiente a la mision en el tiempo. En efeutxdiante la exégesis del pasaje de

4 “Non quia ille maior est et ille minor; sed quike iPater est, ille Filius; ille genitor, ille gens; ille a
quo est qui mittitur, ille qui est ab eo qui mitiilius enim a Patre est, non Pater a Filidtig. 1V, 20,
27).

4> “Secundum hoc iam potest intellegi non tantum id&d missus Filius quia Verbum caro factum est,

sed ideo missus ut Verbum caro fieret et per praise corporalem illa quae scripta sunt operaretur,
est ut non tantum homo missus intellegatur quodMer Factum est, sed et Verbum missum ut homo
fieret quia non secundum imparem potestatem ueltantiam vel aliquid quod in eo Patri non sit adgua
missus est, sed secundum id quod Filius a Patre@stPater a Filio"rin. IV, 20, 27). Cf. Maier 1960:
131-132; Prades 1993: 25-26.

46 “Augustinus bringt die zwei Seiten der Sendungiim so enges urséchliches Verhaltnis zueinander,
dass ihm die Sendung geradezu zu einem Erkennuolgsnedes ewigen Ausgangs einer Person wird”
(Schmaus 1966: 164).

4" “Neque enim sicut aqua de foramine terrae autilapnanat sed sicut lux de luce. Nam quod dictum
est: Candor est enim lucis aeternae, quid aliutliicest quam lux est lucis aeternae? Candor quippe
lucis quid nisi lux est? Et ideo coaeterna lucgda lux est” Trin. 1V, 20, 27).

8 “Cum enim auditur candor eius esse ista, faciissut per hanc lucere illa quam haec minus lucere
credatur” {rin. 1V, 20, 27).

9 “3j enim haec minor est, obscuritas illius est wandor illius. Si autem maior est, non ex ea manat
non enim vinceret de qua genita est. Quia ergdlaxrianat non est maior quam illa; quia vero non
obscuritas illius sed candor illius est non estanimequalis est ergoT(in. 1V, 20, 27).
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la Carta a los Gélatashabia explicado la mision visible del Hijo. Ahpepoyandose
sobre un nuevo desarrollo de dicha explicacidrtiania correspondiente a su mision
invisible. A esta mision se refiere la oracién deé que, entre todos los dones divinos,
prefirid la sabiduria, por lo que ésta le fue edaide los santos cielos para que le asista
en sus trabajosSh 9, 10) (Cf. Turrado 1959: 139-143). Nuestro awolara que los
trabajos a los que se refiere este texto son kasdeis ¢ COmMo no pensar aqui en la
referencia que él mismo establece enElaistola 187entre la vida piadosa y la
inhabitacion Ep. 187 17)?

De aqui resulta que la Sabiduria que emana dekPaslenviada doblemente: de un
modo, para que esté con el hombre; de otro moda, guee ella misma sea hombre
(Trin. 1V, 20, 27). Esta distincion retoma la del Libloentre Verbum in carney
Verbum carges decir, entre poseer el Verbo y ser el Verbanterpretacion espiritual
de Sabiduria9, 10 es confirmada y desarrollada con la refeseakfinal del pasaje de
Sabiduria7, 25-27, del que partia todo este desarrolloalidairia divina se traslada a
las almas santas y constituye amigos de Dios yef@®f La comparacion con esta
mision, que se extiende también a los angeles,ifpeansan Agustin poner de relieve la
particularidad y centralidad de la mision visibkd Hijo. En la plenitud de los tiempos,
la Sabiduria fue enviada no para colmar a los @sgeli para morar en los hombres,
sino para que el Verbo se hiciera carne. En esteeria encuentran la salvacion todos
los que creen, esperan y aman, antes y despuésveeida>® Como la ensefianza de la
gracia de la inhabitacion en Egpistola 187 la de la mision invisible en &e Trinitate
abarca toda la historia de la salvacion y es idefitimamente a Cristo, Unico misterio
por el que todos somos vivificados (Ep. 187 34).

Para desplegar la doctrina sobre la misién de kad8ea a los santos, san Agustin
vuelve a situarla, mediante dos formulaciones suagsen el conjunto de la reflexién
gue partia de su procesion eterna y de su misiiblei La primera formulacién va
directamente de la procesion eterna a la misiorsible. Envia el que engendra, es
enviado el que es engendradd( éste es enviado a los hombres cuando es congcido
percibido por alguno, en la medida que puede sevaido segun la capacidad del alma
racional que progresa hacia Dios o que es peréect. Esta es la primera formulacion
que san Agustin ofrece de dicha misién desde edaimmento y la percepcion: “et tunc
unicuique mittitur cum a quoquam cognoscitur atgeecipitur quantum cognosci et
percipi potest pro captu uel proficientis in Deuet perfectae in Deo animae rationalis”
(Trin., IV, 20, 28)°* Podemos reconocer aqui varios de los elementts elesefianza

%0 “Cum autem venit plenitudo temporis, missa est ubimpleret angelos, nec ut esset angelus nisi in
guantum consilium patris annuntiabat quod et ipsiag, nec ut esset cum hominibus aut in hominibus,
hoc enim et antea in patribus et prophetis; seigpautm verbum caro fieret, id est homo fieret, iro qu
futuro revelato sacramento etiam eorum sapientitqueasanctorum salus esset qui priusquam ipse de
virgine nasceretur de mulieribus nati sunt, etun ¢pcto atque praedicato salus sit omnium credemti
sperantium, diligentium”lbid.

L «Ab illo ergo mittitur Dei Verbum cuius est Verbyrab illo mittitur de quo natum est. Mittit qui
genuit; mittitur quod genitum estT(in., IV, 20, 28).

2 podemos reconocer aqui la influencia de san Arbrgsien referia esta graduacién en nuestra
captacion a ambas misiones: “Missum intelligereetiels, quia ex illo incomprehensibili inenarrabiiqu
secreto majestatis profundae dedit se comprehendepdo captu nostro mentibus nostris Dei Verbum,
non solum cum ‘se exinaniret’, sed etiam cum haditen nobis...” De fide ad Gratianum Augustun,
cap. 7, 99) (Cf. Maier 1960: 91-92, 207). En laefiasza de san Agustin la capacidad de nuestra mente
ya no es referida al anonadamiento de la encamasiido so6lo a la mision invisible. Por su parterid
Victorino ligaba a las misiones invisibles del Hyjalel Espiritu Santo el progreso en el conocinoietel
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sobre la inhabitacion de Epistola 187 La mision invisible supone una gradacion en la
recepcion. La razén de esta gradacion es la divaqsacidad del alma justificada. Este
pasaje deDe Trinitaterefiere solamente los dos grados fundamentaletelgrogreso
hacia Dios por el ejercicio de las virtudes y ditdamino de dicho progreso, cuando el
alma ya es perfecta en Dios. En fin, la capacigacedepcion no es la que tiene el lugar
para ser llenado por los cuerpos, sino la que t@meente para percibir a la persona
enviada por el conocimiento. Un conocimiento quesel de los sabios soberbios, sino
el de los santos sabios.

Esta primera formulacion bipartita anuncia el estmecompleto que va de la
procesion eterna del Hijo a su doble misién visiélavisible. No se dice que el Hijo es
enviado porque ha nacido del Padre, sino porquescipaen este mundo como Verbo
hecho carne o porque es percibido en el tiempdaporente. Mientras que esta ultima
mision es referida nuevamente al texto Skbiduria9, 10, aquella es vinculada al
pasaje dduanl6, 28, donde el Sefior habla explicitamente a sidméen el mundo:

non ergo eo ipso quo de Patre natus est missuardidlius, sed vel eo quod apparuit
huic mundo Verbum caro factum unde dicit: ‘A Paxé et veni in hunc mundum’, vel
eo quod ex tempore cuiusquam mente percipitur dictim est: ‘Mitte illam ut mecum
sit et mecum laboret’ (Trin., IV, 20, 28&).

Las dos misiones del Verbo son comparadas desdeldasacciones que las
caracterizan: aparicion y percepcion. La apari@énuna accion que se atribuye a la
persona divina. La percepcién, en cambio, es un@rade la mente del hombre, que
indica, ante todo, una recepcion ({&f. ev.tr. 74, 2). Esta recepcion tiene lugar en cada
hombre (nicuiqué® que avanza hacia Dios o que ha llegado a El, gndvile una
capacidad espirituapfo capty. El Hijo es enviado invisiblemente cuando eshielc
en el tiempo por la mente del justo para ser pospa él. La mision visible esta
ordenada ultimamente a la recepcidn y posesioa gersona divina pero no las incluye
necesariamente: El Verbo no habitd en los corazdeewdos aquellos a los que se
aparecio segun la carne.

San Agustin vuelve brevemente sobre este esqudépaatito para dar lugar a un
desarrollo sobre la comparacion entre la misidibMsy la mision invisible. Mientras
que lo nacido desde toda la eternidad es eternquéoes enviado al corazén de los
justos es conocido por ellos en el tiempo, y lo gaeenviado a este mundo en la
plenitud de los tiempos, hecho de mujer, es maaiesen la carne: “quod ergo natum
est ab aeterno in aeternum est [...]. Quod autemitumitex tempore a quoguam
cognoscitur. Sed cum in carne manifestatus estgHidiei, in hunc mundum missus est
in plenitudine temporis factus ex feminarrip., 1V, 20, 28). Como lo propio de la
mision visible del Hijo era reconocido, en el Libllp desde su presencia ubicua, lo
propio de su mision invisible es reconocido, agupartir de lo propio de su mision
visible. Esta es la manifestacion o aparicion ecalame del Hijo de Dios en la plenitud

Padre (Cf. Maier 196077). En su critica a la interpretaciébn de Maierrado contrapone la
representacion (‘manifestacion’) a la presencia eknjusto de la persona procedente, afirmando
errébneamente que la mision invisible consiste setdeen la primera (Turrado 1971: 91-94).

*3 A diferencia de J. Prades (1993: 27-29), considesaque mediante la expresiém temporesan
Agustin no distingue la misién invisible de la bisi, sino a una y otra de la procesion eterna.

> Este adverbio confirma que este miembro de lz fsasrefiere exclusivamente a la misién invisible.
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de los tiempos. Aquella también supone una venéda ghersona en el tiempo, pero de
otro orden, a saber, una presentacion de la pesammocimiento de la menteEs lo
que quiere significar la afirmacion de que el H® enviado cuando es conocido por
alguno en el tiempd

El significado delcognosciturde la misidén invisible se hace manifiesto en la
comparacion de esta mision con la aparicion ded Hg Dios en la carne. Esta responde
al plan de la sabiduria divina segun el cual layentes son hechos salvos por la
estulticia de la predicacion, dado que las tinielpla recibieron la luz que en ellas luce
(Trin. 1V, 20, 28). Ahora bien, cuando el Verbo no esifestado en la carne sino que
es percibido por la mente de los que progresarahaios, se dice que es enviado pero
no en este mundo: “cum autem ex tempore cuiusgueeptus mente percipitur, mitti
quidem dicitur sed non in hunc mundum; neque enamsibiliter apparet, id est
corporeis sensibus praesto esttif. 1V, 20, 28). Es la mision visible del Hijo, lagu
tiene lugar en este mundo. Ello no significa quengion invisible no se verifique mas
que en el mundo futuro. Para san Agustin, por &admien el mundo el Hijo se aparece
sensiblemente, es decir, se hace presente a lbidosedel cuerpo. El verbpraestare
indica la presencia de algo a alguien, esto es,alg®e esta delante o es puesto a
disposicion de alguno. En este contexto, su saatfon es analoga a la del verbo
ostendereutilizada en referencia a la misién visible depkitu Santo. Que el Hijo es
praestoa los sentidos corporales, significa que esta disuosicion para ser sentido.
Por lo tanto, ser enviado en este mundo es, parijel aparecer sensiblemente, ser
puesto a disposicién de los sentidos o ser apt g@Erconocido sensiblemente. Este es
el contenido Ultimo de la aparicién en la que sgnsdin reconoce la mision visible del
Hijo en la plenitud de los tiempa5.

La mision invisible no tiene lugar en este mundargpe en ella el Hijo no se hace
presente a los sentidos sino al conocimiento dendmte. Pero el conocimiento
requerido para esta presentacion no es un conatongelialquiera, sino la percepcion
en el tiempo de los que avanzan en su marcha baesa Es la idea que hemos visto
ampliamente desarrollada en Epistola 187 el grado de la inhabitacion es el
correspondiente al grado de capacidad que lossjtistoen de Dios, determinado por el
grado de asimilacion a El que van alcanzando pejegticio de una vida piadosa. Asi
pues, como ser enviado visiblemente es, para @, lparecer sensiblemente, ser
enviado invisiblemente es, para El, presentarsestrarse espiritualmente al justo, es
decir, ponerse delante o a disposicion del coneeitoide su mente.

*5 También podriamos denominar a esta presentaci&rmanifestacién’ al conocimiento espiritual, una
‘manifestacion invisible’. Pero para san Agustimanifestacion es exterior, una aparicion corpqai,

lo que se dice s6lo de la mision visible. Ver, spegial: Trin. 1V, 20, 26 y 27. La ampliaciéon de su
significado a la misién invisible, se puede obseraralos maestros medievales.

% En este punto nos apartamos de la interpretacdilaler (1960: 136-137 y 156), para quien dicho
conocimiento constituye la definicion de la misida las personas divinas en comun, esto es, tanto la
invisible como la visible. Este autor afirma, iy que en referencia al Espiritu Santcca@nosci
indica, ante todo, la misién visible (169). Para Agustin, el elemento en comin a las misioneglesi

e invisibles no es @ognoscisino aquello en lo que la manifestacién corporal gresentacién espiritual
coinciden, a saber, la presentaciéon como tal @paesentacion de la persona procedente en un efecto
creado.

" Como en laEpistola 187 san Agustin terminaba de explicar la presenciauaben el marco de la
explicacion de la inhabitacion, en2é Trinitate termina su explicacion de la mision visible emalrco
de su explicacion de la mision invisible.
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San Agustin termina la descripcion de la contrap@sientre estas dos misiones del
Hijo, explicitando aun mas en qué sentido se dimelg mision invisible no tiene lugar
en este mundo. La expresitnhoc mundunestéa ligada a la captacion sensible. Por eso
se dice que no esta en este mundo el que captm gag le es posible, algo eterno. Ello
sucede de modo particular en los espiritus deukt®g. De ellos decimos que no estan
en el mundo, aun cuando viven en esta carne mertdg medida en que saborean las
cosas divinas: “quia et nos secundum quod mergaidlaeternum gquantum possumus
capimus, non in hoc mundo sumus, et omnium iustospimtus etiam adhuc in hac
carne viventium in quantum divina sapiunt non sarttoc mundo” Trin. 1V, 20, 28).
Este pasaje indica con toda claridad la naturaeaconocimiento por el que se
reconoce la mision invisible del Hijo. Se tratagrtamente, de una captacion
suprasensible. Pero no es el vano conocimiento s Que poseen los sabios
soberbios, sino el conocimiento espiritual por eé dos sabios santos gustan de las
cosas divinas, un conocimiento que supone la ecafidad®

Luego de establecer lo propio de la mision invesidi#l Hijo por comparacion con su
mision visible, san Agustin indica como se veriflaamision invisible del Espiritu
Santo. Como el Padre y el Hijo, el Espiritu Sardgpercibido espiritualmente en el
tiempo. En el caso del Padre esta presentacionteapno es una mision porque no
implica una procesion. LBEscritura Santatestimonia, en cambio, que el Espiritu Santo
procede del Padrer. 15, 26)°° Por ello, su presentacién espiritual es una vemdad
mision. San Agustin la explicard por analogia candél Hijo. EI Padre es quien
engendra y el Hijo el engendrado, asi como el Padrel que envia y el Hijo el
enviado. En ambos casos, el Padre y el Hijo sonDeahi que, como nacer es, para el
Hijo, lo mismo que proceder del Padre, ser enviagiaivale, para El, a ser conocido
como procedente del Padre. De manera semejant® senmDon de Dios es, para el
Espiritu Santo, lo mismo que proceder del Padreeseiado significa, para El, el
conocimiento de esta procesion: “sicut enim natgseest Filio a Patre esse, ita mitti
est Filio cognosci quod ab illo sit. Et sicut SpiriSancto Donum Dei esse est a Patre
procedere, ita mitti est cognosci quod ab illo pd=t” (Trin. 1V, 20, 29)%°

Esta referencia del envio del Hijo y del Espiritan® al conocimiento de la
propiedad personal de uno y otro, debe ser compl®radla luz de todo el desarrollo
precedente. En efecto, como la misién del Hijo ste enundo es su aparicién en la
carne, esto es, la manifestacion visible en laijpldrde los tiempos de su nacimiento
del Padre antes de todos los siglos, asi su miaidos corazones justos es la
presentacion o demostracion invisible, en el tieng®dicho nacimiento. Y como la
mision del Espiritu Santo en este mundo es su mi@sén o demostracion visible, en el

%8 El justo no va hacia Dios marchando con los pies sbrando por el amoiEp. 155 4, 13). Las
tinieblas que no recibieron la luz son los esp@rinsensatos enceguesidos por sus deseos perygrsps

la ausencia de fer(in. 1V, 20, 28). Al final de este libro podemos vérceadro completo de lo que
supone el conocimiento correspondiente a la migigisible: “Quod si difficile intellegitur, mens die
purgetur magis magisque abstinendo a peccatisret bperando et orando cum gemitu desideriorum
sanctorum ut per divinum adiutorium proficiendang¢llegat et amet™ rin. IV, 20, 28; 21, 31).

9 “Sed Pater cum ex tempore a quoquam cognoscitar dititur missus; non enim habet de quo sit aut

ex quo procedat. Sapientia quippe dicit: ‘Ego e& altissimi prodivi’, et de Spiritu Sancto: ‘a Ratr
procedit’; Pater vero a nulloT¢in. IV, 20, 28); cfEcles.24, 5.

%0 También para Didimo el Ciego, aquél que recibEsgliritu Santo, lo conoce como Don de Dios. Es
para eso que Dios lo da (Cf. Maier 1960: 46). Dadpone también el don del Espiritu en relacionleon
caridad, en conformidad cdtm 5, 5, aunque no desarrolla esta idea (Maier 198B)0:
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tiempo, en una especie de creatura, asi su migiotose corazones justos es su
presentacién espiritual, en el tiempo, como Dolids ** Podemos, pues, reconocer la
propia indole de la mision invisible de las persopacedentes desde la mision visible.
Esta es la manifestacién sensible de la emanatédnag aquella es su presentacion o
demostracion espiritual. Mientras que la primeraesdica en este mundo, esto es, ante
los sentidos del cuerpo, la segunda tiene lugar edllos santos que son aptos para
percibir las cosas eternas con un conocimientceenajal. La primera supone un efecto
sensible; la segunda supone un efecto proporcioahdonocimiento de la mente. El
pasivo cognosciindica implicitamente este efecto espiritual pergquos remite a una
novedad que no puede verificarse en la personaegente sino en el sujeto de la
accion, aquél que ha sido justificado por la grdei&risto.

Por la semejanza creada en la que la persona essegfda, la mision invisible
remite inmediatamente a la causalidad ejemplare Est también el género de
causalidad que pone de relieve san Agustin al mwmaa explicar la inhabitacion
divina en laEpistolal87 (Cf. Juarez 2004: 481-482). Alli la explicacion elta nueva
presencia divina por la semejanza de una vida psda completada con la referencia
a la capacidad de un conocimiento espiritual desDémui es el conocimiento mismo
(cognosd el que designa la semejanza, un conocimientodsiapl® a la capacidad del
alma racional que progresa hacia Dios o que e®garen El. La mision invisible
supone, pues, junto con la referencia a la ejempldrde la persona procedente, una
referencia a Dios como lo que llena la capacidddcdeocimiento espiritual de la
mente.

La mision invisible del Espiritu Santo no recibey este libro, un desarrollo
semejante al de la misién invisible del Hijo. Urez \gue ha la formulado, san Agustin
aborda el tema del modo en que el Espiritu Sanéméado por el Padre y el Hijo. Pero
como sucedia con el desarrollo correspondiente raid&n visible, todo lo dicho en
relacion al Hijo, con excepcion de lo que corresj@oa su procesion eterna, se aplica
analégicamente a la mision del Espiritu Santo. t$ debemos afirmarlo, ante todo, de
la presentacion espiritual de la persona implicu&lcognosdi sin la cual, la misién
del Espiritu Santo a la mente de los justos resuiltiéeligible. EI don creado del amor
cumple, en esta mision, un rol completamente diveak del cognosci En vano
buscaremos en Ele Trinitateuna formula tal comaitti est diligio una doctrina que la
justifique®® A diferencia de la ensefianza sobre la mision leisien este libro, san
Agustin no se refiere sino implicitamente al modagae el efecto creado (sabiduria o
caridad), interviene en la realizacién de la demggin o presentacion espiritual de la
persona procedent@.

®1 Esta presentacion, como la manifestacién sensiblepmporta necesariamente el conocimiento actual:
“Come risulta dal contesto, si tratta di conosdibilche rende possibile la conoscenza attualefb@e
1961: 37). Como la manifestacion sensible, la prteeddn espiritual no supone el acto de la facultad
creada.

%2 Tal es la interpretacion que ofrece Maier (1960klui-ci [le Saint Esprit], dirons-nous en transpat

ce que saint Augustin dit & propos du Verbe, egbyha chacun au moment qu’on I'aime, pour autant
qgue permet de I'aimer la ferveur d’'une ame qui aeaen Dieu ou qui y est déja avancée” (174). Ver el
conjunto de la argumentacion (168-175).

% san Agustin alude al don de sabiduria al finalldieto Il, cuando distingue la misién por la que el
Verbo es hecho hombre, de la misidn por la queseb® esta en el hombre.
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En fin, como sucedia en la explicacion de la infaadn divina en l&pistola 187
en esta explicacion de las misiones invisiblesgpumbs reconocer el recurso implicito a
la doctrina de la imagen, desarrollada en la segpadte deDe Trinitate®* La imagen
de Dios en el hombre esta situada mas alla del msexsible, en aquello por lo que el
hombre se distingue de los demas animales, a saexy mente segin que por ella
conoce o puede conocer a Didel mismo modo, la misién invisible es determinada
como la venida de la persona procedente que ne ligyar en este mundo, esto es, la
gue no es presentada a los sentidos, sino al coiertd de los que son Mas o menos
capaces de percibirla por el mayor o menor progeesda vida virtuos& En esta
constatacion, vemos confirmada nuestra interpi@tadiel cognoscicomo elemento
constitutivo de la mision invisible en comun. Pordemas, esta referencia a la doctrina
de la imagen nos permite reconocer con mayor edrigle la nueva presencia de la
persona divina como objeto de conocimiento, egtéditada a la participacion de Dios
gue es operada en nosotros por la justificaciogug es conservada y llevada a su
plenitud por el ejercicio de la vida virtuosa. En, fla doctrina de la imagen permite
explicitar aquello en lo que tiene lugar la preaeidin espiritual de la procesion eterna.
Como la misién visible es presentada a los sentihosste mundo, la mision invisible
es presentada al conocimiento y al amor en la martfor

El Espiritu Santo como Amor por el que amamos a Dy al préjimo

8 Cf. Turrado 1959: 237-255; Maier 1960: 179-198gBeCongar (1991), la reflexién de san Agustin
sobre las misiones divinas esta guiada por doipias rectores: la afirmacion de la unidad y de la
consustancialidad, y la profundizacion de la imaderDios Trinidad en el alma del creyente (524). Si
embargo, como lo hacia notar Chambat (1943), etacgeento de estos dos temas no es tan formal en
san Agustin (20-37). Se trata de dos bloques dsapgento que, ain cuando se acercan y, en parte, se
encuentran, se desarrollan separadamente.

% “Volentes in rebus quae factae sunt ad cognosecerelum a quo factae sunt exercere lectorem iam
pervenimus ad eius imaginem quod est homo in eocgteris animalibus antecellit, id est ratione vel
intellegentia, et quidquid aliud de anima rationadl intellectuali dici potest quod pertineat aanesem
quae mens vocatur vel animus. Quo nomine nonnudiicaies linguae latinae id quod excellit in homine
et non est in pecore ab anima quae inest et psaorguodam loquendi mores distinguunt. Supra haec
ergo naturam si quaerimus aliquid et verum quaesjideus est, natura scilicet non creata, sed oreatr
(Trin., XV 1, 1; cf. X1V, 12, 16). “Nunc vero ad eam igrervenimus disputationem ubi principale mentis
humanae quo novit Deum vel potest nosse considenaisdiscepimus ut in eo reperiamus imaginem Dei”
Trin., XV 8, 11; cf.Trin., XV 4, 6.

% Este vinculo entre la doctrina de la imagen yddas$ misiones aparece ya en Didimo el Ciego, Mario
Victorino y en san Ambrosio (Cf. Maier 1960: 50,-78, 97-98). Pero los principios de esta ensefianza
sobre la relacion entre mision e imagen se encareein Clemente y Origenes (Cf. Aeby 1955: 143-144,
154-160, 188; O’Leary 1999).

%7 san Agustin lo dice, ante todo, del conocimien@mor que la mente tiene de si misma: “Sic in re
praesenti quod sibi est mens, memoria sine abatgdiicenda est, qua sibi praesto est ut sua tiogita
possit intelligi, et utrumque sui amore conjungifrit. XIV, 11, 14). “Hanc autem nunc dico
intelligentiam, qua intelligimus cogitantes, id,epiando eis repertis quae memoriae praesto fyeseaht
non cogitabantur, cogitatio nostra formaturrif. XIV, 7, 10). Cf. Campelo 2000: 388-390. San
Buenaventura lo dird explicitamente de conocimignémor que el alma tiene de Dios presente en ella
por la gracia: “Ratio imaginis consistit in perfeaapacitate, quia secundum Augustinum, ‘eo essmen
imago, quo potest esse capax et particeps Dei:Dges non capitur ab anima plene, nisi ametur; @equ
amatur, nisi intelligatur; nec intelligitur, nisirgesens apud animam habeatur: sed primum est per
voluntatem, secundum per intelligentiam, tertium memoriam: ergo, etc.” (In$ent, d. 3, P. I, a. 1, q.

1, fund. 2).
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Estudiando atentamente la ensefianza del Libro Xdfestbs nombres atribuidos
propiamente al Espiritu Santo, podemos reconoceolefjue juega la caridad en la
explicacion de su envio al corazon de los justas. Agustin recoge alli el desarrollo
mas general del Libro VIl en el que explica commaa al hermano es amar a Dios.
Este desarrollo se encuentra en el capitulo 84 adienado a completar su explicacion
sobre el conocimiento que tienen de la Trinidaddos no la ven aun cara a cara. El
punto de partida de dicha explicacién es la afirGracde que el alma no puede ser
buena sino retornando a Dios por el amor. En efettalma no puede hacerse buena
mas que dirigiéndose a un objeto bueno distintcelte®® Ahora bien, los objetos
buenos mudables no pueden existir sin Aquél que leien del todo inmutable. Este es
el bien soberano, que no disminuye ni aumenta camouellos objetos que son buenos
porque so6lo participan de El. El alma se hace bu@igiéndose a este bien que es el
mismo Dios. Cuando ella se desvia de este biengmgarse a los bienes mudables
deja de ser buena. Pero no deja de ser alma pehes loien no esta lejos de naffle€en
efecto, como ensefia el apostol Pablo en el librdHdehos, “en El vivimos, nos
movemos Yy existimosHch. 17, 27-28; cfTrin., VIII, 3, 5). Con todo, para gozar de la
presencia de Dios por la que existe, el alma debera a El por el amor, porque la
marcha hacia El se realiza en la fe y no en l&riSiLa distancia de los que se separan
de Dios no es la del lugar, ya que El esta en tuiam, sino la del afecto (Cirin.,
VI, 7, 11). Por el amor el hombre adhiere a ledegl para vivir segln la justiciaAsi
pues, amando por la fe, el corazén del hombre efcpdo para volverse apto e idoneo
para ver a Dios.

Tenemos aqui una bella explicitacion de la reféeeeakcamor de la semejanza de la
vida piadosa y de la capacidad de conocimientorigsgdi con las que san Agustin
explica la inhabitacion en Epistola 187(Cf. Juarez 2004: 473-480). Por lo demas, la
contraposicion entre la presencia de Dios por & acador y conservador, indicada
por la cita deLibro de los Hechqsy la direccidén hacia Dios como objeto de fe y sBmo
es un esquema conceptual del que se sirve allhathera implicita, para reconocer la
distincién y la conveniencia entre la omnipreserycia inhabitacion. A la base de este
esquema se encuentra la doctrina sobre la pacdioipael bien y el retorno al bien de
origen neoplaténic® Junto con la referencia al bien soberano comanrigfin, esta

% «Cum vero agit hoc studio et fit bonus animusj sésad aliquid convertat quod ipse non est noagtot

hoc assequi. Quo se autem convertit ut fiat bomiswes nisi ad bonum, cum hoc amat et appetit et
adipiscitur? Unde se si rursus avertat fiatque lmamus, hoc ipso quod se avertit a bono, nisi manesg
illud bonum unde se avertit, non est quo se itesuwoluerit emendare convertairrin., VIII, 3, 4).

%9 “Ad hoc se igitur animus convertit ut bonus siquo habet ut animus sit. Tunc ergo voluntas naturae
congruit ut perficiatur in bono animus cum illudromn diligitur conversione voluntatis unde est kidi
guod non amittitur nec aversione voluntatis. Avedeenim se a summo bono amittit animus ut sit bonu
animus; non autem amittit ut sit animus cum etibat bonum sit corpore meliusTiin., VIII, 3, 5).

0 “Sed dilectione standum est ad illud et inhaeremdlli ut praesente perfruamur a quo sumus, quo

absente nec esse possemus. Cum enim per fidem adhtudamus non per speciem, nondum utique
videmus Deum sicut idem ait facie ad faciem. Quamen nisi iam nunc diligamus, numquam videbimus
[...]. Sed et priusquam valeamus conspicere atquegege Deum sicut conspici et percipi potest, quod
mundis cordibus licet: Beati enim mundicordes gp& Deum videbunt, nisi per fidem diligatur, non
poterit cor mundari quo ad eum videndum sit aptaideneum” {Trin., VIII, 4, 6).

L “Haec est autem vera dilectio ut inhaerentes atritiste vivamus, et ideo contemnamus omnia
mortalia prae amore hominum quo eos volumus iustre” (Trin., VIl 7, 10; cf. Trin., VIII, 4, 6).

2 Refiriéndose a la ensefianza de Plotino, O'Brieriles “The One is term because it is principlethat
origin of the return because it is the source ofigipation. Effect is drawn towards cause. Imageds
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explicacion comporta también la referencia a él @anodelo en vistas del cual el

hombre conoce los bienes mudables. A ella se retuaeferencia a la persona

procedente como ejemplar del don creado que l&mEesl conocimiento de la mente,

desarrollada en la doctrina sobre las misionesiioiés y, mas adelante, en la doctrina
sobre el Espiritu Santo como amor.

El paso siguiente del argumento es el que nos pgameconocer como comprende
san Agustin la referencia de nuestra caridad aridad de Dios. Para dirigirse al bien
supremo y adherir a él por el amor, el alma delm®aerlo de algin modo ¢ Coémo se
verifica este conocimiento? Es en el conocimientsmmo de los objetos buenos por
participacion, que conocemos al bien soberano. fEate al momento de escuchar
hablar de un bien u otro, el alma tiene la idedbir en si mismo. Ella puede entrever
dicho bien y, por tanto, a Dios, dejando de lad® ddbjetos que son buenos por
participacion’® San Agustin recurre aqui a los contenidos cafatiters de su teoria de
la iluminacién’® Es la misma ensefianza que encontramos poco mlastadeferida a
la justicia y al justo. ElI conocimiento del hombjesto supone el de su forma
permanente e inmutable, la justicia, que es undadeinterior presente al alma aunque
ella no sea justa (CfTrin., VIII, 6, 9). Ahora, nuestro autor da un paso measla
explicitacion de esta doctrina, aplicando al anarjaisto lo dicho de su conocimiento.
Para amar al hombre justo es necesario amar, adde fa justicia en si misma. De
manera que, si amamos al justo es porque adheporosl amor a la idea ejemplar de
la justicia’® Pues bien, esto mismo es lo que afirma del anarcaridad: este amor
esta comprendido en el amor de lo que se ama lpoiYehsi, como la palabra se indica
a si misma indicando alguna cosa, asi la caridadnsea si misma amando otra cosa.
De ahi que todo amor a otra cosa incluya en si m&ramor a la caridad.

Podemos comprender, entonces, por quéEsaritura Santarecomienda tan
vivamente el amor fraterno incluso cuando no meriel amor a Dio§’ En efecto,

towards prototype. There is at the core of eveiigtigng thing an ontic desire for what is lackingite
perfectness, and this perfectness it can findsifuitness solely within that which initially enggered it”
(1964: 21).

3 “Quapropter nulla essent mutabilia bona nisi esgetmmutabile bonum. Cum itaque audis bonum hoc

et bonum illud quae possunt alias dici etiam nomahai potueris sine illis quae participatione biooina
sunt perspicere ipsum bonum cuius participationgabsunt (simul enim et ipsum intellegis, cum audis
hoc aut illud bonum), si ergo potueris illis detra@er se ipsum perspicere bonum, perspexeris DEum
si amore inhaeseris, continuo beatificaberi@ir(., VIII, 3, 5).

™ Cf. Cilleruelo 1966: 65-84; Pegueroles 1972: 3986iacca 1949: 224-229; Sciacca 1949: col. 118-
120; Galindo Rodrigo 1998: 432-446. Para la explima de la misién invisible desde esta teoria, ver
especialmente Turrado 1959: 139-143.

S “llum ergo quem sic vixisse credimus ex hoc quademus diligimus, et nisi hanc formam quam
semper stabilem atque incommutabilem cernius pgraecdiligeremus, non ideo diligeremus illum quia
eius vitam cum in carne viveret huic formae coataét congruentem fuisse fide retinemug’in., VIII,

9, 13).

% “Quia cum diligimus caritatem, aliquid diligentediligimus propter hoc ipsum quia diligit aliquid.

Ergo quid diligit caritas ut possit etiam ipsa t@sidiligi? Caritas enim non est quae nihil dilig@t autem
se ipsam diligit, diligit aliquid oportet ut carigase diligit. Sicut enim verbum indicat aliquichdicat
etiam se ipsum, sed non se verbum indicat nisligei@ indicare indicet; sic et caritas diligit qgigm se,
sed nisi se aliquid diligentem diligat non caritagediligit” (Trin., VIII, 8, 12).

" Ver la sucesion de pasajes del cap. VII, 10. LseBanza que san Agustin ofrece del Espiritu Santo
como Amor proviene principalmente de su lecturégadgagrada EscrituraStuder 2005: 94. 204.
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amando al préjimo no podemos no amar ante todardax, esto es, el amor mismo
gue nos hace amarlo. Ahora bien, el que ama laazhiama ante todo a Dios, pues
segun el testimonio del apostol Juan “Dios es aynel que permanece en el amor
permanece en Dios y Dios en EI’ Jh, 4, 16). Asi, pues, si en algunos pasajes la
Escriturano habla expresamente del amor a Dios cuanddiseeral amor al préjimo,
es porque Dios estad comprendido en este Ulffiniel. mismo Juan lo indica cuando
exhorta a los fieles al amor fraterno afirmandta @ez, que la caridad procede de Dios
y que ella es Dio% En fin, como Dios es la luz en la que no hay niregtiniebla Jn.

1, 5), amando al préjimo podemos ver a Dios casjeInterior del que esta en la Itfz.
Conocemos, pues, mucho mejor a Dios que al préjpooyue Dios es mas presente,
mas intimo y mas ciertor(in., VIII, 8, 12). Como podemos ver, la afirmacion glee
Dios es la caridad con la que amamos al projimmiaga al alma su propia caridad,
distinta de Dios. Dicha afirmacion indica, simpler& que es la referencia primera al
modelo supremo la que nos permite referirnos aitopm@rticipa de su fornfa.

San Agustin indicara esta distincion entre Diosidaary nuestra caridad en el Libro
XV, al momento de explicar que el Espiritu Santopespiamente amor. Cuando
decimos que Dios es nuestra paciencia, no estafinom@ado que su misma sustancia
sea nuestra paciencia, sino que El es el origamudstra paciencia. Del mismo modo,
nuestra caridad es un don que nos viene de Diosinaosustancia que merezca ser
denominada Dios:

neque enim dicturi sumus non propterea Deum digtsse caritatem quod ipsa caritas
sit ulla substantia quae Dei digna sit nomine, g@old donum sit Dei sicut dictum est
Deo: ‘Quoniam tu es patientia mea’. Non utigue peoga dictum est quia Dei
substantia est nostra patientia, sed quod ab ipisis st... Trin. XV, 17, 27)%

Ademas, cuando afirmamos que Dios es amor no h@smes a una persona divina
de tal manera que sélo ella sea en Dios el amarirea personas divinas son una sola
caridad, como son una sola sabiduria y un solo.Bi&®gro, asi como puede decirse

8 «sed et hoc ideo quia et qui proximum diligit cegaens est ut ipsam praecipue dilectionem diligat.
Deus autem dilectio est, et qui manet in dilectiotnBeo manet. Consequens ergo est ut praecipumDeu
diligat” (Trin., VIII, 7, 10).

9 «Apertissime enim in eadem Epistula paulo postlitit: ‘Dilectissimi, diligamus invicem quia diléo

ex Deo est, et omnis qui diligit ex Deo natus éstoginovit Deum. Qui non diligit non cognovit Deum
quia Deus dilectio est’. Ista contextio satis agpgue declarat eandem ipsam fraternam dilectionem (n
fraterna dilectio est qua diligimus invicem) noruso ex Deo sed etiam Deum esse tanta auctoritate
praedicari” {rin., VIII, 8, 12).

8 A ello se refiere san Agustin cuando afirma queamdnocer a Dios el hombre debe saber en qué
consiste el amor, porque quien ve la caridad Veitfadad (Cf.Trin., VIII, 8, 12).

81 Cf. Turrado 1954: 585-587; Turrado 1955; Turra@6% 139-147; Turrrado 1971: 80-87.

82 Cf. De Spir. et litt 32,56. En laEpistola 167, 4, 14, la caridad es una virtud mayor en un@sen
otros. Estamos en las antipodas de la interpretal@d@etavio: “Porro caritatem Dei apud Paulumad®n
ea qualitate, vel virtute, qua Deum amamus, inetgbur Augustinus, sed ea, qua nos amat Deus,gtoc e
Spiritu Sancto; quod et plerique interpretes sesultit” (D. Petavio, VIIIDe Trinitatec. 5 n. 15). Cf.
Philips 1980: 61-65.

8 «Sj ergo haec intellecta sunt et quantum nobiebus tantis videre uel coniectare concessum eat ve

esse claruerunt, nescio cur non sicut sapienfagtr dicitur et Filius et Spiritus Sanctus, etdiomnes
non tres sed una sapientia, ita et caritas et Eatatur et Filius et Spiritus Sanctus, et simulnesiuna
caritas. Sic enim et Pater Deus et Filius Deuspgit@s Sanctus Deus, et simul omnes unus Delsh (
XV, 17, 28).
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propiamente que el Hijo es sabiduria, también pudelgrse propiamente que el
Espiritu Santo es amor. Ahora bienEscritura Santadice explicitamente del Hijo que
es “Virtud y Sabiduria de Dio$* En cambio, para encontrar dénde ella dice que el
Espiritu Santo es amor debemos estudiar las palaletaapdstol san Juan, quien, luego
de exhortar a la caridad fraterna porque el amateeBios, dice que quien no ama a
Dios no lo conoce porque Dios es amaidr{l4, 7 y 8). De este modo, la caridad que él
denomina Dios es la que ha dicho que procede de®big podemos reconocer
facilmente de qué procesion se trata porque, emsgho contexto, la obra del amor es
atribuida al Espiritu Santo. En efecto, antes getieque Dios es amor y de afirmar
gue quien permanece en el amor permanece en [issyen él, dice que conocemos
esta permanencia mutua, obra de la dileccion, erDips nos ha dado su Espiritu(l.
4,16y 13). Asi pues el Espiritu Santo es el [asidad:

Sanctus itaque Spiritus de quo dedit nobis facst inoDeo manere et ipsum in nobis.
Hoc autem facit dilectio. Ipse est igitur Deus dile. Denique paulo post cum hoc
ipsum repetisset atque dixisset: ‘Deus dilectio, esihtinuo subiecit: ‘Et qui manet in
dilectione in Deo manet, et Deus in eo manet’, Bw®a dixerat: ‘In hoc cognoscimus
guia in ipso manemus et ipse in nobis quia de Bp#iio dedit nobis™ (Trin. XV, 17,
31)%

Asi pues, esta identificacion del amor con el quaraos a Dios y el Espiritu Santo,
esta en perfecta continuidad con la identifica@établecida en el Libro VIl entre el
amor con que amamos al préjimo y Dios-Amor. En asnbasos, lo que se quiere
indicar es que la referencia a lo que es amadoesdfmosible por la referencia primera
al modelo inmutable y permanente del amor. Asioesocel Espiritu Santo alumbra en
el hombre el amor por el que ama a DioEn virtud de este amor, derramado por el
Espiritu Santo en nuestros corazones, toda ladBihhabita en nosotr8%Por eso, la
caridad es el mas grande entre los dones de Dios| sual todos los demas dones son
inatiles. Ella es el Unico don que separa los hijekreino eterno de los hijos de la

8 “Sjcut ergo unicum Dei Verbum proprie vocamus noensapientiae, cum sit universaliter et Spiritus

Sanctus et Pater ipse sapientia, ita Spiritus @epmcupatur vocabulo caritatis, cum sit et Patdtilius
universaliter caritas. Sed Dei Verbum, id est uniges Dei Filius, aperte dictus est Dei sapientia o
apostolico ubi ait: ‘Christum Dei virtutem et Deigentiam™ (Trin. XV, 17, 31).

8 «Spiritus autem Sanctus ubi sit dictus caritaseimimus si diligenter lohannis apostoli scrutemur
eloquium, qui cum dixisset: ‘Dilectissimi, diligamunvicem quia dilectio ex Deo est’, secutus adiuxi
‘Et omnis qui diligit ex Deo natus est. Qui nonigitl non cognovit Deum quia Deus dilectio est’. Hic
manifestavit eam se dixisse dilectionem Deum quiit €x Deo. Deus ergo ex Deo est dilectidtif.
XV, 17, 31).

8 “Quapropter sicut Sancta Scriptura proclamat: ‘Dearitas est’, illaque ex Deo est et in nobisgi at

in Deo maneamus et ipse in nobis, et hoc inde cagmuis quia de Spiritu suo dedit nobis, ipse Sysrit
eius est Deus caritas. Deinde si in donis Dei mif@lus est caritate et nullum est maius donum Dairy
Spiritus Sanctus, quid consequentius quam ut ipsEstas quae dicitur et Deus et ex Deotbid., 19,
37. Cf. A. TurradoDios en el hombregp. 102-103.

87 El Obispo de Hipona invita a sus fieles a amaiias Bon Dios: “Amemus Deum de Deo: immo quia
Spiritus Sanctus Deus est, amemus Deum de Barhf. 342, 3:CCSL41, 424-425).

8 “Dilectio igitur quae ex Deo est et Deus est pmpBpiritus Sanctus est per quem diffunditur in
cordibus nostris Dei caritas per quam nos totakiteg Trinitas. Quocirca rectissime Spiritus Sasgtu
cum sit Deus, vocatur etiam Donum Dei. Quod Donunppe quid nisi caritas intellegenda est quae
perducit ad Deum et sine qua quodlibet aliud Deiwho non perducit ad Deum?Trin. XV, 18, 32). Cf.
Maier 1960: 175-179.
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perdicion, el unico don que conduce a Dios. Esagdmn de la caridad que el Espiritu
Santo es llamado Don de DiYsEl Espiritu Santo es el Don otorgado a todos los
miembros de Cristo, por el que son distribuidosadacuno una multitud de dones
propios®

Ahora estamos en condiciones de comprender mejangartancia que tiene la
doctrina del Libro XV deDe Trinitatepara el tema de la mision invisible del Espiritu
Santo. En él encontramos varios de los textos reayoe laEscriturareferidos a esta
mision. Pero la perspectiva es diferente a la dmloLlV, ya que no se trata de probar
gue su mision invisible no afecta a la verdad dgualdad de las personas, sino que el
nombre Amor le corresponde de manera propia sttafgor ello la verdad de que el
amor es un atributo coman. En orden a ello el Egp8anto es descripto, no como
objeto de una demostracion espiritual, sino conmevedr por el que amamos a Dios y al
préjimo, es decir, como el modelo supremo de laadrcreada por la que se verifica
dicho amor.

El conjunto de esta ensefianza nos permite recomoegr aquello en lo que la
mision invisible del Espiritu Santo se distingudaldel Hijo. Como veiamos al estudiar
el Libro IV, en ambos casos, ser enviado invisildata es ser conocido, esto es, ser
presentado o demostrado espiritualmente. Pero erasal del Espiritu Santo, esta
demostracion tiene lugar en el don de la caridadstp que ella es la semejanza creada
gue lo representa. Por la obra de la caridad queuestra permanencia en Dios y la
permanencia de Dios en nosotros, conocemos quspéitd Santo nos ha sido dato.
Asi pues, la caridad se tiene a la mision invistt@eEspiritu Santo, como la especie de
paloma y las lenguas del fuego a su mision visibgeeste vinculo lo que san Agustin
quiere indicar, en ultima instancia, cuando afiqua el Espiritu Santo es el amor por la
gue amamos a Dios y al hermano.

Vision de conjunto: las misiones del Hijo y del Edpitu Santo a los justos

La doctrina del Libro lIDe Trinitate de san Agustin sobre la mision del Espiritu
Santo, tiene como punto de partida la correspotali@rHijo. Esta, a su vez, parte de la
comparacion con su presencia ubicua, atribuidacayustro por su inseparabilidad con
el Padre, y a los tres en razén de la naturaleraiico La mision visible del Hijo
consiste en salir del Padre y venir al mundo. Estada supone su presencia ubicua
como Dios y comporta la operacion por la que ebdéee la mujer. Asi pues, si el Hijo

89 “Nullum est isto Dei dono excellentius. Solum esiod dividit inter filios regni aeterni et filios
perditionis aeternae. Dantur et alia per Spirituomera, sed sine caritate nihil prosunt. Nisi egum
impertiatur cuique Spiritus Sanctus ut eum Deirekimi faciat amatorem, a sinistra non transfegdr
dextram. Nec Spiritus proprie Dicitur donum nisopter dilectionem...” Trin. XV, 18, 32). El Espiritu
Santo es el Don de Dios segun que es dado a asjagitoaman a Dios por El (Cfrin. XV, 19, 35).
Segun F. Courth, el reconocimiento del Espiritut&aomo Don que nos es concedido por Dios, es una
‘concretizaciéon’ de la comprensiéon del Espiritu tBacomo nexo de amor que une el Padre y el Hijo
(1996: 218-219).

% “porro autem dona ob hoc ambo dixerunt et propbe@postolus quia per donum quod est Spiritus
Sanctus in commune omnibus membris Christi multaadguae sint quibusque propria dividuntur. Non
enim singuli quique habent omnia, sed hi illa, alia, quamvis ipsum donum a quo cuigue propria
dividuntur omnes habeant, id est Spiritum Sanct(@ifnth. XV, 19, 34).

L En su comentario a Rrimera Carta de Jugncompuesto por la misma época, san Agustin nesefr
un resumen de esta ensefianzal(Cfep, tr. 8, 12). Ver en especial el estudio de Didgl§#975).
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esta en este mundo segun que nace del Padre entedod los siglos, en cuanto nace
de Maria en la plenitud de los tiempos, viene a eaindo como enviado. Su mision
visible es una aparicion en la carne, una manifgstaa los ojos del cuerpo de su
procesion eterna. De modo semejante, se dice guesglitu Santo es enviado
visiblemente porque fue hecha en el tiempo unacespe creatura en la que fue
mostrado visiblemente. No se trata de una aparemal tiempo de aquello por lo que
El es invisible e inconmutable, sino de la maniegin en el tiempo de su realidad
eterna. Decimos, en efecto, que el Espiritu Sa@hviado en el bautismo del Sefior y
en Pentecostés, porque fue mostrado a los ojosjfest@to visiblemente, como
procediendo del Padre y del Hijo, por una congrisignificacion. En uno y otro caso,
la mision visible indica, propiamente, la manifegia en la creatura corporal de la
procesion eterna, y de modo mas genérico, la aparafuera, en la creatura corporal,
de lo que adentro, en la naturaleza espirituaf s&mpre oculto a los sentidos, la
manifestacion de la disposicion interior de la releza mediante las cosas que existen
por ella y que se verifican en el exterior, antestos ojos corporales.

Esta explicacion de las misiones visibles es etqde partida de la correspondiente
a las misiones invisibles, desarrollada en el LibfoDe Trinitate Con ambas, san
Agustin busca responder a la objecion arriana adatigualdad de las personas divinas
en razon de la misién. La comparacion entre edlasfriece la ocasion para explicar un
contenido que les es comun: la procesiéon eterna €, recurre a la analogia del
caudal y de la luz, tomada degbro de la Sabiduriaque le permite poner de relieve el
caracter propio de la emanacion eterna de la Saaidivina, dada a conocer por su
mision. En la plenitud de los tiempos, ella fueiada, no para colmar a los angeles, ni
para morar en los hombres, sino para que el Verliuciera carne. Este es el envio al
mundo del Hijo, la manifestacion corporal de sgemia partir del Padre, igual a El en
potestad y sustancia. Pero la Sabiduria es envmuajén, para estar con el hombre. Y
esto sucede cuando es conocida la procesion eteriijo. Como la aparicion desde la
que se determina la mision visible, este conocitoiéndica una presentacion en el
tiempo de la procesion eterna del Hijo. Pero, a@rdifcia de la aparicion, esta
presentacion no tiene lugar en este mundo, porqueerverifica en el orden sensible.
La misién invisible del Hijo es una presentaciddemnostracion de su procesion eterna
al conocimiento espiritual de la mente. Este coni@nto es el de los amigos de Dios y
profetas, es decir, el de los santos sabios, eblque capaz de colmar la capacidad del
alma que progresa hacia Dios o que es perfectd en E

Apoyandose sobre su explicacion de la misién iblasilel Hijo, san Agustin ensefia
que, para el Espiritu Santo, ser enviado es sercam como Don de Dios, esto es, ser
presentado a la mente como procedente del PadreHijd. En ambos casos la mision
invisible comporta dos elementos principales: lacpsion eterna y la presentaciéon al
conocimiento espiritual de la mente. El pastegnosciindica de manera implicita, en
ambas misiones, el efecto proporcionado a estectouremto, porque comporta una
novedad que no puede verificarse en Dios, sinogaglajue ha sido justificado por la
gracia de Cristo. Este efecto da a conocer la pr@cecterna de la persona porque
remite, por una parte, a la ejemplaridad de lagmergprocedente y, por otra parte, a
Dios como lo que llena la capacidad del conocinoiezdpiritual de la mente. Para
describir este efecto, san Agustin acude a corderadracteristicos de la doctrina de la
imagen. Desde la consideracion de esta doctrirderpos enriquecer y confirmar esta
interpretacion de la doctrina de la mision invisjlén particular, por lo que se refiere a
la referencia detognoscia ambas misiones, al vinculo del conocimiento @sR@omo
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objeto €apax De), y a la correspondencia entre este conocimiergbprogreso en la
vida virtuosa.

El desarrollo del Libro XV, referido al Espiritu i8a como amor por el que amamos
al projimo, nos permite reconocer mejor el vinad#osu procesion eterna con el efecto
que la da a conocer en el tiempo, la caridad crdad&rmula que emplea san Agustin
para expresar este vinculo, dara ocasion al equigoPedro Lombardo: el Espiritu
Santo es el amor por el que amamos a Dios y ahprojSu significado se comprende
mejor desde el analisis de los contenidos del L\btb San Agustin ensefia, alli, que
en el conocimiento mismo de los objetos buenosppdicipacion, conocemos al bien
supremo al que nos dirigimos por el amor para sents. Este bien no esta lejos de
nadie pero el hombre puede desviarse de él apesgiradtos bienes mudables. Esta
verdad se ve esclarecida por la referida al coneaitm y al amor de la justicia. El
conocimiento del hombre justo supone el de su fopmamanente e inmutable, la
justicia, que es una verdad interior presenterahaiin cuando ella no sea justa. Asi
también, para amar al hombre justo es necesarig amta todo, la justicia en si misma.

Esto mismo es lo que ocurre con el amor de carifisig amor estd comprendido en
el amor de lo que se ama por ella. Y como, segtas@imonio de san Juan, Dios es
Caridad, amando al préjimo no podemos no amar tmte a Dios. De este modo
podemos decir que Dios es el amor por el que amaim®jimo. Esta afirmacion no
reemplaza la virtud de la caridad por Dios-Caridéth indica, simplemente, que es la
referencia primera al modelo supremo, la que nosipe referimos a lo que participa
de su forma. Y si lo dicho de Dios, lo atribuimdsEapiritu Santo en particular, es
porque El, como amor que procede del Padre y del B el ejemplar supremo de la
caridad creada, el Amor que procede de Dios-Caridadeste modo el Espiritu Santo
alumbra en el hombre el amor por el que ama a Sioglonacion, lejos de negar la del
don creado de la caridad, la exige. En dicho demeganza creada de su procesion
eterna, el Espiritu Santo es presentado al conentmespiritual de la mente.

En la explicacién del conocimiento del bien soberan los bienes mudables, san
Agustin describe una contraposicion que esta ada te su explicacion de la distincién
y la conveniencia entre presencia ubicua e inhabita en laEpistola 187 El bien
inmutable esta cerca de todo hombre. Pero, parar glez su presencia, el alma debe
adherir a El por el amor. Del primer modo, el hoenbe refiere a Dios como a la
sustancia creadora del mundo. La segunda referenCies es la significada por la
gradacién en la semejanza de la vida piadosa celpprogreso en la capacidad del
conocimiento espiritual, nociones pertenecienteta aloctrina de la imagen, que
permiten explicar la inhabitacion divina. Las dowis delDe Trinitate sobre las
misiones invisibles y sobre el Espiritu Santo cammr por el que amamos al prdjimo,
desarrollan la referencia a la persona procedente ejemplar del don creado que la
presenta al conocimiento de la mente. Esta refersecreduce, en ultima instancia, a la
referencia al bien soberano como modelo en visthsudl el hombre conoce los bienes
mudables, referencia que completa la referencieclaodien como agente primero y
como bienaventuranza.
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