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“..Y EN EL ESPIRITU SANTO, SENOR...”

Durante la preparacién de esta conferencia, cuando consultaba a los santos padres y
escritores eclesiasticos de los primeros siglos, encontré en s. Cirilo de Jerusaléntt! (305-
386) y en Didimo el ciego[21 (313-398) unas cautelas acerca de sus exposiciones sobre
el Espiritu Santo que no debo ni quiero dejar de tener en cuenta. Y es que como
nuestro Sefior nos ensefid que “quien diga una palabra contra el Hijo del hombre serd
perdonado, pero quien hable contra el Espiritu Santo no serd perdonado ni en este

7Bl e| temor reverente a incurrir en falta al hablar de El ha de

mundo ni en el otro
hacernos especialmente cuidadosos. Por eso, me van a permitir Vds. empezar por una
invocacién a nuestro Sefior Jesucristo para que nos conceda una doble gracia: por un
lado, a mi la de hablar sobre la tercera persona de la Santisima Trinidad con
inteligencia fiel y sin faltar en nada, y, por otro, a Vds. la de oir con atencién para
entender correctamente y sin error lo que nos ensefa la Iglesia y yo les quiero

proponer.
l. Introduccion

Cuando s. Pablo en su tercer viaje apostélico volvié a Efeso encontré alli a una
docena de discipulos que antes no habia conocido, y a los que pregunté si habian
recibido el Espiritu Santo al abrazar la fe, a lo que respondieron con estas palabras: “Ni
siquiera hemos oido hablar de un Espiritu Santo”™. Creo que esas palabras sefialan
paladinamente el desconocimiento que existia en el mundo acerca del Espiritu Santo
antes de la recepcion del evangelio, pero también pueden servir para
describir metaféricamente el desconocimiento que muchos cristianos hemos tenido o
tenemos, pues aunque hayamos oido hablar de El, apenas si hemos entendido algo
mas que su nombre. Sin embargo, no se debe sélo a cierto descuido por nuestra parte,



gue sin duda suele haberlo, sino sobre todo a la gran dificultad que reviste su
conocimiento.

El titulo de esta conferencia recoge las primeras palabras del credo Niceno-
constantinopolitano con que empieza la confesion de nuestra fe en el Espiritu Santo
como tercera persona de la Santisima Trinidad. Creemos en la existencia del Espiritu
Santo como persona divina como en una verdad que cae fuera del alcance de la
capacidad de investigacién humana, sencillamente porque la existencia de una trinidad
de personas en la naturaleza divina es algo insospechable para cualquier criatura. He
ahi la primera y radical dificultad: si no se conoce y cree en la Trinidad Santa, carece de
sentido hablar de una tercera persona divina llamada «Espiritu Santo».

Pero incluso admitido por fe, al considerarlo en relacién con las otras dos
personas, puede decirse que el Espiritu Santo es, para cualquier criatura, ain mas
desconocido que el Padre y el Hijo. La mitologia, como es sabido, introducia relaciones
de generacion entre los dioses al estilo humano, aunque lo hacia precisamente porque
desconocia, por un lado, la identidad o unicidad de Dios, y porque no respetaba Su
santidad o trascendencia, por otro. En cambio, la filosofia supo detectar la pura
espiritualidad y la santidad (o trascendencia) como atributos divinos™. De modo que,
si bien para la mitologia era mas facil aceptar una relacion genealdgica en la divinidad,
para la filosofia eso era inaceptable, y al revés: la espiritualidad y santidad, que los
mitos no solian respetar en los dioses, eran imprescindibles para la filosofia. Cabria,
por tanto, decir que, para la razon madura o filosofica, lo menos pensable en la
divinidad eran tanto la paternidad eterna de la primera persona como la filiacién
eterna de la segunda, pues ninguna criatura racional hubiera entrevisto jamds una
relacion interna de generacidn en la identidad divina; y también cabria decir que, por
el contrario, la espiritualidad de Dios y su santidad® eran atributos deducibles por la
razoén a partir de la naturaleza divina. Segun esto, parece que, atendiendo a sus sefias
distintivas, deberia haber sido mas facil, para la filosofia, entrever al Espiritu Santo que
al Padre o al Hijo. Pero si, una vez admitida la revelacion y la distincién de las personas
en la identidad divina, lo consideramos atentamente, debemos apreciar que no podia
ser asi, sino mas bien al revés, ya que, al ser «espiritus» y «santos» también el Padre y
el Hijom, la espiritualidad y la santidad, que eran entendidos como atributos comunes,
no podian parecer por si mismos los distintivos apropiados de ninguna persona en la
naturaleza divina, de modo que la denominacién de «Espiritu Santo» nunca hubiera
pasado de ser, para cualquier criatura, mas que otro nombre del Unico Dios. Por esa
razén, resulta mas dificil de entender la distincidn personal del Espiritu Santo que la del
Padre y el Hijo, en cuanto que éstos, ademas de como extremos personales de una
relacion de generacién, se nos revelan como asimilados a las nociones filosoficas
potenciadas de arjé (principio) y de logos (palabra). La tercera persona de la Santisima
Trinidad es, pues, especialmente misteriosa para nosotros los creyentes, y totalmente
imperceptible para los no creyentes.



Por ejemplo, el neoplatonismo, que abrevé en las fuentes del Primer o Antiguo

Testamento —en el que se habla muchisimas veces del Espiritu divino'!

, aunque no
como de una persona distinta dentro de la identidad de Dios—, propuso que el nous'y
el ente formaban la diada que procede (ad extra) de modo inmediato del Uno-Bien,
pero no menciond al Espiritu, sino sélo al Alma césmica y en calidad de una tercera y
mas degradada hipodstasis, la mas alejada del Uno-Bien por su mayor contaminacién
con la materia. Y es que la sabiduria humana nunca tuvo noticia de una tercera
persona divina «Espiritu Santo». Nuestro Sefor lo confirmé claramente: “Y yo le pediré
a mi Padre que os dé otro Pardclito, que esté siempre con vosotros, el Espiritu de la

"Bl «Mundo» esta en

verdad. El mundo no puede recibirlo porque no lo ve ni lo conoce
este texto por la cultura humana que o bien no ha recibido la gracia de la fe en Cristo,
o bien no la ha hecho suyam. Pasa con el Espiritu Santo como con el amor —no en
vano se dice, segin veremos, que El es Amor—: ningun filésofo anterior al cristianismo
considerd el amor como atributo divino, puesto que lo entendian como mero deseo, es
decir, como carencia de algo y, por tanto, como imperfeccion. Hoy, de modo mas
acusado que nunca, el mundo sigue confundiendo el deseo y la concupiscencia con el
amor. Pero cuando se habla de la caridad, no se trata simplemente de una palabra
nueva o de un uso nuevo de una palabra ya conocida, sino de
una nocion completamente inédita e insospechada por el ser humano, y que sélo
Cristo ha hecho patente con su vida y muerte. Y junto con la nocién de amor-caridad,
la existencia del Espiritu Santo como persona divina distinta es, también, una noticia
integramente revelada por Cristo, quien, ademas de revelarnosla, nos la envié en
union con el Padre, de quienes el Espiritu procede eternamente.

Sin duda, recibir, conocer y creer en el Espiritu Santo es necesario para la
salvacion. Acerca de aquellos cristianos de Efeso, que antes hemos mencionado, se nos
sugiere que habian conocido el anuncio del evangelio sin que se les hubiera dicho nada
acerca del Espiritu, y esto implicaba que no podian haber sido bautizados en Cristo,

[11]

pues el bautismo se hace en nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo==, el cual

solia descender en los primeros tiempos sobre los recién bautizados, cuando tras

bautizarse se les imponian las manosZ

. Por eso la pregunta de s. Pablo no es una
pregunta sin mas, sino la pregunta que discierne entre el cristianismo y cualquier otra
practica religiosa. Preparados por s. Juan Bautista, ellos estaban bien dispuestos a
recibir a Cristo, y se habian adherido, por lo que sabian, a El, pero no eran todavia
cristianos, porque no habian recibido ni descubierto el poder transformador del
bautismo en el Espiritu Santo. En El, en la tercera persona de la Santisima Trinidad,
estriba la diferencia entre el bautismo de Juan y el de Cristo, entre la preparacién del
Reino de Dios y su venida completa, pues Cristo viene acompafiado del poder del
Espiritu Santo. Aparte de los insospechables contenidos revelados que aporta el
anuncio del evangelio, una —entre otras— de las diferencias radicales de éste con
cualquier iniciativa humana reside en los sacramentos. Los sacramentos no son actos

de religiosidad humana, sino vias abiertas por Dios para comunicarnos su Vida. Ellos



aportan lo que le faltaba a la Ley para ser cumplida: la gracia de Cristo, que sdlo
podemos recibir si nos prepara el Espiritu Santo. Asi queda de manifiesto que el
anuncio del evangelio no se hace con meros recursos humanos, sino con el poder del
Espiritu®, que es el que nos convence por dentro y el que nos otorga la gracia de
obedecer amorosamente al Salvador con nuestras obras.

Sin embargo, como dije al principio, no es sdlo nuestra ignorancia o negligencia
lo que nos hace inhabiles para conocer a la tercera persona de la Trinidad Santisima. Si
tuviéramos que avanzar una caracterizacién elemental de las tres personas divinas,

M, el Dios

cabria decir que el Padre es aquel a quien Illaman Dios los israelitas
escondido del que habla el profeta Isafasi®2 del Hijo podriamos decir que es el Mesias
esperado@, el Prometido, que vino a los suyos y al que los suyos no recibierontZ; y
del Espiritu Santo habria que decir que es el ImperceptibleX® aquel del que no se sabe

291 3unque también fuera prometido2%. Que el Padre sea

de dénde viene ni addnde va
el Escondido quiere decir que, aun estando patentes sus obras de creador, El no
comparece, nadie lo ha visto ni lo conoce sino sélo el Hijo@. Que el Hijo sea el Mesias
esperado significa que a El si lo pueden conocer los hombres asi como pueden ver sus
obras, aunque no sepan reconocerlo como tal mas que los pobres y los humildes de
corazon. Y que el Espiritu Santo sea imperceptible e inadvertido significa que, como el
viento que le sirve de metafora y sélo se advierte por las cosas que mueve, su
presencia entre nosotros solo se hace notar en las palabras y acciones de los hombres
a los que inspira. El desconocimiento, por tanto, no reside en que se sepa poco de El,
sino que deriva del misterio de sus relaciones con las otras dos personas, asi como de
gue su papel en la obra de la redencidn es recatado, en cuanto que sélo se manifiesta
a través de las obras de intermediarios humanos, por lo que pasa desapercibido a una
mirada superficial.

Si se quiere avanzar, como es nuestro caso, en el conocimiento de la tercera
persona de la Santisima Trinidad, parece, por consiguiente, que la primera condicién
sensata que se debe cumplir ha de ser la de procurar, a partir de la revelacion divina,
un conocimiento mas profundo de la Trinidad Santa, es decir, de la distincién entre las
personas y de su unidad idéntica. Por esa razén dedicaré la primera parte de la
conferencia a hacer una exposicién breve de la doctrina cristiana sobre la Trinidad (ll),
para luego situar en ella (ad intra) la persona del Espiritu Santo (lll), y posteriormente
sus obras ad extra (IV).

Il. Primera parte: la Trinidad Santa

El misterio mas profundo de todos, aunque no el mas dificil para nosotros, es el
de la Trinidad Santa. El mas dificil de todos, para nosotros, es entender que Dios se
haya hecho hombre, o sea, que el creador pueda ser, a la vez, criatura. Con todo, para
las criaturas, la profundidad del misterio trinitario va acompafiada de una enorme



dificultad, pues no nos es posible comprender cdmo tres personas distintas pueden ser
un Unico Dios, y viceversa.

Sin embargo, la divina sabiduria no nos ha abandonado tampoco en esto. En
efecto, el Segundo o Nuevo Testamento estd lleno de indicaciones de que la actividad
propia de Dios es el dar22. No séload extra, pues dice abiertamente que
todo don perfecto viene del Padre de las luces 2, gue el Padre nos ha dado a su Hijo

para la salvacién del mundo2, que Cristo nos da la vida eterna'®!

, Y que con él el
Padre nos lo da todo@1 etc.,, sino también ad intra, pues Cristo nos dice
repetidamente que el Padre le da la vida y El nos la comunica a nosotrosZ, que El ha
guardado a todos los que el Padre le ha dado'2], qgue el Padre le ha dado el poder de
entregar su vida y eI de volver a tomarlai?, que eI Padre le ha dado todo el poder en el
cieloyenla tierral®?, que el Padre y El son uno3l, y que juntos Padre e Hijo nos envian
al Espiritu Santo2. v para ayudar a nuestra inteligencia a entenderlo nos dejo dicho,
aungue no haya sido recogido en los evangelios, que “es mejor dar que recibir”@, en
lo que va indicada la diferencia entre la criatura y el creador, es decir, que Dios es
respecto de la criatura el dador, vy la criatura la que recibe.

Pues bien, junto con la indicacion de que la actividad de Dios es la de dar, se
nos ofrece una clara posibilidad de inteleccién del misterio, porque para dar parece
necesario que haya un donante, un aceptador y un don, tal como acontece en las
donaciones humanas. Y en los textos de |la Sagrada Escritura el Padre aparece como el

@, de modo

donante?, el Hijo como el aceptador y el Espiritu Santo como el Don
que estas indicaciones son asequibles a nuestra inteligencia. En efecto, nos es
claramente inteligible, ante todo y hablando en propiedad, que «dar» sélo dan las
personas. Ni las cosas ni los animales ni la naturaleza dan, porque para dar, en sentido
estricto, es preciso ser libre, es decir, tener capacidad de iniciativa, de aceptacion y de
creatividad, en otras palabras: de comunicacion, de gratuidad y de abundancia. Asi
mismo, nos viene indicado que, para que se pueda realizar un acto de dar, hacen falta
tres requisitos: que una persona dé, que otra persona acepte la donacion de la primera
y que entre las dos se consume un don. Supongamos una herencia: unos padres legan
a sus hijos mediante donacidn, testamento, o documento fehaciente que pruebe su
voluntad, una herencia; los hijos pueden aceptarla o no, de tal modo que si no la
aceptaran, la herencia no se produciria; pero si la aceptan, entonces se les entrega la
herencia como don de sus padres. Como se dice en los evangelios al hablar del hijo
prédigo@, el padre puede repartir la herencia en vida, no hace falta que muera, pero
si esta muerto, debe entonces constar su voluntad por medio fehaciente. Por tanto, en
toda herencia —y por extensién, en todo dar— hace falta un donante, un aceptadory
un don. Pero los tres, el dar del padre, el aceptar (o dar-el dar) del hijo, y el don, juntos
integran un solo dar. De modo semejante, en la Trinidad Santa el Padre dona al Hijo su
ser, engendrandolo desde toda la eternidad; el Hijo acepta la donacién del Padre,
haciéndose Imagen de su ser y manifestacidn viviente de la voluntad amorosa paterna,
a la que responde con su amor filial. Y al aceptar el Hijo el amor eterno del Padre,



ambos amores, conjuntamente, dan lugar a una explosion de Amor, a un exceso y
sobreabundancia de esa plenitud de amor mutuo: el Espiritu Santo. De este modo, aun
siendo tres personas distintas, integran un solo dar, es decir, una unica actividad
divina.

La mas notoria diferencia de los dones humanos respecto de este dar divino
radica en que, entre nosotros, los dones no son personas, por lo que nos es mas dificil
entender la persona del Espiritu Santo como Don. Pero la plenitud de amor entre el
Padre y el Hijo es tan pletdrica y colmada que podemos creer que de su mutua
donacidn, iniciada por el Padre y aceptada por el Hijo, proceda una persona eterna
como ellos, la persona Don. Otra inmensa diferencia de nuestro dar con el divino, es la
de que nosotros no podemos darnos sin reservas y sin pérdidas durante la vida, en
cambio el dar del Padre como comunicacidn de su ser no se reserva nada, pero
tampoco pierde nada; de modo idéntico, la aceptacion del Hijo no se reserva ni pierde
nada; y el Espiritu Santo se da tan sin reservas ni pérdidas que todo su gozo y alegria
estan en el Padre y en el Hijo, o, dicho al (impropio) estilo humano: el Espiritu Santo se

@l, esta totalmente

da tan integralmente que en El no tiene vigencia el «si mismo»
volcado en el amor mutuo entre el Padre y el Hijo, siendo la persona «Gozo» en
ambos®2. por ultimo, indicaré que existe otra radical diferencia entre nuestro dar vy el
divino, a saber, que nuestro dar actual esta mediado por el tiempo, mientras que el dar
divino es eterno. En las relaciones personales entre el Padre, el Hijo y el Espiritu Santo
existe un orden: del Padre procede el Hijo, y del Padre junto con el Hijo procede el
Espiritu Santo, pero eso no significa que el Padre sea anterior o mas que el Hijo ni que
el Espiritu, pues el orden en la vida intima de Dios no implica jerarquia ni precedencia
temporal. En efecto, incluso entre los hombres el padre no es anterior al hijo, sino que
llega a ser padre en el mismo instante en que el hijo empieza a ser hijo. Y lo mismo ha
de entenderse respecto del Espiritu Santo: no después ni por debajo, sino al engendrar
el Padre al Hijo y al aceptar el Hijo su generacién por el Padre, procede la tercera
persona de ambos y con la misma altura y dignidad divinas. Lo cual se puede entrever
también en las donaciones mas altas del hombre (ser, entender, amar): cuando una
persona da gratuitamente a otra el ser, el entender o el amar, y ésta lo acepta
gratuitamente, se crea simultaneamente el don, que reldne en si las dos donaciones, y
esta a la altura del donante y el aceptador.

Para poder sacar provecho de esta riquisima informacién revelada es necesario,
no obstante, tener en cuenta una averiguacion filoséfica de inspiracion cristiana, a
saber: que las personas no son cosas, objetos ni substancias quietas, sino actos, es
decir, actividad“®%. A los gue no tienen en cuenta esto les resulta imposible entender
gue la naturaleza divina sea la actividad de «dar». Ellos tienden a pensar a Dios como
un objeto, como «algo», y a la naturaleza divina también como una cosa, algo
detenido, fijo, objetivo. Pero nada real es asi, y mucho menos Dios®Y. La divinidad es
la actividad de dar pura, actividad que no pierde ni se reserva nada al dar.



Lo que tienen en comun las tres divinas personas es el dar. Por eso son un solo
Dios, una sola actividad, pero, a la vez, es una actividad de tres personas: el que toma
la iniciativa de dar (el Padre), el que acepta y hace suya esa iniciativa (el Hijo), y la
persona don, el Gozo en el dar y aceptar de Padre e Hijo (el Espiritu Santo). Un solo

2 , . .
142l asq puede ser una respetuosa descripcidn, acorde

dar de, por y en tres personas
con los textos biblicos, de la Trinidad Santa, que, desde luego, someto enteramente a
la autoridad de la Santa Madre Iglesia, y que puede servir de horizonte para proseguir
nuestra busqueda de los rasgos personales del Espiritu Santo.

Pero, antes de pasar a hablar algo mas detalladamente del Espiritu Santo, es
imprescindible distinguir entre lo ad intray lo ad extra en Dios, cosa que, ademas, es
especialmente conveniente hacer hoy, porque uno de los principios que han dirigido y
todavia dirige el pensamiento de los tedlogos catdlicos es el propuesto por K. Rahner:
“La Trinidad «econdmica» esla Trinidad inmanente, y reciprocamente”@. Este
principio es ambiguo: puede ser entendido correctamente, pero también puede ser
interpretado incorrectamente. Es obvio que la Trinidad es sdlo una e idéntica, por lo
gue, ciertamente, no existen dos Trinidades, una hacia dentro y otra hacia fuera. Si lo
gue se entendiera sdlo fuera eso, no habria problema alguno. Pero que la Trinidad sea
sélo una no significa que todas sus operaciones sean indistintamente iguales™*d.
Aunque ambas formas de operacién sean, sin duda, acabadamente congruentes, la
generacion del Hijo no es la encarnacién del Verbo, y ninguna de ellas es, menos aun,
la creacidén de los angeles, del mundo o del hombre. Crear es un acto divino con
término de novedad ad extra, e igualmente encarnarse es un acto del Verbo con
término de novedad ad extra, mientras que la generacidon del Verbo y también la
espiracion del Espiritu son procesiones eternas ad intra. El «es» utilizado por Rahner y
refrendado por el adverbio final «reciprocamente» puede, pues, ser entendido como
el establecimiento de una igualdad indistinta entre lo ad intray lo ad extra, lo que

191 sj Rahner se limitara a afirmar gue las operaciones ad extra de la

seria inaceptable
Trinidad sirven para ayudarnos a conocer las relaciones internas y eternas entre las
divinas personas, no habria motivo para ningun desacuerdo, es mas, estaria en linea
con lo que la tradicion y los Santos Padres de la Iglesia hicieron y nos ensefian. Pero si
pretendiera establecer una identidad estricta entre los actos de la Trinidad tal como
ella es desde toda la eternidad (Trinidad inmanente) y las operaciones histérico-
humanas que la revelan (Trinidad econdmica), se confundiria al creador con la
criatural®®.

Por un lado, K. Rahner afirma que es falso decir que en un tratado sobre la

47 con

Trinidad no puede haber mas que proposiciones que se refieran a lo intradivino
eso se puede estar de acuerdo, pero siempre que no se pretenda que, por tratar tanto
de lo ad intra como de lo ad extra, da lo mismo lo uno que lo otro. La revelacién nos ha
informado de ambas cosas, de lo ad intray de lo ad extra, en las operaciones de la
Trinidad, por tanto debemos tener en cuenta ambos tipos de actos u operaciones,

pero de ahi no se sigue que debamos confundirlasgl,



Mas, por otro lado, dice, en cambio, que es acertado afirmar que no se pueden
separar adecuadamente la doctrina de la Trinidad y la doctrina sobre la economia de la
salvacion®, He ahi la confusién y la falsa consecuencia, pues la una sola e idéntica
Trinidad puede realizar operaciones con términos diferentes; ahora bien, las
actuaciones distintas y con términos separados han de ser entendidas distinta y
separadamente. Dios es intrinsecamente Padre, Hijo y Espiritu Santo, no es, en
cambio, intrinsecamente creador ni redentor. Esto ultimo lo es sélo por su propia
voluntad (libre) de crear asi como por el pecado de angeles y de hombres, a los que
libremente decide condenar y ofrecer redencién, respectivamente, para manifestar su
justicia y su misericordia. En consonancia con eso, dentro de la manifestacién de la
Trinidad a las criaturas hecha por Cristo se advierten dos vertientes, la de la
Trinidad ad intra y la de la Trinidad ad extra. Eliminar tal distincidn equivale a reducir
toda la actividad de Dios a la creacion y a la redencion. La Trinidad es, si, un misterio de
salvacion para nosotros, pero no es asi eternamente, es decir, para Dios mismo,
sino post creationem et peccatum. Dios es «El que es» desde siempre y para siempre;

la salvacién no es desde siempre@l

, aunque sea para siempre.

La ambigliedad de la postura de Rahner estriba en que parece igualar la vida
interna de la Trinidad con su libre intervencidon redentora. Una cosa es relacionar la
redencion con la Trinidad debidamente —es decir, como obra ad extra—, y otra cosa
es identificar la redencidn con la vida ad intra de la Trinidad, pues esto Ultimo equivale
a confundir las procesiones personales divinas con las operaciones comunes (ad extra)
de su naturaleza, asi como a éstas con sus términos o resultados ad extra, lo que al
final lleva a tener que negar la inmutabilidad y eternidad de Dios. Quizas la
identificacidon de creacién-redencién e inmanencia en la Trinidad puede ser cémoda
para abrir posteriormente el camino hacia un evolucionismo al estilo teilhardiano, en
el que se confunde la operacion ad extra de Dios con la actividad propia de un universo
gue incluiria a la vida organica y a la reflexion humana como polos o centros de

Bl v que convergeria hacia un punto Omega (Dios) hasta unirse con

despliegue suyos
EI@; pero de ese modo no se discierne como es debido ni entre las criaturas y Dios, ni
entre las criaturas elevadas y las no elevadas, ni entre la humanidad de Cristo y todas
las demas criaturas. Sea como fuere, la identificacion de la vida inmanente de Dios con
la «economia de la salvacion» tendria como resultado ldgico, pero indeseable, la
introduccidn de la temporalidad en Dios. Dios no tiene historia, ni la necesita. Toda
posible historia atane en exclusiva a las criaturas libres. Que Dios, en cuanto tal, tenga
historia es una pretensién de Hegel y Schelling, pero no es ni catélica ni cristiana, y ni
tan siquiera es filoséficamente aceptable, pues vulnera la nocion minima de la
divinidad. Que la historia (humana) haya sido benditamente visitada por la divinidad,
eso si es verdad, y que Dios la reconduzca hacia Si como manifestacion de su intimidad
para nosotros, también; pero Cristo no se reduce a la historia, mas bien lo que hace es
transformar la historia en eternidad: la muerte y resurreccién de Cristo no pasan, sino
gue campean por encima de la historia. La interpretacion que parece seguirse del



planteamiento de Rahner es, por el contrario, que la historia ha incluido a Dios en su
curso, porque algunas personas de la Trinidad han entrado en eIIa@l; pero la eternidad
no puede ser absorbida por la historia, sélo cabe lo inverso: que nuestra historia, al
bajar Dios a ella, cobre un valor y sentido eternos2,

En suma, para penetrar con nuestra inteligencia, guiada por la revelacion, en el
misterio del Espiritu Santo hemos de distinguir entre la actividad del Espiritu Santo ad
intra y la ad extra, precisamente porque las dos estan relacionadas, siendo la segunda

una manifestacién de la primera para las criaturas libres.
Ill. Segunda parte: el Espiritu Santo ad intra

Voy a emprender la investigacion sobre el Espiritu Santo en la vida intima de
Dios de dos maneras: primero, de modo histérico, para sefialar y excluir los errores de
mayor bulto en que se puede caer al intentar entenderlo; y, después, de modo
tematico, siguiendo la guia de la tradicion escrita y oral.

lll. A. Exposicion de algunos errores historicos sobre la tercera Persona de la Trinidad

Entre los muchos errores que han afectado a la inteleccidon de la persona del
Espiritu Santo®! destacaré tres grandes errores heréticos que proyectaron sombras
sobre la personalidad del Espiritu Santo: (i) el de los que negaron que fuera una
persona divina distinta, (ii) el de los que afirmaron que, siendo distinta, no era una
persona igual en divinidad al Padre y al Hijo®, (iii) y el de los que pretendieron hacer
de El la sintesis a las otras dos personas, de manera que, al final, sélo El seria el Dios
verdadero.

i) Fueron los Monarquianos, Sabelianos y Modalistas los que sostuvieron que ni el
Padre ni el Hijo ni el Espiritu Santo eran personas, sino sélo distintas figuras o modos
de manifestacién de la persona Unica de Dios, que en un tiempo se manifesté como
Padre, en otro como Hijo, y en otro como Espiritu Santo. Sin embargo, Cristo ordend a
sus discipulos que anunciaran el evangelio a todos los pueblos bautizando a los que
creyeran en el nombre del Padre, del Hijo y del Espiritu Santo (Mt 28). En lo que debe
notarse, ante todo, que, si se ha de bautizar en su nombre, es que los tres son
personas distintas, pues sélo las personas tienen nombre, aparte de que, como es
sabido, en la Escritura el nombre equivale a la persona. Pero, ademas, el bautismo ha
de ser hecho en el nombre de las tres personas simultdneamente, lo que demuestra
que las personas divinas se dan a la vez, no son tres nombres sucesivos de un solo
Dios, sino tres personas simultaneas en la unicidad de la naturaleza divina.

ii) En segundo lugar, fueron algunos arrianos los que concibieron al Espiritu Santo
como si fuera un siervo o ministro de Dios, creado por el Hijo. A ese fin desarrollaron



un intento de jerarquizacion de las personas divinas mediante el estudio de las
preposiciones que las suelen acompaiar (por ejemplo: «a Patre per Filium in Spiritu
Sancto»), con la pretensién de que el Espiritu Santo fuera como el alma del mundo
(criatura), pero no igual al Padre y al Hijo. El error se fundaba en suponer que cada
persona era inseparable de alguna preposiciéon que definia, segun ellos, su funcién
trinitaria. Sin embargo, s. Basilio les demostrd sobradamente que las preposiciones son
usadas en la Escritura de modo intercambiable entre las personas, de modo que no
definen ni restringen las relaciones personales, aunque, debidamente usadas, puedan
ayudar a entenderlasZ,

Para dejar claro ese punto crucial de nuestra fe, el Credo Niceno-
Constantinopolitano le llama «Sefior»28 1o mismo gue a las otras dos Personas, y
afiade «que procede del Padre y del Hijo». En el evangelio de s. Juan encontramos la
confirmacién escrita de esta insondable verdad, pues nos dice que procede del Padre,
y que toma del Hijo la verdad que nos ensefia®Z, pues todo lo que tiene el Padre es del

160l Procede, pues, del Padre y del Hijo, pero no como de dos principios, sino como

Hijo
de uno solo, y no por via de creacidon ni tampoco de generacidn, sino de espiracion,
aclara la Santa Madre Iglesia@l. No es, pues, ni «sin principio», como el Padre, ni
«engendrado», como el Hijo@, sino «espirado». La espiracion es una metafora que
procede de lo que nos ensefid nuestro Maestro, Jesucristo® y del modo en que fue
enviado sobre los apdstoles. Por un lado, nuestro Sefior lo describe como el viento,
que sopla hacia donde quiere, es decir, como la Persona «libertad», aquella que no se

sabe de dénde viene ni adénde va®!

. Por otro, el Espiritu Santo se presentd como un
viento impetuoso, capaz de llamar la atencion a los habitantes de Jerusalén hasta el
punto de congregarlos en las calles en torno a la casa junto a la que se habia oido, por
tanto hemos de considerarlo como un viento explosivo, que puede ser localizado. Pero
ese soplo o explosion divinos no procede de dos principios o dioses, sino de dos
personas de la Unica divinidad y que, por tanto, forman un Unico principio. La tradicién
oriental explica este proceder con la férmula «ex patre per Filium», que la Iglesia
Catodlica también admite, pero declarando que el sentido en que lo usaron los Padres
de la Iglesia debe ser entendido como que procede de ambos, por lo que la formula
«qui ex Patre Filioque procedit» fue afiadida licita y razonablemente por la Iglesia

occidental'®!

. Y puesto que procede eternamente del Padre y del Hijo, el Credo
prosigue diciendo que es adorado y glorificado junto con el Padre y el Hijo. La fe de la
Iglesia, ampliamente fundada en la tradicidén y la Sagrada Escritura, nos certifica, por
tanto, que el Espiritu Santo es persona divina igual, en altura y dignidad, al Padre y al

Hijo.

iiiy  En los comienzos de la historia de la Iglesia ciertos herejes entre los llamados
comunmente gndsticos sostuvieron que al Padre le correspondia el Antiguo
Testamento, al Hijo el Nuevo Testamento, y al Espiritu Santo el tiempo final, cuya
llegada era inminente!®, y del que ellos eran los verdaderos precursores, cuando no



los propios representantes. Por tanto, distribuian la Trinidad segun el orden de los
tiempos, llegando a confundir la vida intima de las tres divinas personas con su
manifestacion histérica. La idea de que ellos, los puros, los poseedores del Espiritu,
eran la verdadera Iglesia volvid a aparecer en la edad media con Joaquin de Fiore
(1130-1202), quien, aunque se sometid a la autoridad eclesiastica, provocé graves
errores en algunos de sus seguidores (Gerardo de Borgo San Donnino; Pedro de Oliva 'y
otros). Sin embargo, con haber tenido una amplia repercusion en la vida de la Iglesia,
las posturas de los joaquinistas no tenian un mayor fuste intelectual. No asi, en
cambio, el brote de gnosticismo que tomé cuerpo mucho mds tarde en el idealismo
aleman.

Para Hegel, el Espiritu Absoluto es la sintesis perfecta de la eternidad del Padre

y de la temporalizacién del Hijo, o lo que es igual, de la inmanencia del pensamiento y
de la exterioridad de la representacion, de modo que por El, mediante la interposicién
del espiritu finito (hombre), se va superando la alienaciéon de Dios en el espacio y el
tiempo, que fue decidida por la Idea Absoluta una vez consumada la légica o razén
eterna. El espiritu finito es una sintesis imperfecta, por lo que sélo cuando alcanza a
convertirse en la comunidad universal de todos los espiritus finitos se empieza a hacer
real el Espiritu eterno, la verdad que es objeto de la filosofia, en la que al final vuelven
a estar reunidas, ya para siempre, la plenitud del Espiritu con la eternidad de la ldgica
(el Espiritu Absoluto).
Schelling también entiende algo parecido, aunque lo piense y exprese de modo
diferente a como lo hace Hegel. Para Schelling las personas divinas, tras la decisidon
inmemorial de salir de su inmanencia, se suceden, son histéricas, de modo que las
épocas de las dos primeras (la del Padre y del Hijo) son temporales y transitorias®Z. Es
cierto que cada época posterior no anula, sino que incorpora a la anterior®: Cristo
sucede al Padre al que explica y glorifica, y el Espiritu sucede a Cristo al que explica y
glorifica@l. Pero el resultado final es que la época del Espiritu es la definitiva. Con el
Espiritu se supera toda tensidn, una vez sustraida por Cristo a la potencia cdsmica
(satanica) la fuerza invencible que ejercia sobre el género humano®, de modo que
sélo con la venida del dltimo y mds alto mediador (el Espiritu de Dios) se realiza la
plena divinizacion del hombre!Zt,

Tanto Hegel como Schelling pretenden ofrecer una versién «cientifica» de la
revelacidon cristiana, considerada como un fendmeno histérico, porque la creen
contaminada por la mitificacion humana. Salta a la vista que el propio planteamiento
pone por encima de la revelacion el saber humano”Z, al que pretenden reducirla, y en
esa medida coinciden con los gnosticismos de todos los tiempos. Pero, ademas, ese
planteamiento induce a confundir la vida intima divina (ad intra) con su
manifestacion ad extra. Para Hegel, la encarnacidn es la creacidn, y la reconciliacion y

8l es 1a formacion del Espiritu, primero en los hombres singulares, mas

redencion
tarde en la comunidad, y finalmente en el Espiritu Absoluto. Por su parte, para

Schelling, la creacidn consiste en un cambio introducido por Dios en si mismo, a saber:



en la decision de hacerse manifiesto histo'rico-contingentementem, convirtiendo las
tres potencias eternas de la voluntad divina en tres potencias temporales sucesivas. La
consecuencia es que, en ambos, la historia humana no es la historia del hombre, sino
la historia de Dios2L Incurren asi en el error teoldgico de anular la eternidad de las
personas divinas, y en el error filosoéfico de confundir el pensamiento humano con la
eternidad, dando como resultado final un inevitable panteismo, en el que ni Dios es
Dios ni las criaturas son criaturas.

Para mantener la lucidez intelectual ante tanta soberbia vana, bastenos con
recordar algunas palabras de la Escritura Santa: “Porque mis planes no son vuestros
planes, vuestros caminos no son mis caminos —ordculo del Sefior—. Cuanto dista el cielo
de la tierra, asi distan mis caminos de los vuestros y mis planes de vuestros p/anes”@;
“iQué abismo de riqueza, de sabiduria y de conocimiento el de Dios! jQué insondables
sus decisiones y qué irrastreables sus caminos! En efecto, équién conocid la mente del

Sefior? O ¢quién fue su consejero P2

Ill. B. Aproximacion temdtica a partir de la revelacion

El conocimiento del Espiritu Santo en su relacidén personal interna con las otras
dos personas divinas no admite otro camino de acercamiento que el de dejarse guiar
por aquellos pasajes de la propia revelacién que refieren, de modo directo o indirecto,
las distinciones y vinculaciones entre ellas. Especialmente indicativos al respecto son
los nombres que se le asignan a cada una. Como a veces se ha hecho notar, el nombre
de Espiritu Santo no parece un nombre relacional, y, por consiguiente, no parece
expresar de modo claro su idiosincrasia personal. Por ejemplo, el XVI concilio de
Toledo (693) senalaba la dificultad de este modo: cuando se dice «Padre» se esta
aludiendo necesariamente al Hijo, y, viceversa, cuando se dice «Hijo» se alude
necesariamente al Padre, por tanto esos nombres son relativos el uno al otro. En
cambio, podemos decir «el Espiritu Santo del Padre», pero no podemos decir «el Padre
del Espiritu Santo», porque entonces el Espiritu Santo se confundiria con el Hijo. Ese
mismo concilio aconseja acudir a otras denominaciones para comprender la relacién
propia del Espiritu Santo, concretamente aconseja utilizar el nombre de «Don», pues
entonces el Padre junto con el Hijo pueden ser entendidos como los donantes del Don,
y el Espiritu Santo como el Don de tales donantes.

El nombre de «Don» fue sugerido por nuestro Sefior”®, le fue atribuido

directamente por s. Pedro el dia de Pentecostés”

, es decir, bajo la inspiracién
inmediata del propio Espiritu Santo, y estd ratificado por otros textos de la Sagrada
Escritura@ljunto con la tradicion®Y, EI nombre de «Don» concuerda y apoya mi
propuesta de inteleccidén de la Trinidad como actividad de dar, que ya indiqué mas
arriba. Si el don entre los hombres es la plasmacion real y la muestra de una actividad
donal entre el donante y el aceptador, el Espiritu es aquel Don que procede de la

donacion por parte del Padre y de la aceptacion por parte del Hijo.



Cabria objetar que los textos escrituristicos que lo apoyan se refieren en su
mayoria a la misién o envio del Espiritu Santo, y, por consiguiente, no hablan de una

operacion divina ad intra, sino ad extra. Sin embargo, debe notarse que no se trata de

[82]

. . . e 2 .
un nombre (Don) que le sea atribuido meramente por «apropiacion»==, como pudiera

[83]

ser el de «vivificante» o el de «creador»®, sino que es exclusivo de la tercera persona

en cuanto que enviada®¥, por lo que debe corresponderse con su procedencia intima

d@

en el seno de la Trinida Lo mismo que de Cristo se puede decir que fue

engendrado de Maria (ad extra), por cuanto que el Verbo es el Unico engendrado ad
intra por el Padre, también en esa medida el sobrenombre de «Don» le puede ser

aplicado, porque le conviene al Espiritu Santo el ser «Don» incluso en la intimidad
divina'®,
Segun s. Agustin@, el nombre que mas propiamente le pertenece al Espiritu

EL

Santo es el de Amor—=, tanto que si se denomina Don es por razén del Amor, habida

cuenta de que el don del amor es aquel sin el cual todos los demas dones y bienes no

B “iqué grande es la misericordia de Dios —

[90]

pueden conducirnos a la vida eterna
exclama s. Agustin—, que nos otorga un don igual a El mismo!”2>. Para que sea igual a
Dios mismo, el amor ha de ser una persona, la persona-don o Espiritu Santo. Los textos
de la Escritura nos hablan de los dones del Espiritu Santo, pero también, y sobre todo,
nos dicen que el propio Espiritu Santo es el Don del que proceden todos los dones®t.
La razén de que Dios nos dé su Amor es que quiere que le amemos con su propio
amor, no con un amor deficiente como el nuestro. Y asi lo comenta s. Agustin en otro
pasaje: “Pues éiqué mds puedo decir: amemos a Dios desde Dios?... Puesto que el
Espiritu Santo es Dios, y no podemos amar a Dios sino mediante el Espiritu Santo, es

por eso consecuente que amemos a Dios desde Dios"22

. La congruencia de la gracia
divina llega a su cenit con el don del Espiritu Santo: nosotros desde nuestra iniciativa
no podemos amar a Dios como El merece, porque a Dios sélo se le puede amar
dignamente si es Dios Espiritu Santo el que alienta en nosotros su amor.

Sin embargo, de nuevo puede objetarse que se trata de un nombre que se le
«apropia» al Espiritu Santo, porque en realidad, como dice s. Juan, «Dios es
caridad»3 en su misma naturaleza: no sélo el Espiritu, también el Padre y el Hijo son
caridad. A tal objecion cabe responder que, eso no obstante, con el amor acontece
como con el dar: se requieren tres ingredientes para que exista, a saber, un amante,
un amado vy la reciprocidad entre ambos, de tal manera que, cuando es correspondido,
entonces existe el amor como un tercero entre el amante y el amado, que procede de

ambos y es su gozo como acto comdn®4

. El Espiritu Santo procede del amor entre el
Padre y el Hijo, y procede como un viento huracanado, como una explosion de la
plenitud del amor de ambos, asi encaja su nombre con su manifestacion en
Pentecostés®. Por eso, la tradicién cristiana ha recogido este nombre como propio
del Espiritu Santo™®®, pero bien sabido que se trata del Amor procedente del Padre y
del Hijo@, no del amar del Amante ni del amar del Amado por separado, sino del

Amor mutuo o don entre ellos, pues en el amar nada es general, todo es personal. En



su Enciclica Dominum et vivificantem (1986), el Papa Beato Juan Pablo Il, lo explicd
magistralmente:
“Dios, en su vida intima, «es amor» (1 lo 4, 8. 16), amor esencial, comun a
las tres Personas divinas. El Espiritu Santo es amor personal como Espiritu
del Padre y del Hijo. Por esto «sondea hasta las profundidades de Dios» (1
Cor. 2, 10), como Amor-don increado. Puede decirse que en el Espiritu
Santo la vida intima de Dios uno y trino se hace enteramente don,
intercambio del amor reciproco entre las Personas divinas, y que por el
Espiritu Santo Dios «existe» como don. El Espiritu Santo es, pues,

28 Es persona-

la expresion personal de esta donacion, de este ser-amo
amor. Es Persona-don. Tenemos aqui una insondable riqueza de verdad y
una penetracion inefable del concepto de persona en Dios, que solamente
conocemos por la Revelacion™®2.

Y, a continuacién, resumia escuetamente:

“El Espiritu Santo, en cuanto que [persona] consubstancial al Padre y al Hijo
en divinidad, es a la vez amor y don (increado) del que emana como de una
fuente viva toda dddiva a las criaturas (don creado)”m.

El texto resalta la distincion entre lo ad intra (don increado) y load
extra (don creado) respecto del Espiritu Santo.

Si se me permite glosar esta doctrina desde el hallazgo del dar como actividad
natural divina, recordaré que para dar se requiere, ante todo, una iniciativa personal
gue sea por si misma libremente comunicadora; en segundo lugar, ha de haber
una aceptacion personal gratuita de esa comunicacién, sin la cual el dar quedaria
frustrado; y en tercer lugar, cuando se ha establecido la comunicacién doble entre el
donante y el aceptador, esa misma comunicacion cumplida constituye el don
como plenitud o sobreabundancia del dar. Al respecto, debe notarse que, aunque
procede del donante y del aceptador, el don no es posterior a las actividades de
ambos, sino que forma con ellos un solo dar. El dar es, pues, trino en ingredientes,
pero uno en actividad. Igualmente, el Espiritu Santo, como Don y como Amor, procede
del Padre y del Hijo, pero no es posterior a ellos, sino idéntico con ellos, y, desde luego,
no ha sido «hecho», no es criatura, lo mismo que el don y el amor no son unos
resultados externos, sino miembros integrantes de la actividad de dar y de amar.

Para penetrar algo mas en el misterio de la tercera persona, y animado por la
profundidad del texto pontificio recién citado, quiero llamar la atencién sobre la

101 con que es caracterizado el Espiritu Santo en las Escrituras. El nunca

102 epe
Iil, y cuando se manifiesta en sus dones lo hace de modo que esos

discrecién
habla de si mismo
dones parecen ser sélo nuestros, aunque los obre El en nosotros. Como a lo que
prestamos atencion es a su caracterizacidon personal ad intra, propongo considerar esa
discrecién como una nota personal del Espiritu Santo. La discrecion de la tercera
persona nos es sugerida, segln se ha dicho ya, por Cristo cuando nos dice que es como
el viento. El viento no se ve, sdlo se nota de modo suave o brusco por lo que mueve,



. eps . s . , 1 . s .
siendo dificil saber de dénde viene y adénde val’®l En consonancia con eso, el Espiritu

Santo parece no tener nada propio, nada que no sea comun al Padre y al Hijo, mas

104

aun: lo que tiene procede del Padre y lo toma del Hijo=". Ademas, El procede del

Padre y del Hijo, pero de El no procede nada. Desde luego, esto ultimo no significa que

sea infecundo, pues nuestro Sefior lo compara con rios de agua viva que manan

1 . . .
d2%! pero si no es infecundo, aunque de El no

106

inagotablemente hasta la eternida
proceda nada ad intra, éno sera que su fecundidad es la del Padre y la del Hijo?
¢Cabria, entonces, entender que, precisamente, lo propio del Espiritu Santo es el no
tener nada propio? No me atrevo mas que a insinuarlo, y siempre que se entienda de

107 €| tiene todo lo del Padre y del Hijo, y no sélo

modo congruente con su divinidad
porque nada en El estorba a la plenitud que de Aquéllos dimana, sino porque
activamente la toma de Ellos. Y puesto que nos ensefia, faculta e incita para llamar
«Padre» al Padrel?®l y «Sefior» a Jesucristo®®, lo que si podemos decir con seguridad
es que el Espiritu Santo es aquella persona que tiene su vida en la vida del Padre y del

110l oy el Padre y en el Hijo. No

Hijo. Lo cual concuerda con que sea la persona «Gozo»
se goza en si mismo, sino en las otras dos personasM. Ella es, como el gozo, un don, o
sea, el resultado del amor de dos personas divinas, pero no es posterior a ellas ni en
dignidad ni en el ser: es justamente la eclosidon en forma personal del amor mutuo de
Padre e Hijo, el exceso y la sobreabundancia personal que lo acompafian eternamente.
En suma, El es la persona-Don, la persona que se da hasta omitir su nombre, o sea,
hasta omitirse a si misma, pues si bien El es el que nos permite entrar en relacién
intima con el Padre y el Hijo, son el Padre y el Hijo los que nos han ensefiado su

112 porque El, como ya he dicho, nunca habla de sit3l En armonia con su

nombre
discrecién, tampoco tiene un nombre novedoso, sino que su nombre es lo comun al
Padre y al Hijo: es Espiritu como ellos, y es Santo como ellos, pero es el Espiritu y la

Santidad que procede expansivamente, como persona, de la donacién de ambos.
IV. Parte tercera: el Espiritu Santo ad extra

IV.1. La unidad y diversidad de las obras divinas ad extra
En la intimidad de Dios no existe nada mas que las relaciones personalesM: la
paternidad que comunica su ser integramente al Hijo, la filiacién que lo acepta y se

hace a si mismo Imagen del Padre, y la espiracic’mjﬁl

, que se goza en el mutuo vy
distinto dar de Padre e Hijo. De modo que la unidad de la naturaleza divina, el dar
Unico y eterno, no les anade nada a las personas, tan solo coincide exactamente con lo
gue ellas hacen ad intra. Y asi como en su intimidad las donaciones de las tres divinas
personas integran un solo dar, asi también, como ensefia la Santa Madre Iglesia, todas
las obras ad extra de la Trinidad Santa son comunes a las tres divinas personas y tienen

[116]

como principio la naturaleza divina®®, o sea, el dar comdn.



Con todo, aun dentro de las obras divinas ad extra, es preciso distinguir dos
tipos de obras: unas que son llevadas a cabo hegemdnicamente por una sola persona,
como son los casos de la encarnacidn del Verbo y de la venida del Espiritu Santo, y
otras que son llevadas a cabo por las tres divinas personas con diferencia sdlo de
matices entre ellas, pero de modo igualitario por las tres, como es el caso de la obra de
la creacion. En las primeras intervienen ciertamente las tres divinas personas, pero
cada una tiene un término de su obrar distintoy cooperador respecto de las otras,
mientras que en las segundas todas las personas operan en una sola accién de término
comun, si bien cada una con su toque personal. Tanto la encarnacion del Verbo como
la venida del Espiritu Santo son denominadas «misiones» o «envios» de personas
divinas y se incluyen dentro de la obra comun de la redenciéon o «economia de la
salvacion», pero siendo el Verbo el Unico que se encarna, y el Espiritu el Unico que es
enviado después de El; en cambio, la obra creadora, teniendo como término varias
criaturas (mundo, hombres y angeles), es resultado de la intervencidon conjunta e
igualitaria de las tres personas divinas, con sdlo matices distinguibles entre ellas.

Se observa en lo anterior que los términos de las obras de Dios ad extra son
muy distintos entre si, no sdlo por ser criaturas diferentes (mundo, hombres, dngeles),
sino por la intensidad de la comunicacion donal divina, que es mucho mayor en las
misiones (encarnacién y venida del Espiritu) que en las creaciones. Las misiones son
iniciativas divinas que sobrepasan toto caelo a las creaciones y carecen de precedentes
en éstas. Lo cual implica, ante todo, que las meras criaturas no podemos alcanzar a
distinguir, por nosotras solas, las distinciones personales en la obra creadora de Dios, y
menos aun en la intimidad divina, que sélo nos llega a ser conocida a través de la obra
redentora, en la que se incluye la revelacion divina. Y, en segundo lugar, significa que
existe un orden en las obras ad extra del creador, y que dicho orden nos ofrece, por
libre decisidén Suya, un conocimiento creciente de Dios, el cual va desde la noticia de la
comun naturaleza divina a la revelacién de las personas.

La gradacion de las criaturas se corresponde con la manifestacion que ellas
proporcionan acerca de la Trinidad Santa. En efecto, la criatura mundo no manifiesta,
de suyo, mas que atributos comunes a la naturaleza divina sin ninguna posible
distincion personal, a saber: el poder y la divinidad®Z. Y las criaturas elevadas o
personales manifiestan la bondad, sabiduria, justicia, etc., que son también atributos
comunes a las tres divinas personas, aunque en ellas exista una imagen de la divinidad
por cuyo medio podemos conocer que Dios es personal. Por tanto, las dos primeras
creaciones no dan a conocer la intimidad de Dios, su vida ad intra. Sélo la tercera
creacion, la creacion de la humanidad de Cristo, al ser asumida exclusivamente por el
Verbo divino y colmada por los dones del Espiritu Santo, lleva aparejada consigo de
modo inexcusable la revelacion de las distinciones personales dentro de la divinidad.
Es imposible entender el mensaje cristiano sin que, a la vez, se entienda la Trinidad de
personas. Si no hubiera mdas que una persona divina, habria que pensar como los
judios: Cristo blasfemaria al hacerse Hijo de Dios, pues ni la criatura es por naturaleza



Dios ni Dios es por naturaleza la criatura. Sin embargo, Cristo puede ser Dios e Hijo de
Dios, si su persona es distinta de la persona del Padre, y puede hacerse hombre sin
dejar de ser Dios, porque no es su naturaleza divina la que se hace hombre, sino su
persona la que asume una naturaleza humana sin perder la divina. Asimismo, Cristo
puede irse de nuestro lado sin dejarnos abandonados, si en su lugar y junto con el
Padre nos envia a otra persona divina, el Espiritu Santo: no nos ha dejado huérfanos

118l Resumidamente dicho, la revelaciéon es también una

mientras esperamos su vuelta
obra ad extra de Dios que se realiza plenamente con la encarnacién del Verbo y la
venida del Espiritu Santo, y forma parte de un plan y obra redentores en el que
interviene discernidamente toda la Trinidad, dandonos a conocer su intimidad.

Insisto. Sin la encarnacion de Cristo y la venida del Espiritu el misterio trinitario
habria permanecido oculto por toda la eternidad para las criaturas todas. Por la sola
via de la creacién, las criaturas personales sélo hubiéramos podido conocer la
naturaleza divina comun a las tres personas y sélo en la medida en que opera fuera de
Dios mismo, o sea, Unicamente algunos actos y atributos llamados tradicionalmente
«esenciales», es decir, de su naturaleza. Pero el plan salvifico de Dios, la «economia de
la salvacién», nos ha abierto, mediante la misién, primero, del Hijo y, después, del
Espiritu Santo, la revelacion ad extra (a toda las criaturas espirituales) de la vida intima
e interpersonal trinitaria22.

Ahora bien, una vez revelada la distincién de personas por Cristo y el Espiritu,
su conocimiento nos hace posible distinguir en los atributos esenciales o comunes

12 . ..
12015 yna u otra persona derivadas de su afinidad con las

ciertas «apropiaciones»
distinciones propias de cada uno, yaprovecharen ese sentido las multiples
insinuaciones que de ellas ha querido ir dejando Dios en la Sagrada Escritura como
indicios del modo peculiar en que cada persona actia dentro de la accion divina con
un término comun ad extra2.,

De modo que a partir de la revelacion hecha por la Persona de Cristo y del
Espiritu Santo surgen tres tipos de informaciones acerca de la Trinidad: a) las que
atafien a la vida intima o ad intra de Dios, como son los nombres de las personas y las
noticias directas de sus relaciones internas; b) las que, estando contenidas en las
misiones de Cristo y del Espiritu Santo, nos revelan directamente su papel en la obra
redentora, e indirectamente su relacion entre si y con el Padre; y c) las que, una vez
conocidas las dos anteriores, podemos nosotros deducir tanto de los textos revelados
como de los atributos de Dios que alcanza a conocer por si misma la razont22,

Es imprescindible, por lo tanto, distinguir entre la obra simplemente creadora
de Dios, y la obra redentora: siendo ambas ad extra, solo la revelacion integrada en la
«economia divina de la salvacion» puede suministrarnos a las criaturas un
conocimiento personalizado de la Trinidad tanto ad intra como ad extra. Las misiones
del Hijo y del Espiritu Santo no son meras «apropiaciones» personales de la obra
redentora comun, sino auténticas relaciones directas y diferenciadas de las tres

.. . 12 .7 s
personas divinas con las criaturas?Zl. Por supuesto, en la encarnacién acttian el Padre



y el Espiritu Santo, pero sélo el Verbo asume personalmente la naturaleza humana; y
en la venida del Espiritu actuan el Padre y el Hijo, pero el enviado como Don es sélo el
Espiritu. La atribucién directa de ciertas obras ad extra a una sola persona divina nos
ofrece una guia cierta para el conocimiento de su distincién personalw.

Pues bien, en lo que sigue voy a prestar atencion preferente a las
actuaciones ad extra que especifican a la tercera persona de la Santisima Trinidad,
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pero sélo dentro de la obra de la redencion 2l que, sin duda, es la obra ad extra mas

grande de la Trinidad22e.,

IV. 2. Las operaciones del Espiritu Santo ad extra

El Espiritu Santo interviene en la obra de la redencién de cuatro maneras: 1)
preparando el advenimiento de Cristo, sobre todo en el pueblo de Israel, pero también
fuera de él; 2) formando el cuerpo de Cristo en Maria y ungiendo su humanidad; 3)
siendo enviado y viniendo sobre los que creen y se bautizan (Pentecostés), para formar
la Iglesia o Cuerpo mistico de Cristo; y 4) preparando la segunda venida de Cristo,
mediante Su testimonio y el de la Iglesia.

1) La preparacion del advenimiento de Cristo

Entre la creacion del hombre y la obra redentora medid el pecado de Adan, por
el que perdieron nuestros primeros padres, para ellos y para sus hijos, la gracia

M, y recibimos

santificante (muerte del espiritu) asi como los dones preternaturales
todos como castigo —no inmediato, pero siempre inminente— la muerte corporal. Sin
embargo, Dios respondid a ese pecado con la promesa misericordiosa de un futuro hijo
de una mujer que quebrantaria la cabeza del maligno, quien con su envidia y mentira
indujo a nuestros padres al pecado y a la muerte.

La preparacion de la venida de Cristo por el Espiritu Santo estd indicada en el
Credo con la frase «qui locutus est per prophetas», bien entendido que entre los
profetas estan incluidos también los patriarcasm. El Espiritu Santo ha dirigido por
fuera y por dentro la historia de Israel como historia de la salvacioén, junto con toda la
Trinidad. Pero se le «apropia» a El de un modo especial esa preparacién por haber
inspirado los signos que de palabra y de obra fundaron la esperanza del pueblo elegido
en la promesa, asi como el anhelo de los pueblos paganos por la salvacién.

La obra de la redencién toma cuerpo histérico con la promesa hecha a Abrahan
de un descendiente, en la que se retoma y concreta la promesa recogida en el
protoevangelio. El Espiritu Santo por medio de s. Pablo nos hace notar que Dios otorgd
a Abrahdan su favor en forma de promesam, la cual es sin duda alguna un don
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gratuito==, que, como tal, exige la aceptaciéon también gratuita del donatario. Y

puesto que toda promesa lo es acerca del futuro, la aceptacion requerida habia de
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tener la forma de la fe'===. Pues bien, la fe es una virtud infusa en nuestro corazén por



el Espiritu Santo, gracias a la cual pudieron los israelitas responder donalmente al don
divino de la promesa. Abrahdn, en vez de dudar, fue fortalecido en Ia fe@,
evidentemente por el Espiritu, al que el propio s. Pablo denomina «Espiritu de la

1 s . . s s
promesa»@, y creyo, por lo que fue constituido padre de muchos pueblos, mas aun:

padre de todos los creyentes@.
Otro gran hito en la historia de Israel fue la liberacién de la esclavitud de Egipto
y la promulgacidn de la Ley. Esta ultima se cuenta entre los grandes dones del Espiritu
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Santo, pues no se olvide que fue escrita por el dedo de Dios*22, que es una de las

denominaciones del mismo™2., La Ley, en efecto, fue dada como un pedagogo que
condujera a Cristo@, haciendo resaltar, mediante el conocimiento del pecado@,
nuestra impotencia para salvarnos.

Finalmente, la promesa fue renovada a David —al que antes el Espiritu Santo
habia ungido@l—, s6lo que ahora bajo la forma de un reino que permaneceria

eterna mentem

. Por la voz de los profetas la promesa se fue perfilando cada vez mas
claramente en torno a la venida del Mesias, cuyos atributos espirituales y sufrimientos
corporales quedaron perfectamente delineados sobre todo por el profeta Isaias, pero
también y hasta en los mds pequefos detalles —como los del lugar de nacimiento, la
visita de los magos, la huida a Egipto, la entrada en Jerusalén, la resurreccion al tercer
dia, etc.— en los otros profetas.

Mas la preparaciéon obrada por el Espiritu Santo no sélo afectaba al
conocimiento de la promesa, sino también a la formacidon de un resto de Israel, un
pueblo de «pobres», humildes y sufridos, que estuvieran bien dispuestos a recibir la
salvacion de Dios. Iniciada con Elias y los profetas, esta obra de preparacion es llevada
a su perfeccién con el Ultimo de los profetas, S. Juan Bautista. En él actua
especialmente el Espiritu Santo, del que estuvo lleno desde el seno de su madre por
obra de Cristo y de Maria. Sus signos fueron la invitacion a la penitencia, al bautismo y
a la pobreza de espiritu, acompafiada del anuncio de la inminencia de la llegada del
Mesias, al que allané sus caminos e incluso sefalé personalmente con su testimonio
directo.

Ademas de todo esto, el Espiritu Santo prepard la venida de Cristo también
fuera del pueblo de Israel, sembrando semillas de la Palabra de Dios entre los
gentiles@, para que, cuando les llegara el anuncio del evangelio, estuviera preparado
un abundante numero de futuros creyentes. En conjunto puede decirse que entre los
gentiles se fue desarrollando una conciencia de pecado y un deseo creciente de

salvacion, de modo muy notable desde por lo menos el siglo IX antes de Cristol242,

2) La formacion del cuerpo de Cristo y la uncién de su humanidad
El Espiritu Santo prepard, ante todo, el cuerpo y el alma de Maria, librandola

del pecado original y, a la vez, llenandola de gracia, para que ella, tras discernir a la luz
del Espiritu de dénde venia el anuncio de su maternidad, pudiera decir el «fiat», la mas



sencilla y grandiosa respuesta con la que los planes salvificos del Padre encontraron
perfecta obediencia, y la misidn kendtica del Verbo su mds amante acogida.

Pero, sobre todo, intervino en la Encarnacion formando el cuerpo de Cristo e
impregnando su humanidad entera desde el instante de la asumicién por el Verbo, de
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modo tal que a ella le pertenece en propiedad como don**, por lo que uno de los

1 . . ,
144 Nacido sin obra de varon,

nombres del Espiritu Santo es el de «Espiritu de Cristo»
de la carne virginal de Maria, el cuerpo formado por el Espiritu no fue un cuerpo
humano sin mas, sino un cuerpo espiritual, como serd el nuestro después de la

1916 incluso mas alto, puesto que, colmado directamente por el Espiritu

resurreccion
Santo, él es la fuente de salvacion y de sobreelevacién para todas las criaturas. Solo
gue en el mismisimo instante de la asumicién por el Verbo, éste renuncié con su
libertad humana a la inmortalidad que le era debida en su cuerpo, pues le habia sido
126l Que el cuerpo

de Cristo, aun libremente despojado de la inmortalidad, siguiera siendo un cuerpo

dado el poder de entregar libremente la vida y de volver a tomarla

espiritual durante su vida mortal es patente, pues en todo momento estuvo guiado y
acompafiado por el poder del Espiritulﬂl para la realizacion humanamente perfecta de
su obra mesidnica, siendo ese poder del Espiritu, presente en su alma, el que
finalmente lo resucita y le devuelve las prerrogativas que le correspondian desde toda
la eternidad.

3) La formacion de la Iglesia o Cuerpo Mistico de Cristo

Las acciones del Espiritu Santo anteriormente narradas no son propiamente su

envio estricto, sino el modo en que junto con el Padre y el Verbo colabora en la obra
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conjunta de la redencion antes de ser enviado personalmente==. La mision directa o

1991 "yna vez subido Cristo a los

propia del Espiritu Santo empieza el dia de Pentecostés
cielos, los apdstoles hubieron de esperar la venida de la Tercera Persona, la cual hizo
su aparicion ad extra mediante ciertos signos externos: un viento huracanado, unas
lenguas de fuego, y sus dones, especialmente el de lenguas, fueron los signos
mediante los que convocd en torno a la Iglesia a muchos hombres piadosos que
estaban en Jerusalén. Dichos signos son signos externos, porque el Espiritu Santo ha
venido, pero no como Cristo, encarnandose, sino de otro modo: inhabitando®%. Debe
notarse que el Espiritu Santo vino primero sobre quienes ya creian en Cristo y habian
recibido su bautismo, pero no sobre un apdstol suelto, sino sobre el colegio apostdlico
reunido en torno a Maria y presidido por s. Pedro. El Espiritu Santo es enviado a la
Iglesia e inhabita en la Iglesia@. Es enviado como Paraclito (defensor y consolador)
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para que la Iglesia pueda llevar a cabo la misién que Cristo le traspas6==, a saber: la

de dar testimonio de su resurreccidn y divinidad, la de comunicarnos su gracia salvifica
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en los sacramentos, y la de propagar el evangelio entre todos los pueblos=='. Pero, por

otro lado, convoco también a los que todavia no creian en Cristo para que oyeran la



primera predicacion de la lIglesia, y los conmoviéo por dentro de modo que se
convirtieron y bautizaron unas tres mil personas.
La Iglesia nace el dia de Pentecostés. Nacer es salir a la luz, de manera que el

don del Espiritu Santo, que Cristo en los dias posteriores a su resurrecciéon habia
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comunicado a los apdstoles en el Cenaculo a puerta cerrada==, fue hecho publico y

notorio el dia de Pentecostés por su personal presencia en la Iglesia mediante los
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signos y dones directamente traidos por E . Con la venida del Espiritu Santo la

Iglesia quedd convertida en pueblo o Reino de Dios Padre, en Cuerpo mistico de Cristo

1126l 'de forma que —por Su inhabitacién— El es al
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y en Templo vivo del Espiritu Santo

Cuerpo mistico de Cristo lo que el alma es a nuestro cuerpo™~. El es el enlace entre la

d2%8 con su poder garantiza la

Iglesia invisible y la visible, y el principio de su unida
fidelidad de la Iglesia visible a Cristo, manteniendo la cadena histérica que transmite la
fe y los sacramentos desde los apdstoles hasta nuestros dias, y, mediante ella, la
continuidad de la mision de Cristo entre los hombres hasta el final de los tiempos. Con
su asistencia personal hace infalible la ensefianza de los apdstoles y sus sucesores, en
el Magisterio Papal, en los concilios y en el Magisterio ordinario de la Iglesia. Con sus
sugerencias e inspiraciones hace avanzar personal e histéricamente nuestra inteleccion
de los misterios de Dios. Por encima de las infidelidades y debilidades de los hombres
qgue formamos parte de la Iglesia visible, hace real con los sacramentos la santidad de
la Iglesia@. Dirige la oracién de los fieles y de la Iglesia, a la que renueva por dentro
constantemente mediante sus inspiraciones; y mantiene la catolicidad de la salvacién
traida por Cristo, empujandola a la evangelizacion de todos los hombres®®%. En fin, la
Iglesia (visible e invisible) es, merced al Espiritu que la inhabita, sacramento universal
de salvacion, como ensefia el Concilio Vaticano Il: “[Cristo] envid sobre sus discipulos a
su Espiritu vivificador, y por El hizo a su Cuerpo, que es la Iglesia, sacramento universal
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de salvacion”28

, habiendo de entenderse tal universalidad como necesaria para todos
los hombres, tanto en el espacio como en el tiempo, por lo que nadie puede salvarse

fuera del Cuerpo de Cristo, que es la Iglesia.

4) Finalmente, el Espiritu Santo prepara a los hombres para la segunda venida de
Cristo

Si la venida del Espiritu Santo sobre la Iglesia se hizo de modo visible, en cambio
su venida a las almas de los hombres, en especial de los justos, se hace de modo
invisible y silencioso*®2. E| prepara, de modo indirecto, el corazén de los hombres,
paganos vy judios, para que estén bien dispuestos a recibir el evangelio, pues Cristo no
volvera en tanto no haya sido anunciado su nombre en todo el mundo y en tanto Israel
no retorne®®3, Este modo indirecto de preparar estriba en “acusar al mundo de un

pecado, de una justicia y de una condena”1®%

. El Espiritu acusa al mundo sefalando,
primero, cual es su pecado, el pecado comun a todos los hombres, desde Adan hasta el

ultimo, a saber: la desobediencia a Dios, por razén de la cual ha sido crucificado y



muerto Cristo como Cordero para salvarnos por su obediencia. Todos los pecados de
los hombres han crucificado a Cristo, pero justamente en eso se basa la razén de la
redencion, en que el amor de Cristo ha sido mayor que nuestro desamor y mas fuerte
gue el pecado y que la muerte. De modo que al hacerlo convicto de pecado, el Espiritu
esta llamando al mundo a la conversidn, a la justicia de la cruz, porque la gracia ganada
por Cristo contiene la esperanza cierta del perdén, de modo que sélo el que no se
adhiere a ella queda condenado. Por eso, el que cree en El no serd juzgado, pero el que
no cree en el Hijo ya estd juzgado®. En este sentido, el principe de este mundo y
padre de la mentira ya ha sido juzgado y condenado precisamente por la muerte y
resurreccion de Cristo, de manera que el Espiritu, al acusarnos de pecado y mostrarnos
la justicia obtenida por la muerte y resurreccién de Cristo, nos indica también que la
mentira del maligno, principio de nuestro pecado, ha sido juzgada y vencida en la cruz:
Dios no tiene envidia del hombre, sino amor gratuito al hombre. El testimonio del
Espiritu Santo que prepara la segunda venida de Cristo es, pues, una invitacién intima a
la fe y a la conversion.

Pero, ademas, El prepara a los cristianos y a la Iglesia de modo directo con la
distribucién ordenada de sus dones y frutos, distribucion que cada vez va
intensificando, a fin de que la Iglesia afronte la etapa final, pues lo mismo que Cristo
acabo su misién pasando por la prueba de su pasidon y muerte, también la Iglesia
acabard su mision pasando por grandes pruebas antes de que le sea otorgada la
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consumacion®! con la segunda venida de Cristo. El resultado de esa preparacion se

deja ver en el ardor con que la Iglesia clama «Marana tha», pues son el Espiritu y la
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Esposa (la Iglesia) los que piden a Cristo que vuelva=*, le piden que vuelva por amor;

y Cristo atenderd su oracion y se apresurara a volver para salvar a sus fieles,

. . . 1
abreviando su tribulaciéon®.

V. CONCLUSION

Con el envio del Espiritu Santo se completa el plan salvifico de Dios, cuyo ultimo
paso empieza por insertarnos a nosotros en él. Dijo s. Agustin que Dios, que nos ha
creado sin nosotros —es decir, a partir de la nada— no nos justifica sin nosotros282.
Eso quiere decir, en primer lugar, que no existen en el plan divino ni la salvacién ni la
condenacidn automaticas, de modo que nadie se salva ni condena mas que por su libre
decisidn. Pero eso no es todo, segin la economia divina de la redencién, quien quiera
salvarse ha de hacerlo colaborando activamente en el plan salvifico de Dios, entrando
y actuando en su Iglesia. Asi que, ademas de salvarnos libremente, la Trinidad Santa ha
querido invitarnos a tomar parte en la obra redentora de Cristo.

Y para que la Iglesia, tanto la visible como la invisible”% pudiera contribuir
directamente al plan redentor de Dios, nos fue enviado el Espiritu Santo. El Espiritu

Santo es el Espiritu de adopcion, el que nos convierte en hijos adoptivos de Dios2ZH y



rl72 pero el hijo si, y

nos familiariza con El, pues el siervo no sabe lo que hace su sefio
toma parte en los planes de su padre. Ante todo, el Espiritu Santo nos comunica los
dones de temor de Dios y de piedad filiales, para que, convertidos de siervos en hijos,
sepamos mantener la reverencia y el agradecimiento a la generosidad inmensa del
Padre que nos adopta y nos invita a colaborar con su plan redentor. Pero, aun asi,
como criaturas, nosotros no tenemos ni idea del orden transnatural en que se mueven
las personas divinas, somos como invalidos para movernos dentro de la vida intima de
Dios. Hemos sido hechos hijos de Dios, al hermanarnos Cristo consigo por el bautismo,
pero no conocemos por nosotros mismos ni cudles son sus planes (sea sobre la historia
o sobre nosotros), ni qué es lo que le agrada, ni cdmo debemos conducirnos para ser
dignos hijos de Dios. Precisamente para orientarnos, para darnos iniciativa y
desenvoltura dentro de la vida intima de Dios, nos ha sido enviado el Espiritu Santo,
que es el que nos comunica la libertad de los hijos de Dios2Z, pues todo el que nace
del Espiritu es como el Espiritu, del cual no se sabe de dénde viene ni adénde valtZdl
pero si que «donde esta el Espiritu alli estd la libertad»22,

Situados en el periodo final de la historia y sin saber el momento en que Cristo
volverd glorioso, quizds nos parezca estar perdidos en medio del océano de los
tiempos, pero lo cierto es que la Iglesia, y con ella nosotros, estd enteramente en
manos del Pardclito. Tal como nos han ensefiado sucesivamente varios sumos
pontifices (Ledn Xlll, Pio XlIl y Juan Pablo 1), vivimos unos tiempos especialmente
malos, en los que el pecado contra el Espiritu Santo, el pecado que no puede ser
perdonado, se va haciendo cosa publica y extendida*’®. Precisamente por eso, nos
animan ellos a que acudamos mas al Espiritu Santo, para pedirle mas y confiar mds en
B,

Sabemos que la Iglesia se mantendra firme hasta el final de los tiempos, pero
écomo podemos colaborar nosotros? En nuestros dias el hombre dispone de mas
libertad externa: mas medios, mas tiempo libre, mas iniciativas, mas
responsabilidades. El mal tiene mas publicidad que el bien, y arrastra cada vez a mas
personas. Y precisamente en estos tiempos Dios nos hace a cada uno el requerimiento

de que seamos mas libres2Z8l

. No tenemos otro recurso, si queremos responder a esa
exigencia positivamente, que el de aumentar nuestra dependencia respecto del
Espiritu Santo. Debemos pedirle sus dones. Para hacer frente a las situaciones
dudosas, vy a las persecuciones y dificultades que requiere el dar testimonio de la fe, El
puede otorgarnos los dones de temor, consejo y de fortaleza. Para incrementar
nuestra fe, esperanza y caridad puede regalarnos con los dones de inteligencia, ciencia,
piedad, y sabiduria.

Pero, como hijos de Adan, nuestra desorientacidon es tal que por no saber, ni
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tan siquiera sabemos cdmo pedirle a Dios nuestro Padre lo que nos conviene™=~". Para

ensefiarnos a pedir, y pedir bien, lo que agrada a nuestro Padre, el Espiritu Santo nos
guia interiormente en la oracion supliendo nuestra insuficiencia y remediando nuestra

incapacidad, e incluso intercediendo por nosotros con gemidos inenarrables®®%, y



cuando la situacion concreta supera las fuerzas y la inteligencia humanas, no tenemos
que preocuparnos, porque El suple nuestra debilidad dictdndonos qué tenemos que

decir y hacer28ll

. Si El nos cuida tan delicadamente, debemos confiar en El y procurar,
como dice s. Pablo, no entristecerlo&2,

Ahora bien, como El es Espiritu de unidad, distribuye sus dones de manera que
solo el testimonio de la Iglesia sea completo. La humanidad de Cristo, Cabeza de Ia
Iglesia, posee la plenitud de los dones del Espiritu, y cada uno de nosotros recibe sus

@, es decir, segun la medida que

dones segln la medida de la donacion de Cristo
conviene al Cuerpo de Cristo, por lo que sdlo éste, o sea, la Iglesia, los posee y
manifiesta todos. Por eso, el testimonio completo de la divinidad de Cristo que da el
Espiritu junto con los creyentes, ha de ser entendido como testimonio de la Iglesia,
visible e invisible, o sea, del conjunto del Cuerpo de Cristo.

Asi, unos reciben del Espiritu el hablar con sabiduria, otros el hablar con
inteligencia, otros el don de la fe, otros el de curar, a algunos se les concede el hacer
milagros, a otros profetizar, a otros el discernir entre los buenos y malos espiritus, a
otros el don de lenguas, y a otros el de interpretarlas, etc. Pero el que obra todo esto
es el Espiritu, repartiendo a cada uno como él quiere, para que el testimonio que junto

M, sea adecuado a su Senor.

con El da la Esposa, es decir, el Cuerpo de Cristo
Debemos, pues, amar los dones del Espiritu en la Iglesia, los que nos ha dado a cada
uno de nosotros y los que ha dado al resto de los cristianos, que son muchos mas. Si el
Espiritu Santo es la caridad que se goza en el amor del Padre y del Hijo, parece
congruente que, bajo su direccién, nosotros nos debamos gozar no sélo en los dones
gue nos ha dado, sino en los dones que posee la Iglesia enteral&!,

Es, finalmente, imprescindible distinguir, entre los diversos dones con que el
Espiritu Santo instruye y dirige a su Iglesia, dos grandes tipos, los jerarquicos y los
carismaticos®! de manera gue ningun don carismatico esta exento de relacionarse y
someterse a los Pastores de la Iglesia, gracias a los cuales no sélo se pueden discernir
los verdaderos carismas de los falsos, sino que se consigue su cooperacion al bien
comun de la Iglesia visibleX&Z.

Por todo esto, podemos y debemos, sobre todo en estos malos tiempos,
prolongar en la forma de confianza en la Iglesia, la confianza que tenemos en el
Espiritu Santo, pues “donde estd la Iglesia alli estad el Espiritu de Dios, y donde reside el

Espiritu de Dios alli estd la Iglesia y toda gracia"@.

Ll gy Espiritu Santo, Catequesis XVI, nn. 1y 2. Trad. C. Granado, Madrid: Editorial Ciudad Nueva, 31998,
p.29-31.

2 rratado sobre el Espiritu Santo, n.233 ss. Trad. C. Granado, Madrid: Editorial Nueva, 1997, 178.

Bl mit 12, 32. Todas las traducciones de la Escritura estan tomadas de la Sagrada Biblia, versién oficial de
la conferencia episcopal espafiola, Madrid: B.A.C., 2010.

¥ Heh 19, 2.

Bl Me refiero especialmente a Platon y Aristételes.

Bl Entendida como separacién o trascendencia e incontaminacion con lo terreno.



7 Dios (Padre) es espiritu y santo (Jn 4, 24; Lc 1, 49); Cristo es espiritu y santo (Jn 6, 64; Lc 1, 35).

Bl he aqui una muestra: Gn 1, 2; 6, 3. Ex 15, 10; 31, 3; 35, 32. Num 11, 25; 24, 2. Jue 3, 10; 6, 34; 11, 29;
13, 25; 14, 6; 14, 19; 15, 14. 1 Sa 10, 6; 10, 10; 11, 6; 16, 13-14. 2 Sa 23, 2. 1 Re 18, 12; 19, 11-12; 22,
24.2 Re 2, 16.2 Cr 18, 23; 20, 14; 24, 20. Neh 9, 20. Jdt 16, 17. 2 Mac 3, 24. Sal 50, 13; 103, 30; 142,
10.Job 26, 13;33,4.Sab 7, 7; 7, 22;9,17; 12, 1. Sir 24,27. Isa 11, 2-3 y 15; 32,15; 40, 7y 13; 42, 1; 44,3;
59,19y 21;61,1;63,10-11y 14. Ez 11, 5; 11, 19y 24; 36, 26-27; 43,5. Dan 6, 3. Mic 2,7;3,8. Ag 2, 5.

Bl yn 14,16-17. Es cierto también que al Padre no lo ha conocido el mundo (Jn 17, 25), pues sdlo el Hijo lo
conoce; y, de igual modo, tampoco al Hijo lo han reconocido como tal (Jn 1, 10), pues sélo el Padre lo
conoce (Lc 10, 22). Naturalmente, eso implica que el conocimiento de la Trinidad sobrepasa todo
entendimiento creado, y que sélo la revelacién nos los da a conocer.

19 g concilio Vaticano I asigna a la voz «mundo» tres significados: (i) la entera familia humana con el
conjunto de las cosas entre las que vive; (ii) el mundo como teatro de la historia del género humano,
con sus afanes, fracasos y victorias; vy (iii) el mundo, criatura hecha y conservada por Dios (Gaudium et
spes, n.2). Estos tres sentidos no son sentidos disparatados o completamente equivocos, sino que estan
interrelacionados. «Mundo» designa, en un sentido, a una criatura hecha por Dios, y, por tanto, obra
perfecta en su ser, pero perfeccionable en su esencia por el hombre. Precisamente al pecar, el hombre,
que podia perfeccionarla, entregd el mundo al poder del maligno, de manera que el mundo se ha vuelto
un arma del maligno para asociar la creacidn al pecado. El «mundo», en un segundo uso, no es «teatro»
en el sentido de ficcidn alguna, sino en el de escenario de la historia del hombre a la que se asocia como
expresidn suya (cultura), y, tras el pecado, se ha vuelto contra el hombre y convertido en instrumento
del maligno. Contra él ha luchado y vencido Cristo, por lo que los cristianos estdn en el mundo, pero
no son del mundo. El «mundo» es, como consecuencia de lo anterior, un enemigo del alma (que es lo
que expresa el texto citado de s. Juan) y, a la vez, una oportunidad de salvacién, si es vencido por
nosotros gracias a la muerte de Cristo. Por lo cual el término tiene un sentido ambivalente (cfr. X. Léon-
Dufour (Edit.), Vocabulario de teologia biblica, Barcelona: Herder, 1972, 571-576), y en el texto referido
parece designar a toda la familia humana junto con las cosas entre las que vive, que son, por un lado,
naturales y, por otro, fruto del trabajo del hombre (cultura).

B vt 28, 19.

B2 yeh s, 18;2 Tim1, 6-7. Aunque pudiera objetarse que el Espiritu es dado cuando El quiere, por
ejemplo: en el caso de Cornelio, incluso antes de ser bautizado (Hch 10, 44), sin embargo, este descenso
anterior al bautismo no es sacramental (confirmacién), sino preparatorio del bautismo en el agua y el
Espiritu.

1 o2, 1-4; Rom 15, 19.

140 g, 54,

1 j5q 45, 15,

B8 2 sam 7, 12-14; Isa 11, 1-2; 61, 1-2.

W yp 1, 11

18 1 Re 19, 12.

Blyn3, 8.

1200 g, 11, 19; 36, 25-28; J1 3, 1 ss.; Lc 24, 49; Hch 1, 4.

2y c10,22.

22l pyep 17, 24-25: “El Dios que hizo el mundo y todo lo que contiene, siendo como es Sefor de cielo y
tierra, no habita en templos construidos por manos humanas, ni lo sirven manos humanas, como si
necesitara de alguien, él que a todos da la vida y el aliento, y todo”.

Blsant1,17.

243, 16.

2l n 10, 28.

128 pom 8, 32.

2 yn 5,26 y 36y 40; 6, 57; 10, 28-30; 17, 1-3.

128 )n 6,37y 39; 17, 12.



21 n 10, 18.

B vt 18, 28; Jn 3, 35; 13, 3.

B4 jn 10, 29-30; 16, 15; 17, 10.

12l jn 14, 16-17 y 26; 15, 26; 16, 7-15.

B3l feh 20, 35; Jn 3, 27: “Nadie puede tomarse algo para si si no se lo dan desde el cielo”; 19, 11.

Bl sant 1,17;Jn 6, 65: “...nadie puede venir a mi si el Padre no se lo concede [da]“.

Bl 5,19 y 30; 6, 37-38; 10,18: “este mandato he recibido de mi Padre “; 17, 22: “Yo les he dado la
gloria que tu me diste “.

B8l 4, 10-14 ; Hch 2. 38; 8, 20; 1 Co 2, 12 : “Pero nosotros hemos recibido un Espiritu que no es del
mundo, es el Espiritu que viene de Dios, para que conozcamos los dones que de Dios recibimos “; 12, 4-7:
“Hay diversidad de carismas, pero un mismo Espiritu; hay diversidad de ministerios, pero un solo Sefior; y
hay diversidad de actuaciones, pero un mismo Dios que obra todo en todos. Pero a cada cual se le
otorga [da] la manifestacion del Espiritu para el bien comun®.

B¢ 15, 12.

B8 Esto no implica que el Padre no se dé integramente, y lo mismo el Hijo. En la Trinidad el «si mismo»
personal o bien no rige o no es excluyente y egoista, pues las personas divinas no se reservan nada,
antes bien, lo comparten todo por completo y radicalmente. Las personas divinas lo son no para si, sino
para las otras. El Padre es persona respecto del Hijo, y el Hijo lo es respecto del Padre, de modo que el
Espiritu Santo lo es respecto del Padre y el Hijo. Sin el Padre y el Hijo no existiria el Espiritu Santo, pero
el Padre y el Hijo no se aman mas que en el Espiritu Santo, que es su amor mutuo. Las personas son
relaciones subsistentes, por lo que no tiene sentido que existan unas sin las otras, lo mismo que no
puede existir el dar sin personas que den. Ciertamente cada persona lo hace de una manera distinta:
tomando la iniciativa (el Padre da su ser eterno), dando el dar como iniciativa al Padre (el Hijo acepta el
dar del Padre), y gozdndose no en si, sino en ellos (el Espiritu Santo).

Bl «por consiguiente, aquel en cierto modo abrazo inefable del Padre y de la imagen no se da sin fruicion
perfecta, sin caridad, sin gozo. Aquella, por tanto dileccion, delectacion, felicidad o bienaventuranza, si
es que se puede decir dignamente con alguna palabra humana, es llamado abreviadamente «uso» por él
(Hilario), y es en la Trinidad el Espiritu Santo, no generado, sino dulzura del que engendra y del
engendrado, que inunda con ingente largueza y abundancia todas las criaturas segun su capacidad, para
que mantengan su orden y descansen en sus lugares “ (S. Agustin, De Trinitate (DT) VI, ¢.10, n. 11,
Patrologia Latina [PL], J.-P. Migne, Parisiis, 1845, vol. 42, col. 932). Como se ve y se comprobara mas
adelante, el gozo estd vinculado en la Sagrada Escritura con el Espiritu Santo. Téngase en cuenta,
ademads, que el gozo es don del amor pleno, su fruto inseparable.

Bl descubrimiento del limite mental y su abandono, hecho por L. Polo, abre la posibilidad de

entender el acto como actividad en vez de cémo actualidad (presencia del objeto, cosa).
[ﬂl

[421

“Mi Padre sigue actuando, y yo también actuo” (Jn 5, 17).

“Porque de él, por él y para él existe todo. A él la gloria por los siglos” (Ex quo omnia, per quem
omnia, in quo omnia, ipsi gloria in saecula saeculorum) (Rom 11, 36). S. Agustin hace notar el singular
«ipsi» (a él), gracias al cual se puede entender la unidad de la naturaleza junto a la distincion de las
personas sefialada mediante las preposiciones (DT VI, ¢.10, n. 12, PL 42, 932).

B3l Eocritos de Teologia. Varios traductores, Madrid: Ediciones Cristiandad, 22003, IV, 110.

) 5 distincion entre las operaciones ad intray las ad extra radica en que éstas tienen un término
externo a la propia Trinidad, no porque la operacién de la Trinidad «salga» de su eternidad o se
multiplique, sino porque, sin mutacidn alguna suya, fuera de ella hace empezar algo nuevo,
absolutamente inédito, como resultado libre de su dar eterno y omnipotente.

11| as personas y sus procesiones son distintas (ad intra), pero sus obras ad extra son comunes, porque
derivan de su naturaleza, que es solo una (Cfr. Conc. Lateranense 1V, Denzinger-
Schénmetzer, Enchiridion symbolorum, definitionum, declarationum de rebus fidei et morum (DS),
Barcelona: Herder, 361967, 803-806); Ledn Xlll, Divinum illud munus, n. 5: “Con gran propiedad, la Iglesia

acostumbra atribuir al Padre las obras del poder; al Hijo, las de la sabiduria; al Espiritu Santo, las del



amor. No porque todas las perfecciones y todas las obras ad extra no sean comunes a las tres divinas
Personas, pues indivisibles son las obras de la Trinidad, como indivisa es su esencia (De Trinitate |, 4-5,
nn. 7-8 [PL 42, 824]), porque asi como las tres Personas divinas son inseparables, asi obran
inseparablemente (Ibid.); sino que por una cierta relacion y como afinidad que existe entre las obras
externas y el cardcter «propio» de cada Persona, se atribuyen a una mds bien que a las otras, o —como
dicen— «se apropian»”. La apropiacion de aspectos de las obras ad extra a las personas divinas implica
la distincion ad intra de ellas, pero también implica la distincidn entre lo ad extra y lo ad intra.

B8l 5o confundiria la concepcion eterna de Cristo con su concepcién temporal, y el envio del Espiritu
Santo a la Iglesia con su procesion eterna «a Patre Filioque».

Mo, 111.

8| os santos padres no las confunden, véase por ejemplo s. Basilio de Cesarea, en su tratado sobre E/
Espiritu Santo, n. 63: “Asi pues, en las cosas creadas se dice de mdultiples y variadas maneras que el
Espiritu esta «en». Respecto del Padre y del Hijo, en cambio, es mds conforme a la piedad decir, no que
estd «en», sino que estd «con»” (trad.esp. de A. Velasco Delgado, Madrid: Ciudad Nueva, 22012, 214 ss.).
Bl Rahner, o.c., 111.

B yna cosa es qgue Dios la conozca desde siempre, otra que la haya obrado desde siempre, pues si
ninguna criatura hubiera pecado libremente, ni hubiera tenido que haber justicia para los angeles, ni
habria hecho falta misericordia, en el caso del hombre.

B «gl Universo, culminando en una sintesis de centros, en perfecta conformidad con las leyes de la
union. Dios centro de centros. Es en esta vision final donde culmina el dogma cristiano” (Teilhard de
Chardin, El fenomeno humano, trad. M.Crussafont, Madrid: Taurus, 41967, 357). “Lejos de excluirse, lo
Universal y lo Personal (es decir, ‘lo centrado’) crecen en el mismo sentido y culminan simultdneamente
el uno en el otro... Lo Universal-Futuro no podria ser otra cosa que lo hiperpersonal en el punto Omega”
(o.c., 314). “Para conceder un lugar al Pensamiento dentro del mundo me ha sido necesario interiorizar
la Materia, imaginar una energética del Espiritu, concebir, a contracorriente de la Entropia, una
Noogénesis ascensional; dar un sentido, una flecha y unos puntos criticos a la Evolucidon; hacer que se
replieguen finalmente todas las cosas en un Alguien. /... No cabe otra posibilidad que la de un Universo
irreversiblemente personalizante, capaz de contener a la persona humana” (o.c., 350-351).

B2l «j eemos ya en Pablo y Juan que el crear, culminar y purificar al mundo es para Dios unificarlo con la
unién orgdnica en EI” (o.c., 356)

B3l se tratarfa de un confusién semejante a la de Vattimo: “E/l ‘Sefior de la Biblia’... no sélo es el autor a
cuya voluntad, personalidad o, en resumidas cuentas, «presencia» se llega a través del texto. Es
también, y de manera inescindible, un efecto del texto, la «continuidad» que nos habla en las
interpretaciones, traducciones, transmisiones que constituyen la historia de la civilizacion hebreo-greco-
cristiana” (“Metafisica, violencia, secularizacion”, en G. Vattimo (comp.) La secularizacion de la filosofia.
Hermenéutica y posmodernidad, trad. C. Cattroppi — M.-N. Mizraji, Barcelona: Gedisa, 21994, 85). Dios
seria, segun Vattimo, a la vez autor y efecto de la Biblia, es decir, habria quedado sometido a la historia
humana al entrar en ella.

B4 como decia s. Agustin, “Alimento soy de mayores, crece y me comerds. Y no me transformaras tu en
ti, como al alimento de tu carne, sino que tu te transformards en mi” (Confessiones, VII, c.10, n.16, PL 32,
742).

Bal g primer error fue el de Simdn el mago: querer comprar los poderes del Espiritu Santo (Hch 8, 9 ss.
Pero hubo hombres que dijeron que ellos mismos encarnaban al Espiritu Santo (Valentiniano, Manes,
Montano, Cfr. s. Cirilo de Jerusalén, o.c., nn. 6-10, pp. 38-41). Otros distinguian, separando, dos Espiritus
Santos, el del Antiguo y el del Nuevo Testamento (/bid. nn.3-4, pp. 31-37).

Bl ps 152,

B En 1o que toca al Espiritu Santo, véanse los capitulos 25-27, o.c., pp. 209-216 y 223.

B8 “Ahora bien, el Sefior es el Espiritu” (2 Co 3, 17).



B9 por eso es llamado Espiritu de Cristo (1 Pe 1, 11) y «Espiritu de verdad» : “Cuando venga él, el Espiritu
de la verdad, os guiard hasta la verdad plena. Pues no hablard por cuenta propia, sino que hablard de lo
que oye y os comunicard lo que estad por venir” (Jn 16, 13).

1eal 14, 26: “Pero el Pardclito, el Espiritu Santo, que enviard el Padre en mi nombre, serd quien os lo
ensefie todo y os vaya recordando todo lo que os he dicho” ;15, 26: “Cuando venga el Pardclito, que os
enviaré desde el Padre, el Espiritu de la verdad, que procede del Padre, él dard testimonio de mi“; Jn 16,
14-15: “El me glorificard, porque recibird de lo mio y os lo anunciard. Todo lo que tiene el Padre es mio.
Por eso os he dicho que recibird y tomard de lo mio y os lo anunciard“.

4 concilio de Paris (Ecuménico XIV) DS 850; 1300, 1331, 1986.

2 Figes Damasi, DS 71; Simbolum Quicumque, DS 75 ; S. Ledn IX, DS 683.

183l yn 3, 8 : “El viento sopla donde quiere y oyes su ruido, pero no sabes de ddnde viene ni addnde va. Asi
es todo el que ha nacido del Espiritu“.

4l 3,8; 2 Co 3, 17. Si no se sabe de dénde viene ni adonde va, es imposible localizarlo en un lugar,
salvo que El mismo quiera sefialar su presencia en una persona (Cristo) o comunidad, como sucedié el
dia de Pentecostés.

%l conc. Ecuménico de Florencia, DS 1300-1302.

168l psi pensaban Montano, y Manes.

le7l Philosophie der Offenbarung, Il. Teil, 33.Vorlesung, Miinchner Jubilaeumsdruck (MJ), herausg. von M.
Schroter, Minchen: G.H. Beck, 1927, 6. Band, 628-629 [Sdmtliche Werke, herausg. von K. F. A. Schelling,
Stuttgart: J. G. Cotta, 1856-1861, XIV, 236-237]: ,Auch hier zeigt sich das allgemeine Gesezt des
Fortschreitens, das uns in unserer langen Untersuchung geleitet, dass das Friihere gehen, d.i. Raum
geben muss, damit das Folgende komme..."“.

168l «pper friiher oder spdter wird eine [Kirche] gebaut werden, die die drei Apostelfiirsten vereinigt, da
die letzte Potenz die friihere nicht aufhebt oder ausschliesst, sonder sie verklérend in sich aufnimmt”
(O.c., 37.Vorlesung, MJ 6, 724 [XIV, 332]).

el O.c., 33. Vorlesung, MJ 6, 629 [XIV, 237]: “Hier erscheint in ihrer letzten und héchsten Gestalt jene
géttliche Oekonomie, die auf der Succession von Persénlichkeiten beruht. Jede folgende Person erkldrt
und verkldirt die Worte der vorausgehenden, so Christus, welcher den Vater, und der Geist, der Christum
verklért”.

ol O.c., 33. Vorlesung, MJ 6, 629 [XIV, 237]. Sélo con el Espiritu Santo empieza la religion del espiritu y
de la libertad, superando toda tension. La tensidn se supera porque Cristo con su muerte ha consumado
lo natural, sacrificandolo (MJ 6, 630 [XIV, 238]), por lo que con Cristo morian las religiones césmicas (M)
6, 631 [XIV, 239]), pero el propio Cristo, aunque victorioso, estaba todavia en lucha, en tension, pues la
propia encarnacién supone un enfrentamiento con el Padre, que sélo se resolvera cuando devuelva
todo al Padre.

7l O.c., 33. Vorlesung, MJ 6, 628 [XIV, 236]: ,,Ohne seine [Christus] hinweggehen, wie er selbst sagt,
wiirde der letzte und héchste Vermittler nicht kommen (Paracletos heisst auch der Vermittler, weil der
Geist in Bezug auf Christus ein allos paracletos gennant wird), und nur erst wenn dieser, ist die ganze
Gottheit in uns verwirklicht”.

2 O.c., 33.Vorlesung, MJ 6, 626 [XIV, 234]: ,Denn das Christenthum ist einmal ein nicht
hinwegzubringendes Factum, es ist da, es muss, und zwar als historische Thatsache, begreiflich gemacht
werden”. Ibid. al final de la pdgina: ,Wir haben (ibrigens das Christenthum bloss aus sich selbst erklrt,
wie wir die Mythologie aus sich selbst erkldrt haben. Das Christenthum enhdlt, wie am Ende jede
bedeutende Erscheinung, selbst den Schliissel seines Begreifens; dieser liegt vorziiglich in der
Fingerzeigen, die auf jene géttliche Oekonomie hindeuten, nach welcher zwischen den héchsten
Ursachen zugleich ein Verhdltniss der Succession”. La revelacién queda, pues, incluida por la razén en la
filosofia de las potencias sin necesidad de fe alguna; e incluso lo sobrenatural queda cesante: ,Mit dem
Aufhéren jener Spannung, der das Bewusstseyn im Heidentum unterworfen ist, sollte auch das
Ubernatiirliche aufhéren, das nur im Gegensatz mit dem Heidnischen das Christliche angenommen
hatte“ (36. Vorlesung, MJ 6, 686 [XIV, 294]).



Bl 3 reconciliacién (Verséhnung), que es concepto asociado con la idea de redencién (Erlésung) en
Hegel, es el reino del Espiritu (Vorlesungen (iber die Philosophie der Geschichte, 4. Teil, G.W.F. Hegel
Werke [HW] in 20.Banden, Frankfurt a.M.: Suhrkamp Verlag, 1971, 12. Band, 417). Con la muerte como
negacién de la vida se acaba la alienacidn de la Idea, pero con la negacion de la muerte (resurreccidn)
surge el espiritu. La negacion de la negacion es el retornar a si, y el Espiritu es el eterno regenerarse
(resucitar) en si mismo de Dios (Vorlesungen (iber die Philosophie der Religion, 2. Teil, lll, 3, HW 16, 423).
Sin embargo, la resurreccién para Hegel no es un acto en el orden del ser, sino en el del pensar: es el
«descubrimiento» de que el hombre es Dios, y de que Dios es Espiritu, o sea, la redencidn respecto de la
finitud y la reconciliaciéon de lo finito y lo infinito (cfr. Vorlesungen liber die Aesthetik, HW 14, 158-159).
1) 6 cual somete la revelacion a las leyes comunes de la historia: “Indem das Christenthum in die Welt
trat, musste es sich auch den allgemeinen Bedingungen und Gesetzen unterwerfen, denen alle
Entwicklung in der Welt unterworfen ist“ (o.c., 36. Vorlesung, MJ 6, 687 [XIV, 295]. ,Die christliche
Entwicklung wird also ganz denselben Stérungen, Hemmunggen, und anderen Widerwdrtigkeiten
unterworfen seyn, denen jede natiirliche Entwicklung unterworfen ist“ (Ibid., 688 [XIV, 296]).

[l O.c., 37. Vorlesung, MJ 6, 725 [XIV, 333]: el final consistird en que Dios sea todo en todo, es decir, un
teismo que presuponga y contenga en si todo este camino de Dios. Se atribuye, pues, a Dios en directo
el proceso histdrico, confundiendo lo ad extra con lo ad intra.

8l j5q 55, 8-9.

7 rom 11, 33-34; Cfr. Ef 3, 4-11.

8¢ 11, 13 : “Si vosotros, pues, que sois malos, sabéis dar cosas buenas a vuestros hijos, écudnto mds el
Padre del cielo dara el Espiritu Santo a los que se lo piden?”’; Jn 4, 10-14: “Si conocieras el don de Dios y
quién es el que te dice «dame de beber», le pedirias tu, y el te daria agua viva“ (se referia al Espiritu
Santo, cfr. Jn 7, 39).

Bl hen 2, 38: “Pedro les contestd: «convertios y sea bautizado cada uno de vosotros en el nombre de
Jesus, el Mesias, para perdon de vuestros pecados, y recibiréis el don del Espiritu Santo»”.

8l 3, 34: “El que Dios envié habla [con] las palabras de Dios, porque no da Dios el Espiritu con
medida”; Hch 1, 8: “en cambio, recibiréis la fuerza del Espiritu Santo que va a venir sobre vosotros y
seréis mis testigos en Jerusalén, en toda Judea y Samaria y hasta el confin de la tierra”; 5, 32: “Testigos
de esto somos nosotros y el Espiritu Santo, que Dios da a los que le obedecen”; 15, 8: “Y Dios, que
penetra los corazones, ha dado testimonio a favor de ellos dandoles el Espiritu Santo igual que a
nosotros”; Heb 6, 4.

Bl ps 570, 1522, 1529, 3330.

B2 como ya se ha visto, «apropiacién» es el término técnico con que, al menos desde s. Agustin, se
designa en teologia la adjudicacion a una persona de notas que son comunes a las tres divinas personas,
pero que se atribuyen en especial a una de ellas por la afinidad que tienen con sus propiedades
distintivas (Ledn Xlll, Enciclica Divinum illud munus (1897), n. 5; DS 3326).

Bl E| nombre de «vivificante» se lo da el credo niceno-constantinopolitano, y el de «creador» se lo da el
himno “Veni creator Spiritus” (Misa del dia de Pentecostés). Cfr. Tit 3, 5; Ap 21, 5. Este ultimo nombre, el
de «creador», se le puede apropiar en relacion con la nueva creacién (2 Co 5, 17; Ap 21, 1-5), vinculada a
la humanidad de Cristo y especialmente a su Cuerpo.

B4 para entender esto, hace falta tener en cuenta las aclaraciones que se hacen en el apartado
siguiente.

Bl “pero el Padre, aun cuando sea conocido por alguien desde el tiempo, no se dice enviado, pues no
tiene nadie de quien sea enviado o de quien proceda. La Sabiduria dice en verdad: Yo sali de la boca del
Altisimo; y del Espiritu Santo se dice: procede del Padre; pero el Padre no procede de nadie. / Como,
pues, el Padre engendrd, el Hijo fue engendrado: asi también el Padre envid y el Hijo fue enviado... Pues
asi como para el Hijo el nacer es ser a partir del Padre, asi el ser enviado es para el Hijo ser reconocido
(cognosci) que existe a partir de aquél. Y asi como para el Espiritu Santo ser don de Dios es proceder del
Padre, asi ser enviado es ser reconocido (cognosci) que procede de él” (S. Agustin, DT IV, c. 20, nn. 28-29,
PL 42, 907-908). Aunque la nocién de envio (misidn) debe distinguirse de la nocidn de procesion



(generacion y espiracion), por ser aquélla ad extra y ésta ad intra, o sea, la primera en el tiempo y la
segunda en la eternidad (cfr. Tomas de Aquino, Summa Theologiae [ST] |, 43, 2 c), no obstante toda
misidn implica el proceder de otro (ST, 43, 1 ¢, y 4 c), de manera que el Padre ni es enviado ni es don,
precisamente porque no procede de ninguna otra persona. Existe, por tanto, una congruencia total
entre el envio y la procesidn, pues siendo ad extra el envio da a conocer la procesién ad intra, aunque se
distinga de ella.

B8l A esto cabria objetar que también de Cristo se dice que nos ha sido dado: “El que no se reservé a su
propio Hijo, sino que lo entregd por todos nosotros, ¢como no nos dara todo con él?” (Rom 8, 32). El Hijo
ha sido entregado o dado por el Padre (Jn 3, 16), pero el ser don no le conviene en su naturaleza divina,
sino en la humana, pues el Hijo es (ad intra) el Verbo engendrado desde toda la eternidad, a El le
conviene ser el aceptador, no el Don. Y si le conviene a Cristo en su humanidad el ser don, es porque ella
ha sido formada en su cuerpo y colmada en su espiritu por el Espiritu Santo, por el Don. Cfr. otras
profundas consideraciones en ST 1, 38, 2.

Bl prXV, €17, n.31, PL 42, 1082.

8| s textos de la Sagrada Escritura que lo avalan son muchos. Rom 15, 30: “Ahora bien, por nuestro
Serior Jesucristo y por el amor del Espiritu, os ruego, hermanos, que luchéis conmigo rezando a Dios por
mi...”; Rom 5, 5: “la esperanza no defrauda, porque el amor de Dios ha sido derramado en nuestros
corazones por el Espiritu Santo que se nos ha dado”; 2 Tim 1, 7: “pues Dios no nos ha dado un espiritu de
cobardia, sino de fortaleza, de amor y de templanza “. Ademas, el gozo, que es fruto del amor, se asocia,
como ya he dicho, con el Espiritu Santo. Véanse mas adelante los textos respectivos.

Blpr XV, ¢.18, n. 32, PL 42, 1082-1083: “Y el Espiritu no es llamado propiamente Don a no ser por el
amor, que quien no lo tiene, si bien hable en las lenguas de los hombres y de los dngeles, es bronce que
suena y cimbalo que aturde... jCudn grande bien es, por consiguiente, aquel sin el cual tantas cosas
buenas no pueden llevar a nadie a la vida eterna!“. Tomas de Aquino lo comenta asi: “La razon de toda
donacion gratuita es el amor, pues damos algo gratis a alguien precisamente porque queremos un bien
para él. Por tanto, lo primero que le damos es el amor con el que queremos el bien para él. Por donde
queda de manifiesto que el amor tiene la indole de primer don” (ST |, 38, 2 c).

B9 sermo 128, c. 2, n. 4, PL 38, 715: “Dio dones a los hombres. ¢ Qué dones? El Espiritu Santo. ¢ Quién da
un don tan grande como él mismo? Grande es, pues, la misericordia de Dios: da un don igual a si
mismo"“.

Bl co 12, 8-11: “Y asi uno recibe del Espiritu el hablar con sabiduria; otro, el hablar con inteligencia,
segun el mismo Espiritu. Hay quien, por el mismo Espiritu recibe el don de la fe; y otro, por el mismo
Espiritu, don de curar. A éste se le ha concedido hacer milagros; a aquél, profetizar. A otro, distinguir los
buenos y malos espiritus. A uno, la diversidad de lenguas; a otro, el don de interpretarlas. El mismo y
unico Espiritu obra todo esto, repartiendo a casa uno en particular como él quiere”.

B2 sermo 34, c.2, n.3, PL 38, 210: “Teniendo, por tanto, una confianza tan grande, amemos a Dios desde
Dios: precisamente porque el Espiritu es Dios, amemos a Dios desde Dios. Pues équé mds cabe decir que
que amemos a Dios desde Dios? Ciertamente que dije: la caridad de Dios ha sido difundida en nuestros
corazones por el Espiritu Santo que se nos ha dado; por eso es consecuente que, pues el Espiritu Santo es
Dios, y no podemos amar a Dios sino por medio del Espiritu Santo, amemos a Dios desde Dios”.

Bl 1na,s.

Balg, Agustin lo vio con clarividencia. En el amor existe una imagen de la Trinidad, pues requiere tres
integrantes: el que ama, el amado y el amor (DT VI, c.10, n. 14, PL 42, 960). “Y, por tanto, no son mds
que tres: uno que ama a aquel que procede de él, y uno que ama a aquel de quien procede, y el amor
mismo” (DT VI, c. 5,n. 7, PL42,928).

Bl como viento y como lenguas de fuego: el amor arrastra y enardece.
B¢l ps 537, 3326, 3331.

B7) 5 Enciclica Divinum illud munus de Leén XIII (1897) repite varias veces (nn. 5, 6, 10, 11, 12) que el
Espiritu Santo es el amor del Padre y el Hijo, por lo que el Amor es su nota caracteristica. S. Agustin
(DT VI, c.5,n. 7, PL42,928: “es evidente que no es uno de los dos aquello por lo que los dos estdn unidos,



merced a lo cual el engendrado sea amado por el que lo engendra y ame a su progenitor”) y Sto. Tomas
de Aquino (ST, |, 38, 2) lo habian dicho con claridad: el Padre y el Hijo se aman en el Espiritu Santo.
B8l cfr. ST, 37-38.

= O.c., n. 10.
100l g,

101 . . . ~ . . ,
1ol por supuesto, con la palabra «discrecién» no intento sefialar mediocridad alguna —lo que ofenderia

su dignidad divina— ni tan siquiera una virtud, que como Dios no necesita, sino el recato de su obrar
personal, que en vez de indicar una sintesis de las dos primeras personas, que las relegaria a segundo
plano, las reconoce como fuente y origen de su gozo.

192 £| padre habla de si mismo (Ex3, 6,12, 13 ss.; 19, 9; 20, 1, etc.), Cristo habla de si mismo (Jn 3, 11
ss.; 4, 26; 5,17 ss.; 5, 19 ss.; 6, 35 ss.; 7, 28 ss.; 8, 12 ss. y 58; 10, 25 ss., etc.), pero el Espiritu Santo no; lo
mas que dice, dirigiéndose a las Iglesias, es: “al que venza le daré... (Ap 2, 7.11.23), o “descansen de sus
trabajos (Ap 14, 13), o “Marana tha” (Ven Sefior) (Ap 22, 17). Nétese la discrecidon con que habla de si,
pues dice que «dard», por tanto indirectamente dice que es persona-don, o sea, don-donante, pero
siempre en referencia a otros. Cfr. Catechismus Catholicae Ecclesiae (CCE), Citta del Vaticano: Libreria
Editrice Vaticana, 1997, n. 687.

H®Blp 3, 8.

1% jp 16, 14-15.

1ol 7, 38-39; 4, 10-14.
[106]

107

Entiéndase el término «fecundidad» en sentido amplio, con independencia de la generacidn.
Nuestro Sefior parece que nos lo sugiere en la primera bienaventuranza: “Bienaventurados los
pobres en el espiritu” (Mt5, 3). Naturalmente, el «espiritu» de pobreza sélo puede nacer de la
inconmensurable abundancia de la vida del Espiritu Santo. Quizds pueda entenderse esa pobreza no
como la negacién de nuestras necesidades o el desprecio por esta vida, sino como la preferencia por las
riquezas del Espiritu. El Espiritu Santo es el amor como comunién y fomenta en nosotros el amor a lo
comun: “Al terminar la oracion, tembld el lugar donde estaban reunidos; los llené a todos el Espiritu
Santo, y predicaban con valentia la palabra de Dios. / El grupo de los creyentes tenian un solo corazon y
una sola alma: nadie llamaba suyo propio nada de lo que tenian, pues lo poseian todo en comun “
(Hch 4,31-32).

1%l pom 8, 15; Gal 4, 6.

B2l 1 o012, 3.

ol 10, 21-22: “En aquella hora se llend de alegria en el Espiritu Santo y dijo: «Te doy gracias, Padre,
Sefior del cielo y de la tierra, porque has escondido estas cosas a los sabios y entendidos y se las has
revelado a los pequefios. Si, Padre, porque asi te ha perecido bien”; cfr. Mt 11, 25 ss.; Hch 13, 52: “Los
discipulos, por su parte, quedaban llenos de alegria (gaudio) y de Espiritu Santo“; Rom 14, 17: “Porque el
reino de Dios no es comida y bebida, sino justicia, paz y alegria (gaudium) en el Espiritu Santo”; Gal 5, 22:
“En cambio, el fruto del Espiritu es: amor, alegria (gaudium), paz, paciencia, afabilidad, bondad, lealtad,
modestia, dominio de si”; 1 Tes 1, 6: “Y vosotros seguisteis nuestro ejemplo y el del Sefior, acogiendo la
Palabra en medio de una gran tribulacion, con la alegria (gaudio) del Espiritu Santo”.

IQlAunque sé que es un ejemplo muy indigno del Espiritu Pardclito, sin embargo dada la falta de
referentes que tenemos los hombres para entender algo de El, me permitiré poner un ejemplo del que
ruego soélo se tome lo que quiere decir, prescindiendo naturalmente de lo indigno. Se trata de las tias
solteronas o de las «tatas» —personas que antes se daban con frecuencia y que no tenian familia
propia—, para las cuales su vida era la vida de la familia con la que vivian. Este tener su vida en la vida
de los demés es lo que puede servir de metafora para el Espiritu Santo, lo demas no tiene cabida en El.
12 6, 3; Ag 2, 5; Jn 14, 16-17; 15, 26. Los dos primeros textos del Primer Testamento que hablan de
«mi» Espiritu pueden ser referidos al Padre; pero también los del Segundo, pues dado que Cristo no dice
mas que lo que oye al Padre (Jn 8, 26.28.38) hemos de entender que lo que dice El sobre el Espiritu
Santo se lo ha oido al Padre.



B8l podria objetarse que, siendo El el que inspira a los autores sagrados, cada vez que se habla del
Espiritu de Dios en la Sagrada Escritura, el Espiritu Santo hablaria de si mismo. Sin embargo, salvo error
u omisién por mi parte, El sélo inspira, no habla directamente, y cuando se dice expresamente que
habla, siempre habla de otros o a través de otros.

e Polo, El Ser I. La existencia extramental, 1965: Universidad de Navarra, 318: “1.-En primer lugar, es
preciso excluir que en Dios exista alguna relacion ademds de las personales... 2.-Ahora bien, si en Dios
existen relaciones, quiere decirse que en Dios nada se sustrae a ellas”. Esto concuerda con la negacién de
la cuaternidad en Dios (Conc. Lateranense IV, DS 804): como cada persona es Dios, eterna, etc., la
unidad de ellas no afiade nada a la distincién de las personas, ni es su suma, sino que es la identidad de
naturaleza de las tres personas.

Bl Me refiero a la que llaman los tedlogos «espiracidn pasiva», o sea, al Espiritu Santo. El calificativo de
«pasiva» es una denominacién extrinseca, pues el Espiritu Santo es todo actividad, pero se dice
«pasiva», porque se considera tal en relacién a la espiracién que resulta del amor del Padre y del Hijo en
comun. Quizas seria mejor llamarla «espiracidn-persona» por relacién a la espiracién conjunta de Padre
e Hijo. La idea de introducir oposiciones entre los términos de las relaciones personales, muy comudn en
el Medievo, no es demasiado acertada, pues introduce la reflexion (negativa) alli donde todo es
afirmacién o Si.

I8l ¢ Ecuménico Lateranense IV (1215), DS 804; C. Ecuménico Florentino (1442), DS 1331 y 1333; Ledn
XU, Divinum illud Munus (1897), n. 5, DS 3326.

B rom 1, 20; Sab 13, 1-9.

118 ), 14, 16-18: “Y yo le pediré a mi Padre que os dé otro Pardclito, que esté siempre con vosotros, el
Espiritu de la verdad. El mundo no puede recibirlo porque no lo ve ni lo conoce; vosotros en cambio lo
conocéis, porque mora con vosotros y estd con vosotros. No os dejaré huérfanos, volveré a vosotros”.

LBl este sentido, la condenacién de aquellas proposiciones de A. Rosmini segun las cuales Dios no
podria revelar su intimidad tal cual es a las criaturas racionales por razon la finitud de éstas (Cfr. DS
3238-3240) nos ensefia que la obra redentora y sobreelevadora de Cristo va mas alld de nuestra
naturaleza de criaturas y nos abre la inteligencia a lo que no podriamos alcanzar con ella sola.

120 he modo general, la Iglesia denomina «apropiaciones» a este tipo de atribuciones personales
hechas a partir de la revelacion y de la razén humana: “Con gran propiedad, la Iglesia acostumbra
atribuir al Padre las obras del poder; al Hijo, las de la sabiduria; al Espiritu Santo, las del amor. No
porque todas las perfecciones y todas las obras ad extra no sean comunes a las tres divinas Personas,
pues indivisibles son las obras de la Trinidad, como indivisa es su esencia, porque asi como las tres
Personas divinas son inseparables, asi obran inseparablemente; sino que por una cierta relacion y como
afinidad que existe entre las obras externas y el cardcter «propio» de cada Persona, se atribuyen a una
mds bien que a las otras, o —como dicen— «se apropian»: ‘Asi como de la semejanza del vestigio o
imagen hallada en las criaturas nos servimos para manifestar las divinas Personas, asi hacemos también
con los atributos divinos; y la manifestacion deducida de los atributos divinos se dice
«apropiacion»’ (ST 1, 39, 7 c)”, Divinum illud Munus, n.5. Notese que Tomas de Aquino dice que eso se
puede hacer tanto por via de similitud como de disimilitud.

L2l por ejemplo, como comenta s. Agustin, en la obra de la creaciéon del mundo estd presente la
Trinidad entera, aunque se manifieste sélo de modo velado: “El Padre, en efecto, se entiende serlo de la
Palabra que dijo: hdgase. En cambio, lo que fue hecho por lo que dijo sin duda por la Palabra (Verbo) fue
hecho. Pero en aquello que se dice ‘vio Dios que es bueno’ se significa suficientemente que Dios no hizo
lo que hizo por ninguna necesidad ni por deseo de alguna utilidad propia, sino por pura bondad, esto es,
porque es bueno: precisamente se dice después de que ha sido hecho para indicar que la cosa creada es
congruente con la bondad por la que ha sido hecha. Bondad que, si es entendida correctamente como el
Espiritu Santo, nos insinua en sus obras a la Trinidad entera” (De Civitate Dei XI, c.24, PL 41, 338).

B2 también en la creacién del hombre, o sea, en la segunda creacién, la Trinidad aparece aludida
directamente con el plural “Hagamos al hombre a nuestra imagen y semejanza” (Gn 1, 26), pero todavia

de un modo no discernido, precisamente como una obra comun a la Trinidad. Sin embargo, la revelacién



nos sugiere que, aparte de como omnipotente, la paternidad del Padre estd aludida cuando dice, “a
imagen de Dios lo cred, varén y mujer lo creé” (v. 27), puesto que del Padre procede toda paternidad en
los cielos y en la tierra (Ef 4, 15): el hombre ha sido hecho a semejanza del Padre por cuanto que Dios lo
ha creado varén y mujer, es decir, apto para procrear. El Hijo esta aludido no sélo como la Palabra
creadora, sino como el «modelo» que Dios toma para elevarnos: el Hijo es la Imagen del Padre, y
nosotros somos imagenes de la Imagen. Y el Espiritu Santo es aludido cuando al crear al hombre dice
que le infundié el espiritu o soplo de vida, y resultdé el hombre un ser viviente. Con esto no sélo esta
diciendo que el hombre es espiritu gracias al Espiritu, sino también que fue creado en gracia, no sélo
elevante, sino santificante, por el soplo del Espiritu Santo —quizas por eso se les retird el Espiritu divino
(santificante) a los hijos del Altisimo cuando se unieron a las hijas de Adan (Gn 6, 3).

[l—BlPropongo con esto que, si bien no existen relaciones reales ad extra en la naturaleza divina, las
personas, que son relaciones subsistentes, si admiten tener relaciones personales reales con las
criaturas sin que éstas ni aumenten ni disminuyan nada en la divinidad, sino sélo en su manifestacién a
las criaturas. Por supuesto, lo hago con total sumisién al Magisterio de la Iglesia.

124 £1 cuanto al Padre, que es el que envia al Hijo y, junto con El, al Espiritu Santo, se nos da a conocer,
indirectamente, como el no enviado por ninglin otro, eso aparte de la informacién revelada que de El
nos proporcionan directamente el Hijo y el Espiritu Santo, como Aquel que tiene la iniciativa en el dar
divino.

12l opviamente, el Espiritu Santo actia también en la creacién y en la redencion. Por ejemplo, la
tradicién suele entender que cuando en el Génesis se dice del Espiritu de Dios que se cernia sobre las
aguas, se refiere al Espiritu Santo. Y lo mismo cuando se habla del viento que separd las aguas del mar
Rojo, mediante las cuales quedaron liberados los hebreos de la esclavitud de Egipto, y que son, asi,
simbolo del bautismo cristiano, en el que el agua y el Espiritu estan asociados. Por eso al Espiritu Santo
se le atribuye la vivificacién, como dice el credo: “Et in Spiritum Sanctum, Dominum et vivificantem”. Sin
embargo, el dar vida es algo que corresponde también al Padre y al Hijo; si hemos de atribuirlo en
especial al Espiritu Santo es porque en la Economia divina de la salvacién le toca a El, mediante sus
dones, comunicar la vida divina a la Iglesia e incluso resucitarnos.

B2l | término de comparacién adecuado de la redencidén es la creacién: del mundo, del hombre y de los
angeles. Respecto de ellos digo que la redencion es la obra divina mayor. En su conjunto la obra
redentora coincide con la «economia divina de la salvaciéon», que afecta directamente a toda la historia
de la humanidad, pero indirectamente a toda la creacidn, e incluye en ella como remedio principal la
Encarnacién, de la cual dijo Ledn Xlll en la Enciclica Divinum illud munus, n. 6: “Entre todas las obras de
Dios ad extra, la mds grande es, sin duda, el misterio de la Encarnacion del Verbo; en él brilla de tal modo
la luz de los divinos atributos, que ni es posible pensar nada superior ni puede haber nada mds saludable
para nosotros”.

2271 como son la inmorituridad, la impasibilidad, el conocimiento de Dios y del mundo, los habitos de las
virtudes. Con todo, lo mas grave es la transmisién de una naturaleza que no esta acompafada de la
gracia santificante, por cuanto que, cuando pecaron, perdieron el don preternatural de transmitirla al
engendrar un nuevo ser humano, don que tenian no por naturaleza ni por propio poder, sino como
signo de la bondad del creador y recibido de El.

128 A Abrahan se le da por extension el titulo de profeta (Gn 20, 7); y Moisés, que fue fuente de
profetismo (Num 11, 17-25), es considerado como el mayor de los profetas del Primer Testamento
(Dt 34, 10).

12l Gl 3, 18.

1% pom 3, 24; 4, 16. Cfr. CCE n. 153.

il vy g fe es fundamento de lo que se espera, y garantia de lo que no se ve” (Heb 11, 1). En la nota
correspondiente a este versiculo, la ya citada versidn oficial de la Conferencia Episcopal Espaiola aclara:
la fe es “conviccidn segura de lo que se espera y posesion anticipada de los bienes invisibles” (B.A.C.,,
2021).

132 pom 4, 20.



13l rr1,13; Gal 3, 13.

B34 pom 4, 11.

1=l ey 31, 18.

38l ¢ 11, 20; Mt 12, 28.

7 Gal 3, 24.

138 pom 3, 20.

12 1 5am 16, 13.

139 5 sam 7 11-16; Sal 89, 4-5 y 27-30.

B4 concilio Vaticano I, Decreto Ad gentes, n. 15, Madrid: B.A.C., 21969, 590.
IﬁlAunque no comparto sus principales tesis filosoéficas, el denominado por Jaspers «tiempo-eje» de la
historia (Cfr. K. Jaspers, Origen y meta de la historia, Madrid: Revista de Occidente, 1968, 19-43) podria
servir para dar una idea de la preparacion préxima de la venida de Cristo entre los gentiles.

B8l «conviene subrayar aqui claramente que el «Espiritu del Sefior», que «se posa» sobre el futuro
Mesias, es ante todo un don de Dios para la persona de aquel Siervo del Sefior.(Dominum et
vivificantem, n. 17). Se entiende que ese don es dado a la Persona del Verbo, pero en su naturaleza
humana.

144l 1ych 5, 9; Rom 8, 9 y11;2 Co3,17-18; Fil1,19; 1 Pe 1, 11.

1%l 1 o 15, 42-49.

148l yp 10, 18.

W7 «Gracias a su narracién Lucas nos acerca a la verdad contenida en el discurso del Cendculo. Jests de
Nazaret, «elevado» por el Espiritu Santo, durante este discurso-coloquio, se manifiesta como el que
«trae» el Espiritu, como el que debe llevarlo y «darlo» a los apdstoles y a la Iglesia a costa de su
«partida» a través de la cruz" (Dominum et vivificantem, n. 22).

18l «y :c6mo se entiende lo que dice el evangelista: ‘el Espiritu aun no habia sido dado, porque Jesus no
habia sido todavia glorificado’, a no ser que tal dacion o mision tras la glorificacion de Cristo habia de ser
tal cual nunca antes habia sido? Pues no es que antes no hubiera habido ninguna, sino que no habia sido
tan grande. Porque si antes no se daba el Espiritu Santo, éllenos de qué Espiritu hablaron los profetas?...
¢Como [se dice], pues, [que] no habia sido dado el Espiritu, porque Jesus no habia sido todavia
glorificado, si no [es] porque aquella dacion, o donacion o mision, del Espiritu Santo habria de tener en
su venida una cierta propiedad suya cual nunca antes tuvo?” (S. Agustin, DT IV, ¢.20, n. 29, PL 42, 908-
909). Cfr. Divinum Illud munus, n.9.

Ll wgy Espiritu Santo ha sido enviado antes como don para el Hijo que se ha hecho hombre, para cumplir
las profecias mesidnicas. Segun el texto jodnico, después de la «partida» de Cristo-Hijo, el Espiritu Santo
«vendrd» directamente —es su nueva mision— a completar la obra del Hijo. Asi llevard a término la
nueva era de la historia de la salvacion” (Dominum et vivificantem, n.22; cfr. n. 24).

B9 pivinum Iiud munus, n.11: “Y esta admirable union, que propiamente se llama inhabitacion, y que
sélo en la condicion o estado, mas no en la esencia, se diferencia de la que constituye la felicidad en el
cielo, aunque realmente se cumple por obra de toda la Trinidad,... se atribuye, sin embargo, como
peculiar al Espiritu Santo. Y es cierto que hasta entre los impios aparecen vestigios del poder y sabiduria
divinos; mas de la caridad, que es como «nota» propia del Espiritu Santo, tan sdlo el justo participa”.

B33 pominum et vivificantem, n. 25.

132l ) 5 mismo que el Padre me envié asi os envio yo a vosotros” (Jn 20, 21).

B3l ecE, nn. 781-801.

Bl que habia sucedido entonces en el interior del Cenaculo, «estando las puertas cerradas», mds
tarde, el dia de Pentecostés es manifestado también al exterior, ante los hombres. Se abren las puertas
del Cendculo y los apdstoles se dirigen a los habitantes y a los peregrinos venidos a Jerusalén con ocasion
de la fiesta, para dar testimonio de Cristo por el poder del Espiritu Santo. De este modo se cumple el
anuncio: «Eldard testimonio de mi. Pero también vosotros daréis testimonio, porque estdis conmigo
desde el principio»”“ (Dominum et vivificantem, n. 25).



15l « 3 era de la Iglesia empezd con la «venida», es decir, con la bajada del Espiritu Santo sobre los
apostoles reunidos en el Cendculo de Jerusalén junto con Maria, la Madre del Sefior. Dicha era empezd
en el momento en que las promesas y las profecias, que explicitamente se referian al Pardclito, el Espiritu
de la verdad, comenzaron a verificarse con toda su fuerza y evidencia sobre los apdstoles, determinando
asi el nacimiento de la Iglesia“ (Dominum et vivificantem, n. 25).

18l 1 pe 2, 4; CCE nn. 781-810.

7 «ggste, por ultimo, saber que si Cristo es la cabeza de la Iglesia, el Espiritu Santo es su alma: «Lo que
el alma es en nuestro cuerpo, es el Espiritu Santo en el cuerpo de Cristo, que es la Iglesia» (S.
Agustin, Sermo 267, c. 4, n.4, PL 38, 1231)”, Divinum illus munus, n.8.

38 7 co 12, 13; Ef 4, 3-4. Cfr. s. Agustin, Sermo 270, 6, PL 38, 1243; Sermo 8, c. 11, n. 12, PL 38, 73.

1391 55 cristianos somos llamados «santos» (Hch 9, 32; Rom 16, 15; Heb 13, 24; Col 1, 4 y 22) en virtud
de los sacramentos, no porque no tengamos pecados y defectos, sino porque nos arrepentimos,
pedimos perddn y perdonamos, pero quien nos mueve a arrepentirnos y a perdonar es el Espiritu Santo.
Del Espiritu Santo se dice, ademas, que es “admirable constructor de la unidad por la abundancia de sus
dones, que habita en los hijos de adopcion, santifica a toda la Iglesia y la dirige con sabiduria” (tomado
del «Prefacio del Cuerpo de Cristo que es la Iglesia», en la Misa del Octavario por la unién de las Iglesias
[dia 18 de enero]).

189 paplo VI, Exhortacién apostdlica Evangelii Nuntiandi, n. 75: “"Gracias al apoyo del Espiritu Santo, la
Iglesia crece" (Hch 9, 31). El es el alma de esta Iglesia. El es quien explica a los fieles el sentido profundo
de las ensefianzas de Jesus y su misterio. El es quien, hoy igual que en los comienzos de la Iglesia, actia
en cada evangelizador que se deja poseer y conducir por El, y pone en los labios las palabras que por si
solo no podria hallar, predisponiendo también el alma del que escucha para hacerla abierta y acogedora
de la Buena Nueva y del reino anunciado. / Las técnicas de evangelizacion son buenas, pero ni las mds
perfeccionadas podrian reemplazar la accion discreta del Espiritu. La preparacion mds refinada del
evangelizador no consigue absolutamente nada sin El. Sin El, la dialéctica mds convincente es impotente
sobre el espiritu de los hombres. Sin El, los esquemas mds elaborados sobre bases socioldgicas o
psicoldgicas se revelan pronto desprovistos de todo valor”.

B8 concilio Vaticano Il, Lumen gentium, n. 48. Cfr. CCE, nn. 774-776; 849. M.-J. Le Guillou, E/ rostro del
resucitado, Madrid: Editorial Encuentro, 2012, 160.

B8l pivinum illud munus, 6: “Y asi la aparicidon sensible del Espiritu sobre Cristo y su accion invisible en su
alma representaban la doble mision del Espiritu Santo, visible en la Iglesia, e invisible en el alma de los
justos”.

183l g pp 10, 23; Rom 11, 15; 11, 25-26: “Pues no quiero que ignoréis, hermanos, este misterio, para que
no os engridis: el endurecimiento de una parte de Israel ha sucedido hasta que llegue a entrar la
totalidad de los gentiles y asi todo Israel serd salvo”.

L84l «y cuando venga, dejard convicto al mundo acerca de un pecado, de una justicia y de una condena.
De un pecado, porque no creen en mi; de una justicia, porque me voy al Padre, y no me veréis; de una
condena, porque el principe de este mundo estd condenado” (Jn 16, 8-11).

18y 3, 18: “El que cree en El no serd juzgado; el que no cree ya estd juzgado, porque no ha creido en el
nombre del Unigénito de Dios”“.

&L cCE, n. 769.

L7l ap 22, 17.

18] p1t 24, 21-22 “Porque habrd una gran tribulacion como jamds ha sucedido desde el principio del
mundo hasta hoy, ni la volverd a haber. Y si no se acortan aquellos dias, nadie podrd salvarse. Pero en
atencion a los elegidos se abreviardn aquellos dias"“.

L&l g Agustin, Sermo 169, c. 11, n. 13, PL 38, 923: “Serds obra de Dios, no sélo porque eres hombre, sino
también porque eres justo. Pues es mejor ser justo que que seas hombre. Si Dios te hizo hombre y tu te
haces justo, haces algo mejor que lo que hizo Dios. Pero Dios te hizo sin ti. Pues no prestaste
consentimiento alguno para que te hiciera Dios. ¢Como habrias consentido cuando no existias? Por
tanto, quien te hizo sin ti, no te justifica sin ti. Luego, hizo al que no sabia, justifica al que lo quiere”.



170l g par lIglesia visible—Iglesia invisible puede ser expresado también como sociedad dotada de

érganos jerarquico—Cuerpo Mistico, sociedad visible—comunidad espiritual, Iglesia terrestre—Iglesia
dotada de bienes celestes, elemento humano-elemento divino, unién social-Espiritu de Cristo, pues a
semejanza de Cristo (Verbo divino-naturaleza humana asumida) la Iglesia esta integrada por una parte
humana visible y el Espiritu Santo invisible (Concilio Vaticano Il, Lumen gentium, 8), con sus dones
jerarquicos y carismaticos. Lo invisible en la Iglesia es lo espiritual, es decir, la guia del Espiritu Santo,
pero estimo que debe entenderse que la Iglesia invisible es la que estd integrada también por los
miembros que estan purgando sus faltas y los que estdn ya en los cielos viendo el rostro de Dios. Mas
aun, la Iglesia total no puede menos de estar ya ahora integrada por su Cabeza que esta ya en los cielos
resucitado y también por su Madre que estd en cuerpo y alma en los cielos. La comunién de los santos
es la expresion viva de la unidad de la Iglesia, integrada por su parte visible y por su parte no visible. De
manera que el Espiritu Santo asiste e inhabita tanto en la invisible como en la visible.

oAl g, 1, 12; Rom 8, 15: “Pues no habéis recibido un espiritu de esclavitud, para recaer en el temor, sino
un Espiritu de hijos de adopcion, en el que clamamos: «Abba, Pater!». Ese mismo Espiritu da testimonio
a nuestro espiritu de que somos hijos de Dios“. Cfr. Gal 4, 1-7.

b7, 15, 15: “Ya no os llamo siervos, porque el siervo no sabe lo que hace su sefior: a vosotros os llamo
amigos, porque todo lo que he oido a mi Padre os lo he dado a conocer”.

B2l rom 8, 21: “con la esperanza de que la creacion misma serd liberada de la esclavitud de la
corrupcion, para entrar en la gloriosa libertad de los hijos de Dios”“.

07l n 3, 8.

07 5 o 3, 17-18: “Ahora bien, el Sefior es el Espiritu; y donde estd el Espiritu del Sefior, hay libertad.
Mas todos nosotros con la cara descubierta, reflejamos la gloria del Sefior y nos vamos transformando
en su imagen con resplandor creciente por la accion del Espiritu de Sefior”. Nuestra transformacion en
imagenes de Cristo es obra también del Espiritu.

la7el “Espiritu Santo es espiritu de verdad, ..., el que por malicia se opone a la verdad o la rehtye, comete
gravisimo pecado contra el Espiritu Santo. Pecado tan frecuente en nuestra época que parecen llegados
los tristes tiempos descritos por San Pablo, en los cuales, obcecados los hombres por justo juicio de Dios,
reputan como verdaderas las cosas falsas, y al principe de este mundo, que es mentiroso y padre de la
mentira, le creen como a maestro de la verdad: Dios les enviard espiritu de error para que crean a la
mentira (2 Tes 2,10): en los ultimos tiempos se separardn algunos de la fe, para creer en los espiritus del
error y en las doctrinas de los demonios (1Tim 4,1)” (Ledn Xlll, Divinum illud munus, 14). “Es lo que la
Sagrada Escritura suele llamar «dureza de corazén» (Ps 81 (80), 13; Jer 7, 24; Mc 3, 5). En nuestro tiempo
a esta actitud de mente y corazon corresponde quizds la pérdida del sentido del pecado, a la que dedica
muchas pdginas la Exhortacion Apostdlica Reconciliatio et paenitentia (Juan Pablo Il, (2 Decembris
1981), n. 18). Anteriormente el Papa Pio XIl habia afirmado que «el pecado de nuestro siglo es la pérdida
del sentido del pecado» (Discorsi e Radiomessaggi, VIl [1946], 288) y esta pérdida estd acompafiada por
la «pérdida del sentido de Dios». En la citada Exhortacion leemos: «En realidad, Dios es la raiz y el fin
supremo del hombre y éste lleva en si un germen divino. Por ello, es la realidad de Dios la que descubre e
ilumina el misterio del hombre. Es vano, por lo tanto, esperar que tenga consistencia un sentido del
pecado respecto al hombre y a los valores humanos, si falta el sentido de la ofensa cometida contra Dios,
o sea, el verdadero sentido del pecado (Reconciliatio et paenitentia, n. 18)”, (Juan Pablo Il, Dominum et
vivificantem, 47). El pecado contra el Espiritu Santo es la obstinacidén en la desobediencia, en el error y
en el mal. Podria decirse que todo el que se condena (angel u hombre) se condena por este pecado.

Wil «poy ultimo, conviene rogar y pedir al Espiritu Santo, cuyo auxilio y proteccion todos necesitamos en
extremo. Somos pobres, débiles, atribulados, inclinados al mal: luego recurramos a El, fuente inexhausta
de luz, de consuelo y de gracia” (Divinum illud munus, 15). “La Iglesia, por consiguiente, no cesa de
implorar a Dios la gracia de que no disminuya la rectitud en las conciencias humanas, que no se atente
su sana sensibilidad ante el bien y el mal. Esta rectitud y sensibilidad estdn profundamente unidas a la
accion intima del Espiritu de la verdad. Con esta luz adquieren un significado particular las exhortaciones



del Apdstol: «No extingdis el Espiritu», «no entristezcdis al Espiritu Santo» (1 Tes5, 19;Ef4,
30)”, (Dominum et vivificantem, 47).

18l «pyes pien, la situacién actual pone en juego con especial intensidad el ser personal del hombre. La
altura de nuestro tiempo estd marcada por el ejercicio de nuestra libertad y por la medida en que
aceptamos nuestra capacidad de verdad. Si no damos la medida estamos, simplemente, fuera de nuestro
tiempo; en tales condiciones cualquier propuesta no puede hacerse cargo del futuro.... De manera que si
queremos que la historia continue y, en términos histdricos, continuar significa novedad y no el puro
mantenerse en el transcurso temporal (ése no es el tiempo histdrico), se precisa el cardcter personal del
hombre: su cardcter libre y su cardcter cognoscente en propio... Para no encapotar el futuro el hombre
necesita hacer pie en su cardcter personal libre. Pero eso lo necesita hoy mds que nunca. O, dicho de
otra manera, la exigencia de ser y de actuar como personas libres es hoy mds acuciante que nunca. En
cualquier época histérica el hombre ha sido instado a ser libre (el hombre puede ser instado a ser libre.
Como es libre puede aceptar esa instancia o no aceptarla), pero no tanto como hoy. O para decirlo de
otra manera, Dios no le ha pedido al hombre ejercer sus actos personales con la intensidad con la que
hoy se lo exige” (L. Polo, Sobre la existencia cristiana, Pamplona: Eunsa, 1996, 99-101).

LBl rom 8, 26: “Del mismo modo, el Espiritu acude en ayuda de nuestra debilidad, pues nosotros no
sabemos pedir como conviene; pero el Espiritu mismo intercede por nosotros con gemidos inefables”.

18l pom 8, 27: “Y el que escruta los corazones sabe cudl es el deseo del Espiritu, y que su intercesion por
los santos es segun Dios”. Cfr. Dominum et vivificantem, n. 65.

L8l ¢ 12, 11-12: "Cuando os conduzcan a las sinagogas, ante los magistrados y las autoridades, no os
preocupéis de como o con qué razones os defenderéis o de lo que vais a decir, porque el Espiritu Santoos
ensefiard en aquel momento lo que tenéis que decir”.

182 £ 4, 30.

B8l peq 7.

184 1 o 12, 4-11.

Bl ccE, n. 800.

881 o ncilio Vaticano Il, Lumen gentium n. 4; Dominum et vivificantem, n. 25; CCE, n. 768.

B8 ccE, n. 801.

[188] S.Ireneo, Adversus Haereses, |ll, 24, 1, citado por G. Pons, El Espiritu Santo en los Padres de la Iglesia,
Madrid: Ciudad Nueva, 1998, 73-74. Entiéndase por «estar» inhabitar. Cfr. Dominum et vivificantem, n.
64: “la Iglesia es signo e instrumento de la presencia y de la accion del Espiritu vivificante”.
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