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« effectus est quidam divinae virtutis coniungens Deo. Unde non
« subsumitur Deus ut effectus, sed ut obiectum effectus, ut etiam
« ipsa litterae verba indicant. Et sic omnia consonant (¥) ». Et
hoc etiam modo salvatur communis ratio virtutis theologicae,
quae semper habere debet pro obiecto materiali primario ac di-
recto ipsum esse divinum, minime vero aliquid creatum, aut ex
creato et increato mixtum. ;

§ 2.

At non sola beatitudo sub spe theologica cadit. Cum enim
eiusdem rationis sit sperare finem et sperare media quae condu-
cunt ad finem, perspicuum est quod ad materiale obiectum spei
secundario pertinent cuncta bona creata quae facere possunt ad
beatitudinis consecutionem. Unde in oratione dominica quae est
spel nostrae interpretativa, imploramus primo adventum regni
Dei, et deinde omnia vel per se vel per accidens ad eiusmodi
finem nos ordinantia, ut pulchre exponit S. Thomas in 2-2, Q. 83,
a. 9. Et non solum spiritualia beneficia a Deo . speramus, puta
veniam peccatorum, gratiam ad merendum, imo ipsa bonorum
operum merita quae sunt Dei dona, verum etiam res tempora-
les pro quanto coadiuvant nos ad tendendum in caelestem bea-
titudinem. Et in hoc sensu, praeceptis salutaribus moniti et di-
vina institutione formati, panem nostrum quotidianum a Patre
caelesti petimus. Et in quadam collecta sic orat Ecclesia: Vota
nostra, quaesumus, Domine, pio favore prosequere, ut dum dona
ua in tribulatione percipimus, de consolatione nostra in tuo amore

(*) Verba litterae haec sunt: « Spes attingit Deum innitens eius au-
xilio ad consequendum bonum speratum. Oportet autem effectum
esse causae proportionatum. Et ideo bonum quod proprie et princi-
paliter a Deo sperare debemus, est bonum infinitum quod proportio-

« natur virtuti Dei adiuvantis; nam infinitae virtutis est ad infinitum
bonum perducere. Hoc autem bonum est vita aeterna quae in frui-
tione ipsius Dei consistit. Non enim minus aliquid ab eo sperandum
est quam sit ipse, cum non sit minor ejus bonitas per quam bona
creaturae communicat, quam eius essentia ».
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crescamus (). Et rursus: Hostias tibi, Domine, deferimus tmmolan-
landas, quae temporalem consolationemn significent ut promissa non
desperemus aelerna (*). Hinc S. Thomas, art. 2 ad 2u=: « Spes
« principaliter quidem respicit beatitudinem aeternam, alia vero
« quae petuntur a Deo respicit secundario in ordine ad beatitu-
« dinem aeternam, sicut et fides principaliter quidem respicit
« Deum, et secundario respicit ea quae ad Deum ordinantur, ut su-
« pra dictum est, Q. 1, a. 1 ».

Quomodo tandem aliquis possit sperare alteri omnia bona
praedicta, explicat Angelicus in sequenti articulo dicens: « Spes
« directe respicit proprium bonum, non autem quod ad alium
« pertinet. Sed praesupposita unione amoris ad alterum, iam
« aliquis potest sperare et desiderare aliquid alteri sicut sibi.
« Et secundum hoc aliquis potest sperare alteri vitam aeter-
« nam, in quantum est ei unitus per amorem. Et sicut est eadem
« virtus charitatis qua quis diligit Deum, seipsum, et proximum,
« ita etiam est eadem virtus spei qua quis sperat sibi ipsi etalii ».

THESIS XXVI.

Formale obiectum spei theologicae est summa bonitas
Dei relativa, necnon et virtus eius auxiliatrix fidelitate in
promissis obligata.

Omnis spes, ut dictum est in introductione, ponit amorem
concupiscentiae erga rem speratam, et addit motum appetitivae
virtutis in ipsam ut in bonum arduum quod est obtentu possi-
bile. Motivum ergo spei cuiuslibet ex duobus integratur: primo
ex eo quod rem speratam concupiscibilem facit, tum secundo ex
eo quod facit eam adeptu possibilem. Illud autem quod facit
Deum concupiscibile bonum, est summa bonitas eius relativa. Et
quod facit ut possit a nobis aliquando possideri, est virtus eius
auxiliatrix fidelitate in promissis obligata. Ergo formale spei theo-

(*) Postcomm. missae Rogationum.
(?) Secreta feriae 3 post Domin. Passionis.
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« innititur tanquam medio et rationi sperandi vitam aeternam
« et alia ad ipsam conducentia, sicut illud est ratio formalis fidei,
« quod est ratio et motivum assentiendi veritatibus revelatis. At
«illud cui spes beatitudinis tanquam medio et rationi sperandi
« nititur, est divina omnipotentia ut auxilians, seu ut praebens
« vel offerens auxilia ad illam obtinendam. Ergo omnipotentia
« Dei ut auxilians seu auxiliari potens est ratio formalis spei
« theologicae. — Confirmatur eodem exemplo fidei. Ideo enim
« prima veritas ut revelans est ratio formalis fidei, quia in illam
« fit ultima eius resolutio. Nam interrogatus quis quare credat
« Deum esse incarnatum et trinum in personis, recte respondet,
« quia Deus dixit. Atqui similiter ultima spei nostrze resolutio
«fit in divinam omnipotentiam ut auxiliantem, vel auxiliari po-
« tentem. Nam interrogatus quis quare beatitudinem speret, recte
« respondet, quia Deus est omnipotens, et auxilio suo ad illam
« obtinendam paratus est nobis assistere. Ergo, etc. — Confir-
« matur amplius ex egregia connexione quae est inter obiectum
« quod speramus, et obiectum in quo speramus, ob quam se mu-
« tuo inferunt. Quia enim quod speratur est Deus, non in alio
« sperandum quam in Deo, nam ab alio obtineri non potest, et
« quia a tam magnifico Domino nihil minus sperare decet quam
« quod ipse est, juxta illud Dei ad Abraham: Ergo merces tua
« magna nimis ». Hinc Psalm. LXI-8: In Deo salutare mewm ot
gloria mea, Deus auxilii mei, et spes mea in Deo est. Sperate in
€0 ommis congregatio populi. Deus adintor noster i aeternum (Y).

(*) «In Deo salutare meum et gloria mea. Su/ufare mewum, ut sal-
« vus sim; gloria mea, ut honoratus sim. Hoc tunc; modo quid? Deus
« auxilii mei et spes mea in Deo, donec perveniam ad perfectam justi-
« ficationem et salutem, donec veniam ad illam glorificationem ubi iusti
« fulgebunt in regno Patris sai tanquam sol. Interim nunc inter tenta-
« tiones, inter iniquitates, inter scandala, inter apertas oppugnationes et
« subdolas locutiones, quid hic? Deus anxilii mei; dat enim auxilium
« certantibus. Contra quos certantibus? Now est nobis colluctatio adversus
« carnem et sanguinem, sed adversus priucipatus et potestates. Deus ergo
< auxilii mei, et spes mea in Deo. Spes quamdiu nondum est quod
« promissum est, et creditur quod nondum videtur. Cum autem vene-
< rit, erit salvatio et glorificatio; non tamen, dum illa differuntur, de-
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Et sic in aliis locis pene in infinitum. Idcirco S. Thomas art. 5
ait quod spes attingit Deum, non solum sicut ultimam causam
finalem, sed etiam sicut primam causam efficientern in quantumn
eius auxilio innititur. Et art. 6 ad 3'm, quod spes facit tendere
in Deum non modo sicut in quoddam bonum finale adipiscen-
dum, verum etiam sicut in quoddam adiutorium efficax ad subve-
niendum. Et supra art. 1: In quantum ergo speramus aliquid ut
possibile nobis per divinum auxilium, spes nostra attingit ad ipsum
Deum, cuius auxtlio innifitur. Et rursus, art. 2: Spes de qua nunc
loquimur, atlingit Dewm, innitens. etus auxilio ad consequendium
bonum speratum. Sed nota bene quod quoties sermo est de au-
xilio divino cui innititur spes, non signatur directe auxilium
creatum seu gratia quam recipimus, sed virtus divina a qua tan-
quam ab efficiente causa omnia auxilia descendunt. Quippe spes
theologica nullum aliud sibi vindicat formale obieclum praeter
increatum et a Deo indistinctum.

Dices tamen: Spes innititur etiam meritis. Ergo et merita
ad formale obiectum spei pertinere dicenda sunt. — Respondeo:
Dist. antec. Innititur meritis tanquam motivo et formali rationi
actus, neg. antec. Tanquam conditioni facienti ad quemdam per-
fectiorem modum sperandi beatitudinem, conc. antec. Unde sim-
pliciter et absolute consequentia negatur. — Et sane, omnis spes
pro formali motivo habet virtutem seu potentiam activam per
quam possibilis efficitur adeptio boni sperati; et haec est poten-
tia activa vel propria vel alterius, prout possibilitas adeptiohis
stat penes industriam et fortitudinem ipsius sperantis, vel penes
auxilium potentioris. Quod ergo spes non innitatur meritis tan-
quam formali obiecto seu motivo, facile apparet ex hoc quod
merita se habent solum per modum dispositionum ad gloriam.
Dispositiones autem reducuntur ad causam materialem; minime
vero ad efficientem quae sua virtute activa in consecutionem
boni perducit. Accedit quoque quod eadem est quoad substan-
tiam spes formata et spes informis, sicut de fide supra dictum

e serimur: Deus enim quxilii mei, el spes mea in Deo ». August. in
Psalm. 61, n. 13.
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est; et si eadem quoad substantiam, eadem quoque quoad for-
male obiectum. Nunc autem spes informis non potest habere
merita pro motivo, ut evidenter constat, sed tantum pro obiecto
materiali, in quantum quis sperat se per divinam virtutem et
misericordiam ea habiturum. Omnibus ergo modis a formali mo-
tivo spei excluduntur merita. Verumtamen cum ipsa se habeant
ut conditiones ad rei speratae consecutionem secundum dispo-,
sitionem Dei promittentis, conferunt ad quamdam perfectionem
actus, dum scilicet perfectius sperat qui iam est in dispositioni-
bus sub quibus promissa est a Deo vita aeterna, quam qui non-
dum in eis est. Et hoc sensu dixit S. Thomas in 1-2, Q. 65,
a. 4: « Actus spei est expectare futuram beatitudinem a Deo,
« qui quidem actus perfectus est, si fiat ex meritis quae quis
« habet, quod non potest esse sine charitate, Si autem hoc ex-
« spectet ex meritis quae nondum habet, sed proponit in futu-
« rum acquirere, erit actus imperfectus, et hoc potest esse sine
« charitate .

Hactenus de obiecto tam materiali quam formali spei theo-
logicae, et ex dictis jam perspicitur an et quomodo in spe chri-
stiana ratio virtutis eluceat. Sed quia nonnullae ibi difficultates
occurrunt quae satis speciosae prima tronte videri possent, opor-

tet de ea re specialem thesim instituere, quae est ut sequitur.

THESIS XXVII.

7 Spes theologica, nedum aliquid inordinatum in se con-
tineat, veram habet rationem virtutis, id est dispositionis
perfecti ad optimum, pro quanto importat praesentem inhae-
sionem ad Deum, cuius auxilio innititur.

§ L

Primum omnium hic occurrit quaestio, utrum amor concu-
piscentiae erga Deum in beatitudine possidendum, honestus sit
atque ordinatus. Neque enim spes christiana esset virtus, et
praesertim virtus excellentis gradus, qualis est theologica, si
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amor quem involvit et ipso sui exercitio essentialiter protestatur,
inordinatum quid prae se ferret, seu dissonum a regula honestatis.

Porro ex parte Scripturae ratio dubitandi omnino non est.
Nihil enim magis decretorium quam auctoritates quibus provo-
camur ad operandum intuitu retributionis aeternae, ac per hoc,
ad concupiscendum retributionem illam quae est Deus ipse sum-
mum bonum nostrum, beatitudo nostra, et merces nostra magna
nimis. Dicit apostolus 1 Cor. 1X-24: Omnis qui in agone conten-
dit, ab omnibus se abstinet, et illi quidem ut corruptibilem coronam
accipiant, nos autem incorruptam. Dicit iterum Coloss. III-24:
Quodcumque facitis, ex antmo operamini, sicut Domino et non ho-
minibus, scientes quod a Domino accipietis retributionem haeredita-
#s. Rursus de Moyse ait, Heb. XI-25: Magis eligens afflior cum
populo Dei, quam temporalis peccati habere iucunditatem, maioves
divitias aestimans thesauro Aegyptiorum improperium Christi; aspi-
ciebat entm in remunerationem. Et ubique invitamur ad aestiman-
dum quae sit spes vocationis eius, et quae divitiae gloriae haeredi-
tatis eius in sanctis (Eph. 1-16). Ubique iubemur spe gaudere
(Rom. XIl-12), adhuc modicum sustinere (Heb. X-37), exspectare
beatam spem (Tit. II-13), id est superare aerumnas et tentationes
praesentis vitae exspectatione illius ineffabilis boni, quod non
modo licitum est concupiscere, sed sanctum est, sed et debitun
est. Unde Augustinus in Psalm. 102, n 8: « Modo audis bonum,
« et anhelas; audis bonum et suspiras; et hoc ipsum quod forte
« peccas, eligendi boni aviditate falleris... Ubicumque peceas,
« quasi bonum quaeris, quasi refectionem desideras. Bona sunt
« ista quae quaeris, sed mala tibi erunt, deserto illo a quo bona
« facta sunt. Bonum tuum quaere, o anima. Est enim bonum
« aliud alteri, et omnes creaturae habent quoddam bonum suum,
« integritatis suae, et perfectionis naturae suae; interest quid
« cuique rei imperfectae necessarium sit, ut perficiatur. Quaere
« tuum bonum. Summum bonum, hoc est tuum bonum. Quid ergo
« deest cui summum bonum bonum est? Sunt enim et inferiora
« bona quae aliis et aliis bona sunt... Cohaeres Christi, quid
« gandes quia socius es pecori? Erige spem tuam ad bonum
« bonorum omnium. Ipse erit bonum tuum, a quo tu in tuo ge-

De virtutibus tnfusis . 24
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logicae obiectum adaequate constituitur his duobus quae dispa-
rata non sunt, nam Deus est summum bonum nostrum, in actu
quidem remoto ratione primi, in actu vero proximo ratione se-
cundi.

I.

Primo ergo ponitur bonitas Dei relativa, seu infinita illa per-
fectio per quam Deus summe concupiscibilis, summeque conve-
niens est creaturae rationali, utpote ipsum universale bonum per
essentiam, quod perfecta cognitione possessum quietat omnem
appetitum et complet omne desiderium (*). Unde S. Thomas
Q. 17, a. 5 dicit quod spes attingit Deum sicut ultimam causam
Jinalem, in quantum in eius fruitione beatitudinem exspectat. Et ite-
rum, a. 6 ad 3vm, quod spes facit tendere in Deum sicut in quod-
dam finale bonum adipiscendum.

Hic tamen praecavenda occurrit aequivocatio circa ultimum
finem, nam alibi dicitur proprium esse solius charitatis, ut sub
formali ratione ultimi finis Deum attingat, et nunc idipsum spei
attribui, alicui forsitan videri posset. Sed notandum quod finis
ultimus et summum bonum convertuntur. Sicut €rgo summum
bonum dupliciter sumitur, primo quidem absolute ut est in seipso
perfectum, deinde vero relative ut est conveniens appetitui ra-
tionalis creaturae: ita plane ultimus finis accipitur tum in genere
bOI?l relativi quod unusquisque sibi concupiscit, tum in conside-
ratione transcendenti, ut finis cuius gratia sunt omnia, quique
propter se super omnia est diligendus, et ad quem nosmetipsos
referre debemus cum omni perfectione et beatitudine nostra.
Porro in primo modo attenditur ratio ultimi finis secundum quid,
in posteriori autem simpliciter; et primus modus pertinet ad
obiectum spei, posterior vero ad obiectum charitatis. « Charitas
«in hoc differt a spe secundum differentias obiecti absolute, quod

« charitas fertur in ultimum finem propter seipsum, Spes Vero
«in ultimum finem ut nostrum. Quod auctor (S. Thomas ubi

(*) Vide pulcherrima quae de hoc argumento habet S. Thomas |, 3
c. Gent. c. 63.
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« supra) ab effectu significavit, ab adeptione scilicet, dicens ad
« bonum finale adipiscendum ». Ita Caietanus in art. 6™ Quaest. 17.
Et amplius confirmatur ex disertis verbis ipsius S. Thomae, infra
art. 8: « Amor quidam est perfectus, inquit, quidam imperfectus.
« Perfectus quidem amor est quo aliquis secundum se amatur,
utputa cum aliquis secundum se vult alicui bonum, sicut homo
amat amicum. Imperfectus amor est quo quis amat aliquid, non
secundum ipsum, sed ut illud bonum sibi ipsi proveniat, sicut
homo amat rem quam concupiscit. Primus autem amor pertinet
ad charitatem quae inhaeret Deo secundum seipsum, sed spes
pertinet ad secundum amorem, quia ille qui sperat, aliquid sibi
« obtinere intendit ».

Sic igitur manifestum est bonitatem Dei relativam, quae in
eo consideratur secundum quod est summum bonum nostrum,
ad constitutivum formalis obiecti spei theologicae omnino perti-
nere. Et si quidem spes esset simplex concupiscentiae amor, nihil

aliud esset adiungendum.

23

Nunc autem oportet superapponere id quo movetur volun-
tas ad erigendum se in tantum bonum ut in terminum possibilis
comprehensionis (¥), nam eiusmodi erectio appetitus omnino expli-
cat rationem spei propriam ac distinctivam. Et statim unicuique
consideranti patebit, nihil aliud hoc esse posse praeter virtutem
divinam auxiliatricem prout ad nos protensam per promissiones
quibus impossibile est Deum deesse. Eas porro promissiones
nunc dico quae vel ipso Evangelii nomine importantur. Quid
enim est Evangelium, nisi bonus Dei nuntius ad homines? nun-
tius evocationis nostrae ad beatitudinem caelestem, et ex con-
sequenti, sponsionis omnium auxiliorum in finem hunc condu-
centium.

Et facile probatur assertio simplici illa argumentatione quam
desumo ex Goneto in Manuali: « Ratio spei est illud cui spes

(*) Cf. S. Thom. 12 Part. Q. 12, a. 7 ad 1™,




