§ 50

Las misiones

Una de las formas especiales de la actividad divina la consti-
tuyen las misiones divinas,

1. La Sagrada Escritura y la Tradicion oral nos ‘garantizan
el hecho de que bay misiones divinas.

‘a) La Sagrada Escritura testifica tanto la mision del Hijo
como la del Espiritu Santo. En el Evangelio de San Juan leemos
(3, 16 y sigs.): «Porque asi amé Dios al mundo, que entregd a
su Hijo Unigénito, a fin de que todo el que crea en El, no perez-
ca, sino alcance la vida eterna. Porque no envid Dios a su Hijo
al mundo para juzgar al mundo, sino para que el mundo sea sal-
vo por El.» En el capitulo quinto (versiculo 23) se nos transmite
la siguiente palabra de Cristo: «El que no honra al Hijo, no hon-
ra tampoco al Padre que le enviér» (véase fo. 5, 36-38). EI Apos-
tol San Pablo escribe a los gélatas (4, 4): «Mas cuando vino la
plenitud del tiempo, envié Dios desde el Cielo de cabe 5 a su
propio Hijo, hecho hijo de Mujer, sometido a la sancién de la
ley, para rescatar a los que estaban sometidos a la sancién de la
ley, a fin de que recobrisemos la filiacién adoptiva.»

b) El Evangelio de San Lucas, por ejemplo, testifica la mi-
sion del Espiritu Santo. Segin Lucas, 24, 49, Cristo declara en sus
palabras de despedida: «Y he aqui que yo envio la Promesa de
mi Padre sobre vosotros; y vosotros permanecced quietos en la
ciudad, hasta que sedis revestidos de fortaleza desde o alto.» En
las palabras de despedida de Cristo, transmitidas por San Juan,
leemos lo siguiente (14, 16-26): «Y Yo rogaré al Padre, y o5
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dard otro Abogado para que esté con vosotros perpetuamente: &l
Espiritu de la Verdad, que el mundo no puede recibir...» «Mas
el Paraiclito, el Espiritu Santo, que enviard ¢l Padre en mi nom-
bre, El os ensefiari todas las cosas y os recordara todas las cosas
que os dije Yo.» Segin San Juan (capitulo 15, versiculo 26), Cris-
to dijo: «Mas cuando viniere el Pariclito que Yo os enviaré de
cabe ¢l Padre, El dara testimcnio de Mi. Y vosotros podéis tam-
bién dar testimonio, ya que desde el principio estals conmigo.»
(Véase también 16, 7; Gdl. 4, 6.)

2. Estos textos atestiguan el hecho de las misiones divinas.
Al mismo tiempo demuestran que sélo el Hijo y el Espiritu Santo
son enviados, mientras que ¢l Padre mismo no es enviado, sino
que ejecuta las misiones. En la Sagrada Escritura se dice del Pa-
dre que viene a los hombres (lo. 14, 23).

3. Los hechos relatados en la Sagrada Escritura nos ayudan
a comprender mejor las misiones divinas. Bajo el nombre de mi-
sion se entiende la comunicacién a las criaturaras de una Persona
divina, verificada por otra Persona divina a base de un orden
original intradivino.,

La misién comporta, pues, dos notas caracteristicas:

a) La Persona enviada procede de la Persona que envia.

b)Y La Persona productora envia la Persona procedente a la
criatura racional de tal modo que la Persona enviada se halla pre-
sente en la criatura de una manera nueva.

Esta explicacién remonta a San Agustin. La mision implica,
pues, una actividad de Dios temporal y eterna. En la actividad
temporal aparece la eterna en la esfera de la Creacion, por decirlo
asi. .a misién es, en cierta manera, la continuaciéon de los pro-
cesos intradivinos en el mundo creado por Dios.

A causa de la dependencia que media entre la produccién eter-
na y la entrada en la Creacidén de la Persona enviada, los tedlogos
occidentales creen poder afirmar que el Espiritu Santo procede
eternamente también del Hijo, puesto que, segin el testimonio de
la Sagrada Escritura, el Espiritu Santo es enviado también por
el Hijo.

4, Debido a la igualdad total de las Personas d:'{vhlas, la 11}1-
sidon no implica, como es natural, ni un mandato, n1 un consejo,
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nl un deseo de la Persona enviante frente a la Persona enviada.
Antes bien, la misidn depende de un designio del Dios trino y
uno. La misién es voluntaria, tanto en lo que concierne a la Per-
sona enviada como en lo que se refiere a la Persona enviante. El
Padre envia al Hijo y al Espiritu Santo en virtud de una decisidon
amorosa vy libre. El Hijo y ¢l Espiritu Santo no sélo estin de
acuerdo con esta decisidon amorosa divina, sino que la e¢jecutan
juntamente con el Padre, adoptandola activamente. Son, pues, en-
viados porque quicren ser enviados y en tanto que lo son. En
cada caso la Persona enviada recibe de la Persona que la produce
la decistdn libre de dejarse enviar.

5. Debido a la unidén intima y mutua de las tres Personas di-
vinas, la mision de una de ellas implica la presencia de las otras.
{a misiéon no implica n1 una separacidn local ni un alejamiento
gspiritual de la una con referencia a las otras, sing la autocomu-
nicacion del Dios trino y uno. La autocomunicacion divina se ve-
rifica bajo la forma de misidn. Dios se ¢comunica a las criaturas

racionales, en tanto que el Padre envia al Hijo y al Espiritu San-
to. De ahi resulta que la relacién de la criatura con respecto a la
Persona enviada no es mds intima que la relacidén entre la misma
criatura y la Persona que envia. La misién alude al modo de rea-

lizacién intradivina: al aspecto interno de la autocomunicacion
de Dios.

6. El efecto formal de la misién es la cohabitacién del Dios
uno y trino en el hombre. Este ¢ohabitar en el hombre es comun
a las tres Personas divinas. Cada una de las Personas ¢std presen-
te con la misma intensidad en el hombre a quien Dios se digna
enviar.

Si bien no hay diferencia alguna entre las Personas en lo que
concierne a la intensidad de presencia de la Persona enviante y
enviada, cabe preguntar, sin embargo, si no habra diferencia en
la cualidad de la presencia, en su modo o manera de ser.

a) Los Padres griegos, sobre todo Cirilo de Alejandria, y los
tedlogos de la época moderna por él influenciados, como los del
siglo x1x, especialmente {Cornelius a Lapide, m. en 1623; Peta-
vius, m, en 1652; L. Thomassin, m. en 1695; Bernhard de Ru-
beis, m. en 1775: Carl Passaglia, m. en 1887, y muchos de sus
discipulos: Clemens Schrader, Denzinger, Hettinger, Hergenrd-
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ther, especialmente Scheeben, y ademds A. Scholz, C. M. Jovene,
E. Scholl, H. Ramiére, Borgianelli, M. Hurter, Th. de Regnon,
Hermann Schel, Constantin Gutberlet, y otros) atribuyen a cada
una de las tres Personas divinas, sobre todo al Espiritu Santo, una
cohabitacion especial en correspondencia con la peculiaridad per-
scnal de cada una de ellas. A pesar de diferencias doctrinales so-
bre puntos particulares, estos tedlogos defienden uninimemente
la siguiente opinién: La cohabitacién de Dios en el hombre que
vive en estado de gracia le concede a éste una participacion en la
esencia divina, una especie de coposesién. La participacidén. en la
esencia divina se verifica por conducto del Espiritu Santo. Segin
la doctrina trinana de los gnieges, el Espiritu Santo es la consu-
macion de la vida divina trinitaria. La corriente vital divina bro-
tard en el Padre, pasando desde él hasta el Hijo v a través de
éste hasta el Espiritu Santo. En el Espiritu Santo se eleva esa
corriente hasta el punto culminante, terminando de este modo su
circulacidon en el dmbito de lo divino interno. Por consiguiente, el
Espiritu Santo es en cierto modoe la frontera tras la cual comien-
za la realidad del mundo. Por eso, si la vida divina ha de legar
hasta las criaturas, tiene que pasar a través del Espiritu Santo.
Desde el punto de vista de tal idea de la Trinidad representada
por los Padres griegos, la cohabitacidn de las tres Personas divi-
nas .se¢ puede explicar de la siguiente forma: El Espiritu Santo,
enviado por el Padre y por el Hijo, toma posesion del hombre a
quien ha sido enviado, le une consigo mismo y le comunica de
esta manera la posesion de la naturaleza divina, idéntica en las
tres Personas. Debido al caracter relativo del Espiritu Santo y &
su unién intima e indisoluble con el Padre y el Hijo, fundada en
ese caracter, la participacién en su ser comporta 1a unién con las
otras dos Personas divinas. Mas aun: el Espiritu Santo es envia-
do para que todos aquellos de quienes ha tomado posesion sean
conducidos al Hijo, y, por medio de éste, al Padre. El Espiritu
Santo toma posesién del hombre a quien ha sido enviado en nom-
bre del Padre y del Hijo. Debido a ello, su unién con el hombre
o es una unidén hipostitica parecida a la que tuvo lugar en la
Encarnacién del Logos.

Fl Espfritu Santo estd presente en el yo humano de un modo
correspondiente a su peculiaridad personal. Lo mismo cabe decir
de las otras dos Personas divinas, cuya presencia es un resultado
directo de la presencia del Espiritu Santo. He aquf lo que escribe
Schecben sobre esto: «La Persona enviada aparece entonces como
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alguien que ha sido enviade de antemano; como precursor, como
alguien que enfre primeramente en nuestro interior, sin efectuar
propiamente la unidon con la Persona que envia por medio de una
funcion especial, y sin presentarse como mediadora entre las dos
partes que han de ser unidas. Esta ¢s la idea que corresponde de
ordinario al titulo de enviado; la Sagrada Escritura y los Padres
la aplican a Ia misién del Espiritu Santo. Segiin los Padres, al
movimiento de procedencia de las Personas divinas corresponde
un movimiento retrogrado, en tanto que el Espiritu Santo nos une
con el Hijo y nos conduce por medio de El hasta el Padre, al
entrar, habitar y operar en nuestra alma. En virtud de la misiéon
y comunicacién del Espiritu Santo, llegamos a ser participes en
la naturaleza divina, somos unidos de esta manera con el Hijo,
gue vuelve a nacer en nosotros, y a consecuencia de ello entramos
en relacién con el Padre, que pasa a ser nuestro Padre» (Die
Mysterien des Christentums, péarrafo 31, ed. Hofer)., Gutberlet
(Heinrich Gutberlet, Dogmatische Theologie, V1I, 1897, 60} expo-
ne lo que sigue: «De acuerdo con lo dicho, no se trata de una
mera appropiatio cuando la Sagrada Escritura y la Iglesia nos en-
sefian que hay una relacién especial entre el Espiritu Sanfo y ¢l
alma en estado de gracia... Esta relacidn entre el alma y el Espi-
ritu Santo es propia de esta Persona, no una relacidn appropiatio.»
Concedamoslo: no le es propia en el sentido ordinario, en el sen-
tido de que sdlo el Espiritu Santo estuviese en relacién especial
con la Gracia. Ya hemos visto que a las tres Personas les corres-
ponde tal relacién. Pero a cada una de las Personas les corresponde
de una manera especial, de acuerdo con su peculiaridad personal,
no a las tres en tanto que todas ellas poseen la misma naturaleza
divina. Hablando con exactitud, la relacién establecida por la Gra-
cia se halla entre la propietas y la appropriatio, y en este sentido
no pertenece ni a la una mi a la otra categoria.

Se trata de un malentendido cuando se atribuye a los susodichos
te6logos modernos la opinién de que, segun ellos, s6lo al Espiritu
Santo le corresponde el cohabitar en el hombre. En virtud de la
misién, la cohabitacion ataiie a las tres Personas divinas, pero a
cada una de ellas en correspondencia con su peculiaridad per-
sonal.

Estos tedlogos estan convencidos también de que su doctrina
no estd en contradiccion con el dogma que define que la actividad
de Dios ad extra con respecto al mundo no es triple, sino Unica
(véase el § 49). Segiin ellos, la misién y la cohabitacién no es una
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actividad extradivina, entendida esta palabra en el sentido corrien-
te. Ademas, la presencia de las tres Personas divinas, fundada en
la mision, es afirmada y quenida por cada una de las Personas en
el acto voluntario uno e idéntico, en el acto que ejecutan cada una
de las Personas divinas de acuerdo con su peculiaridad personal.

b} Prescindiendo de los tedlogos arriba nombrados, la mayor
parte de los cuales gozan de gran prestigio, la Teologia occidental
no tiene en cuenta que las tres Personas divinas habitan y operan
en el hombre en conformidad con su oposicidon relacionada. En
la cohabitacién de las Personas divinas no ve mas que la presencia
de la esencia divina unica en la criatura racicnal, presencia que
correspondera del mismo modo a cada una de las Personas. 51 bien
la Sagrada Escritura y los Santos Padres parecen atribuir al Es-
piritu Santo una presencia especial, la Teologia occidental piensa
que se tratard aqui de una apropiacidn (véase el § 51),

Estos problemas se estudiarin detenidamente ¢n ¢l tratado so-
bre la Gracia.

7. La misién tiene una finalidad sobrenatural. Hemos visto
que el resultado de la misién es una especial y miés intensa pre-
sencia de Dios, que sobrepasa ¢l grado de la presencia general di-
vina. Esta destinada a realizar el reinado de Dios en el hombre, asi
como la santificaciéon y salvacién de ese mismo hombre, las cuales
se basan en el reinado de Dios. Aun sobrepasando el grado de la
presencia general de Dios en las criaturas, es inferior a la presencia
de Dios que encontramos en la encarnacidon del Logos. Se halla
en el medio entre la Encarnacién vy la presencia de Dios en el
mundo, que se deriva del hecho de la Creacion. Es un misterio
profundo, y la razén creyente no llegard nunca a comprenderio to-
talmente. |

Los tedlogos han tratado de explicar el misterio de la presen-
cia de Dios en el hombre gue estd en estado de gracia. De esta
manera han surgido diferentes teorias explicativas. Siguiendo a
Santo Tomas, se podria interpretar el misterio de la presencia del
Dios que se comunica a las criaturas por medio de las misiones:
el Espiritu Santo llena y compenetra el alma del que esta en esta-
do de gracia, lo une con Cristo y graba en €l la imagen de Cristo.
Por medio de Cristo asciende hasta el Padre en el Espiritu Santo
en ¢l hombre que vive en la gracia. Dios obra en €l, hace que sea

introducido en la esfera de la vida divina trinitaria, que participe
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en ella. De ordinano, nuestra conciencia no percibe estos procesos,
los cuales, no obstante, nos ofrecen la posibilidad de un nuevo
conocimientc de Dios, de un nuevoe amor de Dios; nos permiten
gustar a Dios. Durante el tiempo de la peregrinacion aqui abajo
no llegard a realizarse plenamente esta posibilidad concedida al
hombre por la Gracia. Aqui en la tierra se realiza de un modo
imperfecto en el abandono con que el creyente se entrega a Dios.
Este abandono, esta entrega adquicre un grado especial de inten-
sidad en «la visién de Dios» concedida a los misticos. Pero sdlo
en el cielo alcanzard pleno desarrollo la posibilidad de una unién
especial con Dios fundada en las misiones. El cielo no es mas que
la participacién en el intercambio vital de las tres Personas divinas.
Esta participaciéon perfecta en el intercambic vital trinitano co-
mienza y se fundamenta aqui en la tierra.

La doctrina que enseita que ¢l hombre en estado de gracia en-
tra en la esfera del intercambio vital de las tres Personas divinas
durante el tiempo de la peregrinacién terrena, bien que de una ma-
nera oculta, ha inducido a los misticos a buscar, experimentar y
vivit la vida trinitaria divina en las profundidades del alma (casti-
flo del alma, morada interior, 4pice del alma, nacimiento de Dios
en el alma, etc.). Véase el tratado sobre la Gracia.

8. Las misiones pueden ser visibles e invisibles. Las misiones
son visibles cuando la comunicacién de la Persona enviada va
acompafiada de un sfmbolo visible, pero cuyo sentido sélo conoce
el creyente (la paloma en ¢l bautismo de Jesus, descenso del Espi-
ritu Santo el dia de Pentecostés bajo la forma de lenguas de fue-
o). La misién es invisible cuando se comunica a la Persona elegida
sin signo alguno exterior y visible; es decir, cuando s6lo podemos
afirmarla en actos de fe, sin que haya posibilidad alguna de cons-
tatarla experimentalmente. La misién visible puede ser sustancial
o accidental. La Encarnacién es una misidn visible y sustancial; el
descenso del Espiritu Santo bajo la forma de paloma, es una mi-
sidn visible accidental.

9. En la Encarnacion se da la plenitud de la misién. El Hijo de
Dios es enviado a la naturaleza humana de tal modo que el Yo del
Hijo divino llega a ser el yo de la naturaleza humana en la cual ha
entrado, estando presente en la Historia y en la naturaleza huma-
nas. Después de la Encarnacién las misiones son tales que pasa-
mos a estar unidos con Cristo.
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10. El Hijo de Dios, realmente unido con nosotros por medio
de su naturaleza humana gloriosa, nos envia su Espiritu, envia al
Espiritu Santo. Cristo es el portador, poseedor, dispensador y me-
diador del Espiritu Santo (A. Wirkenhauser, Die Christus-Mystik
des heiligen Paulus, 50). El Espiritu Santo fluye, en cierto sentido,
de Ia naturaleza gloriosa de Cristo, naturaleza humana compeneira-
da por el Espiritu Santo; fluye de Cristo, que ha pasado a ser un
Espiritu dispensador de vida (I Cor. 15, 45; véase el § 44, 2, b}, aa)
v bb); y el tratado sobre la Iglesia), y se derrama sobre los cris-
tianos (lo. 20, 22; Act. 2, 1 y sigs.; 4, 8; 25, 31). De ¢ste modo,
los cristianos se convierten en templos del Espiritu Santo (I Cor.
3, 16; 6, 19; II Cor. 6, 16). El Espiritu Santo, presente en el yo
humano, ilumina ¢ inflama al hombre con su luz y con su fuego
(San Ambrosio, De Spiritu Sancto, liber I, ca. 6, cap. 16). Es decir,

al mismo tiempo que la comunicacidon del Espiritu Santo, y por
medio de ella, surge en nosotros la vida divina accidental, la Gra-
cia santificante. El fundamento de esto se halla en la unién con
Cristo establecida, asegurada y ahondada por el Espiritu Santo
(Rom. 5, 5; véase el tratado sobre la Gracia), |

Siendo Cristo la cabeza de la Iglesia, sélo se puede participa

en su Espiritu por medio de la Iglesia, de la cual el Espiritu Santo
es corazén y alma, como ensefian San Agustin y Santo Tomas de
Aquino (véase el tratado sobre la Iglesia).

He aqui lo que escribe San Agustin: «Por consiguiente, el que posee
al Bspfritu Santo, ésc estd en la Iglesia, la cual habla en todos los idio-
mas. El que estd fuera de la Iglesia carece del Espiritu Santo. En efecto, el
Espiritu Santo se ha dignado descender, se ha dejado ofr en los idiomas de
todos los pueblos para que s¢ sepa que posee al Espiritu Santo todo el que
vive en unién con la Iglesia, la cual habla en todos los idiomas» (Sermdn
368, 2). En ofra ocasién escribe lo siguiente: «Que nadie se atreva a
afirmar: vo he recibido el Espiritu, ;por qué, pues no puedo hablar en
todos los idiomas? Hermanos mios, si queréis tener el Espiritu Santo, en-
tonces tened en cuenta lo que os voy a decir: Nuestro espiritu, el espiritu
por medio del cual vive el hombre, se llama alma; asl es en efecto, el es-
piritu por medio del cual cada hombre vive su vida especial se lama alma.
Ya véis lo que el alma rinde en el cuerpo. Da vida a cada uno de los
miembros, ve con los ojos, oye con los oidos, huele con la nariz, habla
con la boca, con las manos trabaja v anda con los pies. Comunica la vida
a todos los micmbros, les sefiala a todos su funcién. El ejo no oye, ¢l
pido no puede ver, la lengua no ve, el oido ¢ ¢l ojo no hablan. Pero todos
viven: vive el oido y vive la lengua; las funciones son distintas, la vida
es comun. Eso mismo sucede con la Iglesia de DPios. En un santo obra
milagros, en otro conserva la virginidad, en otro, la castidad conyugal;
ex el uno, esto; en el otro, aquello. Todos desempefian la funcion espe-
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cial que les corresponde, pero todos disponen de la misma vida vy del
mismo modo. Lo que es ¢l alma con respecto al cuerpo del hombre, eso
mismo es el Espiritu Santo con respecto al cuerpo de Cristo, es decir, con
respecto a la Iglesia. El Espiritu Santo ejecuta en la Iglesia total lo mismo
que ¢jecuta el alma en los miembros de un cuerpo dado. Pero prestad
atencidn a las cosas de que os debéis guardar. Prestad atencién a lo que
debéis observar y a Io gue debéis temer. Sucede a veces que se corta un
miembro del cuerpo humano, una mano, un dedo, un pie. ;Acaso se va el
alma con el miembro cortado? Mientras estaba en 2l cuerpo, tenia vida:
pero tan pronto ¢omo se le corta, pierde la vida. Igualmente el hombre
es cristiano-catélico mientras vive en ¢l Cuerpo. Separado de él, se hace
hereje. El miembro separado carece de¢ la compaiiia del Espiritu. Por tan-
to, si queréis vivir del Egpfritu Santo, debéis permanecer firmes en el
amor, amar la verdad, desear la unidad, para que asi alcancéis la eternidad»
(Sermén 267, 4). Segiin Santo Tomads, ¢l Espiritu Santo baja de Cristo glo-
rificado a todos sus miembros (Comentario a la Carta a los Romanos,
12, 2). En lo demds defiende la doctrina occidental. Cfr.: S. Tromp, De
Spiritu Sancto, anima Corporis Mystici. Vol. 1: Testimonia selecta e Pa-
tribus Graecis, 1932, Vol. I1: Testimonia selecta e Patribus Latinis, 1932,





