SAN AGUSTIN EN LA HISTORIA DEL DOGMA

por EUGENIO GONZALEZ

SUMMARIUM.—Proponitur «momentumy S. Augustini tum in historia in genere,
cum in historia dogmatum.—Breviter recensitis quae s. Doctor suo
labore, praesertim in haereticis confutandis, pro fide explicanda et
pro incremento dogmatum obtinuit, defenditur ipsum, in hac dogma-
tum. historia instituenda, via usum esse traditionis. Id est: inter di-
verse principia quae hinc inde proponuntur, incrementum dogma-
tum, etiam admisso theologiae influxu quad fidei intelligentiam con-
sequendam, maxrime obtinet ex traditionis manifestatione, non so-
lum signate, sed etiam exercite, in ipsa vita Ecclesiae.

No decimos ninguna frase hueca cuando afirmamos que San Agustin
llena la Historia. Cierto que, al decirlo, pensamos en esa parte de la his-
toria que encierra todo el mundo de la civilizacion latina a partir del cris-
tianismo y que, rompiendo barreras y allanando murallas, ha llegado a
informar toda la cultura y la vida de los pueblos modernos, Como es incom-
prensible el Derecho sin los principios del Romano, y la literatura sin el
aliento de los poetas y los prosistas de la Roma clasica, asi la historia
del pensamiento, todo lo que comprende el desarrollo de la mente humana
en €l orden de los conocimientos que se refieren al espiritu, no seria expli-
cable si se hiciese desaparecer esta gigantesca figura del Doctor africano,
cuyo centenario poco ha celebramos.

Diversos aspectos de esta influencia de San Agustin en la filosofia, la
historia y el derecho pudieran considerarse. Nosotros nos vamos a fijar en
un aspecto de la influencia agustiniana en la historia: lo que en la historia
de los dogmas significa San Agustin.

Si es cierto que no se puede prescindir de la fe cristiana cuando se hace
la historia del mundo, lo es igualmente que en la filosofia europea, del
comienzo del cristianismo para acd, hay una parte no despreciable de
teologia; que ésta ilustré y orienté a la mayor parte de los filésofos, aun,
a veces, a aquellos que la negaban; que los mas recios y firmes sistemas
filos6ficos de las escuelas catélicas se construyeron para ayudar al conoci-
miento e interpretacién de la verdad revelada y preparar, en cuanto esto
incunibe a los estudiosos, ese desarrollo ¢ evolucién dogmatica que consti-
tuye la que llamamos <historia de los dogmass. E igualmente debe confe-

“Salmanticensis”, 3 (1956).
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sarse que la fe y la teologia han tenido y tendran una influencia insos-
layable en la historia del derecho, en su formulacién e interpretaciones.
Porque, al fin y al cabo, hasta esta generacién positivista y materializada
vive de lo que hacia este siglo viene manando de toda la vitalidad del pen-
samiento antiguo, pero pasado por el cedazo de la cultura cristiana que,
para dicha muestra, ha informado y sigue informando nuestra vida.

Y ¢quién seria capaz de prescindir de San Agustin en la historia del
dogma catoélico? Ni los heterodoxos pueden hacerlo. Si en lo antiguo, el
protestantismo y las doctrinas condenables y condenadas de Bayo, Ques-
nell y Jansenio quisieron salvaguardarse con la autoridad de San Agustin,
en nuestros dias no hay historia de los dogmas escrita por los racionalistas,
ni trabajo de investigacién desarrollado en ese mismo campo, que no haga
hincapié principalmente en el estudio de San Agustin '.

De aqui la importancia que tiene fijar el smomentums de San Agustin
en ese juego complicado de elementos racionales y vitales que produce el
desarrollo dogmatico en la Iglesia, como fruto siempre de un dato sustan-
cialmente inalterable, que es la verdad revelada, depositada por Dios en
la Sagrada Escritura y en la Tradicién divina, cuya siembra —digamos
por seguir la parébola evangélica— se hizo s6lo hasta la muerte del ltimo
apoéstol de Jesucristo.

DOS MANERAS DE ENFOCAR EL TEMA

Al examinar la posicion de San Agustin en el desarrollo de los dogmas,
podriamos seguir dos caminos, cada uno de los cuales nos llevaria a con-
clusiones inmediatas diferentes, aunque uno y otro, al fin, nos daria como
suprema la evidencia de la importancia que el estudio de S8an Agustin tiene
en la Historia del Dogma. El primer camino es el que suelen seguir los
historiadores de los dogmas °, bien hagan una historia de conjunto, bien
se limiten a un trabajo monografico sobre un dogma o sobre un escritor
cualquiera. Consistiria en nuestro caso en recorrer las obras del santo Doctor
y ver en ellas las aportaciones que haya hecho al trabajo de interpretar
las Escrituras y la literatura patristica anterior a é1; el esfuerzo realizado
para precisar la terminologia o para lograr una concepcién sistematica,
si pudo llevarla a cabo, de toda la teologia; los avances dados por é! en
la percepcién y exposiciéon del «substratum» contenido en la predicacién y

1. Cf. principalmente HARNACK, AD., Das wesen der Christentums; Lehrbuch der
Dogmengeschichte; LoOFs-SEEBERG, Grundiss der Dogmengeschichte; TuURrMEL, J., His-
toire des Dogmes.

2. TIXERONT, J., Histoire des dogmes, Paris, 1913; CAYRE, F., Patrologie et histoire
de la théologie, Paris, 1945; DRAGUET, R., Histoire du dogme catholique, Louvain, 1948.
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en las costumbres y practicas de la Iglesia. Este camino es largo, exige
niucho tiempo y dificilmente puede ser abordado en toda su magnitud por
un solo hombre. La abundancia de la bibliografia agustiniana, que con res-
pecto a una sola cuestién es dificilisimo reducir a catalogo exhaustivo, nos
demuestra cuan ardua seria la empresa de recoger todos estos aspectos con
cuidado para obtener un resultado serio. Y un estudio de los diversos
dogmas, sefialando respecto de cada uno cual es, 0 parece ser, la mente
de San Agustin, ya est4 hecho varias veces, aunque con frecuencia algunas
conclusiones tal vez merezcan correccion o deban ser sometidas a una
revision concienzuda °.

Otro camino, y es el que hemos elegido para el presente trabajo, con-
siste en examinar el pensamiento de San Agustin con respecto a los proce-
dimientos por los cuales se explica o intenta explicar el desarrollo dogmatico.

El tema es interesante y tiene una destacada actualidad. Entre los pro-
blemas que suscitan la evoluciéon dogmaitica, hay planteados hoy algunos
que agitan a los te6logos y a los historiadores de la Iglesia, divididos en
distintas posiciones, algunas exageradas y peligrosas; otras, anticuadas y
yva plenamente superadas, aun dentro del campo de la teologia especulativa.

¢El desarrollo dogmatico es obra de la razén, o de la inteligencia?
(Hay entre los dogmas nexo l6gico, de tal modo que las conclusiones teo-
l6gicas puedan ser definidas como verdades de fe? ¢Es ésta la via por la
que, de hecho, han llegado a ser definidas algunas verdades? ¢(Qué parte
se ha de dar en el desarrollo del dogma al elemento vital, especialmente
a la mistica? ¢La accién del Espiritu Santo en 1a Iglesia puede considerarse
en cierto sentido como una nueva (o perenne) revelacion?

Como se ve, estos problemas son de gran importancia e indeclinables,
puesto que la disyuntiva de algunos de ellos estd apuntando a la concep-
cién misma del dogma como verdad objetiva, fija e inalterable, y no sujeta
a los vaivenes de un relativismo que pueda cambiar de sentido segin cam-
bien las etapas de la historia *.

Sabido es que en el campo heterodoxo se ha pretendido explicar la apari-
cién de los dogmas en la Iglesia por toda una teoria de hip6tesis, mas o
menos opuestas las unas a las otras, en las que siempre se incluye la dife-
rencia sustancial entre el dato revelado y aquello que la Iglesia reooge y
formula en sus definiciones.

El fécil expediente a que recurri6 Harnack ° de introducir como fer-
niento en ]la predicacién evangélica el pensamiento helénico, suponia un
progreso por adherencias de ideas extrafias y venia a convertir la dog-

3. Véase las obras citadas en la nota anterior, Por via de ejemplo sefialariamos
algunas afirmaciones, que se repiten con frecuencia, sobre la predestinacién.

4. Cf. Pio X11, Lit. Encyclic. «<Humani generisy, A. A. S, 1950, p. 560 sqq.

5. Cf. obras citadas mas arriba.
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matica cristiana en un sistema hibrido, producto de los contactos entre
las corrientes filos6ficas, al exponer sus patrocinadores de diversa manera
las simples y escuetas palabras del Evangelio. Asi, los dogmas, lejos de ser
un fruto de la vitalidad de la Iglesia, serian méas bien efecto del influjo que
la filosofia clasica ejercié sobre la comunidad cristiana; serfan una ver-
dadera suplantaciéon de lo esencial en el cristianismo por ideas extrafias
que se habrian incrustado y, al fin, habrian adquirido carta de natura-
leza en el pensamiento eclesiastico.

Mirando a evitar estos inconvenientes y buscando una explicacién
desde la entrafia misma de la Iglesia, el modernismo, en especial como ha
sido ensefiado por Loisy °, pretende que los dogmas no han venido de fuera,
no son una especie de corrupcién del cristianismo y una helenizacién del
Evangelio, sino el resultado de la natural evolucién y continuacién de éste,
de acuerdo con el mismo pensamiento de Jesucristo; se trata de la vida
de la Iglesia, una vida atemperada a las necesidades histéricas y a la mu-
tacioén obligada de tiempo y circunstancias; es, por otro lado, una percep-
cion vital, por parte del hombre, de aquello que se contiene en la predi-
cacién evangélica, de acuerdo con la mentalidad de cada siglo, de tal modo
que las adquisiciones son sustancialmente distintas del dato recibido por
medio del Evangelio ’. <Las verdades de la revelacién —escribe Loisy *—
estan vivas en las afirmaciones de la fe antes de ser analizadas por las
especulaciones de la doctrina. Su forma nativa es una intuicién sobrena-
tural y una experiencia religiosa, no una consideracién abstracta o una
definicién sistematica de su objeto... La concepcién teérica del dogma no
puede destruir la historia de los dogmas». Y en otro lugar: <Las concep-
ciones que la Iglesia presenta como dogmas revelados no son verdades
venidas del cielo y guardadas por la tradicién religiosa en aquella forma
precisa en que algin dia aparecieron. El historiador ve ahi la interpre-
tacién de los hechos religiosos, adquirida por un trabajoso esfuerzo del
pensamiento teolégicos °.

También en nuestros dias ciertos movimientos audaces y desafortu-
nados, partiendo de los postulados de 1a fllosofia contemporanea, vita-
lista, existencialista, historicista, han pretendido explicar el desarrollo dog-
maéatico segin patrones o férniulas de un relativismo que quitaria a la expre-
sibn de la verdad revelada, tal como es propuesta por la Iglesia, toda
correspondencia esencial con aquélla, de tal modo que, segiin ellos, seria

6. Loisy, ALFR., L’Evangile et I'Eglise, Paris. 1902; Autour d’'un petit Livre, Pa-
ris. 1903.

7. Para el estudio de Loisv y su sistema sobre la evolucién dogmética. ver, sobre
todo: PORTALIE, E., Le dogme et Uhistorie, «Bull. de litt, eclesiastioue» (1904), 62 soq.;
Birror, L., S. I, De inmutabilitate Traditionis contra movam haeresim modernismi.

8. Autour d'un petit livre, p. 200-201.

9. L’Evangile et I’ Eglise, p. 102.
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licito, y aun necesario, renovar los dogmas por un estudio detenido de su
evolucidn histérica, en funcién de los principios por que hoy se rige el pen-
samiento, y darles un sentido mas vital y menos especulativo. Porque las
formulas dogmaticas son expresiones analdgicas, que van haciéndose cada
vez nias precisas, pero que siempre son perfectibles y en cada momento
deben, adaptarse a la mentalidad histérica. Explicaciones que fueron vali-
das en el siglo XIII, por ejemplo, estan totalmente superadas hoy y deben
sustituirse por otras nuevas, mas en armonia con las categorias del hom-
bre de nuestros dias *.

Estas desviaciones nos demuestran que la problematica enunciada es
digna de toda consideracion, puesto que, de concebir el desarrollo histérico
del dogma en un sentido o en otro, las consecuencias que se saquen pueden
poner en peligro la unidad de la fe, l1a inalterable unidad del depoésito que
tiene la Iglesia conflado y que s6lo Ella tiene autoridad de proponer a los
fieles; o bien nos cerrariamos el camino, en el caso contrario per diametrum,
a una profunda y seria labor teoldgica e histérica, con la pretendida razén
de una excesiva inmutabilidad y por aferrarnos a conceptos, hoy por com-
pleto superados.

La importancia de tales cuestiones nos la demuestran, por otra parte,
los esfuerzos hechos por los tedlogos, ya desde mediados del siglo XIX, para
encontrar un modo de explicacién adecuada de este progreso dogmatico;
esfuerzos mas o menos felices; algunos, que abocaron peligrosamente al
error, pero esfuerzos todos dignos de alabanza y de los que, no cabe duda,
hemos reportado beneficios extraordinarios, pues han ido aclarando el
fondo del problema que se plantea y han abierto anchos horizontes, sobre
todo en cuanto a los nuevos métodos de trabajo, para que el investigador
teologico intente trazar las lineas firmes por las cuales ha discurrido y dis-
currira todo el avance de la inteligencia de la fe y la aparicién de los
nuevos dogmas que algun dia la Iglesia pueda proponer a los fleles.

Ahi estan los estudios hechos, y su sintesis reducida a reglas, por el
ilustre Cardenal Newman, aun antes de su conversion al catolicismo “;
los conatos, en gran parte poco felices, pero saturados de ciencia y erudi-
cién de Kuhn  y de Schell **; la ingente obra, aunque desordenada y en

10. Cf. Pfo XII, L. E. «<Humani generisy. Sobre estas tendencias, CHARLIER, O, P,
Essai sur le Probléme théologique, 1936; CHENU, O. P., Une Ecole de Théologie: Le
Saulchoir, 1937; DRAGUET, R. Méthodes théologiques d’ hier et d’ aujour d’ hui «Rev.
cathol. des idées et des faits (1936). Desde otro punto de vista: BoYER, CH., 8. L., Qu’est-
ce que la Théologie? «Gregorianumy (1940) 255 sqq.; GARRIGOU-LAGRANGE, R., O. P, La nou-
velle Théologie, oii va-t-elle? «Angelicum» (1946), 126 sqq.; LABOURDETTE, M., La Théolo-
gie intelligence de la foi «Revue thomiste» (1946), 5, sqq. Y otros muchos trabajos.
Bibliografia abundante en RET (AVELINO ESTEBAN ROMERO), 9 (1949), 35 sqq.

11. NEwMAN, J. H., Essay on the Development of Christian Doctrine, London, 1845

12. Von KUHN, J., Katholische Dogmatik, Tubingen, 1859.

13. ScHELL, H, Der Katholicismus als Princip des Fortschrities; Katholische Dog-
matik y otras obra,s, en especial: Das Wirken des dreieinigen Gottes.
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algunos aspectos poco segura, del P. Gonzilez Arintero: Desenvolvimiento
y vitalidad de la Iglesia ', en la que, recogiendo lo que hasta é1 se habia
hecho, principalmente por Newman, construye por su parte todo un sis-
tema explicativo del desarrollo dogmatico, e introduce nuevos datos que
son aprovechados después por los te6logos de nuestros dias . En esta mis-
ma linea, deben destacarse hoy los trabajos realizados por De Lubac ' y
Bali¢ .

En otra direccién, mas especulativa, mas adherida a la Escolastica, y
resolviendo el problema teolégico en un plano exclusivamente l6gico: por
el procedimiento de la definibilidad de las conclusiones teol6gicas, son dig-
nos de tener en cuenta algunos escritos que forman ya el cuerpo literario
de una verdadera escuela a este propésito. Son los de Tuyaerts *, Marin-
Sola ' y los que siguen este modo de concebir el progreso dogmatico.

Del mismo modo deben considerarse también las soluciones propuestas,
igualmente desde un punto de vista especulativo, por Garrigou-Lagrange y
Boyer **; asf como la posicion adoptada por Schultes *', mas de acuerdo con
estos ultimos que con aquéllos.

Por este rapido bosquejo que acabamos de hacer de 1a literatura teolégica
en orden al problema de la evoluciéon dogmiatica, puede echarse de ver
cémo es imposible interpretar la historia del dogma sin examinar dete-
nidamente los fundamentos de cada una de las sentencias. Mas no es ésta
nuestra misién al presente, sino la de ver c6mo concibié San Agustin esa
necesaria evolucién, segin la cual en la Iglesia van apareciendo, en el
decurso de los siglos, verdades propuestas a la fe de los cristianos por el
Magisterio infalible; verdades que han tenido que existir de alguna manera
en el deposito de la revelacion desde la edad apost6lica, puesto que con
los apdstoles se cerré el ciclo de la accién relevante de Dios, pero que, de
alguna manera también, han estado ocultas o, al menos, no han constado
definitivamente como objeto de la fe catélica.

San Agustin puede favorecer y puede ohstar a cada una de estas expli-

14. G.-ARINTERO, J., O. P., Desenvolvimiento y vitalidad de la Iglesia, Salamanca,
1909-11. De la tercera parte: Evolucién mistica hizose una segunda edicién (Salaman-
ca, 1930), y por fin una tercera (Madrid, BAC. 1953).

15. Méas adelante hemos de apuntar cémo alguna teorfa de hoy tiene su prece-
dente en G.-ARINTERO, aunque no sea citado nunca por sus posibles tributarios.

16. DE LuBac, H, S. I, Le probleme du développement du Dogme, «Rech. Scienc.
Relig.», 35 (1948), 130 sqq.

17. BAug, O. P, M., Il senso cristiano e il progresso del dogma, «Greg» (19532),
118 s8qq. -

18. TuvarrTs, M. M., O. P, L’evolution du Dogme, Louvain, 1919.

19. Marin-Sora, O. P., La evolucién homogénea del dogma catélico®, Madrid, BAC.,
1952, Bs interesante el prélogo de esta tercera edicién, debido al P. SAURAs, O. P,

20. Ver los trabajos arriba citados (nota 10) y, adem&s, GARRIGOU-LAGRANGE, De
Revelatione; BOYER, Relazione tra il progresso filosofico, teologico dommatico, «Greg.»
(1952), 170 sqq.

21. ScrULTES, R. M., O. P, De definibilitate conclusionum theologicarum, «Cienc.
Tom.» (1921), 305 sqq.; Introductio in historiam dogmatum, Paris, 1922.
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caciones, y no es asunto despreciable saber hacia qué lado se inclina su
autoridad. De esto nos ocupamos al presente.

Y para ello conviene reducir las diversas tendencias —claro que cons-
tiféndonos a las posiciones que se hallan dentro de la ortodoxia— a ciertos
tipos definidos y precisos, conforme a los principios en que se apoyan.

Podemos decir que son tres estas direcciones, a las que de algin modo
se reducen los diversos puntos de vista sefialados en la abundante labor
de los investigadores.

Primera: la evolucién dogmatica obedece a un proceso exclusivamente
l6gico; de los articulos de la fe, verdades mas generales y fundamentales
que explicitamente constan en las fuentes de la revelacién, la mente, por
nmiedio de un riguroso trabajo cientifico *, saca las conclusiones teolégicas,
definibles por la Iglesia, por ser reveladas, aunque sea sdlo virtualmente
(Marin-Sola) *.

Segunda: el progreso es obra de la vida de la Iglesia y est4 principal-
mente determinado por una accién vital del Espiritu Santo que ilumina
a los fleles, ya que la fe es acto de la inteligencia; una como intuicién o
percepcién sapiencial (Chenu); esta iluminacion viene a ser como una
perenne revelacién (G.-Arintero, Bali6). ’

Tercera: sin despreciar el nexo l6gico que existe entre las distintas
verdades de fe, el desarrollo obedece también a otras causas, como son la
explicitacién de lo que aparecia confuso u oscuro, no siempre por medio
de un argumento demostrativo; o la existencia de algunas verdades en la
Iglesia con manifestacion erercita (actos, costumbres, liturgia) mas que
siguata. A esta tercera via podriamos darle el nombre de «via de la Tra-
diciéns» *.

Creemos que San Agustin estda mas cerca de esta tercera explicacién
que de las anteriores y esto es lo que quisiéramos poder demostrar algin
dia. El presente trabajo pretende trazar las lineas generales de ese estudio,
que por fuerza ha de ser laborioso y de lento desarrollo.

22. Ciencia se toma por estos autores en un sentido aristotélico estricto (imstrpr).

23. No olvidemos que Marin-Sola, con su via afectiva ha tendido un puente que le
pone en contacto con la direccién siguiente.

24. Quiere decir que hay que dar més importancia al valor significativo de los he-
chos, tal como se hallan en la vida de la Iglesia, en la cual estd la Tradicién,
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II
LA COYUNTURA AGUSTINIANA

San Agustin vive en un tiempo que podriamos definir como de gran
fermentacién dogmatica.

Anun vive la herejfa arriana y se discute sobre el valor de los términos
con que se expresa la unidad en la Trinidad. Africa es escenario de un
cisma prolongado y violento en que, mas que la fe, tal vez padecié la
caridad: el donatismo, que dara lugar a que Agustin demuestre con hechos
y escritos su celo y su ardoroso amor 2 la Iglesia de Cristo. Surge entonces,
preparada, dirfamos, para el triunfo del insigne doctor, la lucha pelagiana;
aparece €l nuevo error que intentaba destruir el concepto de sobrenatural
y pretendia reducir el dogma, en lo que se refiere a la vida eterna y, por
consiguiente, a la accién de nuestras potencias, a nuestras obras, en una
seca fllosofia natural en que todo lo humano se explicase maravillosamente,
pero se convirtiese lo divino, la accién de la sabidurfa y la omnipotencia
de Dios, en un enigma indescifrable, por no decir en una contradiccién
inadmisible. Y todavia alcanza el santo Padre los primeros brotes de la
herejia nestoriana, el comienzo de otra guerra durisima que por dos siglos
habfa de comprometer las fuerzas de la Iglesia en torno a la cuestién cris-
tolégica, y si bien es verdad que é1 no ha podido terciar en la controversia,
cuyo momento crucial coincide con la muerte del santo Padre, también
es cierto que el Occidente no siente nunca la influencia de 1a herejia, quiza
por la claridad y el vigor con que este gran maestro habia expuesto repe-
tidas veces la verdadera doctrina sobre la unidad de Persona en la dupli-
cidad de naturalezas, inconfundidas, en Cristo *.

Una tal situacién histérica en un hombre de su talla tenia que pro-
ducir una labor interesantisima que, esclareciendo muchos problemas sus-
citados, diese gran impulso al desarrollo del dogma; esto es, al encuentro
de férmulas exactas que se puedan ofrecer al Magisterio eclesidstico para
la recta inteligencia del depdésito recibido en la revelacidn.

Esta labor da lugar en San Agustin a la creacién de una teologia pecu-
liar, aue serd la fuente obligada de toda ciencia teolégica posterior en el
Occidente, de tal modo que se ha podido escribir con justicia: «San Agustin
es sin duda el mas grande de los doctores que ha tenido 1a Iglesia. Si no ha
influido sobre el Oriente, es, en cambio, con todo rigor y justeza, el Padre
por excelencia de la Iglesia occidental. Con é] se clerra y con él se resume
1a antigiiedad cristiana latina, que en su Obra ha hallado la expresién mas

25. Los muchos lugares de las obras de San Agustin en que se propone esta Doc-
trina pueden verse en TIXERONT, o. ¢, II, 377, sqq.; CAYRE, o. ¢, I, 659 sq.
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precisa de su pensar; mas con él se inicia también la teologia medieval
por él mismo preparada y cuyos gérmenes se encuentran ya en sus escritos.
Unié de esta manera €l pasado y el porvenir, y por ello se ha podido afirmar
no sin razén que la Iglesia latina le debe en gran parte la forma peculiar
de su religién y de su doctrinas *.

La teologia de San Agustin es tan dindmica y tiene tal virtualidad, que
no s6lo logra una posesion tranquila de aquella inteligencia, que él sefiald
repetidas veces como complemento de la fe *'; sino que va abriendo cada
vez mas, por los cauces de su investigacién, el codice plegado (permitase-
nos la imagen, por lo expresiva) de lo revelado, para que pueda leerse lo
que se hallaba alli, pero estaba oculto en los pliegueé que lo envolvian.
Dicho sin figuras: San Agustin encuentra nuevas verdades que deben ser
objeto de la fe; verdades que el Magisterio podra recoger y de hecho mu-
chas veces recogera en sus definiciones.

Y esto, no s6lo en la materia de la gracia, en la que es el maestro
indiscutible, sino en otras muchas cuestiones en que él puso su mano y
traz6é maravillosamente rutas luminosas para las generaciones siguientes.

Hemos aludido a su cristologia y al vigor con que sefiala las verdades
que mas tarde han sido definidas y otras que son patrimonio de la teologia,
en las que todos los doctores posteriores no han hecho mas que exrégesis
agustiniana. Con razén ha podido decir Cayré: «Aunque é1 —San Agustin—
no haya compuesto ningtin libro acerca de esta materia, ha proyectado
sobre ella, a través de toda su obra, las mas vividas claridades. No solamente
evit6 los errores entonces corrientes sobre la humanidad de Cristo, sobre
su divinidad y en especial sobre la unién de la humanidad y la divinidad;
sino que ademds, aun antes de que comenzasen las grandes discusiones
nestorianas y monofisitas, encontré férmulas que condenan estos errores» *.

Al lado de esto, podriamos poner su mariologia, de la que, aparte de
acentuar alglin pasaje para darle mayor extensién *, nada mas hay que
decir que no haya, de alguna manera, propuesto San Agustin *.

Otros puntos doctrinales son igualmente esclarecidos por el santo
Padre: €l bautismo de los nifios, l1a unidad y catolicidad de la Iglesia, la
penitencia y remisién verdadera de los pecados por la potestad ministerial
de los sacerdotes; tantas y tantas verdades que él, no sé6lo deflende, sino
que aclara y precisa con verdadera maestria.

Podria citarse su teologia sacramentaria, fuente indiscutible de toda
la construccién escoldstica. Y a este respecto, su maravillosa doctrina sobre

26. TIXERONT, 0. C., II, 3586.

2. Cf. GILSON, E., Introduction a I’'Etude de Saint Augustin, 2, Paris, 1943, p. 39 sqq

28. CAYRE, 0. ¢, I, p. 659.

29. De natura et gratia, 36, 42.

30. No consta, sin embargo, que haya ensefiado la Asuncién y la Mediacién uni-
versal de Maria.
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la Eucaristia en sus dos aspectos de sacramento y sacrificio, sin olvidar el
hecho de la real presencia. Y otras muchas cuestiones,

Habremos de reducirnos a afrontar dos materias en las que San Agus-
tin brilla de modo especialisimo por encima de todos los Padres y doctores:
la Trinidad y la Gracia.

En la Trinidad, San Agustin se encuentra con la controversia termi-
nada. El genio de Atanasio de Alejandria y de los insignes doctores de
Capadocia habia ya fiJjado los términos con que deberia expresarse este
misterio dentro de la ortodoxia y cuando Agustin se convierte, ya no hay
peligro de que los vaivenes de la politica puedan hacer prevalecer de nuevo
el arrianismo.

Por otra parte, la concepcién basiliana no influye en él. Contraria-
mente a lo que ocurre con otros escritores occidentales —concretamente,
con San Ambrosio y San Jerénimo—, €l no es tributario de los grandes
Padres de Oriente. De aqui que en la materia de la Trinidad se dedique a
pensar y a construir. Y de ese pensamiento serio, reposado, mas de medi-
tacién que de controversia, surge su consfruccién * partiendo de la unidad
de Dios, de la Gnica sustancia indivisible en el ser y en el obrar, pero en
la que se dan relaciones correspondientes a actos interiores (inmanentes,
dird la Escoldstica) de la misma Divinidad, en la que se distinguen real-
mente los términos de esas relaciones, que son sujeto y recipiente de la
comunicacién del ser. Asi, este encuentro de las relaciones cerrard para
siempre el caniino a todo tritefsmo y también a cualquiera interpretacion
modalista.

Por todo esto, 1a exposicién agustiniana ha quedado, junto con la de
San Basilio €l Grande, como una de las mas hermosas y de grandiosidad
espléndida. Santo Tomas la utiliz6, por el Doctor Angélico ha pasado a
ser la clasica en la Teologia Catoélica *.

Acerca de la gracia, San Agustin hubo de sostener una de las mas
recias luchas que en el orden de las controversias dogméaticas recuerda la
historia de la Iglesia. Si queremos encontrar algo semejante habriamos de
citar a San Atanasio en la disputa arriana. En ambos casos €l nombre del
Doctor ortodoxo queda vinculado al problema mismo y la lucha gira tanto
alrededor del hombre como acerca de la doctrina y, sl el arrianismo fué
vencido por Atanasio y el triunfo de éste determiné la ruina de la herejia,
el pelaglanismo cayé bajo los golpes enérgicos de San Agustin, y los brotes
posteriores del semipelagianismo sufrieron también la derrota de parte del
mismo Doctor, cuyas doctrinas, a la letra, fueron recogidas en el concilio
segundo de Orange *, monumento clasico en esta materia.

31. CAYRE, 0. C, p. 657.

32. Para San Agustin v su aportacién a la doctrina de la Trinidad, Arias L., Intro.
duccién a «De Trinitaten, BAC., Madrid, 1948.

33 Cf. DeENZINGER, Enchiridion Symbolorum, 174 soq.

Universidad Pontificia de Salamanca
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«San Agustin -—escribe Tixeront—, habia contribuido grandemente a
la ruina del pelagianismo trabajando por su condenacién; mas todavia, si
esto es posible, contribuyé a ello refutandole y oponiendo a sus errores una
doctrina profunda y muy meditada. Su mérito fué tanto mayor, cuanto que
los autores, cuyas obras pudo leer, no le daban sobre aquellos dificiles pro-
blemas, sino respuestas incompletas y superficiales, que en conjunto no
eran suficientes. Mas el «Doctor de la Gracia» acerté a completarlas, fe-
cundarlas y darles la madurez precisa para lograr con la respuesta la
victoria. Obra fué de su genio la organizacién de una antropologia sobre-
natural y cristiana» >,

Todo quedd fijado por su pluma poderosa: la verdad del pecado ori-
ginal transmitido a toda la progenie de Adan, la gratitud de los dones que
nuestro prinmier padre recibi6 y de los que, por los méritos de Cristo, se
nos otorgan; la distincién neta y precisa entre €l orden natural y €l sobre-
natural; la gracia santificante y las virtudes como principios de la vida
sobrenatural; la necesidad de la gracia, sobrenatural e interna, para toda
obra buena; la exaltacion verdadera, auténtica, de la libertad, sin menos-
cabo de la eficacia de la gracia; la infalibilidad y eficacia de la predesti-
nacién; el don extraordinario de la perseverancia, junto con la obligacién
que tenemos de colaborar con la gracia para perseverar.

¢Puntos oscuros? ¢Doctrinas que pueden ser interpretadas en un sen-
tido peyorativo?

iQué pocos escritores (quiza diriamos con mas verdad que ninguno) se
pueden librar de estos reparos!

Pero, ciertamente, no todos los que se han achacado a San Agustin
resisten una critica rigurosa, sobre todo si consideramos el plano teocén-
trico en el que €1, por reaccidn a la antropofilia exagerada de los pelagianos,
se colocé desde el primer momento de la disputa *.

Este rapido bosquejo, incompleto y superficial, nos demuestra cuanta
importancia tiene la obra de San Agustin en cuanto al hecho del avance
que el dogma obtuvo en su tiempo y aun en el desarrollo posterior. Pero
a nosotros al presente nos interesa mas estudiar lo que San Agustin aporté
a la dindmica de ese desarrollo dogmatico *.

Porque asi como en cuanto al juicio sobre la historia, su «Ciudad de
Dios» quedé y permaneceri siempre como una manifestacién tunica de

34. TIXERONT, 0. C., p. 460,

35. Sobre este punto, PeTav, D., Dom. chatol, De Deo, 10, 1, sqq.; De incarnatione,
13, 3, sq.; CAYRE, 0. ¢, p. 670 sqq.; TIXERONT, 0. C., p. 494 sqq. Con reservas, ALTANER,
Patrologia, vers. esp., p. 298 sa., el cual, por otra parte, ofrece abundante bibliografia.
Agrava lo que habfa escrito RAUSCHEN, G., Grundiss der Patrologie (en las versi6n espa-
nola, p. 220 sq.).

36. Sobre los avances de San Agustin en la explicitacién de los dogmas ademds de
las obras citadas de TIXERONT y CAYRE, cf. PORTALIE, E., Augustin (Saint), D. T. C.,
1, 2268-2472.
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la firmeza con que todos los acontecimientos se sintetizan en la concep-
ci6én, también aqui teocéntrica, del destino providencial; asi en la ma-
teria de que nos ocupamos, mas que el desarrollo teolégico de unas cues-
tiones, y hasta mas aun que la proposicion de férmulas nuevas que feliz-
mente expresen lo implicito en la verdad revelada, o la fuerza légica de
la deduccion para ensanchar el campo de la teologia; mucho méas que todo
eso ha influido en el desarrollo dogmatico la precision de las leyes y el uso
de los principios, segun los cuales se forma la historia de los dogmas.

Bien es verdad que San Agustin no se propuso ofrecer estas leyes a los
estudiosos, ni investigd sobre las razones y el modo de evolucionar de las
verdades de fe; mas, a pesar de todo, él nos ha dejado unas orientaciones,
lo suficientemente claras, a nuestro juicio, para que podamos, bajo su
autoridad, discernir lo que haya de aceptable en cada una de las posiciones
que mas arriba hemos especificado.

III
LOS PRINCIPIOS DE LA EVOLUCION DOGMATICA

Si quisiéramos reducir a unos presupuestos simples y comprensivos los
distintos movimientos a que se supone sujeta la evolucion dogmadtica se-
gun las distintas posiciones dichas, podriamos hacerlo con estas cuatro
palabras: razén, revelaciéon, sabiduria (o intuicién, o afecto) y tradicion.

Esto es; los sistemas adoptados parten de alguna de estas fuentes y
casi sienipre en un sentido exclusivo. El dogma, dicen unos, se va desarro-
llando por la accién de la mente que saca la virtualidad encerrada en lo
formal o explicitamente revelado; la evolucion dogmatica responde al pro-
greso racional de la teologia. No, dicen otros; es muy dificil explicar la
aparicion de los nuevos dogmas, de algunos al menos, por un proceso légico,
como unas conclusiones de los articulos de la fe; el dogma es mas bien
fruto del Espiritu Santo que va revelando a los fieles el sentido intimo
latente en las verdades reveladas. Otros quieren ver en ese desarrollo, bien
la obra de ciertas intuiciones o movimientos afectivos del alma, bien una
participacién de la sapientia divina, comunicada por el Verbo, que hace
a los fieles, a la Iglesia, ver aquello que estaba encerrado en el dato reve-
lado, pero no por un proceso racional, sino por un acto como de contem-
placién, saboreando la realidad viva de la fe que se nos ha dado. Por
altimo, una concepcién mas histérica y menos especulativa, se dirige a la
tradicion y busca en ¢lla, en lo que es la vida misma de la Iglesia, el
secreto de esta evolucién de los dogmas: todo lo que el Magisterio va
proponiendo estaba ya en la Escritura o en la Tradicién; todo ha estado

Universidad Pontificia de Salamanca
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también siempre en la vida de la Iglesia; el modo como se ha ido ha-
ciendo explicitamente dogma, es una consecuencia de esa misma vida de
la Iglesia, a la cual, aparte de su caracter magisterial, hay que considerar
como depositaria de la revelacién y continente vivo de la tradicién divina.

Ya dijimos mas arriba, al esbozar esta separaciéon de las tendencias,
que creemos que San Agustin se encuentra mas cerca de esta ultima ma-
nera de explicar el desarrollo dogmatico, que de los otros anteriores. Y conste
que no proponemos con ella ningun vitalismo exagerado. Pero es imposible
desconocer que la vida de la Iglesia es la expresién de la tradicién divina;
que esta tradicion se posee y se manifiesta por la vida de la Iglesia, y que
todos los 6rganos de esta vida son organos también de aquella tradicién.

Por eso no podemos extrafiarnos de que algun acto vital de la Iglesia,
por ejemplo, la liturgia, contenga y exprese exercite, como ya hemos indi-
cado, alguna verdad que hubiese sido imposible demostrar por la Sagrada
Escritura o por los testimonios, explicitos o implicitos, pero en forma sig-
nata, de los Padres y los Concilios.

Todo nuestro problema, por tanto, se reduce a ver qué ha pensado
y escrito San Agustin a este respecto. Pero seriamos desbordados por la
abundancia misma de la materia y por lo ambicioso del propoésito, si pre-
tendiésemos resolver el problema en este trabajo. Hemos de reducirnos a
desbrozar un poco €l terreno, a proponer las lineas fundamentales por las
cuales pueda discurrir una investigacion mas reposada.

Asi, pues, vamos a limitarnos a contestar a estas breves preguntas:
iqué parte ha dado San Agustin a la razén natural en el desarrollo de
los dogmas?; ¢es verdad que San Agustin admite una revelacion perenne,
una accion revelante del Espiritu Santo, aun después de la edad apostélica?;
¢qué valor da San Agustin, en orden a la formulaciéon de dogmas, a la
tradicién manifestada en la vida de la Iglesia?

A.—Y respecto de la primera pregunta tenemos un dato importantisimo.
Para San Agustin la teologia tiene, de suyo, una finalidad distinta de la
preparacién o encuentro de dogmas. Dicho de otra manera, San Agustin
no habria admitido en modo alguno que una conclusién teologica pueda
ser un dogma, pueda ser definida como objeto de fe divina.

Bastaria, para convencernos de ello, leer lo que el santo Padre escribe
en el capitulo primero del libro XIV De Trinitate. Distingue alli entre
sabiduria y ciencig y llama a aquélla, ¢ciencia de las cosas divinass, y a
ésta, «de las humanass. Pero a renglén seguido advierte que hay también
una ciencia que afecta las cosas divinas, la cual abarca aquella parte que
s6lo se refiere a lo que puede conducir a la verdadera bienaventuranza;
esto es caquello que engendra, nutre, protege y fortalece la fe saludable,
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...ciencia en la que muchos fieles no estan impuestos, aunque rebosen pie-
nitud de fe» ™.

Y todavia con mayor claridad habia dicho en el libro XIII: «Muy de
otra manera conocemos la fe, que vemos existe en nuestro corazén si se
cree, ¥y si no se cree, no existe; no la conocemos como objetos que vemos
con los ojos del cuerpo, y mediante sus imagenes, impresas en la memoria,
pensamos en los objetos ausentes; ni como las cosas que jamas hemos
visto, y de las cuales nos formamos una idea muy vaga sirviéndonos de las
cosas ya conocidas...; ni como vemos que un hombre, cuya alma no vemos,
vive, pues la conjeturamos por la nuestra y nos representamos en la ima-
ginacién al hombre vivo por los movimientos del cuerpo que nuestros 0jos
han visto» *,

Y no se diga que aqui San Agustin se refiere al conocimiento de la
fe, y no al del objeto de la fe; pues todo ello lo dice €l santo Doctor por
referencia al conocimiento de los diversos objetos que ha especificado en
el pasaje que comenta del Evangelio de San Juan *.

Por lo demas, es clerto que, al distinguir San Agustin radicalmente
entre sabiduria y ciencia y atribuir a ésta el conocimiento que parte de
las cosas temporales y visibles por el ejercicio de la razén *, ya nos ad-
vierte que toda actividad de este orden, como quiera que sea, y aun supo-
niendo la fe como base y punto de arranque: <crede ut intelligas» ', no
sirve mas que para darnos un conocimiento muy remoto de las verdades
de la fe; no, para que este ejercicio nuestro, por noble y conveniente que
lo supongamos, pueda llevarnos a ver cientificamente la existencia de ver-
dades de fe.

Esto mismo se desprende de todo el trabajo, gigantesco y todo, como
es, de su De Trinitate. Las imagenes, alegorias, esfuerzos del discurso, de
que el santo hace gala; toda la maravillosa teoria que iluminara por cierto
a la teologia medieval y seguird luciendo en los siglos posteriores; teoria

——————

37. «Hulc scientiae tribuens... illud tantummodo quo fides saluberrima, quae ad
veram beatitudinem ducit, gignitur, nutritur, defenditur, roboratur; qua scientia non
pollent fideles plurimi quamvis polleant ipsa fide plurimums». De Trinilate, (citare-
mos TR, XIV, 1, 3 (M. L., 42, 1037). La traduccién dada es la de la edicion bilinglie de
1a BAC., Madrid, 1948, p. 769, que en este lugar es correcta. Y asf lo haremos siempre,
a no ser cuando estimemos que una traduccién diferente sea preferible.

38. «Fidem porro ipsam quam videt quisque in corde suo esse, si credit, vel non esse, si
non credit, aliter novimus: non sicut corpora quae videmus oculis corporeis, et per ip-
sorum imagines, quas memoria tenemus, etiam absentia cogitamus; nec sicut ea quae
non vidimus, et ex his quae videmus cogitatione utcumque formamus...; nec sicut ho-
minem vivum, cuius animam etiamsi non videmus, ex nostra coniicimus, et ex motibus
corporalibus hominem vivum, sicut videndo dicimus, intuemur etiam cogitando». TR.;
X111, 1, 3. BAC, 700 (M. L. 42, 997).

38. TR, XIIT, 1, 1, 2. Todo el contexto de este capitulo, y aun del libro XIII
completo, estd ofreciendo la diferencia entre el objeto de la fe y el del conocimiento
racional, aunque éste parta de la misma fe.

40. TR.. XIT y XIII, passim.

41. Serm. 43, 4, 8; M. L., 38, 256-68.
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inimitable que aun hoy nos abruma con su grandeza, no afiade nada a la
verdad escueta de un Dios, unico en esencia y trino en Personas. En el
libro XV, al hacer el resumen de lo que lieva expuesto en toda la obra,
nos deja ver con claridad cémo su intento no ha sido probar el misterio,
sino atisbar, por medio de esas alegorias, algo de lo que ese misterio es
en si.

«Nos hemos entretenido bastante —dice— en las criaturas de Dios, a
fin de conocer por ellas a su Hacedor... Ningun fiel me acuse de haber tra-
bajado en vano y sin fruto al buscar en las criaturas ciertas especies de
trilogias para elevarme gradualmente hasta la mente del hombre en bus-
queda afanosa de vestigios de aquella Trinidad suprema que nosotros bus-
camos cuando buscamos a Dios» *

«Distinguimos —dice mas adelante— en el libro XII entre sabiduria y
ciencia, y primero buscamos una trinidad sui generis en la inferior, que
llamamos ciencia... De ésta se trata en el libro XIII, siguiendo las direc-
trices de la fe cristiana. En el libro XIV se disputa sobre la verdadera
sabiduria del hombre, que es don de Dios y participacién divina...» *.

He aqui la gran distincion que aclara el pensamiento agustiniano.
Cuando se trata de la teologia, de la obra de la razéon que trabaja sobre
los presupuestos de la fe, 10 que se hace es labor de ciencia, no de sabi-
duria, que es contemplacion: «sic percipit sapientiam ubi contemplatio est
aeternorums *', Y la ciencia no es mas que «riego, fomento, robustecimien-
to» de la fe “. «Nosotros —afirma en otro lugar—, hablando, exhortando,
ensefiando, persuadiendo, podemos plantar y regar, mas no podemos dar el
crecimiento» *°.

Y si estas ultimas palabras deben aplicarse directamente. al aumento
de la fe en el sujeto, también pueden referirse, y con mayor razon, al cre-
cimiento del objeto de la fe por el ejercicio de la razon.

Es decir, que para San Agustin, hay tres cosas que distinguir con toda
claridad: fe, ciencia (teologia), sabiduria (contemplacién). La ciencia puede
llevar a la fe, pero es la ciencia natural que nos conduce al conocimiento
de los testimonios, o bien la razén humana que nos haga conocer natural-
mente a Dios “, como preparando el camino para la fe. Pero la ciencia

42, TR, XV, 2, 3: BAC, 833.

43. «In duodecimo discernenda visza est sapientia ab scientia, et in ea quae proprie
scientia nuncupatur, quia inferior est, prius quaedam sui generis trinitas inquirenda...
Et hoc agitur in tertiodecimo libro per commendationem fidei christianae. In quarto-
decimo autem de sapientia hominis vera, id est, Dei munere in eius ipsius Dei par-
ticipatione donata, quae ab scientia distincta est, disputatur», TR., XV, 3, 5: BAC., 839.

4. TR, [l c.

45, Con esto no queremos resoiver la cuestién del concepto que San Agustin tenia
de la teologia, materia digna de estudio y que tenemos el propésito de abordar al-
gun dia. -

46. Serm. 43, 8. M. L., 38, 258.

47. TR, XV, 1, 1,
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subsiguiente a esta fe, la inteligencia de la fe, para usar de los términos
agustinianos, es algo distinto y su resultado no sera nunca una verdad
de fe divina.

Porque todo conocimiento que viene por la razén natural, siempre
que requiera esta luz natural de la razén que ve y concluye, es un cono-
cimiento de evidencia y ésta excluye- la fe. Por ¢llo las distingue tan radi-
calmente San Agustin en Contra Académicos: «A nadie es dudoso que una
doble fuerza nos impulsa a aprender: la autoridad y la razon. Y para mi es
cosa ya cierta que no debo apartarme de la autoridad de Cristo, pues no
hallo otra mas firme. Mas aquello que convenga investigar por medio de
razonamientos dificiles (sutiles o profundos) —porque es tal mi condicién
que con impaciencia deseo, respecto de la verdad, no sélo creerla, sino,
comprenderla con la inteligencia— confio que lo podré lograr con la doc-
trina de los platoénicos, en cuanto no se oponga a nuestra fe» *.

Y no puede menos de ser observado que aqui, como en otros muchos
lugares, se trata del verdadero conocimiento teoldgico. en el cual quiere
el santo Padre penetrar con razones rigurosas aquello que cree, porque no
se sacia con s6lo la fe, aunque a ésta se abrace firmemente. En este cono-
cimiento teoldégico (intelligentia fidei) él empleara la doctrina de los pla-
ténicos, como més tarde el Angélico usara la de Aristdteles, pues entonces
ya no es cintelligere ad credendums, sino «progresar en la inteligencia de
lo que se crees, como escribe en las Enarrationes in Psalmos *.

No debe tampoco ser echado en olvido que en el proceso de la inteligen-
cia de la fe, San Agustin no atribuye a la razén discursiva los méaximos
frutos, sino principalmente a la contemplacion, a ese don de Dios que llama
sabiduria .

De todo esto podemos concluir que San Agustin no propuso jamas,
como proceso para el desarrollo dogmatico, la accién de la razén discursiva,
ni aun iluminada esta razon por la fe, puesto que ésta se termina, también
en el sentir del santo Padre, en aquello que la razén no ve, sino que gra-
tuitamente se nos ha dado en la revelacién divina.

B.—Que San Agustin haya admitido una revelacién cuasi permanente;
esto es, una accion del Espiritu Santo que haya ido revelando nuevas ver-

48. «Nulli autem dubium est gemino pondere nos impelli ad discendum, auctorita-
tis atque rationis. Mihi autem certum est nusquam prorsus a Christi auctoritate disce-
dere: non enim reperio valentiorem. Quod autem subtilissima ratione persequendum
sit (ita enim iam sum affectus, ut quid sit verum, non credendo solum, sed etiam
intelligendo apprehendere impatienter desiderem) apud Platonicos me interim quod
sacris nostris non repugnet reperturum esse confidon.—Contra Academicos, III, 20, 43:
M. L., 32, 957; BAC,, 3, 220.

49. «Proficit ergo noster intellectus ad intelligenda quae credat».—In Psalm. 118,
18, 3: M. L., 37, 1552. Sobre toda esta cuestién, puede verse: CONGAR, M. J., Théologie,
en DTC., 15, 351 sqq.

50. TR., XII, 14; XIV, 1.
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dades, o abriendo el sentido implicito en otras reveladas, aun después de
la edad apostélica, lo insinué Petavio * y de €l lo han recogido otros
tedlogos, algunos pretendiendo explicar de ese modo la evolucion de los
dogmias.

Ultimamente ha recurrido a este arbitrio, basandose en la autoridad
de San Agustin, entre otras, el P. Bali¢ *, €l cual recoge, mas que las pala-
bras del santo Padre, 1o que afirmé el insigne tedlogo postridentino. He
aqui el pasaje de Petavio:

«Conocido es aqueilo de San Agustin (segun el cual), Dios revela ciertas
cosas a cada uno («singularium mentibus»), no sélo cuando por modos
extraordinarios, como en visiones 0 manifestaciones, u otras significaciones
semejantes descubre algo oculto; sino también por los medios racionales
ordinarios, a saber, cuando lo que era ignorado es abierto a aquellos, que
oran, llaman o hacen algo semejante». Y poco mas adelante: <De este
modo, pues, debe creerse que Dios reveld a los cristianos la purisima con-
cepcion de la Virgen inmaculada; esto es, que les dié la noticia y les comu-~
nicé aquella que los griegos llaman plerojoria (xinpogoptav) ¥y los latinos,
firme persuasion, sl bien todavia no se haya producido acerca de ello la
fe plena que haga ser tal verdad un dogma catélicos *.

Esta afirmacion la prueba Petavio recurriendo a algunos textos de San
Agustin, que nosotros vamos a recoger e interpretar a continuacion, junto
con otros lugares del santo Doctor en los que igualmente parece encon-
trarse la misma doctrina *.

El primer texto aducido por Petavio dice: «Porque, ciertamente, aun
estan éstos a ciegas acerca del misterio de la predestinacién de los santos.
Pero si es verdad que piensan de otro modo acerca de ella, Dios se lo dara
a conocer (revelel) mientras caminen por el conocimiento de la fe a que
ya han llegado». Y estas palabras vienen a cuento del pasaje de San Pablo
a los Filipenses: «Si vosotros pensais de otra suerte, también esto Dios
os lo revelaras *.

Y luego de enumerar las verdades que, con la Iglesia catélica, ellos ad-
miten, afiade: <«Permaneciendo, por tanto, firmes en la creencia de estas

51. PErav, D., De Dogmatibus catholicis, De incarnatione, 14, 2, 11.

52. BAL16, a. ¢., «Gregorianum» (1952).

53. «Scitum illud est sancti Augustini, singulorum mentibus revelari quaedam sa
Deo, non solum cum extraordinariis modis, velut visis, et ostensis, et huiusmodi signi.
ficationibus occultum aliquid innotescit; velut etiam usitatibus rationibus, quando quod
ignotum erat, vel orantibus, et pulsantibus, vel aliud agentibus, aperitur».—«Ad hunc
itaque modum revelasse credendus est Deus christianis integrum illum inmaculatae Vir-
ginis conceptum; hoc est, efus tum, notitiam aspirasse; tum quam graect thypogoptay,
latini firmam persuassionem nominant: tametsi nondum plena, et quae in catholicum
dogma transierit, facta sit illius fides».—PETav, I. C.

54. Los pasajes citados por PETavio son: De praedestinatione sanctorum 1, 2;
De Genesi contra manichaeos, 2, 2.

55. Phil. 3, 15.
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verdades que han llegado a confesar, estan ya muy distantes del error de
los pelagianos. Y asi, si caminaren en ellas e hicieren oracién a aque} que
da el don del entendimiento, aunque acerca de la predestinacidén piensen
de otra suerte, Dios los iluminara (revelabit) también acerca de esta ver-
dads °*.

Mas adelante, en el capitulo 4.° de la misma obra De praedestinatione
sanctorum, refiere San Agustin lo que a él mismo le habia pasado con
la doctrina acerca de la fe y las obras, y como después cambié de opiniéon
en virtud de la recta inteligencia del Apdstol en la carta primera a los
Corintios: «;Qué cosa tienes tu, que no hayas recibido?». Y dice: «Me
habia convencido yo mismo acerca de esta materia, sobre la cual pensaba
de manera tan distinta, inspirandome el Sefor la solucion (revelavit)s °'.

El otro lugar citado por Petavio es de la obra De Genesi contra ma-
nichaeos, y en él también trae San Agustin el mismo término revelare para
indicar una accién de Dios que hace saber y entender a los fieles alguna
cuestion ardua, acerca de la cual existié antes disputa o diversas maneras
de entenderla entre los fieles: «<No prejuzgamos —afirma— un mejor des-
arrollo de la cuestion, bien por nosotros mismos, bien por otros, a quienes
Dios se digne manifestarlo» *.

A estos lugares podemos afiadir otros dos de la obra contra los dona-
tistas, De baptismo, en donde dice el santo Doctor: «Mas, ¢a quiénes revela,
cuando quiere, sea en esta vida, sea después de ella, sino a los que cami-
nan por el camino de la paz...?» . Y mas adelante: <«Cuidando de con-
servar la unidad de espiritu en el vinculo de la paz, hasta que a algunos
de ellos, si pensaban de otro modo, el Sefior les revelaras *.

Todas estas citas de San Agustin parece que indican que e] santo Padre
adniitia una accién revelante de Dios, que no se extingui6é con el ultimo
de los apoéstoles: y por tanto que los dogmas pueden progresar por medio
de esas revelaciones particulares (no se olvide el <«singulis corums de
Petavio) que el Espiritu Santo harfa a los fieles; esto es, que verdades que
no se hallaban en el deposito de la revelacion anterior, son reveladas pos-
teriormente y entonces a la vista de esta nueva revelacién, la Iglesia ve

58. «Adhuc quippe in quaestione caligant de praedestinatione sanctorum; sed
habent unde, si quid aliter in ea sapiunt, hoc quoque illis revelet Deus, si iIn eo am-
bulent in quod pervenerunt».—«Retenta ergo ista in quae pervenerunt, plurimum eos
a pelagianorum errore discernunt. Proinde, si in els ambulent et orent eum qui dat
intellectum, si quid de praedestinatione aliter sapiunt, Ipse illis hoc quoque revelabits.
De praedestinatione sanctorum, 1, 2: BAC,, 6, 475: M. L. 44, 961.

5%. «Me ipsum fuisse convictum, cum de hac re aliter saperem, quam mihi Deus...
revelavits.—BAC,, p. 489; M. L., col. 966.

58. «Non praeiudicantes meliori tractatui, sive per nos, sive per alios, auibus
Dominus revelare dignatury. De genesi contra manichaeos, 2, 2, 3: M. L. 34, 197.

59. «Quibus autem revelare cum voluerit, sive in hac vita sive post hane vitam,
nisi ambulantibus in via pacis...?».—De baptismo, 5, 6: M. L, 43, 130.

6¢. «Studentes servare unitatem spiritus in vinculo pacis, donec alteris eorum si
quid aliter sapiebat, Dominus revelarety, 0. ¢.: M. L, col. 131.
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que esa verdad estd en armonfa con €l resto de la doctrina revelada, por
lo cual, guiado el Magisterio por el sentir de los fleles (formado este sentir
en virtud de aquellas revelaciones), llega a definir el nuevo dogma. Asi lo
proponen los autores citados y, de ellos, G.-Arintero sefiala un caso con-
creto: las revelaciones de Jesucristo a Santa Margarita Maria de Alacogque.
Segun el preclaro autor, estas revelaciones produjeron la doctrina de la
Iglesia sobre el culto al Sagrado Corazén de Jesus *.

E] P. Bali¢, en el articulo citado, propone sustancialmente lo mismo,
aunque no con tanta crudeza y con no poca confusién en el modo de expo-
ner su pensamiento, interpretando el revelare de San Agustin en el sen-
tido propio y estricto de manifestaciéon hecha por Dios de una verdad
desconocida.

Porque de otra suerte no se podria lograr lo que fundamentalmente
pretenden estos te6logos: explicar como una verdad que no consta en los
testimonios explicitos de la Escritura o la Tradicién y por oftra parte no
es una conclusion que pueda deducirse de dos verdades reveladas, puede
venir a ser un dogma de fe. Tanto mas, cuanto que estos autores, con mucha
razon, no admiten la definibilidad de las conclusiones teolégicas *.

Ahora bien, ¢es tal el sentido que tiene en San Agustin la palabra
revelare? Creemos sinceramente que no.

Se trata, a nuestro juicio, de una accién del Espiritu Santo por la cual
se ilumina la mente para una mejor comprensiéon de lo que estd ya fuera
de toda duda, aunqgue subjetivamente esta duda exista en alguno, o0 mas
aun, alguno sostenga —San Agustin supone que de buena fe— la doctrina
contraria. Es decir, alude el santo Doctor a la accién de la gracia y de los
dones del Espiritu Santo, entre los cuales no estd la revelacién propia-
mente dicha.

Y esta conclusiéon se demuestra por muchas razones.

a) En primer lugar, San Agustin siempre se reflere, explicita o im-
plicitamente, al lugar citado de Sazn Pablo **. Puede aclarar, por tanto, su
pensamiento 1a recta inteligencia de este pasaje del Apéstol.

El droralina = revelabit de San Pablo no significa una revelacién,
sino una ilustracién de la mente que, mediante la accién divina, ve con
claridad su error anterior, o confirma un modo de sentir que ya se tenia.
De esta manera lo significan los exégetas *. Y Zorell, en su Novi testamenti

61. G.-ARINTERO, J., O. P., Desenvolvimiento y vitalidad de la Iglesia.—Parte se-
gunda : Desarrollo dogmdtico, 3, 1, p. 151.

62. El caso de BALI¢ es, ademas, efecto de sus estudios sobre la Inmaculada Con-
cepcién de Marfa y su Asuncién a los cielos, y buscaba una explicacién para esos
misterios. El, claro est4, no puede confiar en el argumento teolégico de Marin-Sola.

63. Phil. 3, 15.

64. Cf. KNABENBAUER, I., S. I, Commentarii in Epistolas ad Ephesios, Philippenses
et Colossenses, Paris, 1912, p. 253, sq.
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Lexicon graecum traduce el verbo droxelénte en este lugar de San Pablo
por status conscientiae, es decir, por el acto producido en la mente, segin
el cual puede percibir con claridad algo que s6lo confusamente posefa. O lo
que es lo mismo, que para Zorell mas bien debe traducirse como en pasiva,
por la modificacién del juicio en virtud de una mocién recibida de lo alto.

b) Algo semejante interpretan los «¢maurinos» en la edicién de De
praedestinatione sanctorum, cuando escriben en la nota al pasaje antes
citado: 4, 8: «Dice —San Agustin— que Dios le ha revelado esto, porque
considera que no debe ser atribuido a su ingenio y sagacidad, sino a la
ayuda de la gracia, el que aquello mismo acerca de lo cual sentia antes de
otro modo, una vez meditado mas atentamente el testimonio del Apéstol,
al fin lo haya entendido» *.

¢y Las circunstancias mismas que rodean a los testimonios de San
Agustin prueban que no se trata de una revelacién que él crea se haya
hecho o haya de hacerse; sino que la materia de que habla es algo ya
revelado y lo Unico que espera €l santo es que los destinatarios (los monjes
de las Galias y los donatistas, respectivamente) lleguen a ver claro en la
cuestiéon y se den cuenta de lo que es 1a verdadera doctrina de la Iglesia.

d) En el caso particular de los donatistas, contra los que escribié su
De baptismo, San Agustin invoca como argumento supremo la costumbre
de la Iglesia y decisiones anteriores. Mas esta costumbre y estos decretos
no hubiesen sido argumento valido, si atin pudiese darse y hubiese de ser
esperada una nueva revelacién *.

Este breve estudio de los textos agustinianos que son alegados en favor
de una accién revelante. cuasi perenne, del Espiritu Santo, nos lleva a con-
cluir que no es tal el concepto que el santo Padre sostiene y que, por tanto,
no puede traerse su autoridad a confirmar la teoria, por otra parte, muy
poco sostenible, aun suponiendo la influencia que en la historia de los
dogmas tiene el sensus fideliumi, para explicar el cual y su aceién en la
inteligencia de la fe, no es necesario recurrir a hipétesis peligrosas y no
conciliables con el hecho de la revelacién terminada en los apéstoles.

C) La tercera pregunta se referia a la Tradicién y al modo de conce-
birla que tiene San Agustin.

Permitasenos que, aunque sea brevemente propongamos nuestro hu-

65. «Revelatum id sibi a Deo dicit, cuia non ingenio et sagacitati suae, sed divi-
nae gratiae adiutorio tribuendum sentit, quod hoc insum de quo aliter sapiebat, consi-
derato attentius Apostoli testimonio, tandem intellexity. M. 1., 44, 966, nota.

66. Cf. principalmente: De baptismo, 8, 13: M. L., 43, 134.

Universidad Pontificia de Salamanca



21 SAN AGUSTIN EN LA HISTORIA DEL DOGMA 23

milde parecer sobre el influjo de la Tradicién en el desarrollo dogmatico.
Estimamos que un concepto claro de esta fuente de la revelacion y un
examen preciso de sus 6rganos pueden esclarecer €l problema, huyendo a
la vez de un racionalismo exagerado y de un misticismo excesivo.

La Tradicion es un depésito encomendado a la Iglesia. Esta, que es la
destinataria de la revelacién, posee toda la palabra de Dios; lo mismo la
escrita, en los libros santos, que la oral, heredada de los apéstoles.
~~ Esta tradicion, por tanto, vive en la Iglesia y en ella se manifiesta. De
tal modo que no hay acto de la Iglesia, cualquiera que él sea, que no lleve
consigo el testimonio de esa Tradicién viviente.

Claro estd que debemos distinguir en la misma Iglesia dos aspectos.
El primiero es el de la autoridad de magisterio; el segundo es el de testigo, ¥
testigo unico, de la Tradicién divina.

No queremos decir que la autoridad magisterial de la Iglesia no recoja
la Tradicién y no la exprese: 1o hace muchas veces. Pero por una parte, el
objeto de ese magisterio es mas amplio; y por otra, al decidir la Iglesia
en una cuestion doctrinal, formalmente al menos no obra como testigo de
la revelacion, sino como maestra que es, e infalible, en todo lo que a la fe
y a las costumbres concierne.

Por eso nos interesa mas el otro aspecto, en el que entran también,
ciertamente, las decisiones magisteriales, pero s6lo en tanto en cuanto, al
tomarlas la Iglesia, da testimonio de que una verdad pertenece a ese dep6-
sito de la revelacién divina; no, per se, en cuanto propone alguna verdad
para que sea sostenida por los fieles, o condena un error determinado, pues
ello puede obedecer a motivos distintos y tal verdad no hallarse en el dep6-
sito revelado y no ser, por tanto, propuesta para que sea creida con fe
divina *'.

Ahora bien: esta Tradicién tiene muchos modos de manifestarse en
la vida de la Iglesia. Todos ellos, aunque algunos parezcan secundarios,
tienen un valor positivo en el progreso de los dogmas. No s6lo las obras
de los Padres, la actitud adoptada por ellos o por otros escritores ortodoxos
ante la aparicién de un error, la doctrina sustentada en un concilio, son
testimonios de la revelaciéon divina contenida en la Tradicién; también
lo son ciertos hechos que, sin palabras, sin expresar, litteris, dirfamos, una
verdad, la suponen o la exigen: la liturgia, los monumentos, las institu-
ciones; todo esto es un conjunto de voces que proclaman cuil es el sentir
de la Iglesia y, por tanto, lo que Dios ha revelado.

67. Puede apreciarse la diferencia entre el modo de hablar el Concilio Vaticano
cuando trata de las ensefianzas que pertenecen a la fe (Sess. 3, cap. 3: DENZ. 1792) y
cuando define el hecho y la extensién de la infalibilidad pontificia, gue es la misma
de la Iglesia (Ses. 4, cap. 4: DENz. 1839). Alli emplea la palabra «credenda» —objeto
de la fe—, mientras que agui usa de la expresién «tenenda» —més amplio que el ob-
jeto de la fe.
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Ni es necesario tampoco que estos hechos estén acompafiados de testi-
monios verbales que los corroboren, ni se precisa que exista una cadena
ininterrumpida de eslabones que se junten con la edad aposté6lica. En este
sentido no es regla totalmente admisible la del Lirinense: «quod ubique,
quod semper, quod ab omnibuss *, porque la ausencia de testimonios,
en alguna época en que no hubo necesidad de afirmar explicitamente una
verdad, no invalida, ni mucho menos un testimonio, aunque s6lo sea exer-
cite, de otros siglos posteriores, siempre que en éstos la testificacién se
presente con los caracteres de una genuina manifestacién de la fe de la
Iglesia .

«No puede ponerse en duda —escribe Dublanchy— que una practica
constante de la Iglesia, aunque no vaya acompafiada desde un principio de
una declaracion doctrinal formal (nosotros afiadiremos: aunque esta prac-
tica no se haya originado, o no haya recuerdo de ello, en los primeros
siglos), puede autorizar el que se considere como explicitamente revelada,
al menos en un grado minimo, la doctrina que esa practica necesariamente
implica» ™. Y afiade algunos ejemplos de este hecho, como la necesidad
de pertenecer a la Iglesia y someterse a su autoridad; el primado y la infa-
libilidad del Romano Pontifice; la institucién divina de los sacramentos.
Nosotros podriamos afiadir la Concepcién inmaculada de Marfa y su Asun-
cién en cuerpo y alma a los clelos, verdades también que durante muchos
siglos s6lo han tenido testimonio explicito de hechos, de précticas de la
Iglesia, que superaron la misma controversia de los te6logos y se impu-
sieron como signo evidente de que habian sido reveladas por Dios, aunque
los argumentos teol6gicos no pudiesen llegar a convencernos de que tales
doctrinas estaban, ni implicita ni virtualmente contenidas en las premisas
de la argumentacion.

Asi, pues, nosotros concebimos esta funcién vital de la Iglesia como
causa predominante en el desarrollo dogmatico, y a ella deducimos el con-
cepto aceptable del sensus fidelium, sin que admitamos el recurso a fené-
menos sapienciales de tipo mistico; ni creemos, por otra parte, que la ela-
boracién teol6gica, cuando se trata de una conclusién obtenida por la intro-
duccién en el argumento de una nocién nueva de orden natural, pueda
convertirse en verdad‘ de fe.

Todo ello sin negar una labor fructifera a la teologia y al esfuerzo de
la mente humana en la inteligencia de la fe, que decfa San Agustin, o
como dice Santo Tomas: «Non quidem ad probandam fidem (quia per hoc

68. S. VINCENTII LIRINENSIS, Commonitorium, 2: M. L., 50, 639.

69. Cf. DuBLANCHY, E, Dogme, en D. T, C., 4, 1643 y la cita de NEwManN que
recoge.

70. DUBLANCHY, a. C., 1644.
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tolleretur meritum fidei), sed ad manifestandum aliqua alia quae traduntur
in hac doctrinas ™.

Intentaremos ahora sefialar cuil es la mente de San Agustin en este
aspecto del problema.

En primer lugar, estamos de acuerdo con el juicio emitido por Tixeront
cuando afirma que «San Agustin no identifica esta tradicién con la auto-
ridad viviente de la Iglesias ™. Lo demuestra con toda evidencia lo que
hemos de recoger, de las obras del santo Doctor, para manifestar su con-
cepto de la Tradicién en cuanto impulsora del desarrollo dogmatico: los
hechos de que parte no son actos del magisterio eclesidstico, sino practicas,
costumbres, actos liturgicos y también testimonios de Padres y escritores.
Es cierto que algunos de estos hechos tenian ya en tiempo de San Agustin
sancion de la autoridad eclesiastica; pero no todos, y por otra parte, él1
los toma, no como sentencias pronunciadas por los Concilios o los Papas,
sino como tales hechos que envolvian el reconocimiento de una doctrina
determinada por divinamente revelada y perteneciente, segun esto, al de-
p6sito de la fe ™,

Bien es cierto que es preciso siemipre distinguir entre lo que debe con-
siderarse como tradicion diving y lo que s6lo es una practica o costumbre
eclesiastica, que no implica la revelacién de tal doctrina o modo de conce-
birla o interpretarla. Valga decir lo que Dublanchy ha escrito sobre el par-
ticular: <«La definicién del dogma exige que la verdad testimoniada por la
Tradicién sea ensefiada por ésta como verdad, al menos implicitamente,
revelada y como impuesta a la adhesién obligatoria de todos los fleles. Se
descartan, pues, las tradiciones que, aun siendo unanimes, al menos en una
época, sin embargo contienen simplemente opiniones humanas, como las
antiguas interpretaciones de la cosmogonia mosaica; 0 conclusiones teol6-
gicas, totalmente ciertas, pero no propuestas como reveladas: asf la exis-
tencia de la gracia habitual en la humanidad del Verbo encarnado, o la
existencia de una gracia sacramental distinta en cada uno de los sacra-
mentoss ™.

Por eso San Agustin, en sus disputas con donatistas y pelagianos o
semipelagianos, no recoge las costumbres, las practicas, las tradiciones, en
una palabra, de la Iglesia, mas que cuando en estas tradiciones se ve nece-
sariamente envuelta una doctrina que pertece al fondo de la Tradicién
y a la fe. Porque, al fin y al cabo, de materia de fe se trataba con unos

71. 1, 9, 1, a. 8 ad 2.

72. TIXERONT, 0. ¢, II, ¢. 2, par. 2.

73. Sobre la Tradicién en San Agustin, aunaue el trabajo se restrinja a una sola
cuestién, pero con indicaciones de orden general aprovechable, ¢f. MARrRTIL, G. La Tra-
awién en San Agustin, a través de la controversia pelagiana, RET. 1 (1941), 277-311;
489-543; 813-844; 2 (1942), 35-60; 357-377; 547-603.

74. DUBLANCHY, a. C., col. 1598.
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y con otros y esto era lo que San Agustin queria demostrar: que las doctri-
nas por €él sustentadas eran doctrinas reveladas por Dios, que pertenecian
a la fe, por el hecho mismo de estar incluidas en las costumbres de la
Iglesia, en sus ritos, en sus oraciones, en las obras de los Padres, en el
sentir de los fieles. i}

Asi, por ejemplo, contra los donatistas, advierte que la doctrina con-
traria a la sustentada por Cipriano; esto es, la validez del bautismo admi-
nistrado por los herejes, estaba justificada «por la misma antigiiedad de
la costumbres, y esto aun antes de que algun concilio 1o hubiese asi decla-
rado . Y antes habia escrito, para defender a San Cipriano, que éste
podia sostener ilo contrario, aunque equivocadamente, de buena fe; pero
que la verdadera doctrina estaba confirmada por «la sobre manera salu-
dable costumbre de la Iglesia, la cual corregia en los herejes y cismaticos
lo que era malo, mas no repetia lo que ya estaba dado: sanaba la herida,
no curaba lo que estaba sanos ™.

Y con ocasién de esto propone el santo Doctor cudl es su sentir acerca
de estas costumbres y otros hechos en cuanto a la relacién que guardan
con la tradicién divina. «Esta costumbre creo que viene de la tradicién
apost6lica, como muchas otras cosas que no se encuentran en sus escritos,
ni en los concilios de los siglos posteriores, y sin embargo, no pueden
menos de ser tenidas como procedentes de ellos y por ellos recomendadas,
ya que toda la Iglesia las guardas» . Y mas adelante, en la misma obra:
«Lo que sostiene toda la Iglesia, aunque no haya sido instituido por los
concilios, si slempre se ha sustentado, debe creerse con toda rectitud que
s6lo ha podido proceder de los ap6stoles» ™.

De todo esto se deduce con toda claridad que, para San Agustin, la
cuestién con los donatistas estaba terminada mucho tiempo antes de co-
menzar, no s6lo la controversia, sino aun el mismo cisma; estaba resuelta
y en forma inapelable, por la practica, la costumbre de la Iglesia, que no
podia por menos de ser una tradicion apostélica; es decir, divina y per-
teneciente a la fe catoélica. Y estaba resuelta, hasta en los tiempos de
San Cipriano, aunque este santo martir creyese otra cosa y aunque hubiese
sido disputado en otro tiempo, antes del cisma de Donato, por varones

75. «Antiquitate ipsius consuetudinis, et plenarii postea (subrayamos nosotros)
concilii auctoritaten. De baptismo, 4, 8: M. L., 43, 159. (Citaremos: BT..

8. «Saluberrimam consuetudinem tenebat Ecclesia, in ipsis quoque schismaticis et
hereticis corrigere quod pravum erat, non iterare quod datum est; sanare quod vulne-
ratum est, non curare quod sanum est». BT, 2, 7, 12: M. L, col. 133.

7. «Quam consuetudinem credo ex apostolica traditione venientem, sicut multa
quae non inveniuntur in litteris eorum neque in concilils posterorum, et tamen, quia
per universam custodiuntur FEcclesiam, non nisi ab ipsis tradita et commendata cre-
duntur». BT, L c.

78. «Quod universa tenet Ecclesia nec conciliis institutum, sed semper retentum
est, non nisi auctoritate apostolica traditum rectissime creditur». BT, 4, 2, 31: M. L.,
col. 174.
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de gran personalidad y caridad y aun obispos ™; pero, al fin, la verdad
se abria paso, no precisamente por los concilios, aunque uno de éstos decre-
tase definitivamente lo que era seguro, sino porque la practica y costumbres
de toda la Iglesia eran evidentes.

Lo mismo sucede en la cuestién del pecado original, transmitido a
todos los descendientes de Adan. Para demostrar esta verdad era necesario
(al menos, lo contrario era lo sustentado por pelagianos y sus seguidores)
hacer ver que la Tradicién divina ensefiaba que los nifios recién nacidos
tienen un pecado, distinto de los personales, que no han podido cometer.
¢Cudl es la argumentacién de San Agustin? ¢(Recurrird a un argumento
teoldégice, partiendo de la universalidad ensefiada por el Apéstol y afia-
diendo que también los nifios son hijos de Adan? No. El sabia muy bien
que esto resultarfa inntil para quienes interpretaban el «in quo omnes
peccaverunts * de los pecados actuales. Lo que hace es mostrar otra prac-
tica, otra costumbre de la Iglesia: ésta bautiza a los nifios, luego éstos
necesitan ser regenerados, porque fueron manchados con el pecado ori-
ginal. «¢Qué decir de los parvulos? —pregunta en uno de sus sermones—.
¢También ellos vienen enfermos de Adan? También ellos, en efecto, son
conducidos a la Iglesia (se entiende, para bautizarlos)... Nadie, por ende,
susurre a vuestros ofdos doctrinas extrafias. Esto es 1o que observé y pro-
fes6 siempre la Iglesia; ello, lo que recibié de la fe de sus antepasados y ella
guarda en todo el miundo invariablementes *.

En el tratado De gratia Christi et de pecato originali también halla-
mos las siguientes palabras: «Los mismos sacramentos de la Iglesia, digo,
declaran suficientemente que los nifios, aun los recién nacidos, son libe-
rados de la esclavitud del demonio por la gracia de Cristo. Pues ademas de
que son bautizados para la remisién de los pecados, no con un sacramento
engafioso, sino verdadero, ya antes se exorciza y se lanza de ellos la po-
testad contrarias, esto es, 1a del diablo *.

Muchos lugares podriamos recoger en los que San Agustin esgrime este
argumento en la cuestién. Toda la obra De peccatorum meritis et remis-
sione * y el Contra Jullanum, opus imperfectum * estdn tan llenos de esta

79 BT. 1.9: M. L. col. 114

80. Rom. 5. 12.

81. «Quid de parvulis vueris, si ex Adam aegroti? Nam et insi portantur ad eccle-
siam... Nemo ergo vobis susurret doctrinas alienas. Hoc Fcclesia semper habuit, semver
tenuit: hoc a malorum fide percenit: hoc usque in finem perseveranter custodity.
Sermo 176. 2: BAC., 7, 523; M 1., 38, 950.

82. «Ipsa, inouam, sanctae Fcclesiae sacramenta satis indicant parvulos a vpartu
etiam recentissimos ver eratiam Christi de diaboli servitio liberari. Excepto enim oguod
in peccatorvm remissionem non falaci sed fideli mysterio bapfizantur, etiam prius
exorcizatur in eis et exsufflatur notestas contraria». De gratia Christi et peccato ori-
ginali 2. 40. 45: M. L. 44, 408: BAC. 6, 447

83. M. L, 44.

84. M. L., 45.
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clase de prueba, que puedc concluirse sin temor a interpretar torcida-
mente el sentir del santo Padre: «La sola practica del Bautismo, observada
cuidadosaniente con los mismos ritos esenciales en toda la Iglesia, es para
él un argumento incontrovertible de la fe en el pecado original, una prueba
palmaria, al alcance de todas las inteligencias» *.

<Estos pocos ejemplos, diremos también con otro escritor *, son sufi-
cientes para hacer ver que en ciertas practicas universales y constantes,
sancionadas por la Iglesia, puede encontrarse el testimonio de una reve-
lacién, al menos parcialmente explicitas.

Lo que hemos dicho de las practicas y costumbres de la Iglesia debe
aplicarse también, tal es el pensamiento de San Agustin, a la oracién, ya
sea publica, ya privada; la cual encierra a veces la expresién de una verdad
dogmatica, cuyo origen es la Tradicién.

Y de tal manera propone este argumento, que para él no hay nece-
sidad de investigar qué han dicho los escritores eclesidsticos, ni aun las
sagradas Escrituras; basta atender al hecho de que la oracién, en el caso
de la necesidad de la gracia, es una sefial evidente de esta necesidad, ya
que sb6lo se pide lo que se precisa y no se tiene: «;Qué necesidad tenemos
de analizar los escritos de aquellos autores que, antes de que naciese esta
herejia, no se vieron precisados a tratar de resolver esta dificil cuestién?...
Por las frecuentes oraciones se manifestaba sencillamente el valor de la
gracia divina, pues no se pedirian a Dios las cosas que El ha mandado
que se hagan, si no fuese que El es quien da la facultad de hacerlass *'.

En otro lugar dice también de la fe y la perseverancia testificadas
por la oracién: «No tiene en manera alguna que hacer la Iglesia dificiles
investigaciones a través de disputas en esta materia; le basta con atender
a sus diarias oraciones. Ora para que los incrédulos crean: luego Dios
convierte a la fe. Ora para que los creyentes perseveren: luego Dios es
quien da la perseverancia hasta el fin» *.

Facil nos serfa, si no rebasase los limites estrechos de este ensayo,
recoger muchos textos, verdaderamente perentorios, de San Agustin, que
nos demuestran con toda claridad esta postura del santo Padre en orden

85. MARTIL, a. ¢, RET, 1, (1941), 821.
86. DUBLANCHY, a. C., col. 1645 sq.

87. «Quid igitur opus est eorum scrutemur ovuscula, gul priusquam ista haeresis
oriretur non habuerunt necessitatem in hac difficili ad solvendum quaestione versari?...
Frequentationibus autem orationum simpliciter apparebat Dei gratia quid valeret; non
enim poscerentur de Deo guae praecipit fleri, nisi a Deo donaretur ut fierent».-—De
praedestinatione sanctorum, 14, 27: M. L., 44, 980; BAC., 6, 529.

88. «Prorsus in hac re non operosas disputationes exspectet Ecclesia; sed attendat
ouotidianas orationes suas, Orat ut increduli eredant, Deus ergo convertit ad fidem.
Orat ut credentes perseverent., Deus ergo donat perseverantiam usoue in finem» —De
dono perseverantiae, T, 15: M. L. 45, 1002; BAC. 6, 584.
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al valor que las practicas tradicionales tienen para hallar una verdad reve-
lada. Basten los citados y la consulta de las obras que se indican, para que
bien terminantemente quede sentada la validez de nuestras afirmaciones.

CONCLUSION

Podemos cerrar este trabajo afirmando lo que de todo lo expuesto se
deduce. San Agustin se halla equidistante de los dos extremos en la materia
del desarrollo dogmatico. No es un especulativo a ultranza, que solo vea
el camino de la razon discursiva para acrecentar el caudal de las verdades
de fe. Mas aln, no es ése el medio de evolucionar del dogma, porque, a
pesar de que se reconoce la conexién que existe entre las distintas verdades
reveladas, sin embargo, ninguna de ellas llega a nuestro conocimiento por
la labor de la razdn, sino por el medio estrictamente sobrenatural de la
revelacion, contenida en la Sagrada Escritura y en la Tradicion,

Por otra parte, aunque San Agustin conocié maravillosamente y ex-
puso de mano maestra la doctrina de la contemplacién y la sabiduria (ya
hemos recogido algo de ello en el presente trabajo, principalmente 1o que
trae en el libro XIV De Trinitate), no ha propuesto nunca, ni lo concibe,
que el dogma crezca por esos medios extraordinarios, por esa accién espe-
cial del Espiritu Santo que algunos han llegado a definir como una repetida
revelacion.

El nervio de la doctrina agustiniana sobre el desarrollo dogmatico,
sobre la historia de los dogmas, esta en su concepto de la Tradicién y,
de un modo perfectamente desarrollado y aducido por él en las controver-
sias, en esa exercita manifestatio, en aquellos testimonios que, mas la vida
de la Iglesia, que las palabras de los escritores o de los concilios, ofrece cada
dia con practicas y costumbres, con un modo de obrar y de sentir, que,
para terminar con palabras de San Agustin, «de ninguna otra parte pueden
proceder, sino de la antigua tradicion apostélica» *.

89. «Unde nisi ex antiqua, ut existimo, et apostolica traditione?». De peccatorum
meritis et remisione, 1, 3¢: M. L., 44, 128,
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