esta obra explicativa del Samo Sacrificio de la Misa’, del Padre
Alfredo Saenz, S.J., que consideramos de inmensa autoridad
para la formacion teolégica y practica de la fetigresi?.."

L|osa sm duda un enorme vacio de formatmon<’,k |nforma-.
rion catohca Es observable que muchos fieles jgru>rtn el ri-
tual, el porqué y.los motivps Ias*p.artlels fle la Misa.,-.y no saben
"seguirla” . Lo cual lamentablemente los distrae £l0$ apfcrta
de Ia secuencia deI Sacr|f|C|o del Altar. 'w* V.-

Ve e ofm
Por otra parte rezuma chiotiva devocion,.qucTesperamos

confiadamente alcance al corazén de los lectores.
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INTRODUCCION

Este libro es el resultado de un curso sobre Ja Santa Misa
qgue he dicudo en el Seminario de Parana para Jos esrudiantes
de teologia.

Un hecho concreto esta en el origen de Japresente publica-
cion. Cuando me aboqué a la preparaciéon de dicho discurso,
apenas si encontré en las librerias algun libro actual sobre el
tema. Existen, por cierto, numerosos y excelentes volimenes
sobre la Sagrada Escritura y sobre la Misa en general. Pero
muy pocos —o casi ninguno, al menos en lengua espafola—
que expliquen cada parte de la Misa, cada oracién, no sélo
desde el punto de vista histérico, sino también teolégico, li-
targico, espiritual e incluso pastoral. Tal es el fin de este li-
bro: sobre Ja base de las explicaciones parciales, ofrecer am-
plia teoria sobre la Misa como sacrificio, presencia y co-
munioén.

Al redactar estas paginas he tenido siempre en la mente la
imagen para mi tan querida de los seminaiistas; pero, mas
alla, la de codos los fieles que deseen abrevarse en la fuente
misnka de aquello que es el corazon de la Iglesia, el Santo
Sacrificio de la Misa.

Estoy convencido de que la raiz de la grave crisis por la que
atraviesa el mundo y la Iglesia estriba en el desconocimiento
de este tesoro, fundamento basico no solo de la Iglesia y del
sacerdocio, sino también de la misma sociedad, si es que de
veras quiere ser cristiana.



El lector no encontrara en el presente libro aparato critico
nr cicas Maés bien quiere ser la concreciéon de numerosas lee-
turas, asimiladas y ofrecidas a los fieles casi a modo de medi-
tacion saboreada.

Espcio que su lectura ayudara a un mejor conocimiento de
este insondable misterio, impresionante herencia que nos
dejé, el dia ames de su Pasién. Aquel que, amandonos, nos
amo hasta el fin.



PREPARACION PARA LA SANTA MISA






J. PREPARACION INDJVIDUAE

La Misa no es, para los que de una u otra forma participan
én ella, un acto de autémata. Esto vale de manera especial
para el sacerdote, cuyo papel en modo alguno esreducible al
de un funcionario. Si bien no se le impone ninguna oracién
especificajjrcyia ala Misa, es muy recomendable que se recoja
durante algunos minutos antes de revestirse. Quiza pueda
servirle para ello el rezo recogido de los Laudes o las Visperas
—segun la hora de que se trate—. 0 asimismo un ticrrjpo de
meditacion.

El Misal Romano, en las Gltimas paginas de su edicién lati-
na. sugiere varias y preciosas oraciones para este momento.
Una de ellas, que pertenece a San Ambrosio, expresa la total
inadecuacién que existe entre la persona del sacerdote, lleno
«Ir faltas, y la majestad tremenda de Dios: hermosisima ora-
cion que humilla al celebrante al tiempo que excita su con-
fianza en la infinitud de (a bondad que se revela en las llagar,
de Cristo Crucificado, tuya sangre volvera acaer sobre el altar
en un acto supremo de misericordia Otra de las ora* ionrc
propuestas pertenece s Santo Tomas de Aquino.'cuvo corazon



de sacerdote y de te6logo expresa los mismos sentimientos,
juntamente co.i el anhelo de recibir los efectos del sacramen-
to: "Concédeme, benignisimo Seflor, que de tal modo reriba
el Cuerpo de tu Hijo Unigénito, nuestro Sefior Jesucristo,
tomado de la Virgen Maria, que merezca ser incorporado a su
Cuerpo Mistico” . PJnalmente una hermosisima plegaria a
Nuestra Sefiora pidiéndole que asista a esta Santa Misa de
modo que el Sacrificio sea, como lo fue el de ja Cruz, agrada-
ble ala Santisima Trinidad.

Para disponerse al Santo Sacrificio con aJma jugosa y plena
conciencia de la majestad del misterio —que pide como
ninguno "la adoracion en espiritu y verdad"— nada puede
ayudar mas que un rato de meditaciéon en torno aestas gran-
des verdades. Nos parece que la invocacion a la Santisima
Virgen es aca especialmente oportuna: EJla, que acompasé a
su Hijo clavado en la Cruz, acompasara sin duda al sacerdote
fervoroso que. cual otro Cristo, necesita rambién la ayuda de
la Madre y Corredentora, siempre ‘‘al pie de la Cruz, de pie".

2 REVESTIMIENTO

A la preparacion interna sigue la exterioj. Antes de acceder
al altar, el sacerdote se reviste con ornamentos litargicos.

Fue por sobre todo el sentimiento de reverencia lo que,
hacia fines de la antigliedad cristiana, llevé ala costumbre de
ponerse vestiduras especiales para celebrar la Santa Misa. Sila
sociedad civil emplea uajej distintos para las diferentes fun-
ciones de la magistratura, las armas, las academias: si la forma
y el color de sus vestidos cambia segln sus dias de solemn»-
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j dad, de regocijo, de luto, no es de extrafiar que la Iglesia
recurra a ornamentos particulares cuando se trata de la cele-
bracidon del mas alto de los misterios..

Ya en la ley antigua Dios exigié vestidos sactos para el mi-
nisterio fcvftico. “ Como la estrella de la mafiana entre nubes,
como la luna llena en los dias de plenilunio; como el sol ra-
diante sobre el templo del Altisimo; como el arco iris que se
aparece en las nubes; como flor entre el ramaje en dias prima-
verales...; como verde olivo cargado de frutos, como ciprés
gue se alza hasta las nubes, cuando se ponia los diamantes de
su gloria y se vestia con las ropas suntuosas; cuando subia al
altar majestuoso y hacia resplandecer los ambitos del santua-
rio...; como sauces lo rodeaban en su majestad todos los hijos
de Aardn... hasta acabar el sacrificio del Altisimo” (Hccli. 50.
6-15). Estas palabras son empleadas para describir el aspecto
majestuoso y sublime del sumo sacerdote de la antigua ley
cuando, ala vista del pueblo y revestido con sus habitos sacer-
dotales, entraba solemnemente en el santuario.

Tal exigencia se mantiene en la nuevajdianza para su litur-
gia, de la que la del Antiguo Testamento era tan s6lo una pre-
figuracion. Con mayor razon es la voluntad del Seflor que la
Iglesia” su Esposa bienamada, se presente en gi. altar] con su
traza mas hermosa. “ No debemos entrar en el Santo de los
Santos — escribe SanJer6nimo—, ni celebrar los sacrimentos
del Seflor con los vestidos que nos sirven para los demas usos
de la vida. Lareligion divina tiene un traje para el ministerio
y otro para el uso comun". Por eso los ornamentos sacerdota-
les deben ser previamente bendecidos, ya que se los destina
exclusivamente al uso sagrado.

Es indudable que los santos misterios, infinitamente gran-
des por si mismos, no necesitan de ningun brillo exterior. Asi,
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en tiempo de persecuciones nunca se vacildé en ofrecer el sacri-
ficio con vestidos comunes; pero normalmente los hombres,
por nuestra condicion de espiritus encamados, necesitamos
signos exteriores y sensibles que nos recuerden la grandeza
invisible de los misterios. Juan Pablo Il. en su carta del jueves
santo de 1980 sobre el misterio y el culto de la Eucaristia,
denuncia una tendencia desacralizantc que se abre paso en
nuestros dias, intentando barrer con todo signo distintivo y
todo signo de solemnidad. La Iglesia nunca aceptard algo
semejante, sino que insiste, siempre de nuevo, en la ncccsi-,
dad de cubrir los misterios con cierta magnificencia. No hace
ello a la validez, por cierto, pero, al decir de Santo Tomas,
“ pertenece a la solemnidad” . Tanto la majestad de Dios
romo la debilidad de nuestros sentidos exigen esta solemni-
dad, este esplendor de las celebraciones divinas. Aunque
nadie se lo mandara, el sacerdote mismo, cuando le llega el
momento de acercarse al altar de Dios, deberia sentir necesi-
dad de cambiar de atuendo. No estaria bien presentarse ame
el Sefior tres veces Santo con el traje cotidiano, manchado con
el polvo del camino.

El revestido con ornamentos especiales encubre un rico sim-

1 bolismo. El hecho mismo de que no sean jolamenre vestidu-
ras mas ricas, sino también especificas, no usadas cti la vida
udinaria. sugiere la idea de que el sacerdote, revestido con
ellas, asciende al plano de un mundo superior, cuyos resplan.
e dores no dejan de reflejarse en sus vestiduras. En el culto
divino nada es puramente exterior: rodo esimagen vy signo,
etodo es espiritu y vida. La Iglesia trata de transfigurar, de
espiritualizar las cosas materiales con referencias mas elevadas
y superiores a los sentidos, para dirigir la inteligencia de los
fieles hacia lo invisible, lo divino y lo eterno. Asi sucede con
los ornamentos sagrados: no solamente expresan de una
manera general la majestad del sacrificio eucaristico sino que
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estan Denos de ensefianzas para todos los que comprenden el
lenguaje de los simbolos y le prestan atencion. Tal el sentido
de esta preparacién aparentemente banal. El sacerdote, mien-
tras Se va poniendo los diversos ornamentos, debe ir pensando
que entra en una esfera superior a la de sus preocupaciones
cotidianas, que levanta su corazoén.al trasmundo, gpc debe re-
vestir su misma alma de solemnidad, que debe perder su pro-
ifanidad para ponerse ante el Cordero. Asimismo el rito del re-
vestimiento tiene un caracter pastoral: los fieles aprenden por
los ojos la grandeza y trascendencia del misterio.

r" Describamos ahora los diversos ornamentos y sus respecti-
vos simbolismos. En un comienzo los_autores de las oraciones
que acompafian al revestirse de cada pieza se fijaron mas bien

j en ideas de orden moral, en las que debia ambientarse el sa

j cerdore; en una etapa ulterior relacionaron los ornamentos
con la Persona de Cristo, a quien el sacerdote representa;

 finalmente se fijaron tan so6lo en los detalles de la Pasion del
Sefior, que serenueva en la Santa Misa (el amito: la venda con
que cubrieron los ojos del Sefior; el alba: el manto de burla
con que lo revisti6 Heredes; el cingulo: las cuerdas con que
fue atado en el huerto y arrastrado, o c! instrumento de la fla-
gelacién; la estola: el peso de la Cruz que carg6 sobre el Cor-
dero; la casulla: el manto de purpura con que los verdugos lo
cubrieron). El contenido de las oraciones hoy en uso esta
remado mas bien del primer periodo, siendo asi su impronta,
“preferentemente moral.

in "«
n. Fl amito

\a un lienzo rie hilo blanco, que cubre los hombros. La pa-
labra "amito" viene de "amicerc". que significa cubrir..
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Antes de ponérselo, el celebrante lo retiene un momento
sobre su cabeza. Inicialmente se lo consider6 como un simbo-
lo de la fe con la cual se cubre el sacerdote que se apresta a
celebrar el "mystcrium fidei". Luego se le dio otra interpre-
racion, significando la consagracion de la voz al Sefior para
gue pueda entonar su solemne alabanza en la Misa.

Finalmente tom6 un sentido marcial, simbolizando el casco
de guerra. Maxime que antiguamente el celebrante se lo
eponia primero sobre la cabeza y asi quedaba hasta que termi-
naba de revestirse, dejandolo luego caer hacia atras. Este sim-
bolismo encubre la idea de la Misa como un acto de guerra. El
sacerdote, al ir al altar, recuerda que retoma el araque contra
Satanas iniciado por Cristo y victoriosamente consumado en
Ja Cruz, y se enfrenta pertrechado contra los ataques del de-
monio, que anda rondando como ledn rugiente, segln
aquello de San Pablo: "Revestios con las armas de Dios y
tomad el rasco" (Ef. 6, 11. 17, ver | Tes. 5. 8). Tal el sentido
de la oraciébn que reza mientras se pone el amito: "Coloca,
Sefior, sobre mi cabeza el casco de salvacion, para que pueda
vencer los ataques del demonio".

El alba

Es una larga tlnica que toma el nombre de sn color (albus.
blanco). Durante los tiempos del Imperio Romano era el ves-
tido que usaban las personas de distincion. La Iglesia lo ha
escogido para destacar la dignidad de la casa de Dios, romo
dice SanJeronimo, y porque su blancura indica la suma pure-
za que debe caracterizar a los que sirven al Cordero sin man-
cha en la tierra, asi como caracteriza en el cielo a los santos.
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también ellos revestidos con tlnicas blancas (cf. Ap. 19. 8). y
especialmente a los martires “ que lavaron sus vestidos en la
sangre del Cordero” (Ap. 7. 14). Por otra parte estos vestidos
blancos eran los que revestian los nedéfitos, es decir los reciét:
bautizados durante la Vigilia Pascual, y los seguian llevando
durante la octava de Pascua, despojandose de ellos tan s6lo al
sabado siguiente, llamado precisamente ” in albis".

La blancura del alba recuerda al sacerdote que ha de vivir
de manera que pueda subir al santo altar con un corazén puro
y un alma serena. Para escalar la montafia del Sefior y perma-
necer en esc'lugar donde los angeles viven en el jtemblor, ¢!
sacerdote debe tener las manos inocentes y el corazén puro
(cf. Ps. 23. 3-4). Cuantas veces revista el alba se apordara que
ha de purificar cada vez méas su corazén, no solamente de los
pecados sino también de todas las aficiones desordenadas que
lo hacen menos digno de tratar con la Hostia pura, santac in-
maculada. Consciente de su radical dignidad y de que va a
presentarse en la presencia del Sin Mancha, reza al ponérselo
esta oracion: “ Purificame (dealba me), Sefor, y limpia mi co-
razén para que, lavado ron la Sangre del Cordero, merezca
participar en las alegrias celestiales” .

C. Flangulo

Es la cuerda que. cefiida a la cintura, sirve para sujetar el
alba, que es larga y amplia Se lo adopt6é pues por un motivo
de necesidad. Una primera significacién recibié con referencia
ala humildad, actitud opuesta a la soberbia, que hincha. Asi-
mismo se lo relacion6 con una expresiéon que aparece en la Sa-
grada Escritura: "cefiirse la cintura” (cf. Le. 12. 35: Ef. 6. 14).
Los obreros, los soldados y los viajeros tenian la costumbre de
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cefiirse y ajustarse los vestidos, que eran largos y flotantes, de
modo que quedaran mas expeditos para su trabajo, su Jucha o
su viaje. Ahora bien, la Misa tiene algo de trabajo (es la reno-
vacion de la “obra redentora" por excelencia), de lucha
(cono yadijimt/s al referirnos al amito), y de viaje (nos ofrece
el alimento del viador en camino hacia el cielo).

Sin embargo el simbolismo que prevalecio se refiere espe-
cialmente a la pureza. La zona de la cintura es considerada
corno lasede de la concupiscencia, que debe ser cefiida, cnici-
ficada. En este sentido se orienta la oracién actual que dice el
sacerdote mientras se lo pone: “ Cifleme, Sefior, con el cingu-
lo de la pureza y apaga en mi cuerpo el ardor de la concupis-
cencia para que permanezca siempre en mi la virtud de la
continencia y castidad". Tal simbologia no carece de relacién
con el celibato_dcl sacerdote: su corazén, que ha de hacerse
uno con el Corazén divino de Cristo Sacerdote, debe permane*
cer indiviso. La pequefia hostia de su celibato se sumerge asi
en la gran Hostia del Sacrificio que va a realizar. La Misa
renueva las inmaculadas bodas de sangre entre Cristo, el Es-
poso, vy la Iglesia, su esposa.

\

d. La estola

lisie ornamento significa el poder del Orden Sagrado. Al
parecer.originariamente se trataba de una especie de bufanda
que se empleaba para secarse la boca, Ja traspiracion y las
lagrimas. Su uso antiguo la reservaba para personas de cali-
dad: principes, dignatarios y sobre todo oradores. Por eso la
Iglesia la preceptud para los que ya habian recibido Ordenes
mayores. sobre todo en relacién con la predicaciéon. Con ella
se representd al Buen Pastor en las catacumbas. Un autor del
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s siglo vi decia que esta insignia recordaba Ja oveja perdida
Jlpuesta sobre las espaldas del Buen Pastor.

La férmula que pronuncia el sacerdote al revestirla, mués-
tr» su actual sentido simbélico: "Devuélveme. Sefior, la esto-
la de la inmortalidad, que perdi por la desobediencia del pri-
mer padre; y si bien me acerco indignamente a celebrar los sa-
grados misterios, haz que no obstante pueda gozar de (as ale-
grias eternas". La estola figura el vestido de la santidad con que
el sacerdote debe servir a Dios y brillar ante los hombres, asi co-
mo el ornamento de gloria que sera en el cielo la recompensa
de su fidelidad. Ambos, el vestido de la gracia y el de (agloria.
componen la**lestola de la inmortalidad", que Adan perdié
para él y sus descendientes; hoy. por la sangre y los méritos de
Cristo, la inmortalidad es devuelta a los servidores humildes
del Sefior. Cualquiera sea el grado de debilidad y miseria del
sacerdote, la gracia sacramental lo hace digno de merecer la fe-
licidad eterna por la celebraciéon de los sagrados misterios. Al
ponerse pues la estola el sacerdote rcfuerdael ministerio glorio-

so queesfé por.cuxnpire. Su oficio sacro lo transporta desde ya.
:ante el trono de la Divina Majestad.

e. La casulla

Es un gtan manié redondo, muy ancho, con una sola abertu-
ra para que por ella se pueda pasar la cabeza. Kn cierto modo el
sacerdote se encierra en su interior ya que rodea todo su cuerpo,
de la cabeza hasta abajo. A partir del siglo VIl se la empez6 a
llamar "casula" o sea pequefia casa, casita. Este amplio mamo
tradicional, noble, agil, elegante, con el correr del tiempo se
fue recargando con adornbs de malljjusroj* se vio progresiva-
mente recortado hasta quedar reducido a pequefias proporcio-
nes en forma de guitarra, a tal pumo que con su gracia caracte-
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ristica Leén Bloy lo comparaba con un "escapulario’’. Hoy se
Tia vuelto ala noble forma primitiva.j

Es la principal y la mas hermosa vestidura del sacerdote, el
vestido nupcial que cubre todos jos deméas ornamentos. Ello
nos permite compararla con la caridad, la virtud mas grande y
la mas preciosa de todas, que domina alas demas, como una
reina. Las dos caras de la casulla pueden figurar como el amor
de Dios y el amor del préjimo. El sacerdote es el representante
en la tierra del amor de Dios, del amor de Cristo". Su celo sa-
cerdotal no es sino reflejo de este amor que To vuelc'a a’traba-
jar por la salvacion de las almas.

Al ponerse la casulla, el celebrante pronuncia las palabras
evangélicas que se refieren al yugo suave del Sefior, que carga
quien se apresta a realizar el Sacrificio: "Sefior, que dijiste,
mi yugo es suave y mi carga ligera, haz que lleve ata casulla
.de tal modo que alcance tu gracia". El sacerdote carga el
yugo, que en Ultima instancia es el yugo del amor, de la cari-
dad. el que cargd el Buen Pastor al poner sobre sus hombros
la oveja perdida. El sacerdote, dice el Kempis, sube al altar
llevando en su casulla dos cruces: una adelante, por sus pro-
pios pecados, la otra detras, por lo pecados ajenos. Carga,
como Cristo, los pecados del mundo. Al inmolar la divina
Victima, se inmolara con ella por la salvacion de los hombres
y la glorificacién de Dios.

f. la estola y la dalmatica de los diaconos

Ya expusimos el sentido de la estola. En el caso de los
didconos se reviste cruzada,como para indicar que los pode-
res sacerdotales aun no estan del todo desligados. En cuanto a
la dalmatica —asi llamada por ser un vestido proveniente de
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Dalmacia, provincia de la actual Yugoslavia— es una ancha
tanica, con mangas cortas, que le permite al diicono moverse
con facilidad en los menesteres del altar.

g. Lot colores litargicos

La diversidad de los colores litirgicos no tiene solamente
por fin conferir a los ornamentos mas esplendor y variedad,
sino que les comunica también una significacion religiosa
digna de ser destacada. FI simbolismo tan rico y profundo
que poseen los colores fue el motivo que determiné a la Igle-
sia a prescribir diferentes colores segun las diversas fiestas,
épocas y ceremonias del aflo eclesiastico. Actualmente la
Iglesia prescribe el uso exclusivo de cuatro colores: el blanco.

el rojo, el verde y el morado.

La luz, de por si tan simple, se diversifica de una manera
admirable, admitiendo todos los grados de lo claro y de lo os-
curo. y desarrolldandose en un numero infinito de matices.
Los colores que resultan de la refraccion de los rayos lumino-
sos. tienen con la vida interior del hombre conexiones intimas
y misteriosas. De todos los seres materiales, son ellos los que
se relacionan més estrechamente con el mundo de las cosas es-
pirituales. Las impresiones que los colores despiertan en noso-
tros provienen del contraste de la luz y de las sombras. Los
colores claros y brillantes, nos excitan y nos alegran; los colo-
res sombrios, por el contrario, nos abaten y parecen producir
la oscuridad en nuestra alma.

(os colores no son solamente simbolo de pensamientos, de
sentimientos, de verdades y de misterios diversos; ejercen

tzmb/én una poderosa influencia sobre la inteligencia y el co-
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razén por su accion sobre la vida espiritual y moral. La Iglesia,
reconociendo este hecho, introduce los colores en la liturgia, y
recurre a su simbolismo para un fin mas alto y elevado. La
vida inagotable de fe y de gracias que la Iglesia encierra en su
seno encucnt'a una de sus manifestaciones en la variedad de
los colores litirgicos, engendrando, por este medio, en los co-
razones de los fieles, pensamientos celestiales, santos afectos y
buenos propésitos. Los colores litdrgicos tienen alma, tienen
vida, tienen un lenguaje que habla de Dios, del hombre y de

la eternidad.

Vamos a exponer brevemente la significacion simbolica de
los diversos colores que la Iglesia utiliza para el servicio del
altar.

El color blanco esel color de la luz, el simbolo desu irradia-
cion y de su esplendor. También es el emblema de la pureza,
de la inocencia y de la santidad, asi como de la alegria 'y de la
gloria.

Blanco es el vestido de los nuevos bautizados, purificados
de toda mancha en el agua de la regeneracion; ellos deben lle-
varlo sin mancha hasta el tribunal delJuez soberano, si quie-
ren ser revestidos con el habito brillante de la gloria. A los
que han perseverado hasta el fin de la lucha contra el pecado,
el Apocalipsis los describe vestidos de blanco, vestidos de luz
(cf. Ap. 3, 5). Lajerusalén celestial brilla con una luz inextin-
guible. En la transfiguracion sobre cl Tabor, el rostro de
Cristo se puso resplandeciente como el sol. sus vestidos blan-
cos y esplendorosos como la nieve (cf. Ix. 9. 29).

Por estos motivos, todos los misterios gozosos y gloriosos de
nuestro Sefior, como Navidad. Epifania, Pascua. Ascension.
Corpus Christi, se celebran de blanco. Asimismo se emplea
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tal color para conmemorar los misterios de la vidii de Nuestra
Seflora, desde su Inmaculada Concepcién hasta su gloriosa
Asuncion a los cielos. No es extraflo, pues Maria! es un clavel
maravilloso, un lirio celestial de esplendorosa blancura, toda
hermosa y sin mancha.

El color blanco se utiliza también para la fiesta de los San-
tos Angeles, seres de indescriptible pureza. Finalmente el
blanco es el color de todos los santos que no son mirtires. es
decir de los confesores, de las virgenes, varones y mujeres.
Todos ellos caminaron con Cristo: o bien permanecieron
puros, no habiendo contraido mancha alguna en su peregri-
nar por la tierra, o bien, después de haber pecado, recupera-
ron la pureza perdida lavindosc en la sangre del Cordero y en
las lagrimas de la penitencia.

r El color blanco de los ornamentos tiene también por fin re-
cordar a los fieles la necesidad de comparecer en la casa de
Dios revestidos con el traje nupcial de la gracia santificante.

El color ro/o es el color més vivo, el color del fuego y de la
sangre, del amor y del sacrificio. El rojo simboliza la llama
ardiente del Espiritu Santo que enciende los corazones de los
elegidos, simboliza la caridad generosa que sacrifica el mas
grande y el mas querido de los bienes de la tierra, cual es la
vida, y que triunfa pasando por la muerte. Segiin dice el
Cantar, "el amor es fuerte como la muerte; implacable como
la tumba; sus llamas son las llamas del fuego mas violento, y
las aguas numerosas no pueden extinguirlo" (8. 6-7). No hay
amor sin sufrimiento. En las almas heroicas, el amor se testi-
monia por la aceptacion gozosa del dolor y la efusion de la
sangre. Porque "no hay amor mas grande que el de aquel que
da su vida por los que ama", y asimismo "reconocemos el
amor de Dios por este signo: que ha dado su vida por noso-
tros" (jn. 15. 13; 1Jn. J. 16).
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El rojo es asi el color litirgico de los dias que tienen rela-
cion con los misterios de la Pasion de nuestro Seflor, dias que
nos recuerdan la sangre derramada por Cristo para nuestra re-
dencion. En los misterios dolorosos, el Salvador se nos mues-
tra con sus vestidos tintos de sangre.

El rojo es también empleado en las fiestas de los Santos
Martires, que derramaron su sangre por Jesucristo mostrando
mediante el sacrificio de su vida, un amor mas fuerte que las
torturas y la muerte. Entre ellos, el primer lugar lo ocupan los
Apéstoles, que plantaron a la Iglesia con su sangre.

El rojo es por fin el color litirgico de Pentecostés, en re-
cuerdo de la venida del Espiritu Santo que, en forma de
jenguas de fuego, descendié visiblemente sobre el colegio
apostolico y desde esc dia sigue descendiendo invisiblemente
sobre millares de fieles, iluminando por la fe y enfervorizando
por la caridad, de modo que sean capaces de renovar la faz de
h tierra y de llenarla con el coraje del apostolado y del
sacrificio.

El color vt.rdr esun color intermedio entre los colotes fuet-
es y los débiles. Para el ojo del hombre es el color més suave y
mas sedante. Esel color del despertar de la primavera, cuando
d paisaje se llena de follaje, de flores y de perfume. El senti-
miento universal, adoprado también por la liturgia, hace del
wrdr el simbolo de la esperanza.

El color verde conviene perfectamente a Janaturaleza de la
Iglesia: ésta es un arbol poderoso, plantado en eJ surco de la
sangre divina, que eleva majestuosamente su cabeza hasta los
cielos, extiende sobre la tierra la sombra bienhechora de sus
ramas, se cubre de hojas numerosas y lleva frutos abundantes
de gracia y de virtud. La Iglesia es también comparable a un
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campo y a una vifia fecunda; es el jardin del Seflor, regado
por las aguas divinas. En ella el Buen Pastor conduce a sus
ovejas a prados siempre verdes, y las hace beber en el torrente
de las aguas vivas. Asi la Iglesia avanza, en medio de una ve-
getacion exuberante, hacia el verdor perfecto, de la vida
eterna.

Como c\ verde ocupa un lugar intermedio entre los colores
claro* y ios sombrios, se lo emplea en los dias que. sin tener
un 'maracrrr particularmente solemne y gozoso, no estan con-
sagrados sin embargo a la penitencia. Tales son los domingos
y ferias durante el aflo. especialmente el tiempo que va de
Pentecostés al Adviento, ya que esta época recuerda la pere-
grinacion de los hijos de la iglesia en camino hacia su patria

. celeste.

El color morarlo es uno de los colores sombrios; sin embar-
go el rojo que condene lo anima un tanto. Su parecido con el
matiz grisaceo de la ceniza nos predica la penitencia. Se pare-
ce mucho a la violeta, esa flor modesta y solitaria que se es-
ronde bajo el pasto, romo para huir de la vista de) hombre y
que parece no tener belleza y perfume sino para su Creador.
Es simbolo de humildad, de retiro, de delicada melancolia,
de nostalgia del cielo. El color morado indica el duelo, pero no
un duelo ran entero y absoluto que implique algun tipo de de-
sesperacion. Por eso es un cnlor muy apropiado para expresar la
tristeza santa y agradable a Dios.

El morado se emplea por lo comun, en dias que tienen ca-
racter penitencial. Es sobre todo el color del Adviento y de Ja
Cuaresma. La celebracion del Adviento, si bien va acompafa-
da ron cantos de alegria ya que en su horizonte esta siempre la
flguia del Seflor que vendra para salvarnos, incluye, sin cm-
baxgo, un toque de penitencia al tiempo que expresa nuestro
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ardiente deseo de ser rescatados del pecado. Es asimismo el
color de la Cuaresma, en cuyo transcuno nos consagramos a
las obras y al espiritu de penitencia. El color morado nos ad-
vierte que aln estamos lejos de laJenisalén celestial; sentados
a las orillas de los rios de Babilonia, la nostalgia de la Patria
desata nuestras lagrimas. Finalmente el color morado suple en
la actualidad al color negro que antes se usaba para los oficios i
de difuntos.
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1. RITO DE ENTRADA

(Desde laprocesién de entrada hasta la oracién '‘colecta’)






t. PROCESION DE ENTRADA

De necesidad absoluta la Misa podria empezar directamen-
te con la preparacion de las ofrendas. Sin embargo, ya desde
el final de la antigliedad cristiana se adopté generalmente en
la Cristiandad la costumbre de hacerla preceder con un rito de
entrada. Parece obvio que antes de internarse en el misterio se
vea la necesidad de crear una atmésfera de fe. A esta parte se
la denomin6 "antemisa", en contraposiciéon a la pane estric-
tamente sacrificial.

a. La procesién

A0

La palabra procesion viene del latin "procederé" que quie-
re decir marchar o ir adelante. Esta marcha, presidida por el
sacerdote, representa la entrada del Salvador en el mundo,
manifestando su voluntad de ofrecerse y comenzando su sacri-
ficio desde la Encarnacién. En las Misas solemnes, el celebran-
te es precedido por el estandarte de la cruz, cuyo sacrificio s
va a renovar por los acélitos, que llevan los cirios encendidos.
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simbolizando ja entrada de la luz que ilumina a todo hombre
que viene aeste mundo y que brillé6 para Jos que estaban sen-
tados en las tinieblas y sombras de la muerte: por los turifera-
rios. que JJevan los incensarios, cuyas perfumadas volutas de
humo simbolizan el aroma de la alabanza a Dios y del buen
olor de Cristo: por los ministros inferiores, que representan la
larga serie de profetas deJ Antiguo Testamento y los apostoles !
de la ley nueva. Cerrando pues, esta procesion, avanza el cele-
brante quien, como dijimos, representa a Cristo, y camina J
con paso grave 7 ltiempo que modesto.

Se hace necesario volver a descubrir el sentido de las proce-
siones. A este respecto escribe Guardini en su hermoso libro
"Los signos sagrados” , que a lo largo del libro citaremos re-
petidas veces: “ ¢ Cuantos saben caminar? N o se trata de correr
ni de apresurarse, sino de ir pausadamente, ni de deslizarse
con extrema lentitud, sino de progresar virimente, ni de
arrastrarse sino de caminar levantando los pies. Es un arte
lleno de nobleza. Concilia la disciplina y la libertad, la fuerza
y la gracia, la condescendencia y la firmeza, el ardor y el
dominio de si. jQué hermosa es esta marcha, cuando es pia-
dosa! Puede convenirse en un verdadero acto de religion. El
fiel se adelanta bajo los ojos del Altisimo. La procesién expre-
sa la nobleza del hombre: Sois de raza divina, nos dice la Es-
critura. Es el cumplimiento del consejo: Camina delante de,
Mi, y sé perfecto”.

b. Las luces

¢Por que hay luces en la procesion y mis en general en la
Misa? La Iglesia emplea la luz en las acciones liturgicas desde
los tiempos apostolicos. EI motivo por el cual lo hace no es
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Unicamente la necesidad de disipar la oscuridad para poder
celebrar los sagrados misterios, como acaecia en las catacum-
bas. donde su empleo se hacia obligatorio. No esesta la razén
principal. Escierto que la luz de los cirios puede recordarnos
esos dias de persecucion que obligaban a los cristianos a
ofrecer el Santo Sacrificio por la noche y en las entrabas de la
tierra; pero seria un error considerar su uso como una reliquia
de aquel empleo necesario de luz o solamente como un re-
cuerdo histdrico de aquella remota época. La razén de este
uso es mucho mis profunda: hay que buscarla en la armonia
que existe entre la luz y la liturgia. La luz embellece el culto’
divino y encierra un simbolismo muy variado que recuerda
numerosos misterios de la vida sobrenatural, fot eso, aun
prescindiendo de la necesidad Téctica de iluminacion, a
ejemplo de Cristo quien siguiendo Ja tradicion de la Pascua
judia celebré la Ultima Cena en un ambiente lleno de luz, la
Iglesia sigui6 empleando la luz incluso luego que terminé
la era de las persecuciones y comenzé la época de la paz cons-
tantiniana. Eusebio nos relata que en la noche de Pascua,
ademas de la iluminacion de las iglesias, mandaba el empera-
dor. Constantino encender en todas las calles de la ciudad
grandes antorchas y toda clase de lamparas que hacian aaque-
lla noche mas brillante que el dia mas claro. Y SanJerénimo
escribe: "En todas Ixs iglesias de Oriente se encienden cirios
de dia cuando se lee el Evangelio, no para ver claro, sino como
sefial de alegria y como simbolo de la divina luz de la cual se
lee en el Salmo: vuestra palabra es la luz que ilumina mis
pasos".

Esta misma razén misteriosa, que habia persuadido a en-
cender cirios durante la lectura del Evangelio, determiné des-
pués encenderlos durante el Sacrificio en que Cristo, que esla
verdadera luz del cosmos, se hace realmente presente, y en el
que el sacerdote representa la divina y evangélica claridad.



Para descubrir el rico simbolismo de la luz, hay que atender
a su nacuraJeza, a sus propiedades naturales y a sus efectos. El
origen, la esencia, las operaciones de la luz estan envueltas
para nosotros en un misterio profundo. La luz parece ser mis
espiritual que material; es como una invasiéon del mundo de
los espiritus en el de los cuerpos. Ejerce una influencia pode-
rosa sobre la inteligencia y en el corazoén; excita el coraje,
inspira la alegria.

De todas las cosas sensibles la luz es la mas pura, la mas
agradable, la mis espiritual. Expresa la belleza de la tierra, la
alegria de la naturaleza, la vida de todos los seres, el brillo de
los colores. Por eso es un simbolo excelente del mundo invisi-
ble de los espiritus, de la magnificencia y del esplendor del
mundo de la gracia. Las tinieblas son imagen del paganismo
antiguo y moderno, es decir de la ignorancia, del error, de la
incredulidad, del pecado, de la impiedad, de la desolacion y
de la desesperacion; la Juz, por el contrario, en el lenguaje de
la Biblia, esfigura del Cristianismo, es decir de la verdad, de
la gracia, de la fe, de la sabiduria, de las virtudes, de la conso-
lacion y de la felicidad, que vienen del cielo y a 61 conducen.
Es en este sentido muy amplio que hay que entender las pala-
bras de San Pedro: "Dios nos ha llamado de las tinieblas a su
luz admirable” (I Pe. 2, 9).

La luz esel simbolo de la naturaleza divina. "Dios esluz, y
no hay tinieblas en EI” (IJn. 1, 5); “ esta vestido de gloria y
honor, estd envuelto de luz como de un vestido” (Ps. 103. |-
2), "habita una luz inaccesible” (I Tim. 6, 16), es "el Padre
de las luces” (Sant. 1, 17). Dios esla luz increada; es un abis-
mo insondable de sabiduria, de santidad, de amor, de belle-
za. de felicidad, de gloria y de majestad; es, ademas, el
Creador y la fuente de toda luz espiritual o sensible, natural o
sobrenatural.



Asimismo Cristo es luz. Lo que el sol es para el mun”o ma-
terial, Cristo lo es para el mundo espiritual, para el reino de la
gracia y de la gloria; es "luz de luz", "el esplendor de la
gloria del Padre" (Heb. 1, 3). "el esplendor de la luz eterna"
(Sab. 7, 26), "luz para iluminacion de los gentiles y para
gloria de Israel" (Le. 2. 32). "la luz del mundo" Qn. 12, 46).
la antorcha de laJerusalcn celestial (cf. Ap. 21. 23). La luz es
pues la figura de la gloria del Hijo Cinico del Padre y la refrac-
cion de esta gloria "en la plenitud de la gracia y de laverdad"
In. 1. 14).

Se habla constantemente de la luz de la verdad. La luz
ilumina y hace sensible las cosas exteriores: la verdad de la fr
nos revela otro mundo, sobrenatural y mas magnifico, nos
permite dirigir la mirada a los misterios mis profundos; nos
devela las maravillas del reino de Dios, infinitamente mas es-
plendidas que la admirable belleza del cosmos. Por la
revelacién, Dios hace brillar su luz en nuestras tinieblas, ilu-
mina nuestros corazones con las claridades de la ciencia divina
gue resplandecen en el rostro deJesucristo (cf. |l Cor. 4. 6).

La luz. no representa con menos exactitud la esencia Vla efi-
cacia de la gracia, llamada por los Santos Padres "la luz de
Dios". La luz es misteriosa, pura, bella, llena de claridad y de
calor. Asi la gracia divina es un misterio profundo, borra las
manchas-del alma y le comunica la pureza y la belleza, llena
la inteligencia de ciencia y de sabiduria, comunica fuerza a ia
voluntad, da alegria y caridad al corazén.

Ser4 menester recurrir a la plenitud de la luz de Cristo, s
queremos ser transformados de claridad en claridad en la
imagen de Dios (cf. Il Cor. 3. Ifl). ser luz en el Sefior (Ff. 3.
A), llegar a ser hijos de la luz y del dia (cf. ( Tes. 3. 3). cami-
nar ala luz como hijos de la luz. asi como Cristo esta en la luz
(cf. In 1.7).



Las tres virtudes teologales encuentran también en la luz el
mejor de sus simbolos: la claridad de la llama representa la fe,
que es luz para nuestros pies y antorcha para nuestros sende-
ros (cf. Ps. 118, 105); la direccion constante de la llama, que
tiende a lo alto, es una imagen de la esperanza cristiana, que
dirige nuestras miradas hacia el cielo y orienta todos nuestros
deseos hacia los bienes sobrenaturales; el calor de la llama,
gue consume poco a poco la mecha y el cirio, es el signo de la
caridad, que consagra todo lo que tiene, la fuerza de su alma
y de su cuerpo, al servicio de Dios. La llama del cirio, que se
eleva tranquila, pura y ardiente, es adonis el simbolo de la
adoracion y de la piedad, en alas de las cuales el corazon se
lanza por encima de todo lo que es terrestre hasta el trono de
Dios.

Finalmente la luz representa la gloria celestial. Una luz
eterna brilla ante los santos en el cielo. "A | que sea vencedor,
dice el Sefior, le daré la estrella de la mafiana" (Ap. 2, 28), es
decir la luz de la vision beatifica, la luz permanente y la fiesta
de la claridad eterna.

Este simbolismo tan rico y tan profundo explica y justifica
el empleo multiple de la luz en la liturgia. Al adoptarla, el fin
principal de la Iglesia es representarnos aJesucristo, la verda-
dera luz, el objeto del culto divino y el autor de la gracia. Al
decir de San Anselmo: "La cera producida por la abeja virgen
es el simbolo de la carne de Cristo nacido de la Virgen Maria;
el pabilo es el simbolo de su alma; la llama lo es de su divini-
dad". Los cirios que arden durante el Sanro Sacrificio nos
muestran a este Sol mistico descendiendo sobre el altar, para
irradiar la ‘'ida y la luz; nos recuerdan también su candad,
que lo lleva a anonadarse, a esconderse bajo los velos eucaris-
titos, proclamando que el altar es el punto focal del amor di
vino.



Todos estos arménicos nos trac el cirio'que es llevado proce-
sionalmente en la entrada de la Misa solemne y puesto luego
sobre el altar. “Vedlo sobre el candelero —escribe Guardi-
ni—, su pie se apoya amplio y seguro. Hundido en la base y
sostenido en el amplio disco, el cirio se eleva esbelto, en su
pureza intacta. Su ser inmaculado se transforma lentamente
en calida luz. Su aspecto evoca la idea de la nobleza. Esta
inmovil, firme, puro, en él todo dice: Estoy presto. Pcrfnanc-
ce donde debe: delante de Dios. No huye ni se entrega de
golpe; por su misma naturaleza debe consumirse, se
consume. Pero quiza digas: ¢qué sabe el cirio de todo esto?
No tiene alma. Dale t0 un alma. Hazlo simbolo de la tuya.
Delante de él deja que se eleven todas las nobles disposiciones
de tu corazén: jSefior: heme aqui! Fortifica en ti los impulsos
que te llevan a una fidelidad sin mengua, y entonces gustaras
el sentido profundo de este simbolismo, de esta palabra:
Sefior, este cirio soy yo que esta delante de ti. El sentido mas
profundo de nuestra vida es consumirse como el cirio amando
aDios".

Y refiriéndose ala llama: “ El fuego se parece al ser vivien-
te. Su llama se dirige sin cesar hacia las alturas, el menor soplo
de aire la hace vacilar, pero ni aun entonces deja de subir, de
irradiar luz, de expandir las olas de su calor. Esta llama que
envuelve todo el ambiente lo anima, lo transfigura; esta llama
que polariza la vida en torno a ella ¢no simboliza acaso el
fuego misterioso que brilla en nosotros para transfigurar al
mundo y darle un sentido? Por eso arde la llama principal-
mente delante de Aquel al que nunca deberiamos abando-
nar. delante de Dios. El fuego que brilla en la lampara del
Santisimo eres td. Representa, debe representar tu alma. De
por si esa luz material no habla a Dios; toca a nosotros darle
un lenguaje y hacer de ella la expresion de nuestra vida total-
mente entregada a Dios. Es alli, cerca del tabernaculo, donde



nuestra alma debe vivir, quemarse, arder; es alli donde nues-
tro corazén debe encontrarse como en su propia casa".

c. Elintroito > [« '

Recibié el nombre de introito el canto que acompasa la

i procesion de entrada. Incluye la Misa tres procesiones: la de

entrada, que enmarca el ingreso del clero; la del ofertorio, en

la que se realiza la procesién de los fieles para la entrega de las

i ofrendas; y la de la comunién en la que los fieles se adelantan

| para la recepcion del Santisimo Sacramento. Estas tres proce-

siones van acompasadas por el canto y cada una se clausura

con una oracioén final: la colecta, la oracién sobre las ofrendas
y la post-comunion.

En lo que atafie a la procesion de entrada, no se ha de ten-
der solamente a que sea solemnizada por el canto, sino que
también hay que procurar que implique la entrada en la ora-
cién, un presentarse de la comunidad ante la majestad de
Dios para elevar ante él su voz suplicante, que luego recogera

"el celebrante, condensandola en la oracién sacerdotal.

El estilo de la construccion de los templos que caracteriza a
estos Gltimos siglos, ha situado generalmente la sacristia muy
cerca del presbiterio, por lo cual no tard6 en caer en desuso la
antigua procesion de entrada. Antes, en cambio, el "sctTcta-
rium", o sea el Jugar donde se revestia el clero, estaba nor-
malmente situado junto ala entrada de la basilica, es decir en
el extremo opuesto al abside, lo cual hada posible dicha
procesion. Siendo su recorrido suficientemente largo, no po-
dia hacerse en silencio, y como entonces no habia 6rgano se
recurria al canto. Se cantaba algin salmo, con la ayuda de un
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grupo de cantores, generalmente con estilo antifonal, es decir

recurriendo a dos coros que alternaban los versiculos. Un ele- i
ment6 siempre imprescindible de este género de canto era la

antifona (de donde recibié su denominacién) consistente en

un versiculo que anunciaba la melodia del salmo elegido para

la ocasi6on. Cuando los ministros llegaban al presbiterio se
entonaba el Gloria Pacrt. Al parecer, la antifona se repetia

después de cada verso. Posteriormente se redujo cl s*"lmo a
pocos versiculos por dos razones: ante todo porque la antifona

se revisti6 de una melodia mas rica, y en segundo lugar por-
que la procesién, por los motivos que anteriormente dijimos,

debié acortarse. Reducido asi a sus elementos mas indispensa-
bles. el introito se convirti6 simplemente en un canto de en-
trada. Hoy se rraca de volver otra vez a algo mis largo y sus-
tancioso. F. fin es el mismo: dar un tono espiritual a la Misa,

rodear a los fieles dr un ambiente sacro, introducir en el

Sacrificio.

? SUBIDA Al. ALTAR

Llegada la procesién al presbiterio, el celebrante sube al
altar.

a. F.l airar ,

Fl alfar no es una “ mesa utilitaria", sino un verdadero sa-
catélica. FI altar ocupa en

cramental. esencialicn toda7gTcsia
la iglesia el lugar mas sagrado. Debe estafen un lugar alto (al-
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tar: altus), mas cerca de Dios. Desde Ja excelsitud de las gra-
das. domina, solitario, el resto del templo.

El altar ofrece un simbolismo tan rico como profundo: esla
figura y la expresion de numerosos misterios.

Las oraciones litirgicas de la consagracion del altar contie-
nen alusiones a lugares del Antiguo Testamento donde se
ofrecieron sacrificios figurativos: el Santo de los Santos, la pie-
dra de Jacob, el lugar que Abel regé con su sangre, el sitio
donde Isaac debi6 serinmolado, el altar del sacrificio de Mcl-
quisedee, el que hizo levantar Moisés.

El altar es también la figura de la mesa sagrada sobre la cual
Jesucristo instituy6 la Eucaristia, asi como de la tumba cavada
en Jaroca donde fue depuesto su cuerpo inanimado. El altar ¢
recuerda el instrumento del sacrificio de Cristo, la Cruz, don-
de se realiz6 la obra de nuestra redencion, ya que el altar es »
un Golgota mistico sobre el cual se renueva de una manera i
misteriosa dicho sacrificio. S.

El altar, donde se asienta el Cuerpo y la Sangre de Cristo, es
imagen del vrouo celestial sobre el cual reposa el Cordero de
Dios, del altar de los cielos junto al cual esperan su glorifica-
cion perfecta los que han recibido la muerte por amor a Dios.

Finalmente el altar es, por sobre todo, la figura del mismo
Cristo en quien y por quien podemos ofrecer a Dios hostias y
oraciones agradables. Durante mucho tiempo se exigié que el
altar, simbolo de Cristo y de su sacerdocio eterno, fuese de
piedra, y preferentemente de una piedra de la mejor calidad
posible. Tal material es sin duda el méas propio para recordar
la piedra viva y fundamental sobre la cual se eleva la Iglesia.'
que en aquélla encuentra su apoyo, su solidez inquebrantable



y su imps”eccdcra duracién. Cristo es la piedra viva, rechaza*
da por el mundo incrédulo y corrupto, pero elegida y honrada
por Dios (cf. | Pe, 2,4). Cristo es la piedra angular, que da a
los fieles la salvacién y la vida; estambién piedra de tropiezoy
de escandalo (cf. | Pe. 2,8) para los incrédulos porque el que
cae sobre ella se hace trizas, y aquel sobre quien cae queda tri-
turado (fcf. Mt, 21,44).

Asicomo las paredes de piedra rodean ai altar de piedra, asi
los fieles, piedras vivas, llenas del Espiritu de Dios y de su gra-
cia, deben adherirse siempre mas estrechamente a Cristo, la
roca primitiva y la fuente de vida; deben elevarse como un
ed_if(fio destinado al servicio de Dios(cf. | Pe. 2, 4-5), de mo-
do que, fundados cada vez mas s6lidamente en Crisjto, ascien-
dan de virtud en virtud hasta la felicidad del cielo, donde la
fe se transforma en vision. Seran entonces piedras vivas y esco-
gidas, arrancadas de las entrafias de la tierra, talladas y puli-
das por los golpes numerosos del cincel salvifico. exactamente
adaptadas a la construccion magnifica de la Jerusalén celes-
tial.

En la consagracion del altar se derrama abundantemente
sobre la piedra el santo crisma, mezcla de éleo y de balsamo,
significandose asi que el altar, que representa aJesucristo, es
ungido por el Espiritu Santo con el 6leo de la alegria.

Asimismo el altar tiene una significacién moral. E! cristiano
santificado por el bautismo, es templo de Dios, morada del
Espiritu Santo, iglesia espiritual (cf. | O r. 3.16; Ef. 2.22). Su
corazén encuentra pues un simbolo en el altar material; su co-
razén debe ser un altar espiritual sobre d cuaT inmole conti-
nuamente sus inclinaciones terrestres y ofrezca a Dios sus ora-
ciones y buenas obras. El airar, por su posicién dcvjda. es una
muda exhortaciéon a levantar los corazones haciaid cielo, a
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tender a lo alto, donde Cristo estd sentado a la diestra de su
Padre; a despegarse de todo lo terresrre y a elevarse por enci-
ma de todo el mundo para honrar a Aquel que no en vano es
llamado el Altisimo.

Un antiguo texto del Pontifical Romano resumia asi tal
simbolismo: "E| altar de la santa iglesia es el mismo Cristo,
segln el testimonio de SanJuan que dice, en el Apocalipsis,
que habia visto un altar de oro delante del trono, en el cual y
por el cual se consagran a Dios Padre las ofrendas de los fieles.
Los manteles y corporales son los miembros de este altar que
es Cristo, o sea los fieles de Dios con los cuales el Seflor se cu-
bre como con vestiduras preciosas, segln dice el Salmista: ‘el
Seflor es Rey y se vistio de hermosura'. SanJuan vio asimismo
en el Apocalipsis al Hijo del Hombre ceflido con un cinturén
de oro, que simboliza la multitud de los santos".

El altar es pues la imagen perfecta de Cristo. "Los altares
significan las manos del Salvador —dice con gran belleza Ca-
bastias, un te6logo cismatico griego del siglo X IIl— . y del al-
tar consagrado por la unién recibimos nosotros el Pan, como
si recibiéramos el Cuerpo de Cristo de sus propias manos puri-
simas. y bebemos su Sangre, como se la comulgé el Seflor a
sus Apdstoles en la Ciltima Cena, al brindar a sus ojos aquella
tremenda muerte de amor". Si el altar es el simbolo de Cris-
to, los manteles con que se rodea representan los lienzos que
envolvieron a Cristo en el Sepulcro. Y son asimismo figura
del Cuerpo Mistico de Cristo, es decir de los fieles, con los
cuales el Seflor se rodea.

l.os manteles, vestidura frondosa de Cristo, deben raer por
ambos lados hasta el suelo. Y han de ser blancos porque este
color designa la justicia de los santos (cf. Ap. 19.8), la pureza
del corazén y la inocencia de la vida.
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Durante todo el afio los manteles cubren el altar, excepto el
Jueves Santo, donde, después de la Misa, se los retira, perma-
neciendo el altar despojado de manteles hasta el Sabado San-
to. Esta impresionante ceremonia no expresa solamente el do-
lor que experimenta la Iglesia por la muerte de su divino Es-
poso. sino que recuerda también el despojo ignominioso Oel
Cuerpo de Cristo y su abandono durante la Pasién.

Una costumbre piadosa y venerable por su antigiiedad con-
siste en adornar con flores el altar, sobre todo en las grandes
fiestas. Las flores frescas y perfumadas son para los altares un
ornamento muy hermoso y contribuyen no sélo a destacar las
solemnidades sino también a edificar al pueblo cristiano. Las
flores ocupan un lugar especial en la creacién; son sobrella tie-
rra lo que las estrellas en el firmamento, huellas aln intactas
del mundo paradisiaco. menos alcanzadas por la maldicién
del pecado. El brillo de sus colores y la suavidad de sus perfu-
mes manifiestan la belleza y providencia de Dios. Por eso se
las emplea en el culto divino juntamente con la luz de los ci-
rios y el aroma del incienso. Las flores tienen su lenguaje, su
significacién, son también ellas signos de las cosas espiritua-
les. Especialmente por su gracia y sus colores, las flores expre-
san el gozo con el cual nos acercamos al altar de nuestro Dios,
autor y consumador de toda alegria verdadera. Por otra parre,
figuran los dones sobrenaturales, las gracias y virtudes que
adornan el alma. No por nada la iglesia canta de los santos:
"Ellos florecen como el lino y sor. como un perfume delante
del Seflor". Puestas sobre el altar significan asimismo que to-
das las gracias, todas las virtudes se desarrollan y maduran a Ja
luz sobrenatural y al calor celeste que irradian del sol de la Eu-
caristia.

Tal el hermoso simbolismo del altar y de sus ornamentos.
Dios vendrad a nosotros por el altar, porque sobre el reposara la
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Eucaristia. La Eucaristia crea el altar. Nosotros iremos a Dios
por el altar. El altar es el lugar del Emmanuel, del encuentro,
el lugar de las bodas de la Iglesia con Cristo.

b. El sacerdote sube al altar

Antes de la Gltima reformalitirgica se entonaba al comien-
zo de la Misa el jzimo 42: “ Subiré al altar del Sefior...; tu luz
y tu verdad me guiaran aru monte santo’'. El altar es el mon-
te santo, el Calvario redivivo.

Ya en el Antiguo Testamento los sacrificios se consumaban
frecuentemente en los montes o lugares altos. Abraham, obe-
deciendo el mandato divino, subi6 al monte Moria. Moisés
ofrecié el sacrificio de la alianza en el monte Sinai, y durante
siglos el pueblo elegido sacrificé exclusivamente en el monte
sagrado de Jerusalem

Por algo Dios destinaba los montes como .sitio adecuado
para los sacrificios mas solemnes. ¢Por qué los montes se pare-
cen a Jos altaies? Porque la montafia, huyendo de las hondo-
nadas y miserias de la tierra, se encumbra, hacia los cielos, ha-
cia Dios. El monte es como una patena levantada. Es el altar

de la naturaleza.

Pues bien, si el monte tiene aioo de altar, cada altar bi de
tener algo de monte, para que exprese con mas perfeccién la
esencia del sacrificio, que no es sino la oblacion hecha al Dios
trascendente, al Dios que esta en las alturas. El altar lu dr al-
zarse como un monte sobre los fieles, reunidos ante él. hacia
losticios, hacia Dios.
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El celebrante sube al altar. En su libro ya citado, Guardini
ha dedicado un breve capitulo al simbolismo de ‘Mas gradas".
Cuando subimos una escalera, dice, no sélo el pie la transita;
nuestro cuerpo lo sigue, e incluso el alma. Y al hacerlo pre-
sentimos vagamente otra ascension, hacia las alturas, donde
acabal/d nuestro caminar, hacia Dios, hacia donde mora Dios.
"Es un hecho: lo bajo nos parece simbolizar todo lo que es vil
y malo, asicomo lo alto lo que es bueno y noble. Subir nos re-
cuerda naturalmente la ascension de nuestro ser hacia el Alti-
simo, hacia Dios". Y en este contexto presenta como supre-
ma ascension en la tierra, la subida a la iglesia, y sobre todo al
altar, simbolo de las interiores "ascensiones hacia Dios".

c. El beso del altar

El Unico 6sculo de) altar que se menciona expresamente en
el primer "Ordo Kom”nus" es el de la llegada del celebrante

al altar. EsJasalutacion solemne del lugar en donde va area-
lizar el sagrado misterio.

Este beso encubre un rico simbolismo. Al principiailo hacia
sencillamente como para saludar al altar, la mesa dtjl Scftor.
Pronto, sin embargo, su sentido se hizo mas profundo, por la
idea de que el altar, normalmente de piedra, representaba a
Cristo mismo ("ia piedra era Cristo", dice San Pablo, refi-
riendose a la roca del desierto que al ser golpeada derramé
agua para saciar al pueblo sediento), a Cristo que es la piedra
angular, la roca espiritual. El ésculo se dirigia pues a El. Los
Santos Padres decian que era el beso al sepulcro de Cristo dor-
mido, e! beso al Cristo dormido.

Al aumentar la devocién a los martires en Jos principios de
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la Edad Media, se hizo costumbre el dotar a cada iglesia con
reliquias de esos héroes de la fe. Todas las iglesias primitivas
fueron o bien santuarios de martires o por lo menos tuvieron
algunas de sus reliquias. Esta costumbre encierra una signifi-
cacién profunda. Parece conveniente que los que han derra-
mado gloriosamente su sangre por Jesucristo, reposen al pie
del altar score el cual se ofrece el Sacrificio Eucaristico. En
efecto, es de alli de donde han sacado la fuerza para sufrir el
martirio. La presencia de las reliquias de los santos martires
bajo el altar o en el altar recuerda su unién intima con el Cor-
dero de Dios, tal como se mostr6 en los tormentos que sufrie-
ron, tal como se mantiene en el ciclo. A este respecto escribia
San Agustin: "Es justo que los santos reposen bajo el altar
donde el Cuerpo del Sefior es inmolado. Es del todo conve-
niente que tengan su sepultura en el lugar en que la muerte
del Sefior es celebrada cada dia: es como el resultado de su
alianza". Los martires sufrieron la muerte por el honor y por la
gracia de la divina Victima; participaron libre y gozosamente
en su Pasioén y en su muerte; es justo que triunfen con £1. Son
como los trofeos de su victoria. Nos refiere la historia que
cuando se descubrieron los restos de Jos sancos Gervasio y Pro-
tasio. San Ambrosio los hizo poner bajo el altar, y en un dis-
curso lleno de entusiasmo dijo a su pueblo, entre otras cosas:
"Estas victimas triunfales tienen su Jugar sefialado alli donde
se encuentra Jesucristo, la Hostia pura. Cristo esta sobre el al-
tar, porque ha sufrido por todos los hombres. Ellos estan bajo
el altar, porque han sido rescatados por su Pasién".

De este modo, el ésculo del altar llegd a ser un acto de ve-
neracion a los martires y con ello a la Iglesia triunfante en ge-
neral. Segln la explicacion que ofrece Inocencio MI. por el
6sculo del altar Cristo, en la persona del obispo, saluda a la
Iglesia, su Esposa. Alli estd lo mejor del cuerpo mistico de
Cristo, lo que falta a la Pasién de Cristo, los huesos de los que
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\ han dado su cuerpo y su sangre por Cristo, los huesos todavia

L trémulos de los grandes héroes cristianos. Como si estuviéra-
mos aun en el tiempo de las Misas en las catacumbas, celebra-
das sobre el cuerpo palpitante del Gltimo martir. Como si con
este beso el sacerdote quisiera sorber algo del “ mas grande
amor, que consiste en dar su vida por aquel que se ama’].

Se trata de un beso ritual. V, por ser ritual, acechado por cJ
automatismo. Puede llegar a ser frio, sin sabor, sin ternura.
En si no deja de ser venerable, copioso en simbolos, pictérico
de misterios, la sefial cotidiana del amor que se le debe a Cris-
to. Es la Iglesia, toda entera, la Esposa, la que todos los dias
viene a saludar al Amado. Para el celebrante constituye un
compromiso que debera mantener alo largo de la jornada, un
compromiso de entrega a Cristo y al martirio. Besa el lugar de
donde luego tomara, entre sus manos, la Carne y la Sangre de
su Dios. Este beso es ya la comuniéoquc comienza. El beso
del altar esun acto de delicadeza y de fidelidad lleno de ter-
nura hacia el Sefior, que en Ultima instancia contribuye a re-
parar el horrible beso de quien lo traicion6.

J. INCENSACION

En la Misa solemne, al ésculo del altar sigue su incensacion.
Es algo que pertenece a la ''solemnidad" del rito. Lo mismo
que el adorno de las flores y el resplandor de las velais, la ri-
queza de los ornamentos y los acordes del érgano, también las
nubes de incienso que suben al cielo perfumando el templo,
hacen patente aun a los sentidos la grandeza del misterio.



El incienso se empleaba mucho en la antigiedad, incluso
en los cultos paganos. Tras haber desaparecido dichos cultos,
su uso se fue introduciendo poco a poco también en eJ cuito
cristiano. Cabe pensar asimismo en algln influjo del Antiguo
Testamento, ya que fue norma del culto antiguo que‘el suxno”
sacerdote no empezase el culto sin previa incensacion (cf. Lv.
16,12)7

¢, Cudl es el sencido simbdlico de este rito?

Ante todo es una expresién visible del sacrificio intenor.
Los carbones que se consumen hasta el f;n simbolizan a ios
fieles que deben emplearse en el servicio de Oios y consumirse
en la alabanza de su gloria.

Significan asimismo el buen olor Je Cnsto. El agradable
aroma del incienso se propaga a partir del altar — figura de
Cristo— hasta el ultimo de los fieles. Esta invasion salvificade
Cristo a las almas debe recordarnos que. al decir del Apdstol,
también nosotros debemos ser el buen olor de Cristo (cf. Il
Cor. 2, 15), y expandir en todo lugar el conocimiento y el
amor de nuestro Dios.1

1tHI humo del incienso simboliza también la oraciéon que te
eleva a Dios) La plegaria de los cristianos que se disponen a
tomar parte en el Santo Sacrificio debe brotar de un alma lle-
na de ardor, que trata de ir consumiendo en su corazén todo
lo que en él perdure de terrestre. Seria dificil encontrar un
simbolo mas propio de la oracién cristiana. Si el incienso se
eleva es por la energia que el fuego le comunica;*asi nuestras
oraciones, que expresan los deseos de nuestro corazén, no pue-
den elevarse hacia Dios si no estan animadas y purificadas por
el fuego del amor divino? Ya el salmista veia en la ascensién
pausada de las nubes del incienso un hermoso simbolo de la
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oracion del justo, que se eleva hasta el trono de Dios (cf. Ps.
140,2). En tal sentido escribia Claudel: "iGravido de alaban-
zas estd mi corazén!" Como el pesado incensario de oro. hen-
chido de incienso y brasa. Ya lo habia dicho el mismo Seftor:
"Fuego he venido a traer a la tierra, y ¢qué quiero sino que
arda?".

Este simbolismo se amplia en un sentido comunitario. No
es solo la ferviente oracion individual la que ardorosamente se
eleva hacia Dios. Lo es también la oracion de toda la comuni-
dad. Asi como las diversas exhalaciones de la tierra se elevan
de todas partes, se agrupan y forman nubes para recaer luego
en lluvia fecunda, de manera semejante las oracione* de la
santa asamblea se rednen y concentran en el simbolo del in-
cienso que se evapora, se elevan como una nube ante Dios y
vuelven a caer sobre la comunidad como rocio de bendicién.
F.I incienso expresa pues la elevacion interior de la comunidad
en oracion, su vuelo ascensional hacia Dios. El incienso, ben-
decido por el sacerdote — "Seas bendito por Aquel en cuyo
honor arderds’’— . se eleva en honor de Dios como simbolo de
las almas que ascienden hacia lo alto. Toda la iglesia — escribe
Dionisio el Atcopagita— queda penetrada por el incienso,
hecha toda oracion vertical.

La elevacién del incienso expresa asimismo nuestra partici-
paciéon en la liturgia celestial. Porque el incienso simboliza
también las oraciones de los santos: la Escritura nos la repte-
senta como un perfume ofrecido a Dios. "Estaban los ancia-
nos prosternados ante el Cordero, teniendo cada unoj copas de
oro llenas de perfumes que son las oraciones de M santos"
(Ap. 5,8). Cuando SanJuan nos describe su visién de la litur-
gia celestial, alude a los turibulos de oro que los angeles ba-
lancean junto al trono del Cordero. ..
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Terminemos este hermoso tema con un texto de Guardini;
"Qué noble belleza la de estos granos amarillos, puestos so.
bre carbones ardientes, que se escapan convertidos en humo
odorifero del instrumento que se balancea: se diria una melo-
dia de ritmos y perfumes... las volutas del incienso se elevan
sin finalidad practica, puras como un cantico... uno creeria
estar en aquel dia de Betania cuando JeslUs y Maria vieron
acercarse una mujer que derramo6 nardo sobre sus pies, que la
mujer sec6 en seguida con su propia cabellera, mientras la casa
se llenaba con el perfume. Al espiritu estrecho que murmura-
ba contra tal prodigalidad, el Hijo de Dios respondi6: '‘De-
jadla hacer. Ella ha guardado este perfume para el dia de mi
sepultura'. SU ese gesto significaba misteriosamente la muer-
re, el amor, el sacrificio. Y todo esto se vuelve a encontrar en
el incienso. El incienso es el misterio de la belleza que se eleva
con gracia sin utilidad practica, el misterio del amor que que-
ma. se consume y se exhala muriendo. Sin duda no faltara el
espiritu mezquino que diga también ahora: ¢para qué todo
esto-' El incienso es un sacrificio de perfumes, formado, dice
la Escritura, con las oraciones de los santos. Es el simbolo de (a
oracion, sobre todo de aquella oracién que no es interesada,
que no quiere otra cosa que elevarse como el Gloria después
de cada salmo que adora y agradece a Dios porgue es gran-
de... también en lareligién hay espiritus mercantiles de cora-
z6n seco, cuyo» labios murmuran como los de Judas Iscariote;
en ellos la otacion seorienta al utilitarismo espiritual; la quie-
ren burguesamente razonable; ne quid rumis. Esta manera de
obrar ignora del todo la real munificencia de la oracion que
siempre quiere dar; ignora lo que es propio del alma de ora-
cién. que nunca pone porqués ni paraqués y no quiere sino
elevarse, porque es amor, perfume, belleza. Y mientras mis

ama y mas ofrece, mis el fuego la consume y el perfume se
eleva".
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Empezamos ci aero augusro con la ayuda del Dios uno y tri-
no por medio de la cruz de Cristo. El uso de la sefial de la
cruz, remoma a los tiempos apostélicos. Tertuliano. San Ci-
priano y otros muchos Santos Padres nos hablan de ella como
del gesto habitual de los cristianos, repetido al principio y al
fin de sus principales acciones. El celebrante, y los fieles con
él. lo trazan ahora solemnemente al comenzar la Sama Misa
pues ésta renueva la memoria del sacrificio de Cristo en honor
de la Santisima Trinidad.

Justo es pues que la Iglesia coloque este signo ajl principio
de una accion tan grande como el Sacrificio de la Misa, que no
es sino la representacion del Calvario. El sacerdote afirma que
quiere realizar esta accién en el nombre de Dios Padre, que
ha enviado a su Hijo para salvarnos; de Dios Hijo, que se ha
entregado a la muerte por nosotros; y del Espiritu Santo, cuyo
amor eterno ha sido como el fuego que ha consumido la Victi-
ma y cuyo soplo divino impele Jas olas de sangre del Salvador
hasta nuestras almas. En el nombre del Padre a quien nos di-
rigimos; en el nombre del Mijo, por quien ofrecemos; en el
nombre del Espiritu Santo, en quien ofrecemos.

i.a invocacion a la Trinidad es la dedicatoria de la obra mag-
nifica en que Dios se va ajugar afondo. Serd menester evitar
cualquier tipo de automatismo en este gesto tantas veces repe-
tido. Hay que desacostumbrarse, hacerlo cada vez como si se
hiciera por vez primera, especialmente al comienzo de la Mi-
sa. donde adquiere una relevancia formidable. Un signo de la
cruz, verdadero, lento, amplio, de la frente al pecho, de un
hombro al otro. Un gesto que nos envuelva en el misterio.
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Debemos reunii en este signo todos nuestros pensamientos 7
todo nuestro corazon. Nos debe tomar todo entero, cuerpo 7
alma; debe apoderarse de nosotros, consagramos, santificar-
nos.

Tras ia serta! de la Cruz, elsaludo inicial. Dentro de la va-
riedad de formulas que permite la liturgia, destaguemos una
gue estd en perfectacontinuidad con la sefial de la Cruz: "La
gracia de nuestro Sefior Jesucristo, el amor del Padre y la co-
munién del Espiritu Samo estén con todos vosotros". Esta
formula, tomada de San Pablo (Il Cor. 13,13), pone toda la
Misa bajo la mirada de la Santisima Trinidad.

5. RITO PENITENCIAL

"Hermanos, reconozcamos nuestros pecados para poder ce-
lebrar dignamente los sagrados misterios". Se trata, como se
ve, de un rito esencialmente "previo"”, una confesién de pro-
fanidad frente a la sacralidad de los misterios. Las féormulas
son virios. Pero como luego estudiaremos mis detenidamente
el sentido del Kyrie, limitémonos ala primera férmula sefia-
iada.

a. El Confiteor

En su capitulo V1. Isaias nos cuenta la visién que tuvo de la
gloria de Dios: " vi al Sertor sentado sobre un trono alto y ele-
vado...; alrededor de El s6lo estaban los serafines. Y con voces
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sonoras cantaban a coro diciendo: jSamo. Santo, Santo, es el Se-
fior, Dios de los Ejércitos! jToda la tierra esti llena de su glo-
ria! Ay de mi, perdido soy! pues siendo un hombre de labios
impuros, que habita en medio de un pueblo de labios impu-
ros. he visto con mis ojos al Rey. el Sefior de los Ejércitos"”

(6.1%3).

Frente a la santidad de Dios el hombre mide su miseria, el
abismo que sus pecados abre entre su persona profanada y el
tres veces Santo. En la Misa, aunque no io perciban los ojos de
nuestra carne, nos encontramos realmente en presencia de la
Majestad Divina. No por otra razén, y aunque tan soélo perci-
bia la humanidad de Jesis. San Pedro cay6 de rodillas ante
Cristo cuando en el Jago de Gcnezaret entrevid su divinidad:
"i Apartate de mi. Sefior, que soy un hombre pecador!" (le.
5,8). Es la actitud del hombre ante Dios, de la creatura ante el
Crcadot, del pecador ante el Santo. El sacerdote y los fieles re-
zan, pucs,juntos, el Confiteor, en la disposicién espiritual de
guienes reconocen, como crcaturas, el dominio del Creador;
de quienes imploran, como indignhos, la ayuda del Omnipo-
tente; de quienes solicitan, como pecadores.; el perdén del
Santo. Tal actitud es la mis apta para suscitar el acto auténti-
co de humildad.

Por otra parte, al humillarse la pequefiez humana ante la
Majestad Divina, se acrecienta el santo temor de Dios. Y ello
es particularmente conveniente sobre todo en la Santa Misa.
Porque jaméas seremos capaces de comprender, en toda su
hondura, la intensidad del amor del Hijo para con nosorros. si
antes no nos dejamos penetrar hasta el fondo por la realidad
de Jajusticia tremenda, santidad absoluta y majestad infinita
del Padre. Esta es Ja raz6n de conveniencia que aconseja que
antes de penetrar en Jos "sagrados misterios" nos llenemos de
profunda reverencia y santo temor de Dios.



El espiritu de esta oracién tiende a hacer brotar en nosotroj
la compuncién. En realidad, el primer sacrificio que hay que
ofrecer a Dios es el de un corazén contrito y humillado. El sa-
cerdote, antes que nada, debe reconocer puUblicamente que
ha pecado, y pecado mucho. Tiene las manos juntas y perma-
nece. durante el Confiteor, en la posicién humillada que con-
viene al pecador. También los fieles entran en ese espiriru.

La confesion se hace, en su parte primera, ante Dios y la co-
munidad. En la segunda, en cambio, se pide la intercesién de
la corte celestial y de la misma comunidad. La formula ha su-
frido numerosos cambios a lo largo de los siglos. En el texto
actual, reconocemos que hemos pecado “ de pensamiento” ,
no acomodandonos a los criterios de Dios. Hemos pecado “ de
palabra", no empleando nuestra lengua como instrumento
deJ Verbo divino. Hemos pecado “ de obra", no imitando Jas
acciones de Cristo. Hemos pecado “ de omisién’’, no hacien-
do todo el bien que podiamos haber hecho, enterrando el ta-
lento gratuitamente recibido. Y si bien pueden haber existido
condicionamientos de nuestra conducta o circunstancias ate-
nuantes, reconocemos que no por ello estamos exentos de res-
ponsabilidad: “ Por mi culpa, por mi culpa, por mi gran cul-
pa” . La mia propia; por eso digo en singular “ yo confieso” ,
para mostrar laintransferibilidad de mis acciones.

Al decir “ por mi culpa” , celebrante y fieles se golpean el
pecho, gesto muy antiguo para expresar el dolor de los peca-
dos. segun lo sabemos por la parabola del publicano (cf. Le.
13.13) y por la actitud de Jos judios arrepentidos que presen-
ciaron el espectaculo del Calvario. ¢ Cual esla significacién de
este golpe? El hombre, al golpearse, se despierta, despierta su
yo profundo, se castiga, se pone de parte de Dios.

Luego la férmula dice “ideo” (“ por tanto"). Por tanto.
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porque soy pecador sin excusa, necesito poderosos interceso-
res, Por tanto ruego a "Santa Maria siempre Virgen", la toda
pura, pero al mismo tiempo "refugio de los pecadores”; "a
los angeles, a los santos", todos intercesores ante Dios. "Y a
vosotros, hermanos": también la Iglesia militante es interce-

sora.

b. Miserearur

"Dios todopoderoso tenga misericordia de nosotros...". Es
evidente que el rito penitencial de la Misa no constituye un
sacramento, pero si hay suficiente arrepentimiento, si a Us
palabras del Confiteor corresponde plenamente el afecto inte-
rior, si pensamos que somos de veras pecadores ante la santi-
dad de Dios, que las miradas de todo el cielo se fijan en noso-
tros. la sola percepcién de la fealdad del pecado jumamente
con la gracia divina nos ayudara a apafiarnos de la mancha.

El hecho de usarse esta formula dentro de la liturgia le con-
fiere un valor especial, sobre todo por el hecho de que sigue al
Confiteor. El Confiteor es una humilde confesién de Ids propios
pecados al tiempo que una digna expresion de la contricién,
por lo cual tiene especial eficacia, ya que. segun conviccién
antiquisima, se une a ella de un modo especial la fuerza
impetratoria propia de la oracion de la Iglesia, de manera
semejante alo que acaece rn un sacramental.

c. Los Kyrics

Los Kyrics - "Sefior, ten piedad"— son plegarias popula-



res que preceden ala oracion sacerdotal disponiendo a los fie-'
les para apreciarla con la debida preparacion.

La suplica griega “ eléison", con invocacion a la persona
que se dirigia a ella, debid ser familiar a los primeros cristia-
nos por los cultos gentilicos. Pero no es menester recurrir a la
antigiedad pagana para buscar modelos de Kyrie eléison. En
el Antiguo Testamento se encuentra con frecuencia el verbo
"eléison", dirigido a Dios, principalmente en el salterio (cf.
porej. Ps.s, 3: 40. 5. 11), que a los primeros cristianos sirvi6
de devocionario. Esta expresién deprecatoria se halla asimis-
mo en el Evangelio: la pronunciaron el riego de Jerico, la ca-

nanea, los diez leprosos. Es una expresion breve pero expresi- j

va. sencilla pero enérgica.

inicialmcnte Jaférmula iba incluida en una suerte de leta-
nias u “ oracion de los fieles” . Pero como oracion de suplica
concisa, cargada de tradicion y de emotividad, por la que se
expresan sin apenas palabras las ansias de perdén del corazén
humano, llevaba dentro de si la tendencia aindependizarse y
repetirse con redoblada frecuencia.

La palabra “ Kyrie™. Sefior, tuvo al comienzo un caracter
polémico. Kyrios era el titulo que se daba a los emperadores
romanos, y estaba en la base del culto idolatrico a la autori-
dad. Los cristianos dirdn que Cristo es el verdadero Kyrios. el
Hombre-Dios sentado en el trono del ciclo y rodeado de la
corte celestial. Kyrios es la palabra que en la version griega de
los Setenta corresponde al nombre de Dios. Cristo es pues, el
verdadero Kyrios. no el César; Aquel que. si bien se anonad6
hasta morir, resucité luego lleno de esplendor “ para que a
nombre de Jesus doble la rodilla cuanto hay en el ctclo, en la
tierra, y en los abismos, y toda lengua confiese que Cristo es el
Kvrios. para gloria de Dios Padre" (Fil. 2. 10-11).
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Peto Cristo no es sélo el Kyrios trascendente, no es sélo la
majestad tremenda, sino también la bondad extrema, la
filantropia. Por eso afiadieron ala voz Kyrie 1? palabra ‘xlléi*
son emis” . Kyrie eléison es asi la oracion vehemente y confia-
da dirigida a Aquel cuya benevolencia no esivana. pues aun
cuando Cristo sea hombre, como Dios que también es, tiene
omnipotencia para salvar. Tal el rico contenido que se encie-
rra en el augusto tirulo de Kyrios. La Iglesia no quiso que esto
se perdiese y por eso lo conservé en la Misa. Nosotros pode-
mos volver avivir la plenitud de su sentido.

Asimismo quiso la Iglesia conservar estas palabras en grie-
go. alternandolas con la expresiéon latina: '‘Christc eléison".
Con ella sin duda ha querido rendir homenaje a las lenguas
de las liturgias apostélicas. Uniendo el griego y el latin a la
lengua hebrea —conservada ésta sobre rodo en el texto del
Sanctus con la palabra “ Sabaoih" y "Hosanna", asi como en
los "Alleluia” y "Amén"—, la Iglesia ha consagrado duran-
re siglos estas tres lenguas de la Misa que son precisamente las
que figuraron en el celebre titulo de la cruz de Cristo, escrito,
como se sabe, en hebreo, griego y latin.

La historia de la liturgia nos informa asimismo de una inte-
resante evolucion. El tcxro tan reducido de los nueve Kyries
experimenté durante toda la Edad Media una ampliacién
considerable por medio de los llamados "tropds". o estrofas
intercaladas entre invocacién c invocacién. Asi. por ejemplo,
Amalario hizo cantar a su coro: "Kyrie eléison, Domine Pa-
icr. miserere; Christc elcison, qui nos redemisti sanguine tua.
miserere; Kyrie eléison. Spiritus sanete, miserere ("Kyrie
elcison. Sefior Padre, ten piedad; Christc eléison. que nos re-
dimiste con tu sangre, ten piedad: Kyrie eléison. Espiritu
Santo, ten piedad") O también: "Lux et origo lucis. summe
Deus'. eléison. Kyrie eléison " (“ Luz v,origen de la luz.
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sumo Dios, ten piedad. Kyrie cléison..."). Es natural que
textos mis desarrollados y hasta poéticos sé6lo pudiesen ser eje-
cutados por un coro bien adiestrado. Y asi aparecieron las
conocidas composiciones gregorianas que tomaron su nombre
del tropo respectivo (de ahi las Misas llamadas ''De Angelis**.
“ Lux ct origo” , etc.) asi como las polifénicas. Con la reforma
del Misal realizada por San Pio V desaparecieron otra vez
todos los tropos. Hoy la composicién normal de los Kyries es
binaria, y nuevamente se han introducido los tropos.

6 EI.GLORIA IN EXCF.LSIS

Esta oracién de alabanza pertenece a la mas remota anti-
guedad. El Gloria, al igual que el Kvric no se compuso espe-
cialmente para la liturgia de la Misa. Es un legado precioso de
la primitiva poesia himnédica que. inspirandose en los canti-
cos biblicos, sobre todo en los salmos, cre6 una extensa litera-
tura de canto religioso, perdida hoy casi por completo. Los
primeros cristianos llamaban a estos cantos “ psalmi idiotici” .
que quiere decir salmos compuestos por ellos mismos.cn con-
traposicién alos salmos de la Sagrada Escritura. Podemos con-
siderar esta literatura como la conunuacién de los canticos del
Nuevo Testamento (cl Magnificat, cl Bcncdictus y ¢l Nunc
dimittis). Segun dijimos, muy pocos de aquellos himnos han
llegado hasta nosotros, entre ellos el admirable “ Fos hilaron™"
(“ Luz gozosa") de la liturgia bizantina, el “Te Deum" y
nuestro “ Gloria". Este Gltimo, llamado también Doxologia
mayor o gran Deyologia. para distinguirlo del Gloria Patn
que termina los salmos — pequefia doxologia— , se apreciaba
tamo en la Iglesia antigua que logré imponerse y sobrevivir ay
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pesar de la prevencion general que hacia fines de la Edad An-
tigua se experimentaba contra los canticos creados por los
hombres.

La Misa lo incluye en este momento tras los acentos de
perdén del rito penitencial, como un himno de alabanza y de
victoria sobre el pecado. Las primeras palabras del (gloria han
sido traidas del cielo por los &ngeles ya que. como djeen sabia-
mente los Padres del IV Concilio de Toledo, jamés la tierra
hubiera podido proferirlas semejantes; todo lo demas es una
especie de explanacién de esta gran introducciéon, compuesta
por los doctores eclesiasticos.

a. Divisién general del himno

l.n estructura del filaria presenta tres partes. Comienza el
himno con el canto de los angeles, segun lo trae Lucas 2. 14.
ya que era costumbre en los himnos de la antigiedad, poner
al principio, como terna central, un rrxio inspirado, lomado
de la Sagtada Escritura'? A las palabras de los angeles sigue la
alabanza de Dios Padre sobre la base de una sencilla acumula-
cién de expresiones de nuestra admiracion y de los nombres y
arribtitos divines. La tercera parte concluye con una invoca-
cién a Cristo.

Soli) al final se nombra, y «asi como de paso. "~ Espiritu
Santo. De modo que aunque no sea estrictamente [un himno
irinirario, canta el honor de la Trinidad. Al Padre, principio y
fm de todas las cosas, la alabanza y la accién de gracias: a
Mijo. Redentor y Mediador nuestro, el rcconocimignto de su
«onsustancialidad ion el Padre y de los titulos adquiridos por
su obra salvadora; \ todo ello en unién del Espiritu Santo



Sc podria afirmar que las dos partes principales del himno
corresponden a las dos ideas del lema biblico que las precede:
para Dios la gloria, por eso nos sumamos al canto laudante de
los coros angélicos; para los hombres la paz, por eso nos diri-
gimos a Aquel en cuya persona ha venido la paz a la tierra,
rogandole lleve a feliz termino la obra comenzada.

Pasemos ahora auna explicacién mas detallada.

b. El canto de los angeles

Las liturgias orientales distinguen en el anuncio de los an-
geles tres partes: la gloria de Dios (en las alturas), la paz (en la
tierra) y esto para bien de los hombres. Las dos palabras claves
son: gloria y paz. La “ gloria" es la maxima manifestacion ex-
icrior de Dios, pero al mismo tiempo su suprema interiori-
dad que por asi decir se concentra en la persona del Hijo Uni-
gentto. A esagloria en Joalro hace eco la "paz" en lo bajo. La
glor/a es el canto de Jos angeles en la trascendencia de las altu-
ras, pero tiene una correspondencia en el mundo del hombre
mediante la paz. No olvidemos que “ pax" es uno de los
nombres de Cristo: “ Principe de la Paz", llama Isaias al
futuro Mesias.

Se dice “ alos hombres que ama el Sefior". Prescindiendo
del valor literario de la traduccién. e( sentido parece ser el co-
rrecto. U palabra griega "eudokia" no se refiere a la buena
voluntad de los hombres sino a la buena voluntad de Dios, su
beneplaciro. su favor. Nos trae al recuerdo las palabras pro-
nunciadas por Dios Padre al proclamar la filiacion divina de
JeslUs en el momento de su Bautismo y Transfiguracion: F.str
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es el "Hijo de su benevolencia". Aquel en el que ha puesto
su complacencia. Aqui, en el himno, son los hombres unidos
a Cnsco, el Primogénito de muchos hermanos, los que se
benefician con esta benevolencia de parte de Dios Padre.

c. La alabanza de Dios Padre

Las alabanzas que siguen al saludo de los angeles json tan
sencillas como hermosas. Se suceden una a otra, corpo si de
por si fueran insuficientes. "Te alabamos, te bendec mos. te
adoramos, te glorificamos...". No hay que ver en ellas un
progreso ascendente. Sin embargo cada expresién aborta un
nuevo matiz. "Te alabamos": expresa el brotar de la admira-
cion frente a su belleza. "Te adoramos": el hombre se reco-
noce crcarura ante el Creador, reconoce la soberania de Dios y
su total dependencia respecto de El. "Te glorificamos", es
decir, proclamamos tu gloria, el esplendor de tu ser. recono-
cemos tus hazafias en el orden de la creaciéon y de la reden-
cion. al tiempo que deseamos que todo lo que hay en noso-
tros y fuera de nosotros se utilice para tu gloria.

i>r trata asi de una s*ric redundante de términos de alaban-
za. al estilo oriental, romo si el lenguaje no bastase para
expresar la abundancia de sentimientos, el entusiasmo del
alma estupefacta de admiracién ante lo inefable

Pero la serie llega a mi culmen con una notable expresion
"Te damos gracixs por tu inmensa gloria". Es decir, agrade-
temos a Dios, no por los favores que nos haya hecho, sino
simplemente por su gloria, en una expresioén de total desinte-
rés. ;Qué significa ciarle gracias "por su inmensa gloria"? Es
proclamar que nuestra suprema felicidad consisti enitener un
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Dios tan grande como El. En su presencia todo lo que existe es
absolutamente nada; los idolos que el hombre se fabrica nada
son. Te damos gracias por los destellos de tu belleza, que son
los dones que nos das. pero mas que por eso por tu gloria in-
rrinseca. por la belleza de tu ser. Para el alma no hay motivo
de agradecimiento mayor que ver al Amado tan hermoso, la
plenitud divina es nuestra rigueza. Somos felices porque
podemos ensalzar su gloria.

Sigue la enumeracién de lot nombres de Dios. Al mismo
fin de la alabanza de Dios obedece la enumeracion de sus
nombres, que en el orden en que estan puestos acusan clara-
mente un entusiasmo in crescendo: “ Sefior, Dios. Rey celes-
tial. Dios Padre todopoderoso” . Son los atributos de la Ma-
jestad divina, que suscita el temor reverencial. la adoracion,
los sentimientos esenciales de la religion, aun cuando tamiza-
dos por la confianza filial gracias a la palabra “ Padre” . La ex-
presién; "Dio: Padre Todopoderoso*', que se encuentra ya en
el simbolo apostélico, es otro indicio mas de la veneranda
edad del himno.

d. La pane cristolégica

A la enumeracion de los nombres de Dios siguen inmedia-
tamente Jas invocaciones de Cristo, aun cuando la transicion
de una a otra parte resulta hoy cauri imperceptible. En este
parrafo cristolégico podemos distinguir cuatro secciones: la
salutacion laudatoria, la invocacion en forma de letania, una
triple afirmacion acentuada por el "Tu solus” y. finalmente,
la conclusion trinitaria.

— salutacion laudatoria. Los nombres que sc dan a



Cristo son los mismos con que empieza la profesion
crisrologica de fe en el simbolo de las liturgias orientales:
Sefior, Hijo Unigénito, Jesucristo. La serie va encabezada por
el titulo “ Sefior” , el Kyrios de las cartas de San Pablo, que se
reitera hacia cl final con mayor solemnidad: "Tu solus Domi-
flus". También el titulo “ Hijo Unigénito” setenia en la Igle-
sia primitiva por uno de los nombres mas majestuosos de
Crisco. El Eucologio de Serapién, por ejemplo, llama a Cristo
frecuentemente “ o monoguenés” , el unigénito.

Sigue otro grupo de tres nombres de Cristo. Nuevamente
encontramos al principio el de “ Kyrios” , combinado en el
texto con el de “ Deus", procedimiento seguramente usado
para destacar la consustancialidad del Hijo. A ccjntinuacion se
hallaba antes el titulo “ Filius Patris” . que actualmente, para
que quede mis resalrado. se lo pone al final. Encontramos
asimismo el nombre que mejor expresa su funcign jotcriologi-
ca, “ Agnus Dei” , titulo con el que lo designé el Precursor, y
que incluye el Apocalipsis: “ Dignho es el Cordero, que ha sido
degollado, de recibir el poder, la riqueza, la sabiduria, la
fuerza, el honor, la gloria y la accién de gracias" (5.9 . 12).
Luego se agrega, como antes dijimos. “ Filius Patris” , con-
trastando gloriosamente con el Agnus victimal.

—Lainvocation enforma de letania. Nos encontramos ahora
con una pequefia letania de tres miembros; pero rsia vez
tiene la forma de una afirmacién himndédica. “ Qui rollis
prccata mundi. miserere nobis, suscipe deprecauonrm nos-
tram. Qui sedes ad dexferam Patris, miserere nobis” ("Tu
que quitas el pecado del mundo, ten piedad de nosotros,
atiende nuestra suplica. Tl que escas sentado a la derecha del
Padre, ten piedad de nosotros” ). Se hallan ¢ncercaladxren la
accion «le granas segun la costumbre consiamc de la oracién
cristiana, a imitacion de la plegaria judia: después de haber
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dadc gracias por los favores recibidos, se piden aquellos que
se ccnsideran necesarios. Los primeros son la garantia de los

segu idos,
C >nlas palabras del Bautista — “ TU que quitas los pecados
del nundo” — recordamos al Sefior la humillacién voluntaria

de si Pasion expiatoria, cuando como cordero inmolado cargé
y qi ité los pecados del mundo, a la vez que aludimos a su
rriu ifo actual, cuando, sentado a la diestra del Padre, recibe
con o Cordero victorioso los signos de veneracion de los santos
y dr los ancianos. "Acerquémonos confiadamente al trono de
la gracia... p ies tenemos un mediador, un pontifice tal, que
csrj sentado a la diestra del trono de la majestad de Dios"
(Hi b. A 16y 8. I). En el ruego "suscipe deprecationem nos-
tra n" ("atiende nuestra suplica") se alude a su oficio de
me .fiador que tanto acentuaban anteriores redacciones: "Per-
mi rnos poner nuestros ruegos en tus manos para que los
lie 'es ante el trono de tu Padre".

—TnpU afirmacién. Mediante la conjuncién "nuoniam"”
("porque"), que ha de tomarse en un sentido algo indefmi-
di , retorna nuevamente el himno a la alabanza: "Tu solus
saictus. Tu solus Dominus, Tu solus Altissimus. lesu
C iriste™ ("s6lo Tu eres Santo, sdlo Tu Sefior, s6lo Tu Altisi-
n o. Jesucristo"). Prosigue asi el homenaje al Cristo glonfica-
d i, que comparte sus honores divinos con el Padre.

Este modo algo impetuoso dr afirmar la unicidad de Cristo
«-"Tu solus"— como Santo. Sefior y Dios, seguramente se
lebe interpretar como protesta o. mejor dicho, como antitesis

rente a los paganos, que con tanta facilidad y ligereza atri-
mian asimples hombres los predicados divinos, sobre todo el
ic Kyrios con que saludaban, segun dijimos, alos empelado-
res. Infinitamente por encima de todos los hombres esta el
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Unico Kyrios verdadero, Jesucristo. El "Tu solus Altissimus"
estd tomado del salmo 82, 19, expresion que ya desde muy
antiguo aplicaron a Cristo. .

— Conclusion trinitaria. La alabanza se hace extensiva a
toda la Trinidad. Tal el majestuoso final de este grandioso
himno: “Jesucristo —con el Espiritu Santo— en la gloria de
Dios Padre".

7. LA ORACION COLECTA

Segun el plan primitivo de la Misa romana, la "eolecra" es
la primera oracién —y la Unica hasta la “ secreta" u oracion
sobre las ofrendas— que es propia del sacerdote. Todo lo
demas, antes y después de la colecta, con excepcion de la en-
tonaciéon del Gloria, son textos que debian ser pronunciados
por otros. Esta observacién puede bastar por si sola para con-
vencernos de que con la colecta hemos llegado a la primera
oracion de categoria. Efectivamente, y segin ya dijimos, el
rito de entrada culmina en esta oracion sacerdotal, lo mismo
que la ofrenda de los dones encontrara su conclusién en la se-
creta y la comunién en la oracién postcomunioén.

El nombre mas frecuente de la colecta en la liturgia romana

f es orafto, lo cual significa que esta solemne plegaria litdrgica
participa del caracter de un discurso publico. El sacerdote ha-
bla acdA como portavoz del pueblo, y es por esta razén que el
pueblo es primero invitado a adherirse mentalmente a la pie-
garia. Este segundo aspecto de la oracion se expresa por otro



de los nombres que ha recibido, collecta. palabra que se
aplica sobre todo a la primera de las tres oraciones de la Misa,
y que m Roma se llamaba "oratio prima", en contraposicién
a la "oratio super oblata" (secreta) y la "otario ad complen-
dum" (po; (comunién). La palabra "coUectio" significa cose-
cha. resumen, pues esta oracién, como lo veremos enseguida.
recoge las oraciones privadas de todo el pueblo.
v

a. El Oremus

El sacerdote comienza por decir "Oremos", al tiempo que
extiende los brazos y luego los recoge. Los extiende hacia los
fieles como para abrirles el seno de la misericordia, y luego
vuelve a juntarlos, como para estrechar a los presentes en el
seno de la caridad.

Digamos de paso que las manos del celebrante tienen, aqui
como en toda la Misa, una especie de lenguaje propio, verda-
deramente exquisito. Los movimientos que le prescriben las
rabricas son una predicacién muda pero elocuente. Guardini
tiene una notable pagina sobre (a expresividad de tas manos.
"Estudia un hombre, tG mismo, y veras que ningun senti-
miento de alegria, de sorpresa, de expectativa deja de tradu-
cirse enseguida en sus manos. Después del rostro, la mano es
la parte del cuerpo mis espiritual. Para trabajar, para defen-
derse y atacar, las manos son una fuerza y un poder, y. sin
embargo, jqué finura, qué admirable organizacién, qué
movilidad! La mano es un camino para entregar la propia
alma, y recibir la del otro, porque la mano sirve también para
esto. ¢(No es estrechar el alma del préjimo tornar las manos
gue se tienden?

"Pero, ¢debe la mano tener su lenguaje durante la oracién,
cuando el alma dice o escucha lo inefable, ruando el alma



viene a darse o a recibir a Dios? Cuando uno se recoge en si
mismo, cuando en su corazon esta a solas con Dios, de por si
las manos mismas se juntan y los dedos se entrecruzan. Las
olas de vida que laten en el fondo del sery quisieran escapar,
pasan de una mano a la otra para refluir al interior, porque
lodo debe permanecer dentro, junto a Dios. Es el recogimien-
to, la guardia del Dios escondido. Y esta actitud significa:
Dios es mio; yo soy suyo; y estamos unidos uno al otro, solos.
Si ante Dios el corazén se humilla por respeto, las manos s*
juntan. Simbolo de pequenez o de pureza: el alma se muestra
alli atenta para recibir al Verbo divino. Simbolo también de
abandono; esas manos que nos defienden, las hacemos prisio-
neras, en cierro modo, de los dedos divinos. En presencia de
Dios el alma siente a veces reconocimiento: las manos toman
entonces la posicion del Orante...

m'Dios nos ha dado las manos para nepresar nuestra alma.
Cuidado que no expresen las indolencias del corazon, la disi-
pacién... jcuidemos nuestras manos! que siempre nurstio
interior pueda armonizarse con estos gestos’

Volvamos alo nuestro. Extendiendo y juntando sus manos.
eJ celebrante dice “ oremos". Con este sencillo vcrbo el sacer-
dote exhorta a la oiacién. En las liturgias orientales, la
formula correspondiente, generalmente pronunciada por el
didcono, no es tan parca en palabras. La invitacién a (a ora-
cion mira menos a que los fieles se unan mentalmente con el
sacerdote, cuanto a que cada uno rece por sus propias inten-
ciones. F.n las *'oraciones solemnes" del Viernes Santo, que
pertenecen a las partes mas antiguas de nuestra liturgia, des-
pues del Oie.-nus se indican las intenciones con todo detalle
"Oremos, amadisimos, por la Iglesia santa de Dios..." En
estas mismas plegarias, a la invitacion para Jaoracion sigue la
rvhoriai i>)n del diacono T lenamus i»rmja". para que <ida
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uno sc arrodille y ote en privado. TaJ es el sentido del “ Ore-
mus*' de la colecta: exhortar a la oracién privada de cada uno
de los asistentes. Lamentablemente en (os Gltimos tiempos no
se daba espacio para dicha oracion privada y el sacerdote co-
menzaba enseguida su oraciéon publica. Hoy se ha restaurado
felizmente ia costumbre de guardar unos instantes de
silencio. Pero para que tal practica sea fructifera se requiere
Je) sacerdote una instrucciéon pastoral de mudo que ese silen-
cio un :jc:it un vacio sino verdadera oracion.

Luego, si, vendrd la oracién solemne del sacerdote. Si en
verdad ha habido oracién privada, la oracién conclusiva sera
una verdadera “ colecta". Asi entendida, la palabra "collcc-
ta“ resulta muy apropiada para explicar el sentido de estaple-
garia. Todo lo que la precede desemboca en ella: cantos, su-
plicas. himnos y especialmente los breves instanres de la ina-
preciable oracién privada.

La “ colecta” resulta pues, el compendio, el sumario de to-
das las oraciones particulares que se purifican, por asi decirlo,
en el crisol de la oracion sacerdotal.

h> Forma y contenido de la colecta

Unas palabras, ante todo, sobre la actitud corporaldelcele-
brante. Siempre el sacerdote pronuncié esta oraciéon con los
brazos levantados y extendidos. En la antigiedad también los
fieles onban en la misma postura. Desde los primeros siglos
se vio en dicha actitud corporal una imagen de Cristo crucifi-
cado, pensamiento que vuelve en los comentadores medieva-
les de la Misa y ejercié un influjo tan grande sobre la actitud
corporal durante el canon.

En la actualidad estd perfectamente reglamentada esta
postura del celebrante, lo mismo para e! canon que para las
oraciones. Nétese que dicha postura esta prescrita solamente
para aquellas plegarias que el sacerdote desde antiguo tenia
gue recitar como portavoz de la comunidad, o sea las tres ora-
ciones sacerdotales y la solemne plegaria eucaristica, qlic com-
prende el prefacio y el canon, pero no en cambio para aque-
llas que son mas bien expresion de su devocién privada. Para
éstas se impuso otro modo de tener las manos, asaber, junras
delante del pecho, postura que proviene de tradiciones ger-
manicas. de indole caballeresca, donde era costumbre que los
sUbditos juntasen sus manos y las pusiesen dentro de las de su
sefior feudal como para mostrar su dependencia a la vez que
su fidelidad (gesto que aun hoy perdura, y con el mismo sen-
tido. en la ordenacién sacerdotal, cuando el recién ordenado
pone sus manos entre las de su obispo). Asi queda péarente, a
simple vista, la diferencia de estas dos clases de oraciones, de
las cuales unas representan los elementos fundamentales de la
Misa y otras constituyen agregados ulteriores.

Al concluir la colecta recurriendo a la intercesién de Cristo,
junta el sacerdote las manos, indicio natural de que redobla
sus instancias, y de su modesta seguridad de conseguir Jos
bienes que pide por tan poderosa mediaciéon. jVemos una vez
mas la fuerza del lenguaje de las manos'

Destaquemos el estilo romano de jas colectas. Tal estilo se
define por su sobriedad, con una marcada prefcrericia por la
hrevedad. concisién y claridad. F.lio no quiere deciii que la li-
turgia romana dc«tierre por completo las oraciones largas, Los
amplios prefacios del Pontifical Romano que. por ejemplo, se
usan en las consagraciones de obispos, sacerdotes y didconos,
derivan en lo esencial de los sacraméntanos tomanos mas anti-
guos. Con todo, al lomparar estas formas mas prolijas con el



estilo de las liturgias orientales, o incluso de la galicana, salta
a la vista su caracter tipicamente romano. La expresion mas
perfecta de esta mentalidad romana es la colecta.

Internémonos ahora en ia estructura especifica de estas ora-
ciones. Se trata evidentemente de plegarias impetratorias por
las cuales se solicita a Dios alguna gracia determinada. Una
suplica impetratoria puede ser sencilla o amplificada. Simple
es la que incluye tan sé6lo los elementos indispensables de Ja
peticion, como cuando, por ejemplo, un nifio ruega a su
padre: “ Papa, dame pan” . Tal suplica consta Gnicamente de
la invocacién (papd) y la peticion (dame pan). La sencillez no
se pierde porque se le afiada una oraciéon subordinada que
detalle algo mas el fin para el que ha de servir la cosa que se
pide (de modo que...). Otra cosa es cuando, por ejemplo, se
le afiade a la invocacién inicial alguna frase laudatoria
mediante una oracion subordinada de relativo: “ Papé, td que
eres tan bueno...". Ya en este caso notamos la obra de ia
reflexion literaria y del arte retérico. Pues bien, este Gltimo
tipo de plegaria parece el mas conveniente para una oracién
publica.

Porque la oracién colecta es eminentemente publica. Por
eso se \d dice en voz alta: se dirige a Dios en nombre de la
comunidad. Cuando se pronuncia un discurso en nombre de
una asamblea presence, se lo hace siempre en voz alta, a fin
de que ella lo oiga. A esto se debe también el que las frases
que la componen estén siempre en plural, te rogamos... El
sacerdote no habla por si mismo, es aca el portavoz de la Igle-
sia. Las pocas oraciones en singular que contiene la Misa son
mas bien para alimentar la devocion personal del celebrante.
La forma plural supone que el pueblo ha sido convocado a la
oracion (Oremus) y que al fin da su aprobacion pronunciando
su Amen.



El caracter comunitario de esta oracién explica su estilo de
prosa solemne. La oracién tiene forma de discurso breve y

bien articulado. Es una “ erario" en el sentido “ oratorio" de
la palabra. No incluye elementos poéticos. El sacerdote estd,
por asi decirlo, en presencia de la Divina Majestad: su situa-
cion esdemasiado seria para que pueda entregarse a la poesia.
Cuando se habla a Dios directamente, cara a cara, la poesia
pierde sus derechos. La oracién estd. pues, redactada en
prosa. Pero también conviene que la palabra dirigida a Dios
sea lo mis digna posible, y de ahi la solemnidad de la jarosa

en cuestion.

En la época en que se compuso la liturgia romana en
lengua latina, o sea en el lapso que va del siglo Ill &l V, las
escuelas retéricas hacian fortuna en el Imperio. Estas escuelas
cobijaron a los mas grandes Padres de la Iglesia, los cuales, en
Gltima instancia, fueron los creadores de los texros litargicos.
No es pues sorprendente que su cultura retérica haya marcado
su manera de celebrar el culto. En materia de prosa solemne,
de discurso, se concedia entonces extrema atencién al firmo
Lo importante en la forma era la salida armoniosa de las
cadencias que cerraban las frases y los miembros de frase; el
discurso debia tener lo que llamaban "cursus". Ejemplos:
propitius réspice, majestéatis exténde, glériam pcrducimur

No conocemos los autores concretos de cada una de las ora-
ciones que nos ha legado la tradicion, aunque en algunas de
las mas bellxs y antiguas (por ejemplo las oraciones que
fierran las lecturas de la Vigilia Pascual) parece reconocerse el
estilo de aquel gran Doctory orador que fue San Le6n Magno

Las oraciones colectas tienen normalmente cuatro partes

— invocacion a Dios considerado en su unidad, eterni-
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dud, omnipotencia, (a norma tradicional es que nunca la
invocacion se dirija a Cristo (las otaciones que asi lo hacen son
evidentemente muy posteriores). Las liturgias orientales
incluian largas teorias de nombres y predicados divinos que
por via de afirmacidon y negacion ensalzaban los atributos de
Dios. La «presion romana es mis sobria: Dios. Sefior; a lo
sumo: Omnipotente y sempiterno Dios.

e t motivo que fundamenta nuestra confianza, o en otros
casos la evocacién del misterio o fiesta del dia. Aca es donde
entra la oracion de reiativovo la llamada "predicacion relati-
va". Por ejemplo: Dios, que te complaces en tener misericor-
dia y perdonar. Es curioso, pero la oracion de relativo se usa
tan s6lo en la colecta, no en la secreta o en la poscomunioén,
donde directamente se pasa ala peticion. Dijimos que a veces
en vez del motivo de nuestra confianza se introduce el rerucr.
do del misterio o festividad consiguiente. Por ejemplo, la
colecta de la primera Misa de Navidad reza asi: Oh Dios, que
hiciste brillar esta sacratisima noche por el resplandor de la
luz verdadera. La oracién de relativo propia de las coléelas es
su aspecto, por asi decir, contemplativo.

—La peticién, que desarrolla el objeto de la suplica. Por
ejemplo: "Concédenos que resplandezca en nuestia conducta
la fe que ilumina nuestro espiritu”. El contenido de la peti-
cion suele ser muy general. Y esto por una sencilla razén:
como oracion propia del sacerdote, la colecta es un resumen
de todas las plegarias particulares, y consiguientemente sélo
puede atender a los ruegos de interés comuan. En su composi-
cion estilistica recurre a veces a expresiones antitéticas o a
binas que expresa» la totalidad: vida terrenal y eterna biena-
venturanza. cuerpo y espiritu.

-La clamala y doxologia. Es la conclusiéon de la plegaria.

gque apoya su requerimiento sobre la intercesion del Unico
mediador, Jesucristo. Por nuestro Sefor Jesucristo... En los
primeros siglos se decia "por medio de nuestro sumo sacerdo-
teJesucristo”. Lo que se quiere afirmar es que la peticion se
eleva por mediacion de Cristo, "siempre viviente para inter-
ceder en favor nuesrro” (Heb. 7. 25). La formuh actual «
presa los grandes atributos de Cristo. Lo llamamos Dominas
noster (Nuestro Sefior): el que presenta nuestras plegarias es
uno de los nuestros, el nuevo Adan, con quien formamos un
cuerpo. Pero esal mismo tiempo Fi/ius tuus (tu Hijo), tu Hijo
eterno, uno contigo. Esta formula expresa muy bien c! carac-
ter pontifical del Verbo encarnado, puente tendido entre
Dios y nosotros. No en vano es el Pontifice que penetré hasta
lo més alto de los cielos, por ci que tenemos ségura confianza
y acceso libre a Dios (cf. Heb. A. Id; Ef. 3.{12). El mismo
Jesus ha consagrado este recurso a su mediacién cuando dijo:
"Cualquier cosa que pidiereis al Padre en m,i hombre os la
dara". Concluye ia férmula: Qui tecum vivit\et regnal (que
vive y reina contigo): Cristo glorificado conpnua viviendo,
como fuestro Rey. nuestro Sefior, nuestro Sumo Sacerdote,
sentado a la derecha del Padre y en la unidad del Espiritu
Samo. La conclusion He la oracién sacerdotal nos introduce en
ei ambiente trinitario al tiempo que exalta la gloria de la Igle-
sia triunfante

—JUamén da »la comunidad una ocasiéon mas para refren-
dar las palabras de su represéntame. En su sentido primitivo
la palabra hebrea amén, cjur ya estaba en usornirr los judios,
desde la mas remora antigiiedad, significa "fijo", con ella ve
reconocia que lo que se habia dicho ''estaba firme" En todas
las lenguas esta palabra litirgica queda sin traducir San lusti-
no la interpreta como "hagase", "asi sea", y tal es sin
duda su sentido en este sitio, pues rxprésa el consentimiento
del pueblo ala oracién saierdotal

"ifir
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1. LA LITURGIA DE LA PALABRA

(Desde la Epistola hastala oracion de los fieles)
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final de Ja ceremonia religiosa, se lefan pcricopas diversas
segun libre eleccion. A las lecturas se agregaba Jahomilia.

Pasando ya al tiempo de la Iglesia, la seleccién de lecturas
se hizo en las diversas liturgixs segun una gran variedad. Por
lo menos debian ser dos (una del Antiguo y otra del Nuevo
Testamento), siendo la UGltima siempre una pericopa del
Evangelio. A veces habia tres lecturas: una del Antiguo Testa-
mento y dos del Nuevo. Mas tarde desapareci6 la del Antiguo
Testamento como elemente fijo tomandose la primera lectura
de alguna de las cartas de los apo6stoles, por lo que recibi6 el

1

nombre genérico de '‘epistola”.

b. .Sentido «le la Palabra en el culto encanuten

El culto —todo el culto— es siempre Palabra, palabra cul-
tual. No siendo la liturgia un mundo magico, el sentido de
todos sus ritos depende Ultimamente de la palabra. En cierto
modo es la palabra la que da forma al culto, la que lo infor.
ma. Un culto sin palabras, serfa un culto inerte, carente de
significado simbodlico. De la Misa se dice que es un "sacrifi-
cium laudis" ("sacrificio de alabanza"), hermosa expresion
que vincula dos términos aparentemente separados. El térmi-
no "sacrificium" se refiere ante todo a la renovaciéon de la
Cruz; la expresion "laudis" sefiala que ese sacrificio tiene ca-
racter laudante, que se expresa con palabras.

Dicha "palabra laudante" estd generalmente tomada de la
Sagrada Escritura. Porque la Biblia y la Liturgia no son dos
compartimientos estancos. 1a Liturgia es la continuacion «Ir
la Biblia. Si la Escritura nos relata «le manera fidedigna las
"magnalia Dei". la Liturgia prolonga dichas hazafias divinas
renovando lo mas sublime «Ir! plan «ir Dios cual es samft

»



ci6 de Cristo, obra magnanima por excelencia. La Liturgia
suscita el acto de fe en el Dios de la Biblia, en el Dios que
crea, que juzga, que entabla alianza. Mis auln, la palabra
creada hace en cierto modo presente a Aquel que esla Palabra
eterna de Dios, ya que Cristo, al decir de la Constitucion

sobre la Sagrada Liturgia, “ estd presente en su Palabra pues
cuando se Ice en la Iglesia la Sagrada Escritura, es,El quien

habla".

En la Liturgia la Palabra se hace rito. EI Verbo se hace car-
ne. En la Misa, la Palabra sr hace Eucaristia. Por eso, como se
expresa en el documento antes ntado. "las dos partes de que
consta la Misa, a sabri la liturgia de la palabra y la euc.iristir.2.
estadn tan intimamente unidas que constituyen un solo acu» de
culto".

El autor griego que ya hemos citado, f.abasila*, tiene a
respecto un texto norahle; "En la celebracién de los santo*
misterio.*, el acto esrnoal la 'ramiormaciin de los dor.es
ofrecidos que se hacen cuerpo y sangre divinos; el fin. c* ia
santificacién de los fieles... Como preparacién y contribucion
a este acto y a este fin estan la* oraciones, las salmodias y las
lecturas de la Sagrada Escritura... Toda.* estas cosas, haciendo
que el alma del saceidotc y del pueblo sea mejory mis divina.
hacen auno y aotro aptos para la recepcién y conservacion dri
Don precioso, que esrl fin de la | iturgia "

La* lecturas tienen por objeto oo sélo la mejor inteligencia

del misterio sino también la inmolacién moral dqgl fiel, la

; purificacién de su corazén. «Ir modo que se haga digno de
1 ofrecerse en sacrificio ron Cristo Moisés, ante* de confirmar
Ja afianza y de esparcir ‘obre el pueblo la sangre de las Miti-

Imas. torn6 el libro de la lev, ley6é en alta voz lo* mandanuen-
iro\ de Dios e hizo jurar af pueblo su observancia; asi ep la



Misa, antes de derramar sobre las almas la sangre de la alianza
nueva y eterna, (a Iglesia prescribe que se lea la ley, la explica y

exige una profesion de fe.

f Se trata pues de un doble alimento: el Pan de la Palabra y
--el Pan de la Eucaristia. Son precisamente las dos partes que
integran el capitulo sexto del Evangelio de SanJuan, el capi-
tulo de la catcquesis eucaristica.
r
1 La Palabra precede a la Eucaristia. No podemos acercarnos
i ala mesa del Sefior si no sabemos lo que ello significa. La Eu*
, taristia realiza lo que la Palabra anuncia. Y la Palabra ilumina
el contenido de la Eucaristia. “ Sed obradores de la Palabra y
ino s6lo oyentes” , nos dice el ap6stol. *'Bienaventurado el
I que oye la Palabra de Dios y la pone en practica". El Eu-an-
gelion suscita la Eu-jaristia: la buena nueva suscita la accién
de gracias. “ Verbo caro fit” : por la Palabra se hace la Carne.
»Al fin y al cabo el hombre no vive sélo de Pan, sino de toda
1Palabra que sale de la boca de Dios. El cristiano subsisre gra-
cias ala Eucaristia y a la Escritura.
' En el orden pastoral serd importante qur todos, sacerdote
> fieles, aprendamos a escuchar. Vivimos en un mundo de
eruido, que embota cada vez mis la capacidad de atencion.
“ Mirad cs'mo escuchdais” nos dijo JesUs en el Evangelio (Ix.
18. 28). Es menester formar un corazén que sepa escuchar, en
espiritu de docilidad,a la Palabra.

Tndos los momentos de esta primera parte de la Misa estan
intimamente trabados. Podemos advertir como la Palabra de
Dios es:

» preparada; en el Confiteor, Kyric, Gloria, que ya analiza-
mos;
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- proclamaria-, cm la Epistola v Evangelio.
®n editaria’, en el salmo resprmsorial y el alleluia,

« explicaria-, rn la homilia:

.profesarl'a «en el Credo;
|

e para terminar con otra plegaria que es la oraciéon de los
fieles.

F.n lineas mas generales, esta parre de la Misa sigue,
aunque no con exactitud matematica, el esquema quejung*
mant» califica de clasico en el culto: lectura, canto, oracién,
segln leyes tradicionales ric la oracién litargica. El Conci-
lio ha hecho suyo este ritmo al decir: “ En la liturgia Dios
habla a su pueblo y Cristo sigue anunciando el Evangelio. V
el pueblo responde a Dios ron el canto y h oraciéon" En el
fondo, es c! orden mismo de la salvaciéon: Dios se revela gra-

tuitamente. y nosonns rms adherimos asu mensaje.

Analicemos ahora los diversos momentos que componen la
liturgia de la Palabra.

J. LA nPISTHIA

ha primer? lectura estd (ornada a veces de una 'sps\r«l; en
sentirlo estricto, 0 si no es un texto del Antiguo Testamento
Importaba que la Palabra del Verbo Encarnado —el Evange-
lio-- fuese precedida por los escritos de sus enviados. Asi
Dios, después fie haber hablado de mil maneras por medio de
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sus profetas, nos hablard por su Hijo, que es el esplendor de
sti felona.

**; Por qué no el Evangelio en primer lugar? — sr pregunta j
CabasiJas— . Porque hacer conocer lo que ha dicho el Sefior
en persona constituye una manifestacién mas perfecta quei
hacer conocer lo que ha sido dicho por los Ap6stoles. Ahora’
bien, no fue de golpe como el Sefior mostr6 a los hombres
toda la ertension de su poder y la cualidad de su bondad
—ese fue el efecto de su segunda manifestacién— ; sino que
procedi6 progresivamente de lo mas oscuro alo mas esplendo-
roso. He aqui por qué, si se quiere mostrar que su manifesta-
cion se hizo poco a poco, conviene leer los escritos apostélicos
antes de los evangelios. Los tcxtqs reveladores de su suprema,
manifestacion estan pues reservados para el fin".

Se trataria pues de una manifestacion progresiva de la luz:
alcomienzo era lailuminacion de la antorcha (Antiguo Testa-
mento o Apdstoles) para terminar con rl fulgor encandilante de
la Palabra de aquel que dijo: Yo soy laLuz del mundo.

La primera lectura tiene siempre relacion con el misterio,
con la fiesta o con el Evangelio del dia. Asi. en la solemnidad
de Epifania, se trae acolaciéon aquella profecia rn la que Isaias
anuncia la venida de los Magos y la naturaleza de sus presen-
tes. De este modo, el Evangelio aparcre como el eumplimierv”
lo de Ja J.ey y de Jos Profetas

1 CANTOS INTTJtLIrCIONAIJIS

Es una consecuencia casi espontanea de la accion divina so-
hrc el coraaén humano el que éste, después de haber rscvrha-

SO



«lo la palabra de Ofos, por la que la gracia llamé asu puerta,
responda con un canto. Pero como seria muy dificil al comadn
de los fieles comprender en la iectura lo que conviene a la so-
lemnidad. al tiempo, ai sanifirio v expresar de un modo ade-
cuarlo los sentimientos que dicha lectura ha debido «lespertar
en ellos, la Iglesia suple esa talla escogiendo un pasaje «le la
Escritura, un salmo, que sirve de canto de meditaciéon. Tal
salmo sude entonarse de modo rrsponsorial. El pueblo repite
un estribillo, que es como el leitmotiv del salmo, y el coro
canta los diversos versiculos.

j  En este lugar de Ja Misa fueron introducidas, siglos atras,
las llamadas secuencias. Surgieron a partir del siglo X. en for-
ma de poesia. Se han podido coleccionar unas cinco mil se-
! atencias. lo que nos muestra la importancia de este género en
, la poesia medieval. De tal exuberancia, ia reforma de San Pio
1.V sélo conservo cuatro.

La mis interesante de éstas es “ Victimae paschali laudes",
del siglo XI. secuencia pascua) de simpatica sencillez v gozosa
"inspiracién, redactada en forma dramatica, es decir dialégic?
entre h comunidad y los personajes biblicos.

La secuencia de Pentecostés. "Vent Séanete Spiricu.s". del
siglo XU!. es una frtvoro'-a plegaria que pide la virtud viviii*
«ante de lo iln? pala v-n«f| hs «Mlcirncias de la naturatez?
Humana, representando la rm-jor y mas teolégica expresion d<
aquella devociéon .d ?-/pjrit\i Santo tan propia dr la Edad Me.

e dia.l

I:n la secuencia "lauda Sion". sublime poesia didactica
compuesta rn el siglo xili por Santo Tomas en torno al misic-
tio de la sagrada Eucaristia, el espiritu de la escolastica ha re-
gido para la liturgia un monumento de teologia y de piedad.



Finalmente cl "Siabat Maicr", del siglo X JV,es una se-
cucncia de contenido mis lirico que himnico, con sabor amis-
tica franciscana, en donde se cama la enrereza de nuestra Se-
flora siempre de pie al pie de la Cruz.

Fue la secuencia una pequera rendija que. aprovechando la
estructura de la Misa, abij6 la Edad Media y que iria convir-
tiendo en amplio campo para la expresion de su lenguaje pro-
pi6 mediante nuevas creaciones musicales. Aci fue dunde se
introdujo por vez primera el canto polifénico. Como se sabe,
la secuencia, en su forma mis antigua, con las estrofas dobles
que pedian el didlogo, seguin lo hemos advertido al hablar del
"Victirnae paschali", fue uno de los puntos de partida mis
importantes para el nacimiento del teatro religioso. Sabemos
asimismo, por anuguos documentos relacionados precisamen-
te con la misma secuencia, cémo fue aquidonde se dio el pri-
mer paso para la creaciéon de los cantos religiosos alemanes.
Paralelas a las estrofas originales se compusieron otras en len-
gua vulgar, que el pueblo cantaba alternando con las latinas.

i ¢ Cudl es el sentido de todo esto, de los salmos responsoria-
les y de las secuencias? ¢Para qué estos cantos’ ¢Por qué hacer
[ actuar un coro?

*'  Podriamos decir que sin coro no es posible realizar la expe-
riencia plena del conocimiento simbélico propio del culto. Fl
coro litargico es heredero del coro de la tragedia griega. El co-
ro griego hacia ecoal drama que se representaba en la escena y

| destacaba el simbolismo de las acciones, dejando traslucir el

| fondo misterioso de la existencia humana. Por ser el nexo en-

i tre los actores y la comunidad acab6 por constituirte rn el

educador del pueblo griego

i Semejante esla funcién del coro litirgico en las solemnida-
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des sagradas. Su aparicién en el escenario de la lirurgia no
obedece tan s6lo auna cuestion histérica, ni esreducible auna
preocupacién de mera indole decorativa, o al prurito de dar
participaciéon a divenas personas. El coro comunica a la litur-
gia su halo mistérico, la convierte en “ sacrificium laudts". ex-
presa su caracter de alto simbolismo c inefabilidad, en espe-
cial através de las crcaciones del canto gregoriano, predilecto
de la liturgia romana y el mas adecuado para los fines del coro
cultual. (»racias al «oro. ja palabra se hace palabra laudante,
el sacrificio se hace sacrificio de alabanza.

Nos queda por decir una palabra sobre cl Alleluia, canto
que prepara inmediatamente la proclamacién del Evangelio.!
Esta palabra hebrea significa "alabad a Yavé". alabad al Se-
flor. En la liturgia judia (donde llegé a ser una exclamacién,
estereotipada) tenia un significado de accion de gracias por Jos
beneficios recibidos de Dios en tiempos pasados, el principal
y mas tipico de los cuales era el de la "salvaci6on" primera, la
liberacion de Egipto. Al mismo tiempo prefiguraba los canti-
cos de la liturgia celestial, escacoldgica, la accion de gracias °
eterna, cuando los elegidos alabarian a Dios por su obra consu-
mada. Esto es manifiesto, por ejemplo, en el libro He Tobias, j
donde éste, queriendo expresar su agradecimiento por los be-
neficios recibidos de manos de Dios, entond su accién de gra-
cias por las maravillas de la historia sagrada, concluyéndola
con rl Allrluia que resonard en la Jerusalén de los filtiinos
tiempos.

En r) Nuevo Tesumemn encontramos el Alleluia con el
«igmficado que tenia en el Antiguo Testamento aunque mas
ptrciso y ampliado EI Apocalipsis, que describe Jaocupacion
de los angeles y elegidos el» el ciclo al modo de una liturgia
perenne, nos ofrece muchos ejemplos de los hjmnos de ala-

banza y acciéon de gracias que alli se escucharan, pero éstos fi-
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nalizan con un Gltimo canto, que es precisamente cl Alleluia
(cf. caps. IV y V), al cual sc asocian todos en comUn homenaje
al) Cordero. La liturgia de la tierra se asocia a la liturgia celes-
tial y se compenetra con ella en la accién de gracias eterna por
Jaobra de la Redencién. HI Alleluia es el cantico del festin de
bodas deJ Cordero.

la Tradiciéon ha prolongado estos andlisis esenturisticos. Es
sobre todo San Agustin quien en sus sermones nos habla con
mas frecuencia del Alleluia, asi como en sus explicaciones de
los salmos. Este santo Doctor nos dice que cl Alleluia secanta-
ba durante los cincuenta dias pascuales. Parece que entonces
no se estilaba su uso fuera del tiempo pascual. Es interesante
notas la explicacion que de esa costumbre nos ofrece: el tiem -
po pascual, por seruna representacion de la beatitud celestial,
del sdbado eterno, del reposo del Gltimo dia sin ocaso, exclu-
ye toda accion que no sea la alabanza de Dios; por eso, duran-
te todo ese tiempo sélo hay que ocuparse de cantar Alleluia,
que es el himno del cielo. "En este tiempo de peregrinacion,
recitarnos cl Alleluia como viatico reconfortante, ahora el
Alleluia es para nosotros el cantico del viador; pero mediante
esta marcha esforzada nos dirigimos hacia la patria del reposo
en la que cesardn todas nuestras ocupaciones y no quedara
mas que el Alleluia... Ahora es el amor hambriento el que lo
canta, entonces sera el amor saciado". Por ser un anticipo del
canto celestial, el Alleluia no puede sino ser un cantico de go-
zo. San Agustin lo adviene en la misma manera como ce ran-
la. en este "juhilus" que modula musicalmente sin palabras
la letra final, la lerra a- "¢ Qué es el 'jibilos'7 Es no poder ex-
presar rl gozo «mi palabras, y sin embargo dar aentender con
la vox Jo que se siente interiormente". V cu otro lugar: '""A
quien conviene este 'jubilos' sino al Dio.s inrfablr7 lis inefa-
Me lo que nose puede expresar, si no lo puedes expresar, y nn
lo debes callar. ;qué has de hacer sine# exultar «e jubili'7 De

L*

otro modo: que el corazén se regocije sin palabras y lo enten-
dido con gozo ilimitado no quede aprisionado en los limites
de las silabas".

1. WANt.n.rt;

Al Evangelio «or/rspondr eljido mis honorifico en el or-
den jerarquico, o sea al término de las deméas lecciones. Con

esto, se (o 'ittia al mismo tiempo m i' cerca de la Misa sacrifi-
cial.

En qué estima se tuviera el texto evangélico en siglos pasa-
dos se colige por el esmero con que se ornaban le* artigue'
evanReluinot manuscritos y el verdadero lujo que rn rib*,
desplegaba. El icxro sagrado se seguia escribiendo inn
noriales en tiempos en que éstas ya habian caido «n desuso.
En no pocos manuscritos se advierten letras tic oro o plata so-
bre fondo de purpura, ricamente decoradas con rnirmruras.
Frecuentemente el evangeliario se cubria con tapas de marfil,
oro puro y plata. Era el Unico libro que podia colocarse sobre
el altar; autorizacion notable ya que. segln la concepciéon an-
tigua, en el altar no debia ponersr mas que eJ Santisimo Sa-
cramento.

Su jcrar«|uia queda aun hoy destacada por <! ejpc» di -rv.pt
flo que muestra la Iglesia en rodear iu lectura rot A>» mayor #
irmiuloo FIl o-xto del evangelio no h puede her un sirriplt
irctor, sino que esta reservado al «lidcono o al mismo sasetuo-
‘c  f-3 historia nos ha conservado una excepcién: cri !a noche
<Ir Navidad -l r»npr;i Jtv .'umaric ««mu -i pmdriru» .U
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a. Dalos histéricos

So6lo después de tres afios <Ir predicaciéon doctrinal y moral
procedié el Sefior a la realizacién de su sacrificio. Justo es pues
que antes de tomar parte en la renovacién de este sacrificio
nos preparemos oyendo la Palabra.

La primera parre de la Misa, dedicada a la lectura y audi-
cion de la Biblia, tiene su origen en la Sinagoga. Era natuial
que una religion como la del Antiguo Testamento, fundada
sobre la revelacién, reservara un puesto importante a Jalectu-
ra de Jas Sagradas Escrituras. Tal lectura no se realizaba en el
templo, sino en las sinagogas que. después del destierro de
Babilonia, se habian erigido ton este fin en todas las ciudades
donde vivia una comunidad hebrea. La lectura estaba dividi-
da en dos partes, la de la Lev y la de los Profetas. Ij lectura <jr
Ja Ley. qur ocupaba Ja primera parre, se haria de ral forma
que en cada reunion se continuase en el punto donde habian
gquedado la ultima ve/ ilrruo mnrintta). f.n cambio, de los
otros libros, o s-a, de los I'roleias, cuva lectura sefialaba '1



solemnemente: “ Salié6 un decreto del César Augusto...". Pe-
ro entonces debia revestirse con ornamentos de diicono.

La importancia de suproclamacién queda también destaca-
da por el hecho de que exige una preparacién, una bendicién
especial. Asiel didcono pide la bendicién alsacerdote, el cual
aj hacerlo dice: “ El Seflor esté en tu corazén y en tus labios

para que anuncies con dignidad y competencia su santo evan- j
gelio". Y cuando Jo proclama el mismo sacerdote, se prepara
internamente para ello repitiendo, profundamente inclinado,

las palabras de Isaias, el profeta de labios impuros: “ Purifica
mi corazén y mis labios, Dios todopoderoso, para que anun-
cieton dignidad ru santo evangelio".

listas oraciones, y sentimientos correspondientes, convie-
nen principalmente al ministro del Evangelio — didcono y sa-i
cerdotc— ; sin embargo también los fieles deben prepararse.,
pidiendo la gracia de olt con docilidad la palabra de Dios y de \
aptovrehar tan santa ensefianza. Corazones distraidos por lai"
agitaciones de la tierra, labios manchados por el comercio del
mundo, también ellos necesitan buscar en el altar ese fuego
divino que ilumina, que consume la iniquidad y que se abra-
zaen la meditacién.

I1Evangelio se oye de pie. Esta costumbre es muy antigua:
se la encuentra ya en el siglo IV. Los hombres debian dcscu-
brirse, los emperadores y reyes deponfan su corona, mostran-
do asi que su autoridad era inferior a la de Cristo, supremo
Emperador; los caballeros llevaban la mano a la empufiadura
de su espada o la desenvainaban al empezar el Evangelio para
presentar armas durante su lectura, expresando con este gesto
su prontitud para defender incluso con las armxs la palabra de
Dios.

Antes de seguir adelante, digamos algo sobre r! sentido de

Vi.



esta postura, que la liturgia nos impone no s6lo durante la
lecrura del Evangelio sino también en ocrxs palLrtes de la Misa.
Escribe Gua/dini: "Un hombre venerable se te acercay te di-
rige la palabra. Enseguida re pones de pie para escucharlo y
responderle... Tal acritud significa ante todo que uno concen-
tra sus fuerzas; en vez del dejarse estar propio del que esta en
un sofa, uno se retoma y se concentra en postura viril.; Tal
postura significa que uno estd atento... Significa asimismo
gue uno esta presto, porque el hombre que se pone de pie es-
td en condiciones de ir enseguida aqui y alla, puede, en el ac-
to, ejecutar una orden, o emprender una empresa. Esta pos-
tura es una nueva expresion del respeto que se debe a Dios...
Nosotros somos el siervo diligente; nos parecemos al soldado
equipado.

"Los fieles se levantan en la Misa cuantio en el Evangelio
oyen la Ruena Nueva.. Prr« rs menester estar de pie, verda-
deramente de pie, sobre los dos pies, sin apoyarse ni dohlat
las rodillas: rectos, firmes, enérgico*-"

L Viene luego la procesién alambén. El traslado del diacono
| sitio donde habia de leer el Evangelio se transformé en una
verdadera procesion con todo un rito ceremonial para resaltar
una vez mas la trzsccndencia de su proclamacion. En las misas
solemnes la procesién se acompafia con el aroma del incienso,
gque se expande como signo del "buen olor de Cristo" que se
irradia del evangelio, y también ron la luz de los cirios, que
representa la luz del mundo que se propaga siempre de nuevo
partir del Evangelio

El ministro del Evangelio saluda diciendo Dominas vnbn-
tum (' T.lI Sefiot esté con vosotros"). Esta formula estereotipa-
da no so6lo une en la pircente «hasitn sino que se repite

e uarita*- vet es hav que exhortar a in- fieles para que se sunsin a

%ae
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la oracién del celebrante, restableciendo entre ellos un con-]
tacto mas intenso, como si se dijera: Hermanos, oremos jun-j
tos. Asimismo pretende llamar la atencién del pueblo sobre
lo que sigue, que es siempre de importancia, como si se dije- j
ra: Hermanos, escuchad bien. Asien el rito de apertura, alco-j
mienzo del canon, y en este momento previo a la lectura del
Evangelio. Por su forma de saludo, que pide respuesta, ofrece
alos fieles una ocasién para que intervengan activamente. Las
palabras mismas del saludo, cargadas de tan veneranda tradi-
cion. contribuyen también aintensificar la atmésfera sacrai de
la unién de rodos con Dios, que es el ambiente propio de la

liturgia.

Ambas férmulas, saludo y contestacién, se usaban ya en la
primera cristiandad: méas aun. son de origen precristiano. En
el libro de Ruth (2.4) saluda Booz a los segadores con el Do-
minus vobiscum por lo que pareceria ser un saludo corriente
en lavida comun. También lo cncontamos en otros lugares de
Ja Sagrada Escritura fcf. Le. 1.2H; 2 Tes. 3,16. etc.). Destaque-
mos especialmente el pasaje de la anunciaciéon: ruando Maria
Santisima fue elegida para ser Madre del Redentor no recibio
del cielo mejor saludo que éste: "Dominus tccum" ("ei Se-
flor es contigo"). La expresion "Dominus vobiscum" quiere
decir que la gloria del Dios crino, la paz de Dios-,en cierta ma-
nera penetran en nosotros. El Seflor, esdecir el Padre, el Hijo
y el Espiritu Santo, la Trinidad misma, presente en este lugar
sagrado lo esté también en vosotros, tabernaculos vivos-, que os
penetre hasta lo mis intimo del ser, que os haga templos mas

sagrados.

Si bien la palabra “Dominus” , que quiere decir sencilla-
mente "el Seflor". se refiere a Dios como si se dijera: "Dios
sea con vnsouos", algunos liturgutas sostienen que no habria
inconveniente en interpretarla como refiriéndose a Cristo. Si



bien el origen rie la expresién es vctcrotcstamemaria. tomo se
traia Me una férmula del culto cristiano, tal interpretacién no
parece incorrecta. El mismo Cristo nos ha dicho: "He aqui
gque estoy con vosotros" (Mi. 28,20). y también: "Si dos o
tres se retnen en mi nombre, yo estaré en medio de ellos"
(Mt. 18.20). promesa cuyas condiciones se cumplen como
nunca en la liturgia. Saludando a los fieles, el celebrante les
desea que "el Sefior" sea con ellos, sabiendo que Dios vendra
a ellos en Cristo, que es el Emmanuel, el Dios con nosotros.
EJ sentido eristolégico del saludo pareceria confirmarse si se
analiza la férmula que emplea el obispo en los lugares en que
el sacerdote pronuncia aquella formula; el obispo dice: "Pax
vobis" ("la paz sea con vosotros"), palabras con que Cristo re-
sucitado salud6 asus apoéstoles.

El pueblo responde ft cum tpintu tuo. La contestacién que
los segadores dieron aBooz fue: "Bendigate el Sefior" Noso-
tros decimos; "veno tu espiritu”, que significa mas o menos
lo mismo. Por su redaccion estas palabras revelan claramente*
su origen hebreo. Tu espiritu quiere drrir ru persona, ti mis-
mo. Sin embargo San Juan Gnsostomo afirma que "tu espio
tu" se refiere al E<piriiu Santo, que mora en los cristianos
Ma.s aun. en uno de sus sermones de Pentecostés, interpreta la
palabra "rspirinj". que sr usa en esta respuesta, romo una
alusion al hecho de que el celebrante ofrece el sacrificio en vir-
tud del Espiritu Santo, lista seria la tazén por la cual la Iglesia
permite tan sélo a los que tienen 6rdenes mayores el uso de la
formula "Dominus vobiscum” Larespuesta “ Y ron tu espi-
ritu'. afirmaria asi la voluntad de formar una comunidad de
oracion con el sacerdoteien la unidad drf Espiritu Santo.

Antes dr comenzar la lectura, el sacerdote y el pueblo re
{*fmpnju Tres vec-s nacernos nosotros el signo dr la im ;

no
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para indicar ante todo que queremos afirmar con el entendi-
miento la palabra de Dios que vamos aoir. esto es. su doctri-
na — de ahi la serta! de la cruz sobre la frente— ; que noscom -
prometemos areconocer esa doctrina con palabras —de ahi la
segunda c™uz sobre la boca— ; y que queremos guardar fiel-
mente el Evangelio en nuestros corazones — por eso la tercera
cruz sobre el pecho— . Tres cruces pues que expresan (apron-:
titud para confesar la fe. segin aquello del Apéstol: "N o me
averguenzo del Evangelio” (Rom. |, 16). Con ellas afirma-
rnos nuestra disposicion a defender con la frente alta la fe que
Cristo nos ha cnseflado, y que esta escrita en el libro sagrado,
confesandola con la boca y guardandola fielmente en el cora-
z6n. Asimismo, seguln antiguos comentaristas, con el signo de
la cruz ahuyentamos el enemigo maligno, empertado en ro-
barnos la semilla de la palabra de Dios arrancandola de nues-
tro corazon (cf. Le. 8. 12).

La lectura se comienza con una férmula arcaica: In Uto
tempore ("en aquel tiempo"), férmula que no sélo expresa
un dato cronolégico sino que también confiere al texto que se
va a leer un caracter que trasciende el tiempo concreto. Si
bien ei hecho histérico que se lee es perfectamente datable, sin
embargo su eficacia trasciende las coordenadas espacio.tem-
porales.

A la lector» solemne — prnclamacion del Verbo— debe co-
rresponda en los fieles la Juftoiicin a eteu~har, sabiendo
gque cuando oyen el Fvangclto estan escuchando a Cristo, es
Cristo el que habla. No es todavia su Carne y su Sangre pero
ya es su Alma, su Corazén, su Sagrado Corazén que se abre
de nuevo. No se lo ve aln. pero se lo oye. No habia de lejos
para decirnos: ,Ya voy1 El apetito para recibirlo en la Palabra,
abre otro apetito, mas sustancial, para recibirlo en la Hostia,
para contenerlo fisicamente



Al terminar la lectura, todos los fieles dicen: Laus tibi,
Chntte (“ te alabamos. Sefior"). Se trata de una aclamacion
confirmatoria. NoO pareceria bien que la lectura dirruida a
todos, dejase en la comunidad la impresiéon penosa de que la
Palabra de Dios ha cafdo en el vacio. Ha sido oida y respondi-
da. Estas aclamaciones introducen rn la Misa un elrmcmo
dram atico, en este caso ron cierto caracter admiratorio.

EJ sacerdote o diacono expresa asimismo para si el efecto de
esta solemne lectura con una férmula privada: "Per evangéli-
ca dicta deleantur nostra delicia" ("por las palabras evangéli-
cas leidas se borren nuestros delitos"). EJ Evangelio debe ope-
rar la conversion del corazén, como operd la conversion del
imundo. debe* destruir el pecado en el plano social ¢ indivi-
,duaJ. Mientras dice rales palabras, besa el libro de ios Evange-

lios.

LA HOMILIA\

La homilia pertenece a los elementos primitivos del culto
mri'.irjffui Antiguamente estaba reservaria al obispo, que pre-
sidia. S6lo él debia hablar alacomunidad, siendo éste uno de
sus deberes principales. No rn vano la catedral, que es o:
vede, torn? su nombre «ir ij «.d'edra desde ia que predica

En Oriente e permiti6 que avrres algin prrsbi‘ero pudie-
<r predicar. En otros sirios, minia se permitié ia! rosa Para la
ensefianza de |? catequrtj». rn cambio nn se rxig/a orden sa-
grado alguno. Después de la herejia de Atrio se prohibi6é en
Alejandria la predicacién a todos los preshiteros v lo mismo
ocurrié en el norte de Africa, donde se mantuvo tal prohibi-
mi'»n hasta la época «le San Agustin; algo parecido debid
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ocurrir durante bastante tiempo en Roma y en Italia. Esinne-
gable que al reservarse el obispo el privilegio de predicar la
homilia, serealzaba extraordinariamente su autoridad doctri-
nal. Sin embargo, fuera de las provincias del norte de Africa y
centro de Italia, donde cada ciudad tenia su obispo, era dificil
mantener dicho sistema sin grave perjuicio de los fieles ,de
modo que pronto se ampli6 el permiso. Y en el caso de que
los presbiteros estuviesen impedidos por alguna enfermedad,
los didconos, en lugar del sermén, debian leer las homilias de
los Santos Padres,

a. Contenido de la homilia

La predicacién no es una simple perorata sino que tiene
algo de misterio. Ultimamente brota nada menos que del
misterio de Dios Trino, principio absoluto de la Palabra de
Salvacién. Dios Padre, después de haber hablado de diferen-
tes manetas por medio de los profetas, quiso finalmente ha-
blar en su Verbo Vino entonces Cristo, comunic6 la verdad a
sus Apodstoles y los envio atodo el mundo: Id y predicad. Pre-
dicacion que no se hace sino bajo la asistencia del Espiritu
Santo, sugeridor inenarrable de las cosas de lo alto

El contenido general de la predicacion es fl misterio de
Cristo, especialmente el misterio pascual. F.o torno a rstr he-
cho central gira toda la historia de la .salvacién, todo el
conjunto de las verdades. Por eso dice la Constituciéon de la li-
turgia del Concilio Vaticano Il; "La predicacién es una pro-
clamacién de Jas maravillas obradas por Dios en la historia de
salvacion o misterio de Cruto, que estd siempre presente y
obra en nosotros, particularmente en la celebracién de la li-
turgia”

Particularizando mas, el misterio de Cristo contiene diver-
sos aspectos que deben ser predicados. Ante todo los hechos
que integran la historia de salvacion, mostrando cémo esos
hechos no son solamente pretéritos, sino que en cierta manera
se prolongan hasta hoy. Algo semejante hizo Jesis cuando
levé en la sinagoga aquel texto dr Isafas 61 y explic6: "Hoy se
realiza este pasaje de la Escritura que acabais de oir" (Le. dj
Es cierto que JeslUs ya no nace "hoy", ni"hoy" caima la tem-
pestad. ni resucita "hoy" ai hijo de la viuda de Nain. segln
se Irr en los diversos evangelios de la Misa. Pero Dios hihli
"hoy" porla homilia de su ministro para aplicar el contenido
de aquellos hechos salvificos a este momento concreto y a esta
comunidad especifica. F.l oficio del celebrante es mostrar
como "hoy se cumple este pasaje He la F.scritura".

F.n segundo lugar hay que predicar la doctrina que se deriva
del texto proclamado. Los hechos y palabras de Cristo expre-
san siempre un contenido doctrinal, que el predicador debe
explicitax.

Finalmente deberd extraer las consecuencias que se siguen
en el orden de lo moral. Los hechos de Crisro, y la doctrina in-

sita en los mismos tienen derivaciones en el campo de Jas ros»
rumbres.

Hechos, doctrina y moral No remita pues extrafio jo que
nos litre el mismo documento del Concilio arriba citado ' Fn
la homilia se exponen durante el ciclo del arto litdrgico, a par.

tir de los textos sagrados, los misterios de la fc y normas de
la vola cristiana "



b. Finalidad de la homilia o]

La predicacién tiene en si una eficacia extraordinaria. Sanio
Toma&s habla de una “ gratia sermoms". gracia de la predica-
cion. Refiriéndose a ella dice que el Espiritu Santo influye en
el desarrollo de la homilia «Ir tres maneras: primero, instru-
yendo la inteligencia del predicador de modo que “ ensefie"
convenientemente: segundo, moviendo el afreto del oyente,
de modo que escuche con gusto la Palabra de Dios y en ella se
“deleite"; y letrero, moviendo la voluntad de) que ove para
que se disponga a cumplir jas exigencias de la Palabra, es
decir para que se “ convierta” de la! modo que se bag2 “ fac-
tor" de la Palabra y no sélo “ oyente" (ut doceat *ut delcctci
- >f fierrei).

Podriamos sefialar tres fines inaudibles de una buena pre-
dicacion.

Ante torio excitar jafe. Fscieno que los que totrian parte
en la Misa ya tienen f;, y por eso se llaman ,, ficies,,(“ fidc-
Jcs* ). Sin embargo, s predicacion debe Mesarlo.: a la proiun-
dizartén de esta fe. ul goce que despierta la anrumct dr lo*
misterios, ala belleza incluso lirica de su contenido

F.n segundo lugar mover *joconrrntén Hi/lon de la fe no
es un tesoro que el fiel debe conservar inacfivgsino una funz.n
dindmna que estd siempre exigiendo una transformacién in-
ferior informada por Jararidad. 1p respuesta dr Ij fe. suscita-

da por japredi»anén, »mpelr alai/inversion 'tiieu/ir. al aban-
dono drf'nwtvn «le /o r/|n?/>\

Finalmente.introducir en fe (MUtunutu Di jnedicaildri
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Cl fiel no se limitara tan séloa "im itar” a Cristo, como quien
copia un modelo exterior, sino a "ser" cada ver mas en
Cristo, a entrafiarse en £1 Comunién de afectos, de criterios,
de domina, de amor, que culminard admirablemente en el
momento en que reciba el cuerpo sacrammral del Sefor

c. Kl predicador

HI predicador *' imx especie de heraldo fie Uros. JUirj Nik -
vo Testamento la palabra griega que designa la predicacion es
'kéfigma". "Kérix" es el heraldo de armas, el hombre que
viene de pane del Hoy para proclamar un mensaje rea! t-l pre-
dicador es cl in.srnimcnro por el qtre Dios. Rey dr rremenda
maiestad. manifiesta ai mundo su plan de salvacion, palabra
de gracia yde condenacién g ir divide como espada de dos rT
ios. l.a predicaciéon no es ia simple recitacion de un discurso
religioso. ('! orador sagrado no es un discurscador sino un
hombre poseido por la "locura de la predicacién". Es loco
porque pretende que no habla en nombre propio, mas auln,
afirma que oiro habla en él y por él.

> ri predicador es "krrir” . bcraido, ' por ser "marryr".
(escign lis un i.emhrc que .mjiicra un hecho apasionante dr
modo que r>puede no comprometer toda su vida y su ser en
su irscimonm lis un 'cstigo. que hace soyas aquellas palabras
ron ijuc s» abre la primera csr2 dr SanJuan; "Lo que vimos.
Jo que ofmos. Jo que nuestras manos rocaron del Verbo dr b

Vida, eco i» lo que os amm«iamo<"

> eso el j»irrlnadoi ha de revestirse de las entrafias mis.
m:;;s de Crrm i)-V 'tnisider*r «.orno ejiciaa a si aquella base



del Antiguo Testamento: **He aqui que yo pongo en tu boca
mis palabras" (Jet. 1. ?). Debe predicar desde Cristo, insta-
lado en el corazén del Maestro, y desde alli, mirar a la m ulti-
tud, como la habrd mirado Cristo cuando la hizo sentar de-
lante junto al lago de Genezaret.

Los fieles deberfan percibir que el sacerdote es un hombre
familiarizado con el misterio, que viene del desierto de su
meditacion d*sde donde fue cautivado por el impetu de la
misién de hablar en nombre de Dios. Como sucediera antaéo
con los apéstoles cuando predicaron por primera vez a la
m ultitud, luego de recibir al Espiritu Santo en Pentecostés, el
mundo deberia creer que "estan bebidos". Es la sobria ebrie-
dad del Espiritu Santo.

6. EIl. CREDO

Durante los tiempos de la lIglesia primitiva, cuando se
terminaba esta parte —Illamada la Misa de los catecimenos—
se pedia a los fieles el simbolo. el signo o la credencial de cris-
tiano. Por eso el Credo se llamaba "Simbolo". Era por lo de-
mas conveniente terminar la instruccién religiosa con la profe-
sion general de todos los articulos de la fe. hacer preceder al
Sacrificio de Cristo el sacrificio del corazén de los fieles por la
inmolacion del espiritu a las verdades de la fe. Parecia adecua-
do, precisamente antes de renovar en la Misa todos los miste-
rios. la vida, la muerte, resurreccién y ascencion del Salvador,
la efusion de su Espiritu ¢ incluso de anunciar su Segunda Ve-
nida. que se profesara en el simbolo el conjunto del dogma
catélico. El Creci6, recitado por todos en la Misa, se reserva
para algunos dias especiales. Es pues un elemento dr mayor
solemnizacién de las fiestas.



Nuestro simbolo —tanto el mis extenso como el mas breve
hoy en uso— no se compuso especialmente para la Misa. Apa-
rece por primera ver en las actas del Concilio de Calcedonia
como profesion de los 150 Padres alli reunidos que lo conside-
raron resumen de la fe ensefiada por los concilios anteriores de
Nicea (325) y Constantmopla (381). Asi se llamé "simbolo
niccno-constantinopolitano '. Es el Credo méas extenso que se
emplea en la Santa Misa En cuanto al Credo mas breve, lla-
mado simbolo apostélico, fue redactado en orden a la profe-
sion de fe previa al bautismo.

En los dos textos encontrarnos una eUructura fundamental
coman. En ambos, el contenido doctrinaf se agrupa en tres
partes, abarcando la confesion de la fe en Dios, nuestro
Creador; en Cristo, nuestro Salvador; y en los medios de sal-
vacion. Cada una de estas tres partes va encabezada |>or el
nombre de una de las tres personas divinas. Las dos redaccio-
nes han sido influidas por las palabras que emple6 Cristo para
el mandato del bautismo: "lId y ensefiad a todas las naciones,
bautizdndolas en el nombre del Padre, y del Hijo y del LLspiri-
ru Santo" (Mt. 28. 19). asi como por las palabras del Apéstol
en uno de sus himnos: "Un cuerpo y un espiritu, un Sefor,
una fe. un bautismo, un Dios y Padre de todos" (Ef. 4. 4).

La parte cristolégtca es k mis desarrollada, ya que se am-
plia inrercalando una detallada profesién de fe en el misterio
de Cristo v en su ohra redentora Se confiesa claramente la
divinidad rie Cristo: nacido del Padre, antes de todos los si-
glos. Dios de Dios. Luz de Luz consustancial con el Padre,
por quien todo f»ir hecho, micro sr describe la entrada del
Verbo en la historia y su encarnaciéon en el seno de Maria.
Resumido asi el misterio de Cristo, verdadero Dios y verdade-
ro hombre, el Credo se detiene en su obra, que divide en dos
momentos: su descenso ala Pasion v muerte ‘por nosotros v



luego su ascenso y resurreccion “"segln las Escriruras". Fi -
naimentc afirma su participacion en el juicio final y su
reinado sin fin.

La tercera parte del simbolo resume los frutos que nos han
venido por obra de laredencién. Primero se menciona al Espi-
ritu Santo: luego ala Santa Iglesia por El informada y vivifica-
da. Esta Iglesia, una. sania, catélica y apostélica, trasmite su
propia vida a sus hijos a través de los sacramentos, en espera
del triunfo cscatolégico.

Si bien el Credo fue primitivamente una profesion de fe
personal con ocasion del bautismo — y por esto est4 redactado
en singular— , evolucion6 mas tarde, en tiempos de la lucha
cristolégica, hasta convertirse en instrumento con que en el
culto se oponia a la herejia la fe de la ortodoxia, sobre todo en
las regiones que eran escenario de dichas contiendas doctrina-
les. Al pasar Juego a otros lugares perdié su caracter polémico
para convertirse en una férmula de oracién. Asi pues el
Credo, ademés de seruna profesion de fe. llegé a ser el punto
final de las lecturas, una afirmacion fervorosa por pane de los
fieles en relaciéon con la palabra de Dios. Si atendemos a su
contenido doctrinal se puede considerar también como una
continuacién o resumen de la instruccién que se daba en las
lecciones anteriores y en la homilia, o incluso como una suerte
de homilia; asi como en algunos dias sigue a la lectura de la
Palabra su explicacién por el magisterio vivo de la Iglesia, en
otros su resumen cacequéuco-tcolégko es simplemencr el
Credo. De esta forma llegé a ser punto fie transicion para la
Misa sacrificial.

Amén, dicen todos al terminar ei Credo. Esta exclamacion
cierra el simbolo. Si. todo esto es cierto, estd firme, y xsi lo
profeso: rrco rn el Padre en el 1fijo v en el Espiritu Santo; tico
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cn las verdades de un Dios creador, en los misterios de un
Dios redentor, cn Ixs gractxs inefables de un Dios santifica-
dor Asisea. que esta fe se establezca salidamente en mi cora.
/en. que se profese altivamente con mi boca, y que se practi-
gue sinceramente por mis obras. Amén.

7. LAORACION F |0S FIFUA

Nos queda un antiguo documento de SanJustino, adonde
éste escribe a grandes rasgos el culto dominical: después del
sermé6n del obispo, dice: "nos levantamos todos ala ver y ele-
vamos nuestras preces-'. Fin otro lugar cuenta cémo los ne6fi-
ros. enseguida de haber recibido el bautismo, eran conduci-
dos a la asamblea donde los hermanos se habian congregado
“con el fin de barer muy dr propdsito oraciones comunes por
nosotros mismos, por aquellos que acaban de ser iluminados y
por los demis que se encuentran en todas panes". La oracion
"después de levantarse de la homilia" es en los siglos II!'y IV
algo corriente.

r.n cp<va« postrrmrr* esta oracién cayd en desuso pero el
Concilio Vaticano Il, h ha repuesto F.n ella oramos por e|
Papa, los obispos, los gobernantes y por las distintas necesida-
des «fe la comunidad rrr.nana






v . APRESENTACION DF.
ILAS OFRENDAS U OFERTORIO

(Desdi el ofertorio hasta ja oracion sobre jas ofrendas)
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Terminarla In Liturgia <Ir |3 palabra entramos en la Liturgia
del Saorifitio, llamada también Liturgia <Ir la P.ucaristia.

i i ILSTORM i»J. OFERTORIO

11 Sriioi instituyé la Sagrada F.ucarisifa sirviéndose de ele-
mentos errarlos, el pan y r! vino. Tomé e! pan. que estaba
sobre la mesa riel Cenaculo, y el caliz que tenia delame, para
convertirlos en su Cuerpo y su Sangre. Como la Misa reitera
las arciones de la Ultima Cena, es obvio que lo primero que
en ella <c requiere er que estén preparados el pan y el vino
para cuando empire? la celebracion d'd misterio

Me» «ittrfr reto que preparacion de} pan v riel vim<»
vea ya en si munu un rué litargico. lin rigor bastaria con que
alguien llevase los clnncmtx al altar antes de comenzar lare.
remania. P.n lo; relatos pw'iinvos no hav trulirmt de que r<
.uiibuvese especial tmj>«»u.uui- ® es*a accién propalaron.!
5an [ustinr* djre dr un modo impersonal "Se (rnc pan. agua
yvino" b.sto se explicas. tcn'iicr. cu rotula la prcwrjpjcii*:*
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ele los primeros cristianos por tomar distancia de las cosrum-
I>res sacrificiales paganas y judias, que acentuaban tanto los
elementos materiales. Los primeros cristianos prefirieron des-
tacar el caracter espiritual de su culto, un culto "en espiritu y
en verdad” , interesandose menos por el pan y el vino como
materia, que por el don celeste que surgira de la consagra-
cion.

Con todo, a partir de fines del siglo Il las cosas cambian.
Ahora el error predominante es el inverso. En los circulos del
gnosticismo se manifiesta un desprecio exagerado por la
materia, y asi se impone whbrajarla dignidad de la creacion
material. El peligro herético no estd ya en las costumbres sa-
crificiales paganas sino en el extremoso cspintualismo, menos-
preciada dt ia materia. Ante esre nuevo peligro, los cristia-
nos comienzan a subrayar un nuevo aspecto: la Eucaristia
parte de las “ primicias de la creacién” . El primero que expo-
ne esta idea es San treneo. La Eucaristia implica un movi-
miento ascensional que lleva ante el trono del Altisimo la
oblacién del Cuerpo y Sangre del Sefior, pero tal ascension
arranca de los dones materiales. Tertuliano habla ya de
" offerrc” (ofrecer) los dones; San Hipd6lito llama al pan y al
vino “oblatio” (oblacion). La expresion quiere decir que
estos objetos, separados y santificados por la oracién que se
pronunciaba sobre ellos, quedaban de alguna manera consa-
grados a Dios.

La entrega de las ofrendas se hacia de diversas maneras. En
Oriente, antes de la Misa, los fieles dejaban sus dones en una
dependencia contigua a la Iglesia. De alli se tomaba lo nece-
sario para la Eucaristia, trasladandolo luego solemnemente
al aliar Es rl origen «Ir nuestro ofertorio, que en la liturgia
bizantina representaba uno de los momentos mis sobresalien-
tes- entre nubes de inrienso y numerosos ciriales, se utravrsa-

: ba la nave central, en solemne procesion, ron la hosna y ell
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raliz cubiertos respetuosamente con un velo, mientras sc en-
tonaban himnos dr alabanza al Rey riel universo. En Occiden-
te acaecia algo semejante: los Heles llevaban sus presentes,
pan. vino, limosnas dr roda '.specie, y de ahi se separaba lo
destinarlo al 5w rriic1o. k>cual rra llevado al presbiterio por los
Heles, presididos por los diaconos, de /nodo que los saerrdores
lo recibian en el altar A partir del siglo XCsc comenzé tam-
bién a ofrecer dinero, dando asi origen a nuestra actual colec-
ta, cuyo lugar propio es precisamente el ofertorio. También
fue este el sentido espiritual de 'a costumbre riel estipendio,
introducida mucho mas tarde, «pie obliga al sacerdote a ofre-
cer el sacrificio aintencién dr un donante determinado. Seria
interesante que los Heles volviesen a considerar la entrega dr!
estipendio como una fase inicial dr su participacion en r! sa-
crificio.

Es muy tradicional la costumbre de cantar durante las pro-
cesiones de la Misa. Ya lo vimos al hablar del introito. Tam
bién en la precesion de ofertorio (y de comunién) se estilaba
elcanto. La Iglesia dio a este canto tin nombre, el mismo que
mdicaba la entrega de las ofrendas: "offertorium®". Los
comentarista; medievales lo interpretaban como expresion del
jubilo con que los fieles ofrecian sus dones, puest—Ila eira la
escogen ellos—, "Dios ama al que da con alegria” (I! Cor. 9.
7). Acabarla la entrega dr las ofrendas, se hacia a los cantores
una sciial para terminar, con el Hn dr que el celebrante pu-
diera recitar la llamada "oracién sobre las ofrendas". Poste-
riormente, por la supresiéon de la entrega procesional de las
ofrendas, el canto ;r redujo, como en el introito, a Ja mera
antifona

Para terminal este excursus lustérito. digamos algo sobre
la materia Je lat oblaciones. Por lo que toca al pan. no cabe
eluda que Cristo us6 pan a4zimo, segun <*sraba prescrito en la



, cena pascual. Parece que luego los cristianos emplearon tam-
bién pan fermentado, el que usaban comiUnmente. Pero a
partir del siglo IX se aboga por el uso exclusivo del pan
azimo: las razones serian el respeto cada vez mayor al Santisi-
mo. el deseo de usar pan io mas blanco posible, asi cémo el
ejemplo concreto de Cristo. Esta clase de pan se impuso defi-
nitivartcnte desde mediados del siglo X1I.

I;n Occidente durante algun tiempo se dio forma litirgica
incluso a la preparaciéon del pan. sobre todo en las regiones
donde llegé el movimiento de reforma de Cluny. Fl trigo era
escogido grano por grano El molino en que los granos iban a
ser triturados debia estar limpio y envuelto en cortinas: el
monje encargado de la molienda se revestia de amito y alba.

Durante el trabajo, junto con algunos otros ayudantes, tam-
bién revestidos, estaba obligado a guardar silencio para que

el aliento de su boca no mancillase el pan. Fuera de los
monasterios se prescribia que en la preparacién del pan cucarisi-
co trabajasen s6lo sacerdotes. No deja de emocionarnos la ter-
nura de la Iglesia y la delicadeza con que traté sus dones. Es
quiza por esta razén que aun ahora se suele confiar la prepara-
cion de las hostias a casas religiosas, preferentemente a con-
ventos dr religiosas.

Una consecuencia natural del empleo del pan azimo fue la
exclusion de los fieles de la procesién de ofertorio. Ya en los
siglos V y vi se fiora la tendencia a no escoger mis rl pan nr.
ce<ario para Ja Misa de las ofrendas de la comunidad sino pro.
iufarselo dr otro modo l.asoblatas tomaron va una foima dr-
terminada, del tamafio anual, y se llamaron hostias" la
palabra "hostia" no significa originariamente smounsr*r vivo
destinado a ser sacrificado iorno victima ("hm tio" de* verbo
herir) Dicho termino no >r podia eivrndrr mas «tur de On-
io. i)tie se habia hecho hosna. vi<tima poi nosotros |.H i
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En cuanto al otro demento Sacrificial, ¢l vino, hubo menos
variaciones. En Orienre se prefirié el vino tinto, por distin-
guirse mas facilmente del agua. Pero desde que se impuso el
uso del purificador. es decir a partir del siglo XVI, se prefiere

blanco, poi dejar menos manchas.

¢Por qué Cristo eligié par: y vino para materia dr su sacrifi-
cio> los razones ultimas s6lo LI Ixs conoce. Sin embargo no
nos parece irrespetuoso rrarai de discernir cudles habran jmio
las razones de ronveuieniia nnr movieron al Sefior a ral
decision

a. El [n»n

HI pan, cuando es comido en una mesa familiar o de ami-
gos. es un signo natural rie unién y de hermandad Pero esto
no es todo. Si atendemos al sentirlo que tcr»in en el d&mbito
riel pueblo elegido, y qtie conocernos especialmente por los
Libros Sagrados, advertimos une su contenido significativo rs
mur lio mas rim.

h.'n d ulo n>tmiu dr! pueblo elegido el pan aparecia ante
tocio como el alimento fundamental del hombre, el a/rmrmo
une, al ilf'ii ile ws 'almos u*rrifica al hombre fd IS 101.
i'd



También era considerado como simbolo de los dones
divinos: el pan era el premio de Dios al judio fiel; careec"de”

Q eraekajngojjor antonomasia. Asi decia el Sefior: “ Daras
ji Yavé tu Dios el culto que le esdebido; entonces, bendeciré
tu pan" (Ex. 23, 25). Por su parte, el profeta Ezcquiel anun-
ciaba en estos términos la sancién de Dios: “ Luego me dijo:

hijo de hombre, he aqui que voy a destruir la reserva de pan
deJcrusalén” (4, 16).

/

Finalmente”! pan era sfmbplgLckJa paz: Mclquisedec. en
sciiardc”’amistad, ofrecié pan y vino a Abraham, pronuncian-
90 sobre el la bendicién de Dios Alt*l’simp (cf. Gén. 14,1%).

Asimismo el pan fue usado con un sentido ritualen el cufio
judio. La Escritura nos dice que se ofrecia como materia en los
sacrificios pacificos (cf. Lev. 7, 13). E incluso habia unos
panes llamados “ panes de la proposicién" que se mantenian
permanentemente delante del Sefior: “ Hards de madera de
acacia una mesa de dos codos de largo... y tendrds sobre esa
mesa perpetuamente ante mi los panes de la proposicion”

_(Lev. 25, 23-30). La palabra “ proposicién," significa que esos

panes se “ colocaban frente", “ delante de Dios".

También se recurrié al pan para expresar elsimbolismo me-
sianico. El salterio predijo que en esos tiempos se daria en
abundancia, y saciaria incluso a los pobres (cf. Ps. 132, 15).

En signo de ello, Dios realiz6 varias multiplicaciones mila-
grosas de pan. Asi, por medio de Elias, en favor de fa viuda
que estaba practicamente exhausta, y mas claramente adn por
Eliseo, cuando con veinte panes de cebada dio de comer a
cien personas, sobrando una buena cantidad (cf. Il Re. 4, 42-
44). Tales episodios prefiguran las multiplicaciones de los
panes del Nuevo Testamento, las cuales no eran sino un signo
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de la llegada del Mesias, figura y anticipacion de lo que serael ';

verdadero pan de vida.

En lo que podriamos llamar “ la historia salvifica del pan”
ocupa un lugar importante el hecho de alLila Se
trataba de un pan bajado del cielo, blanco y con sabor “ como
de torta de harina amasada con miel" (Ex. 16, 3J), simbolo
de la abundancia mesianica. Dicho pan aumenté a los judios
durante su éxodo por el desierto., dejando de caer cuando el
pueblo entrdé en la tierra prometida. Cristo mismo considera-
ria al mand como una de las principales figu as de la Eucaris-
tia —*“ Yo soy el pan bajado del cielo, no como el que comie-
ron vuestros padres” (JO. 6, 40)— , pan del nuevo éxodo que
solo dejaria de caer de lo alto cuando El volviese al fin de los
tiempos.

Por todo lo dicho vemos como en la mentalidad de los
judios contemporaneos de Jesus, el pan, al que Cristo recurri-
ria como elemento que iba atransformar en su cuerpo, era un
simbolo no solamcnre natural sino también historico.
Cuando Cristo resolvié prolongar su presencia entre nosotros
no eligié otro signo que el pan. Por supuesto que hubiera po-
dido elegir otro elemento material pero de hecho eligié el
pan. Y lo hizo, no porque no tuviera otra cosa a mano, Sino
intencionalmcntc. Con ello nos esta diciendo que la Eucaris-
tia es un pan bajado de lo alto, un don superior, el don del
mismo Dios que se da como alimento al hombre. Y con la
eleccion de esa materia esta diciendo también que quiere ser
el alimento de un pueblo libre que esta en marcha hacia el
cielo, que quiere ser el verdadero pan de la proposicion, pues-
to siempre como victima en la presencia del Padre, encarna-

cion del pacto definitivo que el Padre ha sellado con el hom-
bre en la carne divina de su Hijo.
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prado fértil". Elige para ella un lugar bien resguardado. Una
vez preparado el terreno planta “'cepas exquisitas". Cada dia
visita su vifia, se preocupa por lo qtic* puede trabar su creci-
miento, vigila los primeros brotes, prepara la vendimia: es la
liberacion de Egipto, las gracias del desierto, la alianza, el
tabernéaculo, la entrega de la ley, la conquista de la tierra pro-
metida. las victorias de los Jueces, el reino de David, de
Salomén...

Dios puso en esa vifia toda su confianza. Esperaba que die-
se el primer racimo. Esta es la clave del Cantico de la Vifa, el
tema esencial: la esperanza que Dios pone en el hombre. "Es-
peraba que le diese uvas y no le dio sino agrazones. Ahora
pues... juzgad entre miy mi vifia. ;Qué mas podia hacer yo
por mi vifia, que no lo hiciera? ¢Como, esperando que diese
uvas, dio agrazones?" Con el corazén desgarrado, Dios re-
suelve socavar la vifia, dejar que crezcan las espinas, librarla a
su suene: "He entregado el objeto de mi amor en manos de
mis enemigos".

Si las osas acabasen alli se agostaria toda esperanza. Pero
por la misericordia infinita de Dios no es asi. A pesar de las
peores infidelidades el coraz6n de Yavé no se despega del
todo de su vifia infiel; la ha amado demasiado, con un amor
absoluto e irrevocable. Por eso, desde el tremedal de su mise-
ria, se atreve la vifia a dirigirse a El: tal esel sentido del salmo
80, que es como una continuacién del canto de Isaias: ‘No
nos alejaremos mas de ti".

¢Hasta dénde llega la ingratitud del pueblo? San Mateo
nos lo dice en la parabola de los vifiateros homicidas (cf. 21,
33 ss), que comienza justamente con una cita de Isaias 3. Im -
presiona leer este Evangelio después del Cantico de la Vifia.
No es sino el fin de la historia. Después de haber esperado
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Dios pacientemente por mas de dos mil afios, envia a su
mismo Hijo. Pero los vifiateros infieles lo asesinan. Dios al-
canza asi su Suprema Decepcion, el extremo limite de su fra-
caso. Sin embargo, desde el fondo de este abismo resurge la
esperanza de un sUbito cambio de perspectivas: "Hara pere-
cer a los miserables y entregara la vifia a otros vifiateros que le
den los frutos a su tiempo". Dios amplia las perspectivas,
pensando en la nueva vifia, la Iglesia, cuyo tronco es Cristo:
"Yo soy la vid y mi Padre es el vifiatero". "Sin Mi nada
podéis hacer"; toda la historia de Israel mostraba que el hom-
bre era por si mismo impotente para lograr lo que Dios espe-
raba de él. Pero ahora broté la vid verdadera. Se podria decir
que todo lo anterior no fue sino preparar el terreno: arrancar
las piedras y abonar el suelo. Cristo es la vid y la Iglesia ‘jus
sarmientos. Cristo es el vino de Dios.

Antes de terminar el analisis del simbolismo del vino, agre-
guemos algo sobre un detalle aparentemente! bhnaJ: en la Ul-
tima Cena el vino aparece contenido en un caiix. ¢Qué sim-
boliza esa copa llena de vino en la mentalidad del judio? Sig-
nificaba la presencia de unajccién sacrificial, de un sacrificio.
21 vino que esta en el caliz proviene de uvas que han sido pre-
viamente prensadas en el lagar de tormra, simbolizdndose"asi
la realizaciéon de la entrega sacrificial a Dios. Eio lo explico el
mismo Cristo por su manera de hablar. Cuando en el Huerto
de Getscmani padecia su agonia interior, hablé del "caliz de
su Pasién", de esacopa que tendria que beber hasta Jas heces.
Y anteriormente cuando los hijos del Zebcdco le pidieron un
lugar privilegiado en el reino, a su diestra yarn siniestra.
Cristo les preguntd si serian capaces de beber el cdliz de su
Pasién (cf. Mt. 20, 22-23). No es pues extrafio que. al acercar-
se el momento de la detencién, el Sefior, frenando el amago
de resistencia de Pedro, dijera: "E| céliz que me dio mi Pa-
dre, ¢no he de bebcrlo? (Jn. 18.11).



Resumiendo estos simbolismos, podemos decir que el vino
es el signo de la entrega de la vida a Dios al modo de un sacri-
ficio. pero de un sacrificio que alegra el corazén de quienes en
c) toman parse. Asi se concentran todos los aspectos simbdli-
cos del ofrecimiento del vino: una entrega de la vida a Dios
(como <e figura rn las libaciones de vino del An'iguo Testa-
mento), mediante un sacrific io (porque estd contenido en un
caliz), que llena de gozo a los que en éi participan (porque el
vino es la alrgda de Dios y de los hombres), en orden a la
union perenn.’ entre Dios y el que realiza dicho ofrecimiento
V todo esto en i? Iglesia, nueva vifia del radie, regada por la
sangre misericordiosa de Cristo-Vid

> I-l. BANQI/fcTT.

El pan y el vino, puestos sobre la mesa tendida, y que luego
se convertiran en el Cuerpo y Sangre del Sefior, ofrecidos en
alimento y bebida, nos muestra otro aspecto del designio de
Cristo: "su sacrificio se renueva bajo forma <!r banquete". lis
eierto que la Misa es, por sobre todo, un sacrificio, y secunda-
riamente un banquete. Mas aun, el banquete es una pane del
sacrificio, la consumaciéon del sacrificio, el memento en que
ios fieles, en cierto modo, comen el sacrificio. Sin embargo, el
hecho permanece: Cristo quiso instituir el misterio cucarisiico
en el seno de un convite Tratemos de entrni —con todo el
respeto que demanda h inteligencia de la mente de Dios--
en las intenciones ocultas del Sefior al obrar fie e<ta manera,
consultando a los Libros Sagrados para ver que significa el
banquete en la mentalidad de ios judios



Como cl pun y cl vino.icl banquete tiene un significado
simbdlico tanto en el uso comun de todos los dias como en el
culto y en la esperanza mesianica del pueblo elegido.

En la vida comudn del judio, el banquete es una manera de
expresar |a unién entre todos los que en el participan, unién
que engendra una nerra identidad de vida entre los comensa-
les. es decir un mismo querer, un mismo sentir, viene a set
romo el testimonio externo, visible, de una alianza, de un
pacto de amistad corre los hombres o entre lo pueblos, si los
comensal»-' ornen**-#»;» i Gi»-:-.-»s nacionr' (cf. Gen. 27. 2>
\1o*1 *0

Mé« rdo. cv it mrr»tal*-\:d de los judios e! banquete no so-
lamente ts simbolo d- un pacto, entre hombres o entre pue-
blos, sino simbolo «ir ,-lianza religiosa con el mismo Dios Por
eso en Ja sociedad judia era severamente castigado el que
asistia a banquetes rituales preparados por pueblos gentiles,
poique alli no podia estar Yavé. no podia estar Dios, patri-
monio exclusivo del pueblo escogido.

Hilo explica por qué en la primitiva comunidad cristiana se
prohibiese tan terminantemente a los fieles la asistencia a
banquetes organizados por los idélatras y pecadores. "N o po-
déis tener parte en la mesa del Sefior y en la mesa de los de-
monios" (I Cor. 10. 21). decia tajantemente el Apostol. Si
comian con ellos, 'ompromrtim la santidad, la pureza de la
Iglesia.

Sr entiende asi pnr qué el convite formaba parte del niho
indio, l.os miembros del pueblo elegido debian celebrar la con-
memoracién de la Alianza —la Pascua— en el contexto de un
banquete, como lo prcarnbe el Exodo 43-51. Asimismo algunos
de los sacrificios que se ofrecian en el templo incluian estos
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convites. Luego de cumplido el sacrificio, los presentes — en
primer lugar los sacerdotes y luego los que Jo habian encarga-
do— tenian una especie de banquete sagrado en el que con-
sumian parre de la victima, haciéndose asi comensales en el
altar del mismo Dios (cf. Deut. 12, 7). No resulta pues extra-
fio leer en la Sagrada Escritura que es Dios mismo.-la Sabidu-
ria. quien organiza un banquete para los suyos: “ La Sabidu-
ria ha edificado su casa...; ha inmolado sus victimas, ha mez-
clado suvino y ha erigido su mesa” . A este respecto el salterio
nos ha dejado un texto aun mas notable: “ Delante de mi. le-
vantas una mesa frente a mis enemigos, unges mis cabellos
con tu uncién y miropa se hace desbordante” (Ps. 22. 5).

Asimismo, el tiempo mestdmeo. ese tiempo tan esperado
por todos los judios fieles, era descrito bajo ia forma de un
gran convite, un gran banquete. No de otra manera lo carac-
teriza el profeta: “ Y preparara Yavé Sabaor a rodos los pue-
blos sobre este monte un festin de suculentos manjares, un
festin de vinos generosos, de manjares grasos y tiernos, de
vinos selectos y clarificados... Y destruird la muerte para siem-
pre” (Is. 25.6. 8).

"Tt El futuro banquete que caracterizaria la época de la llegada
del Mesias, estaba en relacion con la celebracién de la Pascua.
Por la Pascua se anticipaba en cierta manera ese reino mesia-
nico. El judio, al celebrarla, estaba expresando a Yavé su
anhelo de que el Mesias se hiciese presente, su deseo de llegar
a esaunién definitiva con Dios que se tenia que realizar me-
dinntr la instauracion del remo del Mesias

Ahora nos podemos explicar por que Cristo recurrié con
tanta frecuencia a la imagen del convite, segun lo revelan las
paginas del Nuevo Trstamento Cristo rs el Mesias espetado
En El. el Kcmo mcsiamco ya esta en la tierra, va (jisto lo ha



inaugurado, ya ha sido promulgado eon su prrdirarion

Cuando los discipulos de Juan se escandalizan: "¢ Por qué
mientras nosotros y los fariseos observamos el ayuno, vuestros
discipulos no lo observan?” (Me. 9, M); Cristo responde:
"¢ Pueden los amigos del Esposo estar tristes mientras el Espo-
so esta con ellos?” (9, 1.5). Los banquetes aparecen asi como
la expresiéon de la alegria mesianica que aporta la presencia de
Cristo. Al periodo representado porJuan, que es el de la espe-
ra. ci del ayuno, ha sucedido el de Jesus, que es el de la pre-
sencia, el del banquete. No es pues extrafio que Cristo co-
miencc propiamente su vida puablica asistiendo 3 ur
banquete, las bodas d* Cana. Este banquete nupcial, que fes-
tejaba la unién de una pareja humana, era el simbolo He la
llegada del remo mesiinuo, reino fie (as boda.s entre la natu-
raleza divina y la naturaleza humana. Asimismo Ix< paginas
riel Evangelio m-< revejan yon njanfa frecuencia el .Sefior «*-
puso puntos:merales .le sudoctrina en medio dr una comida.

Otra taractrriMica del banquete rncsiamcocra su admirabb
abundancia, que al>arcci? corno un retorno a la época paradi-
siaca. anterior 3 ja maldicion rie Dios contra la tierra (rl. Gén
i. 17): el suelo seria de una fecundidad prodigiosa que ob-
viaria todo trabajo Tal comida maravillosa ya se habia rcalt-
zado figurativamente durante el éxodo por el desierto, donde
el manda y e) agua viva habian sido otorgados sin esfuerzo aios
judios, de modo que rada uno podia recoger segin su necesi-
dad (cf. Gc'n. 16. 18). El milagro de la multiplicaciéon de los
panes obrado por Cristo, estd en continuidad con el prodigio
del éxodo, sefialando que el Nuevo Exodo, el definitivo, va
ha comenzado, ron los prodigios que lo acompafan "Todos
comieron y cfurdaron saciados" (Mi 1L SO)

Ma*. aun mirui ciirgium fxprrsarnentc mi Rano een un
banquete "EI| mino He los ticios rs semejanie a un rey que



Un ofertorio verdadera que entrabe la ofrenda interior, no
puede pues no tener consecuencias fuera de ia Misa. En el
ofrecimiento del pan y del vino esta simbolizada, ademas de
la entrega individuadla entrega del cosmos a Nuestro Sefior.
Con su encarnacién Cristo dignificé radicalmente la materia y
el mundo de lo temporal. Toca a nosotros rescatarlo efectiva-
mente de Satanas y hacer que rinda homenaje a la Realeza
Social de Jesucristo. La ofrenda del pan y el vino se continta
asi en la asuncién ofertorial de los valores temporales, en el
esfuerzo por santificar la familia, la patria, el trabajo, la
cultura. A este respecto escribia el inolvidable cardenal
Suhard: ‘'Al acercaros al altar, no vengais nunca solos... El
obrero ofrecera la monotonia de su trabajo, la madre de fami-
lia sus ocupaciones caseras, sus temores y sacrificios por el hijo
enfermo; el cientifico ofrecerd el mundo que investiga... A la
mistica positivista, que quiere poseer el mundo sin ofrecerlo,
al rigorismo jansenista, que quisiera condenar el orden tem-
poral como un pecado y que se contentaria en la Misa con
ofrecer, sin poseer, el catélico ha de responder con un realis-
mo cristiano. Su lema serd; Poseer para ofrecer. Conquistar
todo: la materia, sin la cual no habria pan. ni vino, ni hostia,
y el espiritu, condicién de la fe y del amor, para ofrecerlo todo
aDios". Laofrenda de los dones constituird asiur simbolo de
la oblacion del mundo.

6 i PRESENTAf.trtN U OFERTORIO’

En las Gltimas décadas se suscité una objecién, ¢acaso el ha-
cer en este momento de la Misa un ofrecimiento, un oferto,
rio. no vaen detrimento del ofrecimiento formal del Sacrificio.
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que tiene lugar después de la consagracion? Y asi se ha soste-
nulo que aeste rito habria que llamarlo "presentacién de las
ofrendas"”,, quitdndole asi todo caracter ofcrtoiial. Soélo sf
ofrece el Sacrificio, no los dones de pan y vino. Sin embargo
tal objecién nos parcrc que desata vina dialéctica estéril, las
dos rosar, son verdaderas: lo que en este tramo de la Misa se
realiza es ciertamente una prrsenracion.prro de tal mafiera or-
denada al ofrecimiento del sacrificio,que ya er>(ierro modo se
adelanta la oblacion.

El ofrecimiento tiene pues un doble sujeto: el pan y el vino
ahora, y luego el Cuerpo y la Sangre de Cristo en quien aque-
llos seran trafisustanciados. Las oraciones que acompafian a la
presentacién del pan v del vino —en las que se usa el verbo
"offerimus" ("te ofrecemos")— tienen por efecto apartar
esas dos sustancias del uso comun, implicando una primera
santificacién de la materia, una cierta sacralizacién, que la
hace desde ya grata a Dios. "E| pensamiento del sacerdote
—escribe Dnm Guéranger— va mis alld del momento pre-
sente: desde ya piensa en Ja f Jostra que estara sobrr el altar en
el momento de la consagraciéon. Hostia que es la Unica verda-
dera EIl ofrecimiento del pan vy fiel virio tienden desde este
momento y occcvuiamcnir hacia la transustanciaciéon de esta
doble marcria en el Cuerpo y .Sangre de Jesucristo. Hmo rxpl*
ca por qué en todas las oraciones del ofertorio, asi corno en
todas las que preceden la consagracion, la Iglesia usa términos
gue no pueden convenir sino por anticipacién a los elementos
primitivos del sacrificio eucaristico'L

B cierto que la férmula cu vigor antes de la ultima reforma
litdrgica acentuaba grandemente el aspecto "sacrificial" del
ofertorio. Hoy se lo ha disminuido un tanto para que resabe
mas el otro ofrecimiento, el posterior a la consagracion. Sin
embargo, al dejarse en la actual féormula 1? palabra "offen-

127



mus” sc hi querido buscar una redaccion que salvase tamo el
caracter de presentacion torno el de ofrecimiento.

Segun ensefia Suéarez, hay que ver en el ofertorio "quac-
dam dcdicatro inarcrrac sacrificandar per futuram consecra-
tionem” (“ una suerte de dedicacién de la materia que ha de
ser sacrificada por la futura consagracién”). En la Ultima
Cena, JesUs '‘tom6 pan” pronuncié la bendicién y dijo: Esto
es mi Cuerpo. El gesto del Sefior es inseparable de lo que si-
gue: torn6 pan jtara hacerlo su Cuerpo y ofrecerse por nuestra
salvacion.

Asimismo, tomando el caliz pronunci6 la bendicion y dijo:
Esta es mi Sangre: la frase de Marcos une claramente ci parti-
cipio ron los verbos principales.

Citemos para terminal unas admirables reflexiones de
C.abastias en torno al tema que nos ocupa.

" /Por que los elementos no son enseguida lirados :tl altar
y ofrecidos en sacrificio? ¢Por qué son primero dedicarlos a
Dios como un don?

‘To la antigua ley se ofteuan a Dios diversas i lases de sacri-
ficio. inmolaciones y sangre de animales irracionales; también
se le ofrecia presentes, como vasos de oro o de piara.

"Ahora bien, el cuerpo de (.listo realiza manifiestamente
una y otra de estas ofrendas. En elcao. > ha hrclio victima
hacia el fin de su vida mortal, cuando fue inmolado para glo-
ria del Padre. Pero se dedicé a Dios desde el prniripto. lde
para i1 una ofrenda preciosa, sea por haber sido tomado tome,
primicia del género humano, sen tamhiéri en ra/in de la l.cv.
puesto que era primogénito.



"He aqui por qué las oblatas, que significan el cuerpo de
Cristo, no son enseguida llevadas al altar y ofrecidas en sacrift-
<in. Eso vendra mis tarde Primero son dedicadas, son presen-
tes preciosos hechos a Dito, v son designadas por ese nombre.

"Asi acaeci6 con l.toio. i.miulo liauirndo tomado en sus
manos pan y vino, los dedicé a Dios, su Padre: los presento
comodones.? pot esta ofrenda (os dedicaba".

Y en olio lugar:

"¢, Por que el sacerdote no presenta el conjunto de ios panes
llevados por los fieles, sino solamente aquel de entre ellos que
separa, que se bare 'oblatal, que es ofrendo a Dios y que sera
enseguida llevado al aliar para la liturgia. .?

"f| i«irrpi? drj .Sefior ha tolo «eparado. po» el mismo Cin-
to. en ni.tnio sacerdote, de los otros cuerpos- ha sido presen-
tado, propuesto y ofrecidos Dios, v finalmente sacrificado, fis
el 1lijo de Dios en persona quten se ha elegido fil mismo este
cuerpo y lo ha tomarlo rie la masa que nosorros formamos; es
f I mismo quien se ha dado en vino a Dios. £l mismo ha pues-
to esta oihihlj rn r) ‘'eno del Padre. *siil mismo «piten, sin
haberse separado jamas drl %cno del Padre, ha creado este

cuerpo y se ha revestido tic él. «le modo que este cuerpo ha
solo rn ¢! mismo instant** formado v dado a Dios. finalmente
es |-l mismo quien ha llevado “ste cuerpo a Ja rnir v lo ha

inmolado

"He aqui pni que «dpan que debe srr transformarlo en este
«uerpf» r-, «eparado por el uiimho sacerdote de los otros y ofrr-
<ufo 1 Otos, mineado sobre la sapeada carena: luego lo lleva
j!airar loofrece Mi ‘jrriliri"



"Este pan. asi separado, mientras permanece en ia protesis,
no es sino pan. Soélo que ha recibido el honor de haber sido
ofrecido a Dios y de haberse convertido en 'oblata’, puesto
que significa a Cristo en este primer periodo de su vida mortal
en el que se hizo oblacién. Ahora bien, se hizo oblacién des-
de su misma generacién; porque en su generaciéon misma fue
oblacién, conforme ala Ley. en cuanto primogénito".

Es decir que el ofertorio es comparable ai momento de la
Encarnacién: en el seno de Maria, el Verbo toma un cuerpo y
lo hace "oblata", lo ofrece. Pero lo ofrece separandolo de los
demas cuerpos y en orden a la victimacion de la Cruz. Oferto-
rio y Consagracion son dos momentos proporcionalmente
comparables a la Encarnacion y la Cruz.

/ LA GOTA DH AIHJA

La costumbre de poner er rl vino algunas gotas de agua
esta consagrada por la mas antigua tradicién. Aun ruando no
ha quedado consignado en el Evangelio, Gusto Mimplié c*.'t
rito en la Ditima Cena ya que, segln el utua! de los judios, en
el céliz pascual debia ponerse vino con un poco de agua Tal
costumbre pasé a la Iglesia primitiva. Testigo de ella fueron
los pnmrros Padres de la Iglesia, y en partutil.ii San Jus»*no.
casi contemporaneo de San Juan. Se ofre»e. due JuMtna, al
que preside, pan y una «opa de vino templado iim .igtu

U oraciéon que acompafia a este delicado uto dice- "pei
ht:ius aquae ct vmi mysterium" ("por el misterio ;ic esta
agua y de este vino” ). Se traia pues «Ir un misterio, plrtécirn
rie significa! ion. Tratemos respetuosamente tie drvr!a:lo.



4. Kl aguay d y»osimbolizan laxdos lurunlrut tic Gristo

Aunque nos icsultc insélito, la costumbre de mezcla/ agua
y vino origin6 en Oriente enrofiadas disputas teolégica. Fn el
ambiente de las ludias Histologicas, el agua y el vino repte-
sentaban las dos naturalezas, humana y divina, de Cristo. Los
armenios, entre quienes arraigé en el siglo VI el monofisismo
radical, segln el cual después de la encarnacion de Cristo no
se podia hablar sino de tina Gnica naturaleza, la divina, recha-
zaron coherentemente la mezcla de agua y se mantuvieron,
aunque con algunas vacilacion™., en esa actitud.

», la gota de agua recuerda el agua brotada del costado
dr Onto en Cruz

I:l papa ;;an Ale/andru {121-1*2). quien confirm6 con una

ley este antiguo rué. explica en una carta, que ;e hace la
rncztla "porque se lcr en la Sagrada Fscritura que en la Pa-

siin las dos cosas (agua y sangre) salieron del costado dr
i:fimo"1

los Padres virion <n el .gu.i\ -any.re lunados de la (,iu/ -l
euigen de lur sairamrntns sobre nyfo dd Bautismo y dr la
lGaanstia. y-ttlamentos -n los q:ir e furnia la Iglr.ia !r“*
simbolismo, que encuentra su aplicacién mas apropiada en el
«sminente di l«i*'nsajuiurén cundé’ 'riinvind'xr Voiir
&k dr Ciisto. sr abre de nuevo la fuente de su (‘orjzén. se
adelanta en ciertf» «nodo il pieseme rito que mira, tomo todo
«| ofertorio, it su romum.u ion sacrificial. San Ambrosio agre-
ga ae%te simbolismo uti iiurvt» ile:alie jlI ver en ¢! agua qur v
incorpora al vino un.i -rmr*nnza >np. el agua que broté cic
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roca en el Antiguo Testamento para saciar al pueblo sediento:
como, al decir del Apéstol (cf. | Cor. 10. 4), Cristo estaba
simbolizado en esa piedra, cambien abora se trata del agua
gque sale del costado del Sefior.

c. Flagua simboliza al pueblo fiel

|*rt los circulos /inésticos del siglo Ilse fvc afirmando una
tendencia a sustituir por completo el vino por el agua, dado
que ellos rechazaban el uso del vino en la vida otdinatia. Sar.
Cipriano refuté en un escrito especial tal modo de proceder
como contrario a la institucion de Cristo, al tiempo que puso
de relieve el sentido simbélico de la mezcla. Asi como el vino
absorbe al agua, asi Cristo nos ha absorbido en si mismo. HI
agua que se diluye en el vino simboliza a los Heles que se
sumergen en Cristo por la fe y la caridad. la unién resultante
es tan fuerte que nada la puede destruir, como seria imposi-
ble separar el agua del vino.

Lo otee San Cipriano con gran energia: “ Porque Disto nos
llevaba a todos en ¥L—en £1 que llevaba incluso nuestros pe-
cados— . vemos significados en el agua a todos los pueblos, y
en el vino a la sangre de Cristo. Cuando el agua se mezcla en
el céliz con el vino, el pueblo se asocia a Cristo” Y prosigue
con magnifica insistencia: “ Esta mezcla de agua y vino es tan
intima, su unién en e! céliz del Sefior tan estrecha, que no
pueden ser ya separados uno del otro. Asi la Iglesia... nada
podra separarla de Cristo, ni impedirle permanecer unida a fd
para siempre por un amor indisoluble” . En imulusiéon, nada
de vino sin agua, ni de agua sin vino: “ Si se ofretr solamente
vino, la sangre de Cristo se hace presente sin nosotros-, si sola-
mente agua, el pueblo esta sin Cristo"”

1*2

Consiguientemente jamas nos ofrecemos solos. Nunca el
pueblo fiel sin Cristo. Nuestra ofrenda se sumerge en Ja‘clc
Cristo, sr pierde en esc Océano. Pero tampoco Cristo sin su
pueblo; nunca ha ofrecido ni ofrecera, sin nosotros. Lo cual es
mas hermoso todavia. A esto alude la actual féormula que
acompafia al rito: "Per hums aquae el vini mysterium eius
divrmfatis mercamor rss<- consortes qui liumanitatis nostrac
fieri diEnatu5 est partteeps" (“ Por el misterio de esta agua y
vino merezcamos ser consortes de la divinidad de aquel que se
«digné hacerse participe de nuestra humanidad” )

iJn dato curioso: fue precisamente en razén de este simbo-
lismo que Lutero calificé de impropia la mezcla del agua, ya
que para el la obra divina quedaba desvalorizada al agregarse
la participacion humana. Ello dio lugar a que el Concilio de
Trento defendiera expresamente dicha ceremonia, amenazan-
do nada menos que con la excomunién a quien la rechazara.
Para que se vea la importancia que tienen los simbolos cn la
Iglesia...

Decir que el vino y el agua significan a Cristo y su pueblo o
decir gne simbolizan la divinidad y la humanidad de Cristo,
es, en ultima instancia.enunciar la misma verdad; sélo que la
segunda equivalencia pareciera mas profunda, pues ahonda
hasta el centro mismo de donde brota la primera.

1. HI agua me simboliza

Podemos, finalmrntr. jplnar el simbolismo s nosotros
mismos. ;i cada uno de nosunos No podremos ofrece/ r| sa-
crificio rie Cristo, ofrecerlo de veras, ion total Sinceridad de
alma, ss no aportamos Ja ofrenda de nosotros momos por
pobre que rea
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Pl vino rs Cristo, ¢l agua somos nosotros. Los dos liquidos,
aunque distintos, se mezclan estrechamente. Cada uno de
nosotros se une de tal manera ron Cristo, que pasa a ser
miembro suyo, parir de El, y por tanto, precioso a su
Corazén, amado por El inefablemente ya que, como dice la
Escritura, “ ¢quién ha odiado jamas su propia carne?”

El agua expresa nuestra debilidad: el hombre es insipido e
incoloro, su ofrenda es insignificante. Su parte es gota minus-
cula en comparacion con la abundancia del vino, de la obla-
cién de Cristo, que se ofrece con roda su fuerza, su alegria, su
belleza bermeja. La gota de agua nos recuerda nuestra mise-
ria. Nuestro acto no es el suyo — el agua no es el vino— ; sigue
siendo infinitamente otro, infinitamente distante, timido,
mindsculo, nada comparado con el suyo. Sin embargo, por b
misericordia del amor de Dios, asi como por su presencia ope-
rante en nosotros, se hace uno con el suyo. Esto Gltimo es lo
principal que la Iglesia ve en e.str rito. Aquello que ha queri-
do destacar por sobre todo, mas que nuestra miseria, es nues-
tra grandeza, el privilegio de poder unirnos al vino poderoso,
mediante una identificacion inextricable.

Dios sr fija en una gota de agua. Mi dia. mi semana, ron
todo lu que lugo, esla gota de agua. Mi dia. mi semana, eslo
que cae en el céliz. Y yo quiero que caiga todo entero, que
Cristo lo absorba todo. jAl fin y al cabo, b gola cie agria sr
convertird en vino, y el vino se converiitd en la Sangre de mi
Dios»

[N

IN .SPIRI11/IMIMILITATIS  SU&C.IPIAMUR

Aunque el pueblo fiel ya se hava ofrecido pot el signo del
agua en el céliz, la liturgia quiere expresar mas conceptual-
mente tal oblacién mediante esta plegaria.

Ha.sra aqui el sacerdote ha obrado como sacrificadot y, ape-
sar de su indignidad, ha elevado hacia el Sefior la materia que
debe convertirse en el C.uctpo y Sangre de Cristo Mas ahora.
eorno hombre que es, se confunde con los hombres. Inclina
*'se cuerpo que mantenia retro para ofrecer, y hace la oblacién
de su espiritu y de su corazén, del espiritu v del corazén de I<*
fieles, para unirlos .i la Victima Divina.

“ Nos presentamos, Sefior, ociente de ti, ton un espiritu
humillado y un corazén contriro... Recibenos, pues. Sefior'
suscipiamur. listas palabras las roma la Iglesia de la boca de
aquellos tres jovenes cautivos cri Babilonia, comparferos de
Daniel, que rn medio de las llamas del horno ardiente donde
habian sido arrutados por no haber querido ofrecer incienso a
los idolos, se ofrecian con tanto valor en holocausto por la glo-
ria de Dios: “ Recibenos. Sefior, con el alma contrita y €
espiritu humdbdn...; asl'.c* hoy nuestro sacrificio delante rie
ti" (Dan 3, 39-40)

El sacerdote reza esta oracion, segun deciamos, profunda-
mente inclinado, torno expresiéon de humildad por causa de
sus propios pecados. La Misa nos hace comprender la auténti-
ca v verdadera virrud de la humildad Con toda verdad pode-
mos rles-tf* lanios porque ruda vortice 'delante «Ir Di<«

r'm consperju 'no' b Humildad rs verdad Por eso b Moa
o*N.l-vn-lv*- ¢ -rb di- 111 -ruiné h\y humildad tjiir * Haido



expresando a lo largo de la Misa: desde el Confiteor, en que
nos acusamos delante de Dios y sus santos asi como del cuerpo
mistico, pasando por los Kyries... Es la Unica actitud adecua-
da del sacerdote —y de los fieles— en la Santa Misa

Le pedimos pues al Sefior que reciba la humildad de nues-
tro espiritu, unida ala humillaciéon de su Hijo, y I3 contricion
de nuestro corazén, unida a las abundantes satisfacciones de

Cristo.

Recibenos, pues. Sefior, humillados y contritos. Recibenos
en union con el pan y con el vino, hechos con ellos una sola
ofrenda. Es la Gltima plegaria oblativa: junto con los dones
nos ofrecemos nosotros. Y concluye la oracién: "el sic fiat sa-
crificium nostrum in conspectu rudé hodic. ut placeat tibi.
Domine Deus" ("y de tal manera sea ofrecido hoy nuestro sa-
crificio en tu presencia que te sea agradable. SefiorDios").

e} INCENSACION

El sacerdote inciensa varias veces las oblatas, como para
imbuirlas en la suplica méas ardiente, el espiritu tic oracion
méas entero, y para ofrecer una sefial mas expresiva del deseo
de presentarlas al Sefior y de hacerlas subir como el humo has-
ta su trono. Se trata de establecer un santo y precioso co-
mercio: "Que este incienso que has bendecido se eleve hacia
ti. Sefior", es decir que se condense como un rico y fecundo
vapor en tu presencia, y que "tu misericordia descienda sobre
nosotros", es decir que esta nube formada con los votos de la
tierra recaiga sobre nosotros cual rocio de bendicién

El sacerdote inciensa luego el altar, sobre el telé6n de fondo
del Salmo 140: "Que mi oracién. Sefior, se eleve en ai pre-
sencia como el humn del incienso .. Que la elevaciéon de mis
manos ir sen agradable” "Aerendat in nobis Dorninus
Jgnrrn sin amoris et Hammam acternar cantaos" ("que el
Sefior encienda en nosotros el fuego de su amor y la llama de

la eterna caridad").

Luego es el .sacerdote mismo quien como imagen viva de
Cristo —otro Cristo—, es incensado. Y finalmente lo es el
pueblo de Dios, pueblo saccrdoral. Mientras se realiza este
nro podemos preguntarnos: /Corresponde mi ronducta con la
idea que la Iglesia tiene de mi>

P PIL.LAVA IORIO Of MAM)S

A la preparacion de las ofrendas y. en su caso, a la incensa-
cién, sigue el lavatorio de las manos. Hoy este rito, meramente
simbolico, se reduce a mojar nada mas que la punta de lo*
dedos. Se trata ahora de saber por qué ocupa precisamente
este sitio en el desarrollo de la Mira.

Obedece a un sentimiento natural el que toquemos las
rosas preciosas con las manos limpias. No se entra en una ac-
cién sagrada sino después de haberse purificado de las man-
chas de la vida ordinaria y haberse puesto la ropa adecuada.
Por eso encontramos en la liturgia, ademéas del acto de reves-
tirse. el lavatorio de lis manos. |j costumbre de lavarse ritual
mente las manos tiene larga tradicién en Ja Iglesia. De la ants-



gucdad,existen varios testimonios de este lavado cspccialmen-
antes de entrar en la oracién, incluso en la ora-

o domestica.

La historia de la liturgia conocié otros ritos semejantes para
expresar la limpieza interior de quien se dispone aentraren el
ambito de lo sacro. En los atrios de las antiguas basilicas habia
siempre una fuente en la que los cristianos purificaban sus
manos, y ala entrada de nuestras iglesias esta la pila de agua

-bendita, con la que los fieles se santiguan. Desde la época ca-
rolingia la Misa mayor dominical comenzaba con el Asperges,
0 sea la aspersién de agua bendita sobre los fieles: "M e asper-
jaras, Sciior,con el hisopo,y quedaré lim pio", cantaba el coro.
Este simbolo de pureza y purificacién fue siempre esencial a
los lavatorios litirgicos, como se ve con toda claridad en las
liturgias orientales, donde el lavado de manos en este sitio
nunca lo pudieron motivar necesidades préacticas, como seria
por ejemplo limpiarse los dedos de lo que podria haber que-
dado en ellos de restos de migas, etc., puesto que en tales li-
turgias jamas hubo entrega procesional de las ofrendas, ya que
se llevaban antes de la Misa. Se trata sencillamente de un acto
de reverencia después de la entrada mayor y antes de la entra-
da definitiva en el Santo de los Santos. Un detalle delicado: el
sacerdote se moja el pulgar y el indice,que son los dedos que
habran de tocar el Cuerpo de nuestro SefiorJesucristo.

La formula que se empica para acompasar esta accién esta
tomada del salmo 25: "Lava me Domine ab tniquitatc mea et
a peccato meo munda me" ("Lavame. Sefior, de mi iniquidad
y purificame de mi pecado"). Se requiere una gran pureza

para acceder al santuario.

u ORATE PRATRES

for ruego que hace el sacerdote para que se pida por él
relativamente reciente, ya que fue introducido durante la
Edad Media.

El celebrante hace esta slplica en el momento en que.
terminada la preparaciéon de las ofrendas, allfrente y en nom-
ine de la comunidad, esta por presentarse personalmente de-
lante de Dios. Un autor medieval. Amalario, comentando el
presente texto, escribe que en este solemne momento en que se
estd por entrar en el umbral mismo del Canon de la Misa, se
trata de concentrar toda la fuerza de la oracién, y asi el sacer-
dote se dirige a los fieles, sus hermanos/'y les niega que oren
por él para que sea digno de ofrecer al Sefior la ofrenda de
rodo su pueblo”. Nunca como ahora el celebrance experi
menta tanto su papel de mediador entre Dios y :ju pueblo.

¢A quién se dirige esta humilde suplica del celebrante.* Ai
principio parece que era a los sacerdotes circunstantes {"fia-
tres" serian asi sus hermanos en el sacerdocio). Pero ya Ama-
larlo. y uxs el toda la época posterior, afirma que se dirige al
pueblo. De hecho, la respuesta pettcnece atodo c! pueblo.

"Orad, hermanos, para tpie este sacrificio, mio y vuestro
—soy otro Cristo, pero también soy vuestro representante—a
"sea agradable a Dios Padre Todopoderoso".

"E| Sefior reciba este sacrificio ofrecido por medio de tus
manos '. le responde el pueblo: sélo el celebrante lo ofrece de
manera plenaria. pues por su caracter sacerdotal estd como crt-



traflado en el Sumo Sacerdote; "para alabanza y gloria de su
nombre'*: es decir para adoracién, reconocimiento y accién
de gracias; “para nuestro bien": que sea propiciatorio para
nuestros pecados, "y el de toda su santa Iglesia” .

12. LA ORACION SOBRE US OFRENDAS

Esta oracién cierra todo el rito del ofertorio.

En la liturgia estacional romana de principios de la Edad
Media, la deposicion de las ofrendas sobre el altar no iba
acompafiada por oracion alguna. Se cantaba Unicamente el
canto de ofertorio. Acabada la ceremonia, el celebrante pro-
nunciaba en alta voz la "oratio super oblata” . Asi como la
procesiéon de entrada se cerraba con la oraciéon llamada colec-
ta. y la procesion de comunién con la oracién postcomunion,
asi la entrega de las ofrendas termina con esta oracién, que en
lodos los sacramentarios romanos aparece con las caracteristi-
cas semejantes a las otras dos. Se dice en postura de orante.
Durante muchos siglos se rez6 en voz. alta, pero luego un error
en la interpretacion de la palabra que la denominaba, “ secre-
ta” (del latin “ sccernerc” , separar: oracion sobre lo que se
separa), llevé a decirla erv voz baja. Hoy felizmente se ha
restaurado la antigua costumbre.

La oraci6n secreta viene pues a cerrar e interpretar la entre
ga de las ofrendas y su colocacién sobre el altar. Lo que esta
plegaria quiere expresares el ofrecimiento a Dios de los dones
que han sido segregados para que se conviertan en el Cuerpo
y Sangre de Cristo Su funcién es manifestar con mayor dan-



dad cl sentido del rilo de la oblacién: cl ofrecimiento previo
de los dones materiales. Segun dijimos, el donativo material
del pan y del vino debe simbolizar la entrega de nuestro cora-
zo6n. Fueron llevados al altar con tina ceremonia: ahora la ora-
cion se encarga de ofrecerlos mas formalmente a Dios Con
este ofrecimiento, los dones reciben una especie de consagra-
cién (en c! sentido de “ santificacion") previa, a! igual que la
han recibido otros elementos materiales que enmarcan la cele-
braciéon eucaristica como por ejemplo la iglesia y el altar. las
velas y los manteles, el cdliz y la patena.

Varian mucho las formulas que estas oraciones emplean
para expresar dicha entrega sacrificial: al lado del “ offeri-
mus" ("te ofrecemos") esta el "suscipe” ("recibe"), "réspi-
ce" ("mira"), "ne despitias” ("no desprecies") 0. en ciertas
fiestas, alguna alusién a los misterios de nuestra redencién o a
los merecimientos de los santos que puede servir como reco-
mendacion de nuestras ofrendas delante de Dios. Porejemplo
el dia del Principe de los Apéstoles "Que la oracion dei ap6--
tnl San Pedro encomiende. SrrW. nuestras plegarias \ rute'-
tias hostias...", fin otras secretas se pide una buena disposi-
cion del alma para ofrecer dignamente el sacrificio y obtener
sus frutos.

Hay también secretas que. en maravillosas sintesis,
compendian con rasgos sobrios pero enérgicos, todo el simbo-
lismo de la oracién y el proceso del sacrificio- "Por tu F.spirt.
tu. Sertor, que cubrié con su sombra ala Virgen Maria, santi-
fica estas ofrendas depositadas sobre tu altar" (IV domingo
de Adviento). Y también. "Santifica. Srfioi, con tu bondad
nuestra oblacién,y gracias a ella conviértenos en una ofrenda
eterna" (sabados de las semanas It. IV. y vi de Pascual

lui la mavnr parir de las srernas. sin embargo, el «ibjd«>r|r

iti



la peticion —también esta oracion de ofrecimiento tiene
forma de sUplica— es mas general: "Asi como nuestra ofren-
da sube hasta ti, la bendicidén tuya descienda a nosotros". Por
eso se habla con frecuencia de un intercambio —"commer-
cium "— mistico entre Dios y los hombres: nosotros entrega-
mos nuestra ofrenda y Dios nos la devuelve convenida en su
Cuerpo y su Sangre; le damos lo humano,y nos lo devuelve

hecho divino.
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La Misa es la representacion del Sacrificio de la Cruz. Pero,
segun ya lo hemos dicho, se hace en el marco de una recapitu-
laciéon de los gestes de la Ultima Cena. Asi como la Cena y la
Cruz forman una suerte de unidad: en la Cena se adelanta en
cierto modo la Cruz (se habla en ella de "sangre derrama-
da"), y en la Cruz Cristo es triturado para ofrecerse en ali-
mento. asi la Misa, renovaciéon del Sacrificio de la Cruz, se
hace en el marco de una recapitulacién de la Ultima Cena
Por tanto, jrara entender la Misa y cada una de sus panes sera
siempre necesario referirse no sélo ala Cruz sino también ala
Cena.

i* Ultima Cena puede resumirse en las cuatro acciones que
durante su transcurso realiz6 JesUs sobre el pan: accepit - he-
nedixit - fregit - dedtt. Esos cuatro gestos —que son gestos
salvificos los cuatro— se reeditan también salvificamcwe en
la Misa. El sacerdote toma pan (accepit). luego pronuncia so-
Ive él la solemne bendicion (benedixir), después lo fracciona
(fregit). y finalmente lo da en comunion (dedit). Tras haber
analizado el primero de estos gestos, al exponer el sentido del
ofertorio, nos detendremos ahora en el segundo de ellos:
brnedix't.

El verbo "benrdiccre" no quiere decir originariamente



por los misterios de la creacion y de la redencion, principal-
mente la muerte del Sefior, que debe ser anunciada y procla-
mada, como dice San Pablo, hasta que vuelva. El esquema
eucarfstico de la Oltima Cena es paralelo ai ritual judaico de la
cena pascual en la cual se recordaban y proclamaban las maravi-
llas que Dios habia hecho con su pueblo: el paso del Mar
Rojo, la entrega de la tierra prometida, etc. Es cierto que la
Eucaristia cristiana es radicalmente diversa de la judia por la
novedad absoluta que representa Cristo; sin embargo, a pesar
de su sustancial diferencia con la Pascua judia.mantiene con
ella cierta rontinuidad en cuanto que sigue siendo la acci6n

de gracias por las maravillas de Dios, en este caso las maravi-
lias de Dios en Cristo, las maravillas que Dios hizo por el nue-

vo Israel que es la Iglesia. Y es tal la intensidad de esta con-
memoraciéon. que es el mismo sacrificio de Cristo el nuc se
renueva sobre el altar, es el mismo Cristo quien se hace real-
mente presente, como Pontifice, uniendo en la bendiciéon el
cielo con la tierra. Dios con el hombre.

2. ESTRUCTURA DE LA ANAFORA

Antes de entrar en el andlisis estructural de esta parte de la
Misa, digamos una palabra sobre su nombre.

En todas las liturgias antiguas, la gran plegaria eucaristica
se concebia como una unidad, a tal punto que toda ella
— prescindiendo de las diversas partes que la integran— reci-
bia un nombre comin. Este nombre ha ido variando en el
curso de la historia. Al comienzo se la llamé6 simplemente
"cujaristia" por resumirse en esa palabra la acciéon que Cristo
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realizara en la Ultima Cena. Pero pronto recibi6 otras deno-
minaciones. En Oriente se la llamé “ anéafora"”, del verbo
“ana-foréo", que significa "llevar hacia arriba", con lo que se
resalta la jdea de oblacion; de ofrecimiento. En las antiguas li-
turgias occidentales aparecen expresiones semejantes, basadas
igualmente en el caracter sacrificial de esta parte medular de
la Misa: "orado oblationis" (“ oraciéon oblativa"), “ actio sa*
crificii” (“ accion sacrificial"). Con todo, mayo” éxito cono-,
cieron otros nombres que la designaron sencillamente como
“oratio” ("oracion"), “ prcx" ("plegaria") o bien, aimita-
cién de la palabra “ eujaristia", la caracterizaron como una
especie de glorificacion de Dios, recurriendo a la palabra
“praedicatio” ("predicaci6on"). Mas tarde se emple6 la
palabra "canon" que quiere decir "regla", para destacar la
fijeza de! texto. Hoy se retorna ala antigua denominacion de

“ anafora” .

Existen muchas férmulas de anafora. Han llegado hasta
nosotros mas de noventa, que provienen tanto de ritos orien-
tales como occidentales. Buscando los denominadores comu-
nes advertimos que en todas ellas hay un ntcleo central y ele-
mentos periféricos.

El nicleo central estd constituido por las palabras que
renuevan lo que hizo Jesus en la Ultima Cena cuando transfor-
mé el pan y el vino en su Cuerpo y Sangre. Se repiten las
palabras consecratorias de Cristo, no con una impostacién na-
rrativa sino efectiva, es decir que no sélo se Ice y recuerda lo
que hizo Jesls sino que se lo actualiza, se lo rehace

Jumo j rste mu leo central <e relinen Jivrnnt e/rmmtnt
que riesele el comienzo lo circundaron, Son éstos:

—un himno de arcion de gracias y de alabanza al Padre por



/os b/cncs que nos ha dado, en primer lugar por los del orden
de la redencion en Cristo (prefacio);

—el relato de los gestos y palabras pronunciadas por JesuUs en
lainstitucion;

—una i aplica a Dios para que haga eficaz las palabras del re-
lato, de modo que efectivamente el pan y el vino se convier-

tan en el Cuerpo y Sangre de Cristo, y luego cuantos los reci-
ban sean santificados por ellos;

—una enumeraciéon anamnética de los principales hechos de
nuestra redencién y el consiguiente ofrecimiento del sacrifi-
cio;

—una doxologia final, a la que el pueblo responde “ A-
rain."

A aquel nucleo central y elementos que lo rodearon desde

el principio, se agregaron luego algunas parles nuevas, a
saber:

—el himno del Sanctus, que compete no sélo al sacerdote
sino también al pueblo;

— las oraciones de intercesion en favor de aquellos por cu-
yas intenciones se ofrece el sacrificio.

las anaforas que nos quedan, tanto de Orienre como de
Occidente, si bien incluyen generalmente los diversos ele-
mentos a los que acabamos de referirnos, se diferencian sin
embargo en cosas secundarias:

—un primer motivo de diferenciacién lo constituye la variada

ubicacién de los distintos elementos. Por ejemplo, en Jasana-
foras que provienen de la tradicién antioquena las oraciones
de intercesion por los vivos y difuntos estan ubicadas después

no



tic la consagracién; cn cl canon romano, en cambio, estan
colocadas antes y después del relato: cn la tradicion alejandri-
na ambas estan antes;

—una segunda causa de diferenciaciéon la encontramos en la
mayor o menor variacion de los elementos. En algunos casos
tales elementos son fijos y no varian segln las fiestas, como
acaece en Oriente. En otros, algunos elementos importantes
varian segun las fiestas; por ejemplo, en el canon romano eJ
prefacio es variable, y a veces lo es también la oracion llamada
"Hanc igitur” . En la tradicién hispana y galicana, por su
parte, rodo el texto varia segun las fiestas, excepto el relato de
la institucion;

—finalmente, un tercer motivo de variacion radica en el relie-
ve mas o menos grande que algunas ideas tienen en una
anafora si se Jo compara con el que tienen en otras. Asimis-
mo caben variaciones de estilo, mayor o menor concisién, so-
lemnidad. etcétera.

caracteristicas or.ias anaforas deea
liturgia romana.

Limitemos ahora nuestra investigacion a las cuatro anaforas
actualmente vigentes cn la liturgia romana.

Desde el punto de vista del orden de los diversos elemen-
tos. el canon romano principalmente se distingue:

—porque distribuye las invocaciones por los vivos y difuntos
la de los vivos antes de la consagracion, la de los difuntos dev
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a. Confesion de fe

El canon o anéafora en su totalidad es un acto de solemne
proclamacién de la fe. Antes de introducirnos en este tema es
conveniente advertir que lo que vulgarmente se llama "prefa-
cio” es pane integrante de Jaanafora. Porque la anafora esun
solemne himno de fe y de accién de gracias que se abre con el
"Realmente es digno y justo" y culmina con el "Per ipsum"”
("Por Cristo") de la doxologia. La palabra "prefacio"” no
significa un sélo lo que va delante de algo sino que también
puede significar, segun su origen latino, "hablar delante de
alguien". En este sentido, todo el Canon esun gran prefacio
de alabanza pronunciado delante de la Majestad de Dios. El
caracter de confesiéon de fe que lo caracteriza, ya se manifiesta
en aquello que dijimos constituir la primera parte de las
anéaforas, el lamado prefacio. Asi. en la anafora Il. inspirada
en la de San Hipd6lito, de comienzos del siglo ili, se da gra-
cias al Padre por la creacién ("Vcrbum tuum per quod cuneta
fecisti": "Tu Verbo por el que hiciste todas las cosas"), por la
Encamacion ("quem misistt nobis Salvatorcm rt Redempto-
rem": "T 0 nos lo enviaste como Salvadory Redentor"), por la
Redenciéon ("extendit manus cum paterctur": "extendié sus
brazos en lacruz"). Filo es mas evidente en la anafora IV que
presenta de manera ordenada una sintesis de la historia de la
salvacion, seglin el modelo de la tradicion antioquena.

La anafora se nos muestra pues como una amplia confettén
defe, una especie de Credo. Y asilo esen realidad. La"con-
fesién de fe", como ya lo hemos insinuado al rratar rl Credo,
era originariamente aquella profesion o simbolo que se pro-
nunciaba en el rito bautismal. Se trataba de una férmula muy
breve, prcvalentemcnte trinitaria, aun cuando incluia un acto
de fe en Cristo Salvador De esta antigua confesién de fe



bautismal sc pas6é aun simbolo més extenso que tenia en vista
las olientes herejias de los Doceras y Gnésticos: en tales sim-
bolos se insistia mis en la parre cristolégica que en la trinita-

ria. como se advierte en los Credos de nuestra Misa. También
las anaforas constituyeron, desde el comienzo, una suerte de

confcMOn tic fe, ya que en el fondo no son sino una "bencdic-
tio", arcion de gracias a Dios Padre por aquellas cosas que hi-
zo Cristo en favor de nosotros y de nuestra salvacion, gracias a
io cual se renuevan para la Iglesia presente los misterios reali-

zados

Asique en la antigiledad podemos distinguir tres confesio-
nes de fe: U confesién de fe bautismal: breve y fija, mis bien
trinitaria; la confesion defe doctrinal: compendio dogmatico
sobre todo contra los gnésticos, mis extensa y prevalentemen-
te cristoldogica; y la confesién defe de la anafora, también tri-
nitaria. pero que se extiende sobre todo en la pane cristolégi-
ca. La confesion de fe de la anafora tiene una caracteristica
rsencial que la diferencia de las demas: se pronuncia en el seno
de un himno de accién de gracias; se afirma la fe. pero rn e!
canto, en la victoria, en el "Verc dignum et lustum rst"
("Realmente esdigno yjusto") confesar nuestra fe.

Vayamos ahora a nuestras anaforas concretas. Notamos que
to<la< tienen, como las confesiones de fe. una estructura tnns
tana 7 mitolégica.

— Comienzan dulciéndose il Padre: "Realmente es justo
Harte gracias y debci nuestro glorificarte. Padre santo" (anéa-
fora IV), "realmente esdigno yjusto darte gracias. Padre san
to" (anafora Il). Y aducen algunas caracteristicas de Dios Pa
dre: escreador; "hiciste todas las cosas" (anafora I1). "fuent'-
de la vida" (anafora 1V). es Unico y eterno, "eres el Unico
Dios vivo... habitando en una luz inaccesible” (an&fora IV).
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« absolutamente trascendente, y estd rodeado de angeles.
Més aln, todas las anaforas se dirigen integramente ai Padre.

— Desarrollan asimismo una parte dedicada a Cnsto, una
parte cristoldégica. ya que se da gracias al Padre por el hecho
de que su voluntad se ha cumplido en los diversos misterios
salvificos de Cristo. Asi, en la anafora IV, se habla de su en-
carnacion: "£1 se encamo6 por obra del Espiritu Santo", de su
predicaciéon: "anunci6 la salvacién a los pobres"”, de su Pa-
sién y Resurreccién: "se entregé asimismo ala muerte y. re-
sucitando...", de la misién del Espiritu Santo: "desde ti. Pa-
dre, envié el Espiritu Santo".

La parte cristolégica incluye como momento culminante las
palabras de la consagracién. Si la anafora es la representacion
de los misterios de Cristo, que hace presente el sacrificio de
Cristo de manera sacramental, las palabras de la Institucién
constituyen su momento culminante. La bendicién por las
maravillas de Dios reconoce en la institucion de la Eucaristia
su resumen fundamental: "los amé hasta el fin". Todo lo
que Dios harealizado en favor de los hombres, en la Creacion
y en la Redencion, se significa y se condensa en el Cuerpo y
Sangre de Cristo, que se hace realmente presente sobre el al-
tar. La Eucaristia se coloca en la prolongacién de la historia de
la salvaciéon, sobre todo del Misterio Pascual. El relato —efec-
tivo— de la Institucién es asi parte fundamental de la <onme-
moracion de los misterios de Cristo.

Los textos que introducen las palabras de la consagracién en
las tres nuevas anaforas son similares, con algunas variantes:
"Cuando era entregado a la Pasién, voluntariamente acepta-
da" en la Il anafora; "E | mismo, la noche en que era entrega-
do" en la anéafora 111; "Porque El mismo, llegada la hora en
que habia de ser glorificado por ti. Padre Samo, habiendol

I V*



amado a los suyos que estaban en el mundo, los amé hasta el
fin" en la anafora IV. La liturgia romana recoge hoy todos
esos matices que ayudan a penetrar mas en este gran misterio
de nuestra fe. En los tres casos se agrega ala formula de consa-
gracién "que serad entregado por vosotros", para destacar el
caréacter sacrificial que tiene la Eucaristia.

— Todas lits anaforas dedican una parte ala obra del Eipin-
tu Santo. F- este un aspecto grato sobre todo a los orientales,
que tanto enfatian el pape! del Espiritu Santo en la Misa,ha-
biendo a veres en esta materia graves polémicas con la Iglesia
Catodlica. FA\H tema de la efiicietis, es decir de la invocacién a
Dios para que envie al Espiritu Santo sobre las ofrendas. Los
orientales, incluso catélicos, decian que nuestro canon conce-
dia exigua importancia al papel del Espiritu Santo en la con-
feccién de la Eucaristia. Esta presunta deficiencia queddé am-
pliamente subsanada en Ixs tres nuevas anadforas En cada una
de ellas hay dos epidesis: una anterior a la consagracién, y es
sobre Jas ofrendas; otra posterior, y es sobre la Igksia. Vaya-
mos a los textos:

Anéafor.t Il: "tp pedimos que santifiques estos dones
con la efusion de tu Espiritu, de manera que
se conviertan para nosotros en el Cuerpo y la
Sangre de nuestro SefiorJesucristo".

'que ri Espiritu Santo congregue rn la uni-
dad a los que participamos dei Cuerpo y
Sangrede O Km™"

\n.dora ee! por medio dr tu lino, nuestro Sefior Jesn-

insto, ion la fuerza drl fspiiiui Santo, das



vida a todas las cosas y las santificas, y node-
jas de congregar a tu pueblo... Por eso. Se-
fior. te pedimos humildemente que, por el
mismo Espiritu, santifiques estos dones...
de manera que se conviertan en el Cuerpoy
la Sangre de tu Hijo’*

“concede que, quienes nos alimentamos
con el Cuerpo y la Sangre de tu Hijo,-que

llenos de su Espiritu Santo lleguemos a ser
en Cristo, un solo Cuerpo y un solo Espiri-

tu” .

Anafora IV. “ desde ti. Padre, envié el Espiriru Samo...
para que santificara todas las cosxs... por eso
te pedimos. Sefior, que el mismo Espiritu
Samo santifique estas ofrendas, de manera
gue se conviertan en el Cuerpo y la Sangre
de nuestro SefiorJesucristo” .

"concede a todos los que participen de este
Unico pan y de este céliz, que. congregados
en un solo cuerpo por el Espiritu Santo../".

Vemos pues que hay dos cpfclesis. La primera pide que el
Espiritu Sanco haga del pan y del vino el Cuerpo y la Sangre
del Sefior. Esta peticion se une bien con la formula que la pre-
cede en el prefacio: alli se dio gracias a Dios por las maravillas
que obr6 en favor del hombre, en la creaciéon y en la hisroria
de la salvacién. En ese mismo movimiento de accién de gra-
cias sesitta la suplica de la Iglesia para que Dios realice ahora
sacramentalmenre. a través de la Eucaristia, y poi medio del
Espiritu Santo, la maravilla de la presencia de Cristo, en u>n-



tinuidati con sus hazafias de la creacion y redencién. La Iglesia
se presenta ante Dios suplicando la presencia de Cristoj. Y pi-
de esta gracia en virtud del Espiritu Santo. Ya lo pedia el ca-
non romano, pero muy implicitamente, como lo veremos en
su lugar; en las nuevas anaforas esa accién se le atribuye expli-
citamente. Un dato interesante: en la anafora IV se insinGa
gue la misiéon del Espiritu Santo por parte del Padre y del H i-
jo. se prolonga en esta nueva mision sobre las ofrendas. Mi
sion santificado™ por cierto, ya que el Espiritu es "Santo”
por antonomasia. La primera epiclesis habla del Espiritu Santo,
romo del "Santificador" por excelencia; Santo y fuente de

toda santificacion.

La segunda epiclesis, que sigue a la consagraciéon, no pide
mas la santificacion de las ofrendas — ya estan "santifica-
das"— sino la unidad de la Iglesia: "congregados en un so6lo
cuerpo por el Espiritu Santo". En las tres anaforas se suplica
al Padre que al aceptar el .sacrificio ofrecido en conmemora-
cion de las "magnalia Christi". intervenga por el Espiritu San-
ro en orden a la eficacia de Ja misma oblacién para cuantos de
ella comulguen. Es decir que ya no se pide la "confeccién”
del sacramento, sino el "efecto" del sanamento. Y asi como
el Espiritu Santo esla fuente de toda santificaciéon, también es
la fuente de toda unidad en la Iglesia. La primera epiclesis es
pues sobre las ofrendas, la segunda sobre la Iglesia.

Las anaforas constituyen asi una "confesién de fe" trinita-
ria, un solemne acto de alabanza a la Santisima Trinidad al
Padre, ante todo, il cual se le atribuye especialmente la obra
de la Creation y el designio de la Redencion; al Mijo, en se-
gundo lugar, que lleva arabo esta Redencién detrerada por el
Padre, a través tic su Encarna»ilin. dr los misterios dr su Pa-
sién, Muerre y Resurreccién, y rn particular rie la instituciéon
fie la l:ueaiistii rr'rono limite U cu divino arnoi. :! Fspir»



que prosigue laobra de Cristo haciendo de los

, semejanza del Hijo, aese Espiritu que primero santi*
haciéndolaLS pasar de su estado profano al

Cuerpo real de Cristo, y que luego intervie-
alcanccn la plenitud de su efecto en la edificacion

una y santa.

anaforas una confesion de fe trinitaria ninguna
feliz que la doxologta: "Por Cristo, con el y
Padre todopoderoso, en la unidad del Espiritu

todo honory toda gloria por los siglos de los siglos”.

La anamnesis

A las palabras de la consagracién, sigue lo que se llama la
.-"anamnesis” , es decir la conmemoracién de los misterios de
Cristo, cl Unde et memores del canon romano cuyo sentido es
aproximadamente el siguiente: "Acordandonos de la Pasion.
Resurreccion y Ascension de Cristo ofrecemos este sacrificio".
Las nuevas anaforas enuncian varios de esos misterios, ya sea
que aludan a la Muerte y Resurreccién del Sefior (anafora I1),
sea ala Pasion, Resurreccion y Ascension a la diestra (anafora
111), sea a la Muerte, Descenso a los Infiernos. Resurreccién y
Ascension a la diestra (anafora 1V). Es todo el misterio d<v
Qristo el que se conmemora, porque aun cuando el Sacrificio
de la Misa diga un respecto especial a la Muerte del Sefor
—"cuantas veces hagais esto anunciaréis la muerte"—, sin
embargo, si la Muerte es salvifica es porque se prolonga en la
Resurreccién y en la Ascensién, misterios estos que no signifi-
can otra cosa sino la aceptacion del Sacrificio del Hijo poi par-
le del Padre.
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Fn la anéafora Il se dice: "te ofrecemos... dandote gra-
cias". Esun dato importante: se trata de un ofrecimiento er.
el seno de una "eucaristia”". Es bueno que se haya menciona-
do la accién de gracias en la férmula de la anamnesis. Obsér-
vese asimismo orro dato interesante en las nuevas anaforas, sea
en la jll romo en InIV. ala enumeraciéon de los misterios salva-
dores se agrega el Gnico que aln no se ha realizado: la Venida
gloriosa del Sefior al fin de los tiempos. La Eucaristia dice un
respecto necesario a la Parusia — "mientras esperamos su
gloriosa Venida"— ya que es la celebracion de la Muerte del
Sefior "hasta que venga".

La oracién de la anamnesis no se agota en esta "memoria”
sino que secompleta con el "ofrecimiento” del Sacrificio. Las

dos palabras claves de las anaforas —y de toda la Misa— son
memora offenmus (haciendo memoria te ofrecemos). Todo
el juego que se realiza entre Crisro y la Iglesia se puede resu-
mir en estas dos palabras fundamentales. En memoria «le!
misterio de Cristo, en memoria de su enrrega. hacemos nues-
tra ofrenda, nuestra entrega. De ahi que la anamnesis se una
casi espontdneamente con las palabras finales de la consagra-
cion: !laccd esto en conmemoracién mia. Unde o tgttur —di-
cen las anaforas— , "por eso", "por lo cual”, es decir corno
consecuencia de la orden del Sefior, nosotros recordamos y
ofrecemos. Este estambién el sentido de la siguiente ora» ion.
cuya segunda parte pertenece a la segunda epidesis de la cual
ya hemos hablado. Asi. en la ané&fora Ill: "Mira. Sefior, la
ofrenda de tu Iglesia, y reconociendo la Victima por cuya in-
molacion quisiste ser aplacado”. Y en la IV: "Mira. Sefior,
esta Victima, que t0 mismo has preparado a tu Iglesia”. En
ambos textos, implicitamente se afirma la unicidad del Sacri-
ficio de Cristo. Fl Sefior completa lo que falta a su Pasi6n no
va mediante las acciones de su cuerpo fisico sino mediante las
acciono sacramentales de mi eucrpo mistico, que es la Iglesia



el sacrificio sacramental el Padre puede reconocer la Victi-
del Gélgota. Pero esa Victima se une ahora con la Iglesia-
ctima. que conjuga su sacrificio con el de Cristo. Es la Victi-
total. Cabezay Cuerpo. Laofrenda que la Iglesia ofrece es
Cristo mismo hecho herencia, la Victima que Dios preparé

K. para su Iglesia. Laexpresiéon esvigorosa.

Si hasta la andmnesis la Misa es Dios que desciende, Cristo
gue se nos entrega en sus misterios hasta la daciéon suprema
¢5que es la Eucaristia, desde la animnesis comienza el movi-
ento ascensional de la Iglesia que se ofrece al Padre, unien-
isu sacrificio al de Cristo, su Esposo y Sumo Sacerdote, que
sJ¢ntado ala diestra del Padre sigue siempre intercediendo por
nosotros. Es nuestra paute de bene-dictio. nuestra accién de
gracias en Cristo. La andmnesis hace del sacrificio de Cristo y
~ del sacrificio de la Iglésia un sélo sacrificio, la participacion de
la Iglesia de hoy en el Gnico sacrificio de Cristo, el Sacrificio
Total.

Intercesiones y conmemoraciones de los santos

Las intercesiones derivan del hecho que se acaba de produ-
cir: la presencia de Cristo inmolado sobre el altar. En el mo-
mento de la consagraciéon el celebrante habia repetido las pa-
labras del Sefior: "Hoc cst corpus meum quod pro vobis tra-
detur" ("esto es mi cuerpo que serd entregado por vOSoO-
tros” ), "Hie est enim calix sanguinis mci... qui pro vobis et
pro multis cffundctur*' ("este es el caliz de mi sangre... que
serd derramada por vosotros y por muchos” ). Los efectos del
sacrificio deben recaer asi sobre la multitud, pro vobis. pro
multis. De la epidesis. en la cual se habia invocado al Espiritu
Santo para que por la Eucaristia congregase a todos en la uni-



dad, se pasa ahora a la intercesién por la multitud. La Iglesia
hace su memento, hace "memoria’* de sus fieles y del mun-
do. Una vez més se ejercita acdA b "memoria” de la Iglesia.
Veamos ahora cémo lo hace concretamente en las tres anafo-
ras.

En la anafora Il; después de haber pedido a Dios que "el
Espiritu Santo congregue en la unidad — "congregcmur in
unum” — alos que participamos del Cuerpo y Sangre de Cris-
to", se pasa a la oracion que pide la unidad del pueblo de
Dios en torno a la jerarquia: "Recuerda. Seflor, a tu Iglesia
entendida por toda la tierra, y llévala a su perfeccion por la ca-
ridad —"ut cam in caritate pérfidas"— cop nuestro Papa
N.. nuestro Obispo N., y todo el clero". Se hace luego me-
moria de los difuntos para terminar rogando a Dios la gracia
de compartir la vida eterna con la Santisima Virgen Maria y
todos los Santos.

En la an&fora Ill: después de haberse pedido también para
que "lleguemos a ser en Cristo, un solo cuerpo y un solo espi-
ritu” (“unum corpus et unus spiritus jnveniamur in Chris-
to” ), se recuerda a los Santos con los cuales en la Eucaristia
nos hacemos una sola ofrenda, " afin de que podamos alcan-
zar tu herencia con los elegidos, ante todo con la Santisima
Virgen Maria. Madre de Dios, con tus santos Apdéstoles y los
gloriosos Minires. y todos los santos...” . Después se pasa a
las intercesiones: "Te pedimos. Sefior, que esta Victima de
nuestra reconciliacién, haga llegar la paz y la salvacién a todo
elmundo". Paz que no essino el fruto de la reconciliaciéon lo-
grada por lacruz; luego se ora por la Iglesia peregrina, con su
jerarquia y todo su pueblo. Lo que corresponde al memento
de los vivos es muy breve: "Atiende con.bondad las suplicas
de esta familia, que has congregado en tu presencia” . Se rue-
ga asimismo por los hijos dispersos, y finalmente por los di-
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para que lleguen al cielo, donde esperamos gozar to-
le la plenitud eterna de la gloria.

En la anafora IV: se intercede por la jerarquia, los oferen-
Jos que rodean el altar, el pueblo en su conjunto, y todos
hombres de buena voluntad. Luego se ora por “ los que

murieron en la paz de Cristo, y todos los difuntos cuya fe s6lo

td conocisre", asi como por todos cuantos roman pane en d sa-

para que puedan llegar al cielo y vivir allien compafiia

la Santisima Virgen y de los Santos, glorificando a Dios
todas las creaturas.

Considerada ya la redaccién literaria de las formulas, pase-
mos ahora a reflexiones de tipo teolégico. Resulta normal que
U Iglesia, después de haber presentado al Padre el Cuerpo y la
Sangre de su Hijo, interceda por todos los miembros del
Cuerpo y de Ja Sangre de Cristo. En el movimiento mismo de
la memoria sacrificial, en que la Iglesia pide al Padre que re-
conozca el sacrificio de su Hijo, suplica también que se acuer-
de de todos los hombres por los cuales ese sacrificio se ha con-
sumado, para que les sean aplicadas las bendiciones de la
cruz. Memento ("acuérdate” ), dice: la Iglesia pone en el foco
dTafencién de Dios a todos los que va nombrando. Las inter-
cesiones rednen en una misma comunidad de oracién a la to-
talidad de los miembros de la Iglesia: el Papa, los obispos, los
sacerdotes, todos los fieles, los difuntos y los Santos. El paso
de la Iglesia visible y peregrina en la tierra a la Iglesia invisi-
ble de los difuntos y los Santos orienta la intercesiéon en un
sentido cscatolégico, ordenandola a la contemplacion de la
gloria del Sefior que se manifestara por una eternidad. En la
Eucaristia — que proclama la muerte del Sefior hasta que ven-
ga— , la Iglesia suplica a Dios el retorno glorioso de Cristo, de
modo que “ podamos alcanzar la herencia celestial en tu Rei-
no, donde con todas las creaturas, liberadas de la corrupcién



del pecado y de la muerte, te glorifiquemos por Jesucristo
nuestro Sefior” .

Esta inflexién de la anafora hacia el tema cscatolégico. este
hacer entrar desde ya a los fieles en la compafiia de la Virgen y
de los Santos, prepara admirablemente la doxologia final: por
Cristo al Padre en el Espiritu todo honor y gloria por los siglos
de los siglos. La Eucaristia se termina en Doxologia.

\

Si quisiéramos, para concluir, hacer un resumen de toda la
anafora, podriamos decir que consta de dos elementos simila-
res, de dos movimientos correlativos. La primera pane empie-
za — ya desde el prefacio— con una solemne memoria y ac-
cién de gracias por las maravillas de Dios, memoria y accion
de gracias que en la primera epidesis se hacen invocacion, al
rogar al Sefior el envio del Espiritu Santo para que repose so-
bre los elementos en orden a la confeccién del cuerpo sacra-
mental de Cristo por virtud de las palabras de la Consagra-
cion. i *

De manera analoga a la primera pane, la segunda —que si-
gue a la consagracién— comienza enumerando las maravillas
de Cristo: su Muerte, Resurrecciéon y Ascension, en la anam-
nesis sacramental, que se hace invocacion ai rogar que el Espi-
ritu Santo haga a la Eucaristia eficaz en sus efectos — segunda
epiclesis— en orden a la edificacion del cuerpo eclcsraf de
Cristo, por cuyos miembros solemnemente se intercede.

Porque si Cristo se hace realmente presente en <ucuerpo sa-
cramental — primera parte de la anafora— , es para edificar,
alimentar y consolidar a su cuerpo edesial — segunda pane de
la anafora— , que se plenifica en la comunién. Si en un pri-
mer momento, la Iglesia hace la Eucaristia, en un segundo
tiempo, la Eucaristia hace la Iglesia.
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rsidad de estas dos panes se manifiesta claramente

prendi de sus respectivas cpfclesis. La primera es so-

tmentos, en orden a la manifestacién de Cristo en su

ental, y desemboca en las palabras consecrato-

realizan lo que significan. La segunda epidesis, sobre

.d, se ordena ala manifestacién de la Iglesia, cuer-

isto. y se desarrolla en una intercesién apoyada en la

1Espiritu Santo, por todas las necesidades de la Iglc*

p los hombres. Legitimamente podriamos relacionar la

epidesis, que culmina en la manifestacién sacramén-

tele Cristo, con el misterio de Ja Anunciacion, donde el Es-

itu Santo realiz6 la encamacién histérica del Verbo; y la se-

ida epidesis, que culmina en la manifestacion sacramental

(pia Iglesia, con el misterio de Pentecostés, donde el Espiritu

to confirmé la fundacién histérica de la Iglesia. Poreso la

Ajegunda epidesis se desarrolla en una multiple intercesién:

que la Iglesia estd siempre construyéndose, y asi seguira

j& 'IS&ta la manifestacion esplendorosa del Reino de Dios que se

j» "esconde en ella, hasta la aparicion gloriosa de Cristo en medio
de los Santos.

Memoria - epidesis - cuerpo sacramental de Cristo: primera
eparte de la ,néafora.

Memoria *epidesis - cuerpo cclcsial de Cristo: segunda par-
le la anéafora.

En la comunién, el cuerpo edesial de Cristo recibira el
cuerpo sacramental de Cristo. El cuerpo cclcsial comulgara el
cuerpo sacramental, la Iglesia comulgara a Cristo. Dos se ha-
rdn una carne.
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*. LA PRIMERA ANAFORA O CANON ROMANO

Ya que el Canon llamado Romano no tiene, segin dijimos,
una estructura tan lineal como las nuevas plegarias eucaristi-
cas, le damos un tratamiento aparte analizando oracién por
oracién, c incluso deteniéndonos en algunas de sus plegarias
que también integran las otras anaforas. como por ejemplo el

prefacio y la doxologia.

a.v ElPrefado

fa hemos dicho que el prefacio, contrariamente a lo que
podria indicar la significacién obvia de la palabra, no es una
mera oracion introductoria, sino que debe ser considerado co-
mo parte constituyente del canon. Mas aun, los siglos aqterio-
res llamaron praefatio atodo el canon. La preposicién "prac"_
tiene aca la misma significacién que en "praelectio” , "prac- .
dicatio", es decir significa una accién que se hace delante clr
alguien, en este caso la accion de hablar (fari) delante de
Dios. Por eso desde el comienzo el sacerdote rezé todo el ca-
non (prefacio incluido) con los brazos extendidos en postura

de orante y de pie. recordando con dicha postura la imagen
de Cristo crucificado, cuya Pasion se revive sobre el altar.

~~Eldialogo intrnductofto”
La plrgarir eucaristica no estd precedida, como las demas

oraciones sacerdotales, por un sencillo saludo o un “ Oremus
La suprema oracién del canon se revela como algo trascendcn-



tal, lo cual queda expresado por la mayor solemnidad de su
formula introductoria. No se invita sencillamente a una ora-
cion cualquiera, sino a una solemne accién de gracias: "Gra-"
tias agamus Domino Deo nostro” ("Demos gracias al Sefior,

nuestro Dios"). Mis alun, a tal invitacién la antecede una ex-

hortaciéon: "Sursum corda" ("Levantemos el corazén"), y las
dos veces, a diferencia del simple "Oremus". se le asigna al

pueblo una férmula de respuesta: "Habemus ad Dominum™"

("Lo tenemos levantado hacia el Sefior") y "Dighum ct ius-

tum est" ("Es digno y justo que lo hagamos").

El didlogo introductorio del prefacio constituye una de las
mas venerandas reliquias de la tradicién cristiana.

Ya San Cipriano comentaba el Sursum corda interpretan-
dolo comi la disposicion del alma que conviene al cristiano
cuando ingresa en la oracién, tratando de apartar de si todo
pensamiento camal o mundano para centrar su atenciéon uni-j
camcnte en el Sefior.

San Agustin se refiere con frecuencia al "Sursum corda".
Para él, estas dos palabras son la expresién exacta de la actitud
propia del cristiano, segun aquello del Apdstol: "Buscad las
cosas que son de arriba" (Col. 3.1). Cristo, nuestra cabeza,
estd efi los cielos; alli deben estar con El. por consiguiente,
nuestros propios corazones. Ya lo estan por la gracia de Dios,
sin embargo es necesario reafirmarlo ahora, y la gozosa espe-
ranza expresada en la respuesta de los fieles: "Habemus ad
Dominum" constituye, segin San Agustin, el motivo que
impulsa al sacerdote a seguir con el "Gradas agamus".

No sélo la época patristica se ha deleitado en esta expresion
litirgica. También la Edad Media nos ha dejado valiosos testi-
monios del mismo interés. Recordemos por ejemplo al Beato
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Susoén cl cual, segun nos relata su biografia, cantaba en la M i-
sa con especial fervor estas palabrxs. Y cuando se le pregunta-
ba por qué lo hacia, respondia que con ellas exhortaba a todas
Jas creaturas del ciclo y de la fierra, sintiéndose como el pri-
mero en canta/ Jas alabanzas de Dios; pero ademas, al haber-
lo. invitaba a todos los corazones cautivos por el amor huma-
no a que. dejando su amor perecedero, amasen a Dios; y era
finalmente una especie de llamamiento a aquellos hombres
inmortificados, cuyo corazén no pertenecia enteramente ni a
Dios ni a las creatu ras.

La expresién "Sursum corda" nos propone asimismo el
rema de la liturgia celestial. Se nos incita a elevar nuestros co-
razones a Ja liturgia del ciclo. Alli esta el Cristo majestuoso. eL
Sumo Sacerdote que de una vez para siempre entr6 en el
Santo de los Santos, el Cordero inmolado ahora irradiante de
gloria. La Misa es a la vez una accion del tiempo y de la eterni-
dad.

A la invitacion del sacerdote de elevar los corazones acorn-
pafia la postura que toman los fieles: de pie. como mostrando
su prontitud para unirse al Sacrificio que se eleva. Asimismo
el sacerdote acompafia sus palabras con un expresivo ademan:
él mismo levanta sus brazos y. desde ese momento, queda
fijado en actitud de Orante, en la postura de Cristo crucifica-
do.

"Granas agamus Domino Deo nostro" ("Demos gratjias al
Sefior, nuestro Dios") dice finalmente. No se trata de invitar
a una acciéon de gracias cualquiera, sino a Una accién de gra-
iia%en sentido estricto-, se trata de un ingreso majestuoso en el
corazén mismo de la "llucaristia”. A lo que los fieles respon-
den: "Dignum et lustum est" ("Es digno y |usto que asi lo
hagamos"). En el mundo antiguo este tipo de aclamaciones
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importancia. Correspondia al pueblo legitima-

el confirmar con su aclamaciéon una decisién

como por ejemplo una eleccion, o la toma de

de un cargo. Y en tales casos se empleaban férmulas

la nuestra: "aequum est” , "iustum est'\’ dig-

est". Semejantes aclamaciones expresan bien el espiritu

la liturgia: si bien la Iglesia honra a Dios por medio de su

representante oficial, el sacerdote, otro-Cristo, sin embargo el

pueblo r.o deja de expresar mediante las respuestas su adhe-
sién inteligente al Sacrificio.

E Icuerpo delPrefacio

- Vere digntim et iustum est, aequum et salutare ("Real-
mente es digho y justo, es nuestro deber y salvacion”). El
sacerdote retoma la expresion de la asamblea para hacerla
suya. Este comienzo solemne representa el intento de crear
con palabras humanas un marco digno del sagrado misterio
que se va a realizar. Con tales términos el celebrante afirm al
que lo que se apresta a hacer no es sino el cumplimiento de su
deber. Esdigno, justo, equitativo... Estos adjetivos, casicqui-
valcntes, expresan la misma idea: el deber de dar gracias. El
Gltimo adjetivo, "salutare” , significa que tai accion de gra-
cias es en provecho nuestro, saludable y bienhechora para no-
sotros.

‘s Semperet ubique ("siempre y en todo lugar"). Recono!
cemos en estas palabras la ensefianza de San Pablo para quien
la vida cristiana debe ser toda ella una continua accién de gra-
cias, "en todas las cosas” , "siempre y doquiera” , "en cual-
quier cosa que se haga o diga” (I Tes. 5, 12; Ef. 5.20: Col. 3.
17). Pero esa "eucaristia" generalizada que debe ser la vida ;
toda, se condensa por asi decirlo con peculiar intensidad en la
"Eucaristia” por antonomasia, la Eucaristia litrgica y sacrifi-

cial.



« Domine Séanete Pater, omnipotent aeteme Deui ("Se-
fior, Padre Samo. Dios Todopoderoso y Eterno"). Se designa
asi a Aquel a quien se dirige la accion de gracias: es el "Se-i
fior", el Dios creador de todas las cosas; pero, con mis preci-
sién. el "Padre Santo", expresién que declara la principal ra-
zbén de esta accion de gracias al reconocer la santidad de Dios
0 su bondad intrinseca, que es el principio de su bondad”™»
bienhechora.

« Per Chnstum Dominum nostrum ("por Cristo, nuestro’
Sefor"). Se afirma quién es el Mediador, por el que asciende
nuestra accién de gracias. Al presentar nuestra Eucaristia a su
Padre, no hace sino prolongar la suya, su Eucaristia del
Cenéculo yde la Cruz, ala cual nos asocia.

* Luego se especifica el motivo concreto de la accién de gra-
cias, generalmente en relacién directa con la fiesta que se cele-
bra. Por poca atencién con que se lean los "m otivos" de estos
Prefacios queda uno impresionado por la inigualable preci-
sibn con que se resume en dos o tres lineas toda una ensefian-
za dogmatica. Si*qucremos instruirnos en la doctrina catélica
sobre los bienaventurados, leamos el Prefacio | de los Santos:
"T U eres glorificado en la asamblea de los santos y aJ coronar
sus méritos, coronas tus propios dones. TU nos das el ejemplo de
sus vidas, nos haces vivir en comunién con ellos, y nos asegu-
ras la ayuda de su intercesion..." Si buscamos una justifica-
cién de las practicas cuaresmales acudamos al Prefacio IV de,
Cuaresma: "Porque con el ayuno corporal, refrenas nuestras
pasiones, elevas nuestro espiritu, y nos das fuerza y recom-

pensa”.

.Cada Prefacio tiene la tonalidad que conviene a la fiesta
que se evoca. Asi el de Navidad, cuya frase latina es ya rpusi-
cal por si misma, nos pone frente a las armonias celestiales del
pesebre. La Iglesia toda se arrodilla ante la cuna, abrumada



tdculo de un Dios hecho hombre: "Pei

ysterium" ("gracias ai misterio del Verbo

fo al tiempo que contempla este misterio,

con un nuevo rayé de su claridad, "nova

oculis lux tuae claritatis infulsit" ("la luz de la

te nuestros ojos con nuevo resplandor"); por la

encarnado, "visibiliter Deum cognoscimus"

Pa Dios visiblemente"), somos llevados en exta-

. de lo invisible, "per hunc m invisibilium amo»
jifrTHir" i" El nos lleva al amor de lo invisible” ).

"Prefacio de la Pasiéon y de la Cruz nos presenta, en
te diptico, dos arboles contrapuestos: uno, el del Pa-
donde se enrosco la serpiente, cuyo fruto caus6 nuestra
e; otro, el del Calvario, sobre el cual Cristo quiso serJ
o para aplastar al demonio y devolvernos la vida.

"Prefacio | de Pascua suena aun parte victorioso que pare-
dictado por el mismo San Pablo. El antiguo cordero
¢spal no era mas que una figura. El verdadero Cordero es
"qui mortem nostram moriendo destruxit" ("quien
triendo destruyd nuestra muerte"” ) "ct vitam resurgendo
ravit" ("y resucitando restaur6 nuestra vida").

Como se ve, las sintesis doctrinales de los prefacios ofrecen

un alimento sustancial para la meditacion.

—Laconclusion delPrefacio

La alabanza del Prefacio desemboca finalmente en el him -
no de alabanza de los coros celestes. "Por El los Angeles y los

Arcangeles...". Es jdea predilecta de la tradicion concebir la
salvacién que hemos recibido en Cristo como la readmisién en
el coro de los espiritus bienaventurados del cielo, ocupando

los puestos de los &angeles caidos: "Mas vosotros os habéis
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I"acercado al monte de Sion y a la ciudad de Dios vivo, la celes-

I (ial Jcrusalén, al coro de muchos millares de angeles, ala Igle-

i sin de los primogénitos, que estan alistados en los cielos”
1(Heb. 12. 22 ss). Los Padres de la Iglesia interpretaban fre-
cuentemente en este sentido la parabola del Buen Pastor de
"Lc. 15: el Hijo de Dios abandona las 99 ovejas justas, los
angeles del ciclo, para buscar a la humanidad perdida y rein-
tegrarla luego ala grey celestial.

En algunos prefacios se enumeran diversas jerarquias de
espiritus celestes: angeles, arcangeles, dominaciones, potesta-
des. virtudes, serafines, querubines... E incluso se aplica a
cada categoria una actividad propia: los angeles alaban, las
dominaciones adoran, etc. Con dicha enumeracion la liturgia
alude a la entera dimension de los espiritus puros, desde los
inferiores y mas préoximos al hombre, como sén los angeles,
hasta los superiores, que vacan a la contemplacién mas pura
de Dios. Se trata de una alabanza acorde y jerarquizada. Nue-
ve son los coros angélicos. Ya sabemos la importancia simbaéli-
ca de los niumeros en la antigiedad. El numero "nueve”
m Gltiplo de tres, era considerado numero perfecto, pero, pa-
raddjicamente. estd "incompleto” . A los nueve coros de los
angeles se agrega el "décimo" orden —es decir la humani-
dad— o el décimo coro que indica la plenitud de las ovejas
reunidas.

El prefacio nos permite, en cierto modo, escuchar el canto
de alabanza de los ejércitos del cielo. No deja de sorprender
un detalle del texto: la alabanza angélica se eleva por medio
de Cristo, segun se lee en el prefacio comdn: "Per quem ma-
jestatem tuam laudant angeli..." ("por quien — por Cristo-
alaban los angeles a tu majestad” ). Es que Cristo esta consti-
tuido sobre todos los coros angélicos: “ A El estdn sometidos
los angeles, las potestades y las virtudes” (I Pe. i. 22): en
Cristo estd recapitulado el universo, todo lo que estd en la

17*



-V,

*ar

itierra y todo lo que estd en los cielos (Ef. 1, 10); en Cristo se
ilfcaliza finalmente la reconciliacién del mundo celeste y del
:imundo terrestre.

\ La base veterotcstamentaria de nuestro texto la podemos
encontrar en Isaias 6, 3 donde se une el canto de los angeles
con el Sanctus: "Los serafines clamaban uno al otro y decian:
SmUO, Santo. S2nto es el Sefior de los ejércitos. Llena esta
toda la tierra de su gloria". El profeta describe al Sefior en
majestad, sentado en su trono, rodeado de seres extraordina®,
rios, encargados de apartar del ambito de su gloria cualquier
cosa profana que quisiera aproximarse. La pericopa del profc->

cobra todo su valor a la luz del Nuevo Testamento. Es

isto quien hasubido aese cielo, hasta entonces infranquea-
ble para el hombre, Cristo inmaculado, rodeado por los ange-
les de la Ascensién. La gloria de Dios, que tan celosamente
protegian los serafines, resplandece ahora en Cristo resuci-
tado.

Nuestro texto caracteriza el canto de los angeles con varias
expresiones: "non ccssant quotidie, una vocc" ("no cesan,
cotidianamente, auna solavoz"). El origen de este lenguaje
estd en el Apocalipsis: "N o cesan de repetir dia y noche:
Santo. Santo, Santo, Sefior. Dios Todopoderoso. El que era,
el que esy el que viene" (4. 8). La visiébn de una alabanza in-
cesante, ininterrumpida, viene pues del Apocalipsis.

Pedimos a Dios la gracia de unir nuestra alabanza a la litur-
gia celeste: "Cum quibus ct nostras voces ut admitti iubeas
dcprecamur” ( permitenos asociarnos a sus voces"), permite
que con ellos te alabemos "una vocc" ("a una sola voz").
Esto nos resulta impresionante. ¢(Qué proporcion puede
haber entre los espiritus purisimos y nosotros, entre las ala-
banzas permanentes de los angeles y nuestras oraciones tan
discontinuas y distraidas? No esperamos, por cierto, ser acjmir



tidos cn talcs coros por razén de nuestros méritos, sino que es
una gracia que pedimos a Dios con ocasion de la Santa Misa,
vinculo del cielo y de la tierra, sacrificio al que asisten los &n-
geles, los santos y nosotros mismos, cada uno a su manera.
Cristo es el director del inmenso coro angélico y humano.

Este aspecto de la Misa es de enorme importancia para la
inteligencia de su teologia y espiritualidad. Nada se entiende
de la liturgia si no se la considera como una participacion en
la liturgia celeste. La comunidad liturgica de la tierra y la
comunidad litdrgica del cielo, se unen especialmente en el
canto del prefacio, entonado por el sacerdote — alter Chris-
tus— , quien se muestra una vez méas verdadero pontifice,
puente entre la liturgia celeste y la liturgia terrestre, haciendo
posible que ambos cotos canten "una vocc".

Un ultimo detalle. En el texto de la anafora IV leemos:
"cum quibus (con los angeles) et nos, ct per nostram vocem,
omnis quae sub céelo cst crcarura nomen tuum in exsultato-
ne confitemur" ("con ellos también nosotros y, por nuestra
voz, todas las creaturas que estan bajo el ciclo, alabamos ale-
gremente tu nombre"). La Iglesia, y cn ella cada uno de los
fieles, recoge la bendicién de las creaturas, el himno de gloria
que sube a Dios, la alabanza de la creaciéon que se expresa
"per nostram vocem". El hombre, pontifice de la creacion,
Unica crcatura visible dotada de inteligencia, se hace voz de la
creacion sin voz inteligible La accién litargica adquiere asi di-
mensiones cosmicas. Angeles, hombres, universo, todos,
"una voce". se aprestan a introducirse, cada uno a su modo,

cn el corazon del santo sacrificio.

b. Te igitdr (primera oracién antes de la consagracion)

Ya hemos dicho que las oraciones del Canon Romano que
culminan con la Doxologia se nos muestran como si estime-
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de modo que a veces se pierde el hilo, mas

en las nuevas anaforas. Ello se debe a que estas

se han ido introduciendo en diversas épocas, lo cual

en detrimento de Ja continuidad de las ideas. Si

los diversos agregados que fueron intercalando los

nos volveriamos a encontrar con el hilo original. Algu-

lo han intentado llegando al siguiente resulta-

igitur" hasta la palabra "jllibata": esta frase con-

la ofrenda de accion de gracias iniciada con el prefacio;

De alli se pasa al "Quam oblationem", que enlaza la

ofrenda con el rito consecratorio; 30 "Q ui pridie", que intro-

duce la consagracién; 40 "Unde et memores" o sea la

50 "Supra quae" y "supplices" que sustituye la

cpldesis; 60 La doxologia. Si ponemos estos textos uno tras

otro obtendriamos esa linea continuada que es el esquema

clasico de la ofrenda sacrificial. Sin embargo los textos interca-

lados son muy hermosos y no dejan de excitar nuestra piedad.

Por eso los analizaremos, tal cual hoy los encontramos, recu-
rriendo principalmente a las explicaciones de Jungmann.

—Te igitur. Se retoma aca el tema de la oracion sobre las
ofrendas, es decir la idea del ofrecimiento de los dones mate-
riales, tan caracteristica de la liturgia romana. EIl "igitur”
("porlo tanto") no hace sino conectar la accién de gracias del

con la accion sacrificial, la idea de accion de gracias
con la de ofrecimiento. La Misa es una accién de gracias que
culmina en el ofrecimiento de un don sagrado.

— Clementissime Pater ("Padre misericordioso"). Esta
invocacion, llena de confianza, que dificilmente se encuentra

en otras oraciones, la inspira seguramente la proximidad del

misterio. A

—Per jesum Christum. Fi/ium tuum Dominum nostrum
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("porJesucristo, tu Hijo, nuestro Sefior"). Se sefala su papel
de Mediador, cerca del Padre por su divinidad, cerca de noso-,
tros por su humanidad gloriosa.

—Supplied rogamus ac petimus ("te pedimos humidemen-
tc"). El ruego de que Dios sedigne aceptar nuestra ofrenda es
la forma discreta y respetuosa del ofrecimiento. Los dones no
estan todavia consagrados, pero sabemos que tanto su acepta-
cion como su consagracion dependen de Dios: por eso deci-
mos uti accepta habeas et bcnedicas ("que aceptes y bendi-
gas"). En el ruego de que Dios bendiga las ofrendas esta
incluida la peticién de la transustanciaciéon. Esta formula par-
ticipa ya del caracter de la epidesis. como otras del canonj

romano.

—Haec dona, bote mufera, hoec sane/a sacrificio Ulibate ("es-
tos dones santos e inmaculados"). En la férmula latina los
elementos reciben tres nombres diferentes. No parece necesa-

rio que nos detengamos en el andlisis de esta triple denomina-
cion. ya que es una ley del estilo latino juntar sin6nimos para
reforzar la expresiéon. Sin embargo hay en nuestro caso cierta
gradacién: con la palabra "dona" se desighan Jos dones como
tales, o sea como regalos que los hombres intercambian entre
si; la expresion '‘mufiera" significa una prestacién exigida
por la ley para determinados fines, un servicio publico; "sja*
crificia", finalmente, son los dones sagrados dedicados a
Dios; "illibata" expresa sencillamente la integridad natural
que desde siempre se ha exigido para las victimas.

Como acabamos de decir, no es improbable que en el
canon romano de fines del siglo IV a esta slUplica de acepta-
cion siguiese inmediatamente la oracion "Quam oblatio-
nem" ("O h Dios, bendice y santifica plenamente esta ofren-
da") y la consagraciéon. Pero esa presuma trayectoria ha que-
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dado hoy interrumpida con /a inefusion de suUpficas interemo-
ras. Sigamos pues el andlisis del texto actual.

—Inprimispro Exelesustua soneto Catholica... ("que te ofre- j
ccmosame todo por tu santa Iglesia catdlica..."). Al nombrar/
a la Iglesia se le dan dos atributos: "sancta" y "catholica". Es1
santa por serla comunidad de los santificados en el agua y el
Espiritu; es catdlica porque esta destinada a rodos los pueblos;
por eso en seguida se agrega foto orbe terrarum ("en toda la
tierra” ). Lo que para ella pedimos es la paz {pacificare: "le
concedas la paz") o, expresado de un modo negativo, la pro-
teccién frente a los peligros que la amenazan (custodire: "la
protejas"); y también la unidad {adunare: "la congregues en
la unidad” ), preservandola del cisma y la herejia; y que. en
Gltim a instancia, sea Dios mismo quien la gobierne {refere:

—Es natural que en seguida se nombre a los que dirigen visi-
ala Iglesia: una cum famulo tuo Papa nostro ("con

servidor nuestro Papa"). Y ai obispo: et Antistite nostro.
féormula concluye: et 6mnibus ortodoxis atque catholicae
etapostolicae fidet cultoribus ("y todos los Pastores que. fie-
les alaverdadera doctrina, piomucven la fe catélica y apostoé-
lica"). Se “rata no de los que "practican" la fe catélica, sino
de los que la defienden y velan por ella. La férmula nace en
un clima de herejias y controversias y sirve para denominar a
los obispos que se han mostrado particularmente cuidadosos

de la sana doctrina, confesandola con coraje.
\
En siglos anteriores se incluia aca la invocacion por el empe
rador: la formula era: "Et imperatore nostro"” o "et rege nos-
. Sin embargo ello s6lo se decia cuando se trataba de
de un estado catélico.
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c. Memento de los vivos (segunda oracion antes de la
consagracion).

Segln sabemos por una carta de Inocencio Il la razén
decisiva que movié a interrumpir en la Misa romana la ora-
cion eucaristica e intercalar las oraciones de intercesién fue el
deseo de que se leyera "entre los sacros misterios" los nom-
bres de los oferentes. El sitio destinado para ello fue este. Se-
gun parecen indicarlo los documentos, ai principio se lefan aca
en voz alta los nombres de tales personas. Luego se prefirio
hacer el memento en silencio y se recomendé un orden, el
orden de la caridad: primero los padres y parientes, luego los
parientes espirituales, y finalmente los que se habian éneo- ;
mendado a las oraciones. Vayamos ahora al texto actualmente
en vigor.

—Memento ("Acuérdate, Sefior” ). El sacerdote extiende los;
brazos como mostrando su ardiente deseo de ser oido y luego’
los vuelve ajuntar sobre el pecho para recogerse en la memo-
ria de los fieles que quiere encomendar de manera especial;
permaneciendo algunos instantes en silencio. Sabido es que
todo estd presente a Dios, mas en Dios acordarse es socorrer;
El verbo con que se abre esta plegaria —"memento"— ha re-
sonado en el trance de la crucifixion de Jesis — "Acuérdate
de mi, Sefor, cuando estés en tu reino"— y ha salido de la
boca de un gran pecador, para que experimentemos en este\
momento una confianza mas intensa.

—Elomnium circumstontium ("y de todos Jos que estan aqui
reunidos"). El celebrante amplia la intercesiéon en favor de
todos los presentes, que estdn tomando pane en el Santo

Sacrificio. Se los llama: "circumstantes." La preposicion “cir-
tum " no quiere decir sencillamente que los heles se coloca-
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ban formando un circulo en torno al altar; para entender su
significado original hay que recordar la disposicién arquitec-
ténica de las basilicas romanas con el altar entre el presbiterio
y la nave central, de modo que los fieles, sobre todo cuando
habia crucero, rodeaban el altar en semicirculo.

-Quorum hbtfides cognita estetnota devotio (“ cuya fe y de-
vocién te son conocidas’*). La palabra “ fides" cuando se une a
sj* palabra “devotio" se traduce fidelidad. En la antigiedad
se hablaba por ejemplo de la “ fidelis devotio'’ de un soldado
asu Emperador. San Ambrosio, comentando el sacrificio que
Abraham ofreci6 a Dios en la persona de su hijo, alude a la
“fides" y la "devotio” del patriarca como condicién del sa-
Cpfigio. Segun Lacrando, el martir, soldado de Dios, debe
probar ala vez su "fides” ysu "devotio” .

Se trata, pues, de una antigua expresién pagana cristianiza-
da con motivo del sacrificio de los martires, sacrificio que se
prolonga en el ofrecido por los fieles, sacrificio espiritual de fi-

delidad en la prueba. La palabra “ cognita” no quiere decir
solamente "conocida"; mucho mas exacto seria traducirla por

"probada".

En cuanto ala palabra "devotio’'. en el paganismo tuvo el
sentido de adhesion, de estrecho lazo al dios o al emperador
del que alguien se declaraba devoto. Su mejor traduccion
seria adhesion o fidelidad. Por tanto, “ fidelidad probada" y
"adhesion reconocida" son las dos disposiciones espirituales
gue se requieren para tomar parte en el sacrificio.

—Pro quthus tibi offenmus vel qut tibi offerunt hoc lacnfi-
cium laudis ("por ellos te ofrecemos y ellos mismos te ofrecen
este sacrificio de alabanza"). Con esta frase se quiere indicar
el caracter activo que deben asumir los participantes. No pue-
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den ser espectadores ociosos, ni mucho menos una multitud
profana, sino que todos ellos han de intervenir como actores,
cada cual segln su condicién, en la accién sagrada. Sin em-
bargo queda claro que quien ofrece en primer término el sa-
crificio es el sacerdote, aun cuando secundariamente lo ofrez-
can asimismo todos los presentes.

Hn cuanto a la expresion "sacrificium laudis’| {“ sacrificio
de alabanz'“). ya la hemos comentado anteriormente.
Equivale a la palabra “ eucaristia” , pero con una clara acen-
tuacion sobre su aspecto sacrificial y sobre su oposiciéon a la
nociéon demasiado pagana del sacrificio cruento.

—Pro se suuque 6mnibus, pro re(¢empitone antmarum iva
rum, pro spe talutu et incolumitatu suae (“ por si mismos y
por todas sus intenciones, por su redencién y para obtener la
salvacion que esperan” ). Se determina aca con mas detalles la
intencién con que los fieles participan en el sacrificio. Lo ofre-
cen no s6lo por sisino también por los suyos, ya que los lazos
familiares valen también en la oracién. Ofrecen también el

“

sacrificio “ por suredencién”; la palabra “ salus” significa ge-
neralmente. en el lenguaje cristiano, la salvacién del alma,
como queda claro en el texto latino, en cambio la expresion

“ incolumitas” se refiere mas bien al bienestar corporal.

— Tibique reddunt vota tua aetemo Deo vivo et vero (“vy te
presentan su homenaje a ti, Dios eterno, vivo y verdadero” ).
La formula “ reddere vota” expresa el cumplimiento de una
promesa, o significa sencillamente, como en el caso presente,
la entrega a Dios de un don. prescindiendo de laj obligacién
particular que se hubiere contraido; se trataria del ofrecimien-
to de un sacrificio en el que se acentla un tanto lajnota. en si
comuUn atodos los sacrificios, de que se trata de una prestacién
debida. Este texto, unido al anterior, parece derivarse del



"Inmola a Dios un sacrificio de alabanza y pre-

nota) al Altisimo". Para mayor solemnidad,

nombre de Dios una expresién tomada de la Sa-

"Dco vivoetvero" (I Tes. 1.9). en oposicién

que los gentiles ofrecian a idolos muertos (de

fieles se han apartado); tal expresion se refuerza
waeterno”, que se le antepone.

Communicant» (tercera oraciéon antes de la
consagracion)

Los liturgistaj encuentran acd un enigma estilistico: esta ora*
cién comienza con un participio y no tiene verbo principal ni
sujeto de frase. Al parecer, la oraciéon anterior terminaba pri-

mitivamente con las palabras “ incolumitatis suae", y luego
empezaba una frase nueva: “ Te presentan su homenaje a ti.
Dios eterno, vivo y verdadero, en comunién...". Es sabido
que en los manuscritos antiguos falta muchas vecesla puntua-
cién. Siasifuera se volveria sobre el ofrecimiento del "sacrifi-
cio de alabanza", para empalmar con la idea de la gran
comunién ("communicantes") de los santos. El “ Communi-
cantes", nacido como prolongacién del "Memento", querria
ser por su contenido un refuerzo de la anterior peticién:
"Acuérdate de todos ellos, pues la comunidad que a ti te
ofrece el sacrificio no estd sola, sino que pertenece al gran
pueblo de tus redimidos, cuyas primeras filas ya han entrado
en tu gloria”. Analicemos el texto tal cual hoy lo tenemos.

—Communicantes et memoriam venerantes ("en comunién
con toda la Iglesia veneramos"). El acento recae sobre la pri-
mera palabra, "communicantes". yaque lo que se subraya es
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la comunidad con los bienaventurados cuyos nombres se cita-
ran en seguida. Este participio nos trae al recuerdo la "comu-
nién de los santos”, en el sentido de que los fieles presentan a
Dios sus ofrendas como miembros de una santa comunidad.
Tal comunién no excluye sin embargo la distancia que nos se-
para de los $ntos, lo que queda destacado por las palabras
"et memoriam venerantes", especie de mirada respetuosa
que se lesdirige.

—in primis gloriosae semper Virginis iAanae, Genetriéis Det
etDomininostrilesu Christi("en primer lugar de la gloriosa
siempre Virgen Maria, Madre de Jesucristo, nuestro Dios y
Sefior"). El titulo que de JaVirgen ofrece aca nuestro texto es
la reproduccion casi exacta del que habitualmente se usé en
Oriente a partir del Concilio de Efcso. Setrata de pna primera
resonancia de las definiciones de Efeso acerca de la
"Theotokos" y su gloriosa virginidad. Esta menciéon de la
Santisima Virgen en el "Communicantes" es la primera que
se encuentra en un texto litdrgico romano. Roma no conocia
todavia fiesta alguna de la Virgen en el momento ide la inser-
cion de su memoria en el canon.

"In primis", se dice, "en primer lugar". La memoria de
Maria Santisima en el altar debe ser particularmente solemne
por el hecho de que la Divina Victima escarne de su carne vir-
ginal. Nadie como ella ha estado tan intimamente ligada a la
carne de Cristo, a su sangre, nadie tan cerca de la Cena y espe-
cialmente de la Cruz. Nadie al igual que ella ofreci6 la Victi-
ma, com-padecié. Por eso. asi como "estuvo de pie" junto ala
cruz, esta también "de pie" junto al altar donde se prolonga
aquel sacrificio fontal. Su gloria y su grandeza, ensefia San
Pio X, no residen solamente en haber proporcionado ala Vic-
tima, "el Cuerpo que debia ofrecer para el Sacrificio y la San-
gre que debia derramar para nuestra redencion; su misiéon fue
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csa Victima, alimentarla y presentarla, el dia,
en el Altar del Sacrificio". *o

"gloriosa” , noble adjetivo que recuerda el cs-

dc gloria que el Sefior ha hecho brotar de ella;
por el privilegio Unico de ser madre sin

el honor de la virginidad; “ madre de Jesu-

la naturaleza humana; "nuestro Dios y Sefior” ,
Madre de Dios. La sangre que correra en

brotado de sus propias venas.

\
otatiloseph eiusdem virgirtis sponsiet beatorum... !
la de su esposo San José, 7 de tus santos...” ). El,

catalogo de los Santos contiene, luego del nombre

José, recientemente introducido por el Papa Juan

dos series de doce nombres, a saber, doce apéstoles y
méartires. El canon romano contiene asimismo una se-

lista que se lee luego de la consagraciéon, en la oracién

, compuesta sobre la base de otro nUmero sagra-

d siete, también en dos series; siete santa martires y siete san-
encabezados por aquel que fue calificado por el Sefior

como d mayorde cuantos han nacido de mujer, SanJuan Bautis-
ta(cf. Mt. 11,11). n

Si examinamos con detalle la presente lista de santos, sobre
todo la parte dedicada a los martires, advertimos que se los va
nombrando seguin un orden premeditado y jerarquico; ante
todo seis obispos, cinco de los cuales son papas, y el sexto,
obispo de Cartago: San Cipriano; en cuanto a los otra seis
martires aparecen primero dos clériga: San Lorenzo y San
Cris6gono. ” los que siguen cuatro seglares: Santos Juan y
Pablo, Cosme y Damian. En todo ello se adivina la labor de
una mano ordenadora.

¢Por que incluir acd a los martires? Porque representan a la
inmensa legién de la que han completado lo que falta a la
Pasién de Cristo. Es l6gico que cuando se renueva la Pasion
del Sefior aporten su recuerdo como antes aportaron su carne.
Se trata de martires venerados principalmente en la Iglesia de
Roma, madre de todas las demas iglesias.

La oracién “ Communicantcs” nos recuerda una vez mas la
unién de la liturgia terrena con la celestial. El sacrificio de ala-
banza es la oracién comun de todo el Cuerpo Mistico, con to-
da sus miembra, de la tierra y del cielo, en torno a su san-
grante Cabeza, la Victima divina.

Algunos “Communicantcs” tienen una féormula especial
para determinadas fiestas como Navidad. Epifania. Pascua y
su Octava. Ascensién, Pentecostés, en donde se hace una
alusion particular al misterio que seconmemora.

Con el "Communicantcs" termina la primera parte de laj
oraciones intercesoras, como se puede ver por su férmula
conclusiva: “ Per Christum Dominum nostrum® (* porJesu-
cristo nuestro Sefior” ).

G>—

e. Hanc igitur (cuarta oracion antes de la consagracion)

La férmula con que se cierra la anterior oracién, nos sefiala
que inicialmente la presente plegaria era-una oracion inde-
pendiente que no pertenecidé al canon primitivo sino que fue
afladida en tiempos posteriores. Quiza sea la oracién del
canon mas dificil de entender. Sabemos que esta plegaria,
que por cieno se encuentra ya en todos la documenta que
contienen la forma méas antigua del canon romano, debe su



actual redacciéon a San Gregorio Magno quien le afladi6 la se
gunda parte.

La oracién reidera a Dios el pedido de que reciba benigna-,
mente las ofrendas del sacrificio y, segun parece, inicialmcnte
incluia los nombres de las personas "por las cuales" se ofrecia
el Sacrificio. Parecia muy humano que, llegado el momento
mas augusto de la Misa, se recordara los nombres e intencio-
nes que se queria encomendar especialmente. Sin embargo
no debié ser siempre facil al celebrante satisfacer a todos, en-
cerrando en una breve formula no sé6lo los nombres de los ofe-
rentes y beneficiarios sino también todas sus intenciones. Asi
se comprende que San Gregorio tuviera que intervenir dispo-
niendo que en el altar sélo debian figurar las intenciones mis
universales. En vez de enumerar la multitud de oferentes par-
ticulares. se redacté una fé6rmula méas general que incluia al
cleroy al pueblo: "Hanc igitur oblationcm servitutis nostrac
sed et cunctae familiar tuac" (''esta ofrenda de tus servidores
y de toda tu familia santa"). Analicemos los términos princi-
pales.

—Senntutis nostrac ("de tus servidores"; textualmente: "de

nuestro servicio” ). Esta expresién, que es técnica, se refiere al

clero. La palabra "nostrac" designa a los que estan celebran-
do como sacerdotes.

—SelJetcunetas famtliie tuoe ("y de toda tu familia san-
ta"). Todos, cada uno en su grado, ofrecen el mismo sacrifi-
cio. El pueblo cristiano es acd considerado como unacomuni-
dad doméstica cuyo Padre es Dios, la "fam ilia de Dios"

— Digs nosiros irt tuapace Juponas ("concédenos vivir en tu
paz"). A las intenciones particulares se sustituyen, como
acabamos de decir, las generales y permanentes de toda la
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comunidad. Histéricamente la frase parece haber sido indui-
da con motivo de un hecho histérico: la continua amenaza de
los longobardos sobre Roma. Sin embargo eJ pedido tiene ca-
racteristicas que trascienden ese hecho concreto.!

—AD aeterna damnatione nos eripiettn electprum tuorum
subcos grege numeran ("libranos de la condenacion eterna y
cuéntanos entre tus elegidos"). Es otro pedido universal en
donde los deseos particulares quedan englobados en el anhelo
comun. Se usa la expresién "numeran". Segun dijimos, era
costumbre nombrar en el Memento alos fieles que ofrecian la
Misa; se lefa entonces sus nombres escritos en un libro o en las
tabletas de los llamados dipticos. Pues bien, aca se establece
una relaciéon entre (a inscripcidon de los fieles en los dipticos y
su inscripcion en el "libro de Javida", es decir en el cielo. La
lista de los Santos que se acababa de leer en el "Communi-
cantes" contribuy6 también a que los fieles atribuyeran gran
importancia al hecho de que sus nombres estuviesen incluidos
en este texto junto al de los Santos. Mas alin. en no pocas rem
giones, los dipticos recibieron el nombre de Libro de la Vida.
Estar inscriptos — numerari— en la Misa, como miembros del
pueblo santo, era un signo de su inscripciéon en el libro del
ciclo. Una vez méas se muestra la dimensién cscatolégica de la
Santa Misa.

Asi como sucede con el "Communicances", el "Hanc igi-
tur" tiene también una férmula especial para algunas ocasio-
nes como la fiesta y Octava de Pascua, en que se ruega por los
recién bautizados.
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lionesn (quinta y ultima oracién ames de la

«)

oracion que precede a las palabras consecratorias

un todo con ellas desde el punto de vista gramatical,

el preludio, el Gltimo esfuerzo de la palabra huma-

| llegar a pronunciar las palabras trascendentales de la

n, mediante el engarce de una sencilla oracién

de relativo: "el cual, la vispera de su Pasion..."

\%

Quam oblationem ... in omnibus quaesumus, benedietarn,

iptam, ratam, rationabdem, acceptabilemque faceré

ris ("bendice y santifica plenamente esta ofrenda, ha-

ciéndola perfecta, espiritual y digna de ti"). Analicemos el

sentido literal de los términos latinos. Pedimos que esta

("guam oblationem"), ya tan abundantemente prc-

y dispuesta, lo seain omnibus, esdecir toda entera, ya

o del pany el vino que van aconvertirse en Cristo, ya

xrco de nuestros corazones unidos a la Iglesia del dejo y

U tierra. Pedimos que sea benedicta, palabra que quiza

un cieno sentido epidético, en cuanto que es el Espiritu

quién la santifica; adscripta, o sea, admitida por Dios, con la

oblaciéon de nosotros mismos; rata, ratificada, es decir que se

convierta en la Victima que no cambia, irrevocable, a diferen-

cia de los antiguos sacrificios de animales, que han quedado

superados; rationabilis, adjetivo que traduce el griego "logi-

kon", espiritual, llena del Espiritu, a diferencia de los sacrifi-

cios materiales y cruentos de la antigua ley. Este Gltimo es el

adjetivo mis importante; los otros, tomados del lenguaje juri-

dico romano, no pretenden sino describir mis detalladamen-
te el ruego de !c Iglesia.

— (Jf nobts corpus et sanguis fiat dilectisnmi Ftin fui Domini
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nostrilesu Christi("de manera que sc convierta para nosotros
en el Cuerpo y la Sangre de tu Hijo muy amado, nuestro
Sefor Jesucristo’'). Esta suplica, al pedir la intervencién
divina para la transustanciacion de la ofrenda, viene a ocupar
en el canon romano el lugar de la epielesis]de la que haola-
mos extensamente al referirnos a loTnucvés canones. aunque
no se haga acé expresa mencién del Espiritu Santo.

Dios mismo debe entrar en accién. La palabra "fiat” pide
,un milagro semejante al del Génesis: "fiat lux" ("hagase la
luz"), semejante a la Encarnacién que sigui6 al "fiat” de
Maria Santisima.

n

Sc dice ” ut fiat nobis” ("que se convierta para nosotros").
La presencia de Cristo, aunque es objetiva y universal, obra

"para nosotros” , "en favor nuestro".

Notemos la expresion "dilecttssimi Filii tui" ("de tu Hijo
muy amado” ). El calificativo "dilectissimus” estd tomado
del Nuevo Testamento, donde aparece en la teofania del
Jordan (cf. Mt. 3. 17) y en la del Tabor (cf. Mt. 17. 33). La
consagracién que va a realizarse no es sino una teofania del
Sefior de la gloria, nueva venida medianera entre la primera
aparicion de Jesus y su retorno triunfal.

Una Ultima palabra sobre la postura y los gestqgs que corres-
ponden a este momento. Ante todo el sacerdote, al pronun-
ciar la presente oracién, extiende tus manos sobre jas oblatas.
Originariamente fue éste un simple gesto destinado a sefialar
las ofrendas. Anres de la ultima reforma litdrgica, se lo hacia
al comienzo de la oracién anterior, en conexion con la palabra
"hanc” ("este"). Sin embargo el gesto tiene mas vastas reso-
nancias. Ya en el Antiguo Testamento la ceremonia de impo-
ner las manos sobre la victima se reservaba para determina-
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das clases de sacrificios, en especial para los holocaustos vy los
sacrificios pacificos. También se usaba en los sacrificios expia-
torios. como por ejemplo en el'conocido rito del macho cabrio
cJ dia de la gran expiaciéon, rito que consistia en imponer
sobre él las manos, descargando asi simbdlicamente sobre la
victima los pecados de todo el pueblo (cf. Lev. I, 4; 3. 2-13;
8. 18-22; 4. 4-33; 8. 14; 16. 20 ss). -

Imponer las manos sobre la ofrenda es dar a entender que se
descarga sobre ella los propios pecados. Sustituyendo a los
hombres pecadores, la hostia sufrira el castigo merecido por
:us culpas. Al imponer pues sus manos, el celebrante recono-
ce que tanto el como los fieles, que por sus pecados merecen
la muerte, gracias a la misericordia de Dios se ven sustituidos
por la muerte de Cristo, y asi depositan todas sus culpas sobre
la Victima divina que ha querido cargar con los pecados del
mundo Obviamente, este rito implica a la ve* una protesta
solemne de que, con la ayuda de Dios, no volveremos a caer;
y de que asi como la sustancia del pan y el vino desapareecrin,
asi desaparecera con ellos rodo lo que en nuestra vida sea ir»o>-
berenic con Cristo.

Los fieles, por su parte, se ponen aca tiV rodijlla\. Hermosa
postura acerca de la cual escribe Guard.ini; ";Mira cémo el
orgulloso se yergue y lleva alta la cabeza! Todo dice en su per-
sona: Soy .'uperior ati, yo soy mas que td. El humilde, al con-
trario. se siente pequefio, el humilde inclina la cabeza. Se
"empequefiece” . Mientras su interlocutor es mas grande,
més siente su pequeflez, y mas se abaja. ¢(Ddnde se puede
sentir mas la propia miseria que delante de Dios? Es el Sefior
poderoso, que vivia ayer como hoy... Las inmensidades son
ante El como atomos. Es Santidad. Pureza. Justicia, Grandeza
infinita. Esgrande... y yo tan pequefio Entre El y yo ninguna
proporcién. Ante El. yo soy nada. Y asi me hago pequefio.

100

Uno desearia curvar su ser lo mas bajo posible para quitar de
si toda arrogancia, y es entonces cuando uno se reduce a su
mitad; las rodillas se doblan. Y si esto no basta, el cuerpo se
inclina. Dios mio. tu eres grande y yo soy nada. Al doblar las
rodillas, no bagas un gesto precipitado, maquinal; junto con
ni cuerpo, indina también ru alma. Cuando entres en la igle-
sia 0 salgas de ella, dobla ru rodilla ante el altar, lentamente,
profundamente; arrodilla también tu corazén. Que tu genu-
flexion sea un 'Dominas meus et Deus meus' empapado de
respeto” .

g, i.a Consagracion

Llegamos ai momento culminante de la Santa Misa. Refi-
riéndose acj escribe Cabasilas; "Que seaesta palabra de! Sal-
vador Ja que enmugra las oblaras lo aretrrgua San Cris6sromn
cuando declara que asi corno la palabra creadora 'Creced y
multiplicaos fue dicha una sola vez por Dios y sin embargo
continta siempre .siendo operante, asi la palabra de ia Cena
pronunciad* una sola vez por el .Salvador, sigue produciendo
su efecto’

Ya que las formulas ;Ir lar, otras lies anaforas apostan nue-
vos elementos al texto dr| canon romano, al analizar nuestro
canon Jo complementaremos con el texto de lasotras tres ple-
garias cucaristica.s.

— Qut finare quam fiateretur ("ri cual, la vispera de su Pa-
sién"). lin rsra frase hay algo mis que una simple presenta-
tion, una*mera descripcién de las circunstancias. No se quiere
tan inlo decir que 'a Pasion estad proxima a la Cpna en el tiem-
po; la Pasién r< inseparable de la Cena y de ella depende, ya
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que la ofrenda cucaristica dél Cenaculo es la ofrenda misma
de ia Pasion. Las nuevas anaforas ofrecen otros armoénicos:'3»
"cuando era entregado a la Pasion, voluntariamente acepta-
da" (anéfora Il), "la noche en que era entregado" (anéafoia
111), "porque El mismo, llegada la hora en que debia ser glo-
rificado por u, Padre Santo, habiendo amado a los suyos que
estaban en el mundo, los amo6 hasta el fin" (anafora V).

—Acceptt pattern in sanctas ac venerables manus suas ("to -
mo pan en sus santas y venerables manos"). Estos términos no
figuran en el relato de la Ultima Cena. Son palabras que bro-
tan del amor de la Iglesia y que expresan un sentimiento de
afectuosa admiracién. Se percibe en ellas una emocién sagra-
da, la ternura respetuosa que la Iglesia experimenta por su Es-
poso. por las manos de su Esposo, santas y venerables.

Es verosimil que la mencién de las manos de Cristo haya si-
do introducida en relacién con el gesto de las manos del cele-
brante. Soure la acciéon de Cristo se ha proyectado la de su sa-
cerdote, en la conciencia que se tenia de la reactualizacién de
los gestos de Cristo en la liturgia.

—pj eifvatn ocu/ts m caetum ad te Oeum Patrem tuum ortt
nipntentem ("y elevando los ojos al cielo, hacia ti, Oios, su
Padre todopoderoso"). F.ste gesto, con el que quizd se quiera
indicar la idea de ofrecimiento, no se encuentra en los relatos
biblicos de la Gluma Cena, pero aparece en otros pasajes del
Nuevo Testamento, como por ejemplo en los dos episodios de
la multiplicacién de los panes, imagen de la eucaristia, y tam-
bién en diversas ocasiones en que JesUs da gracias (cf. Mt
14,19;Jo. 11.41; 17,1). El dirigir la mirada hacia el ciclo per-
tenecia en la antigiiedad cristiana al ceremonial de la oracién
Es notable el caracter oracional que domina todo el texto, en
modo alguno mero "relato" sino plegaria efectiva que realiza



lo rjup dite confiriéndole su rara»ter de accion cultual Ad-
viértase que no se dice simplemente y en tercera persona que
JesUs elevé su mirada hacia Dios sino "hacia ti. Dios, su Panre
todopoderoso" Ademas dr la forma oracional —segunda
persona— que excede el marco de un mero relato, se nota la
preocupacién de la liturgia por piescniar el sacrificio de Cristo
en el contexto general cié las relariones del Hijo con su Padre
Ij consagracion sorprende a Cristo en el momento exacto en
gue se muestra testigo perfecto del designio del Padre solare
El. y se sumerge en el camino del retorno pascual asu Padre.

La calificacién de Dios como "Patrcm suum ommporrn-
tem " restablece de algiin modo el contacto con la solemne in-
vocacion del Sefior que se hizo al comienzo del prefacio, per-
cibiéndose asimismo el influjo de las expresiones del simbolo
apostaélico.

- Tiht jtrafhi! agsrit krnrdivit ("dando granas te bendijo").
Y a hemos dicho cérno tanto el verbo "ettloguein"” (bendecir)
corno "eujanstein" (dar gracias) encierran casi el mismo sig-
nificado: el primero traduce literalmente el término arameo.
el segundo es mas griego; pero uno y otro, en el &mbito semi-
tico. designan la oracion de accién de gracias pronunciada por

el que preside. Fs Dios pues quien es bendecido, y no c| pan
momo.

—Frtf>u (' lo parti6 \ Las diversas liturgias insisten en este
gesto del Sefior: 'N- pardo y lo «lio partido” o "este es mi
cuerpo que serd partido por vosotros". ;De dénde proviene
gue un grsro tan baladi. obligatoriamente reservado al que
presidia la mesa en las comidas judias, haya tomado, rnirr
iodos los demés gestos ordinarios, y so6lo él. un relieve tan par-
ocularmente atusado en r| mundo cristiano? Ya hablaremos
rnas ampliamente de ello ai tratar del rito de la fraccion del



Digzmos ahora ran sélo que es muy probable que a h

de las profecias del Antiguo Testamento (cf. Le. 24,25 -
30) y especialmente de las profecias del Siervo doliente. Cristo
haya enriquecido este gesto con toda la significacion sacra-
mental de su pasién y muerte. *

—Deditque discjpulis suu dicens: Acéapite et mandicate ex
hoc omnes: Hoc est entm corpus meum quodpro vobis trade-
tur{"y lo dio asus discipulos, diciendo: lomad y comed tocios
de él. porque esto es mi Cuerpo que sera entregado por voso-
tros” ). Felizmente la reciente reforma litargica ha agregado
estas Ultima» palabras que destacan el valor sacrificial de la
presencia real. Es una vuelta a la formula més antigua de San
Hipdlito y San Ambrosio: "que es —o0 que sera— destrozado
por vosotros” , en dependencia de la tradicion eucaristica re-i
presentada por Lucas 22,19: “ que se entrega por vosotros” Vvj
el Apostol: “ que se da por vosotros” (I Cor. 11,24). J

*TsSigue ahoraja elevaciéon. (Como se introdujo este rito? Du-
‘ranic doce siglos ninguna ceremonia acompafié a la formula
de consagracién. Pero antes de acabar el siglo ximn la practica
de la elevacion ya estaba introducida. Sela contrapuso a la lla-
mada "pequefia elevacion”, propia de la doxologia que cie-

rra el canon. ~>

Lis razones de la introduccién de este rito no parecen srr
tan complicarlas como algunos lo han sostenido (pata proms. j
tar contra los errores de Rerengarto acerca de la presencia real. /
para zanjar una discusion en la Universidad de Paris sobre <f
momento en que se hacia efectiva la presenti* de Grui'Vv
etc.). Simplemente la elevacién se introduce para satisfacer €l;
deseo de contemplar Ja Sagrada Hostia. A su vez. el nuevo ro
to favoreci6 esa corriente de la piedad popular Para ver mejor,
la Hostia la gente no vacilaba; se empujaban, se subian a fo<
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bancos, etc. Promo sc determiné que en la elevacién se locase
la campanilla, para advertir de ella alos fieles presentes, e in-
cluso se lleg6 a tocar las campanas, de modo que los que cstu-!
vieran en susrasas o m el campo pudieran arrodillarse. Laele/
vacifin del Cali? —no requerida, pues Jos fieles no podian nhl
viamente "ver" la Sangre — se introdujo un siglo después poj
razones de simetria

1a ostensién cié la | lusiia enfatiza un nuevo raspo de la pie-
dad eucaristica que ranro caracterizé a la Load Media e( de-
seo de adorar a Cristo, y honrarlo directamente. A este deseo
debemos también la institucion de la fiesta de Corpus, las
procesiones del Santisimo, las Bendiciones. etcétera.

El rito de la elevacion al que sipue la genuflexién del saccr-
dote, debe servir para avivar nuestra fe en la presencia real,
‘'Nadie coma la carne de Cristo sin antes haberla adorado”,
decia San Agustin. Los cortos instantes de la flevacion nos
proporcionan un alto que nos permite adorar cdn toda nues-
tra alma la Victima que nos sustituye. Durante ella se puede
decir en secreto: "Sefior mio y Dios mio", o retirar alpuna es-
trofa riel "Adoro te devote"”, el "Ave verum"”, el “ Alma de
Cristo" t) otra oracién apropiada

e Smith nioa'ti. pmhfuam carnaturn *it, acctpirnt ct hunc
f'r=irrl/irum ca/ir.tn m wncttM ar venerabtUs manut Juat frie
la misma manera, después fie cenar, tomd este caliz glorioso
t'i sus .amas s evaccaMr' .mriir;rn',)1 Es rvirfeiite que ios 2»
dj( tores ban pretendido lograr una simetria, cuidando de re-
petir. atrita del cali/, todos los detalles mencionados con mo-
tivo del pan. y ello en los mismos términos Destaquemos ljls
palabras 1 prarrhmm ialir'-m" P<una expresion tomarla del
«almo 22/ (salmo fan predilecto en ia catcquesis eucaristica):
el salmista canta su agradecimiento al Sefior que guia a sus
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las alimenta, las unge, colma para ellas este "caliz glo-

caliccm") que es también un caliz cm-

(céliz brillante, se podria traducir, resplandeciente

luz y de verdad). Se insinlia aca ese tema tan grato alos Pa-

dres de la Iglesia de la "sobria ebrietas" ("ebriedad sobria"),

que es el 'ruto mistico del sacramento, especialmente simbo-
lizado bajo la especie del vino embriagante

A lo largo de todas estas frases advertimos una ve» mas
como el sacerdote va reproduciendo jas accione-; y gestos d«-
nuestro Sefior. Se da una admirable conexion que cubre el
hiato que separa lo que ocurrié en la Ultima Cena de lo que
aqui acaece, lo que realizé el Sumo y Rterno Sacerdote y lo que
hace este sacerdote visible. No es pues extrafio que aun citan
do el texto evangélico se dé un salto entre el tiempo de Cristo
y la actualidad, como por ejemplo cuando se dice: "Después
de cenar, tom¢ este caliz glorioso". En tal adjetivo demostra-
tivo vibra algo de la intima conviccién de que es Cristo mismo
quien obra, y que es su poder el que va a realizar la consagra-
cién por medio de las palabras que enseguida pronunciara el
sacerdote. Las palabras dichas por Cristo en el Cenaculo ex-
tienden su eficacia sobre todas las Misas de la historia, paradé-
jicamente actuales a la Ultima Cena.

—I/Ylc est enim calix sanguinis mei (\‘este es el caliz de-m*
sangre"): Er"céliz". en el lenguaje de la Escritura, es e! sig-
no de la voluntad de Dios sobre alguien Los santos beben e!
caliz de la dicha, los malos el céliz de la ira. Ambos sentidos
—el positivo y el negativo— se encuentran por lo demas en el
contexto inmediato de la Cena y aplicados a Cristo, ya que es
el mismo Sefior quien nos anuncia que bebera en el remo el
céliz de vino de la dicha cscatoldgica (cf. U. 22.18). pero aho-
ra le estd aguardando el céliz de la célera <\r Dios qur dcbcia
beber hasta las heces («i. Mi 20 2b « .'V [l



de sangre es el simbolo de la muerte de Cristo, j)cro de una
muerte que da acceso a la vida; es el simbolo de la célera de
Dios, mas al mismo nernpo signo del proximo banquete csca-
tolégico.

—Nota e atterm intarrtrnh ("de la alianza nueva y éter-
na"). La expresion estad tomada de Lt. 22.30:""Este caliz es la
nueva alianza en mi sangre", y de Hebreos 13.20: "la sangre
de la alianza eterna" Toda la teologia de la epistola a los He-
breos. basada precisamente »n la novedad y eternidad de la
alianza establecida por el Pontifice eterno, entra asien laraje-
quesis eucaristia por ri aparejarnirruo de los dos adjetivo*
"novi" y "aeterni"

—Qut pro vnhi' rt p r»rnultu effurutttur ("que sera derra-
mada por vosotros y por todos los hombres"). Mateo y Marcos
dicen solamente "pro multis"; Lucas y Pablo "pro vobis".
Acé se aceptan y acoplan Ixs dos lecturas: "pro vobis et pro
multis". La férmula "pro vobis" parece referirse —en la Ce-
na— a los apéstoles. La expresion "pro multis" puede ser en-
tendida por muchos o por todos. Segun algunos, "pro mul-
lis" indica la aplicacién concreta de la redencién auc. si bien
fue en favor de todos, se realiza s6lo en determinadzs perso-
nas. los fieles./bicha expresién alude al tema del "gran nu-
mero" o dr la*"multitud"”. que debe entenderse a partir de
la rrologia del "pequciio trsro" de Israel Esre "icsto" apare-
re en la escatologia como fiuteciendo en un pueblo numero-
so. que engloba a los gentiles, cumpliéndose asi la proferia
hecha a Abrabarn rie que su pueblo seria tan numeroso como
ias estrellas del rielo laabundancia ha sido siempre en la Es-
«mura uno de los signos rnas reveladores de los Gltimos tiem-
pos Sin embargo para alcanzar dicha abundancia, es menes-
ie*p.jsar por to persfiminn 4 la i asi destnirrion. Sera el "uer-
-f» doliente '. oiiebranndii. despernado por rodos, quien



"salvara a muchos" (Is. 53,10 - 12). Como se ve, conviene re-
currir alos temas del "resto" y del "siervo doliente" para en-
tender mejor los textos cucaristicos.

—jn rcmisitontm peccotorum ("para el perdén de los peca-
dos"). La expresién pertenece al relato mismo de la institu-
cion (cf. Mt. 26,28) y aparece muy regularmente en las anéafo-
ras antiguas.

Su contexto es también la figura drl Siervo doliente (cf. is.
53.12). El "siervo de Yavé" se muestra en la Escritura como
un siervo obediente que cumple la voluntad de Dios sin decir
palabra. Su obediencia estd en relacion con su sacrificio expia-
torio: al cargar los pecados del pueblo, a la manera del macho
cabrio, alcanza el perdon para la multitud.

—Une facilc tu meant commentorattoncm ("haced esto en
conmemoracion mia"). El relato termina con la frase que or-
dena reiterar el acto cucaristico y estd tomada de San Pablo
(cf. I Cor. 11,25), incluyéndose, con esta o parecida forma, en
casi todos los formularios litargicos.

Una Gltima observacion de indole rnas espiritual sobre ja
actitud que debemos tener en e! momento de ja consagra-
rian. Es este el momento méas importante de la Misa que pide
de todos una estrecha unidad en la caridad y en lossentiinien-
ios que Cristo tenia a) morir en Jacruz. Jos mismos que ahora
experimenta al inmolarse sobre el altar. Unirse ron toda rl al-
ma al amor del Hijo por el Padre, al amor de Cristo por la
Iglesia con la que se desposa siempre de nuevo en las bodas de
sangre de la cruz

Fl modelo rnas perfecto dr tal acritud es !a Santisima V»r
gen. En la cruz Maria se unié a Cristo Sacerdote de una mane-

ta mucho mas intensa que la de! mas santo sacerdote de la tie-
rra. se inmolé con su Hijo, se hizo una victima con El.

Sacerdotes y fieles debemos adherirnos en este momento a

los inmolados corazones de JesUs y de Mar*a en orden ala glo-
rificacién dr Dios y la santificacion de los Hombres.

Terminada la elevacion, el celebrante exclama Mystcnum
ftdei ("este es el misterio dr la fe"). ¢QUé significa propia-
mente la palabra "mysterium"? Con esc término no se quie-
re tanto expresar la oscuridad drl misterio cucaristico Unica
mente accesible por la fe, cuanto el efecto sobrenatural del sa-
cramento. rebosantr dr grana, y rn el que se compendia roda
la economia de la salvacion

li. ~ Unde ct memores (primera oracién después de la con-
sagrauorij.

Y a hemos visco co6mo en las oraciones del canon que precc-

: den ala consagracion se pide repetidamente que Dios bendi-

ga y acoja la ofrenda que le hacemos, el pan y rl vino. En
cambio, en las oraciones que siguen al cumplimiento ck
aquella suplica, obtenida va la presencia de la victims inmola-
da, la Iglesia ruega al Sefior, rn las cinco oraciones que siguen
ala consagracién, que aplique sus frutos y fnéritos a los fieles.

— Unde rt metnorex ("por eso. Sefor, ... al celebrar el me-
morial"). ii "unde' -rn los otros canones se usa una con-
junciéon semejante, romo "igitur". "proirtde"— establee, la

«onexién rnrrr el ‘haced esto en conmemoracion mia" Jel
fii? de la consagracién, rl "mrmorrs" ("a! celebrarrl mrino-
nal")

*on



--Nos tervi tut ted etpfebt tua raneta (" nosotros, tus servi-
dores, y fu pueblo sanio"i. Ya hemos dicho que en lenguaje
litrgico '’servi" son los sacerdotes; "servi" en sentido cul-
tual, porque son los que cumplen c! "servitium". que no otra
cosa es eJ acto de culto aDios. En cambio, "plcbs tua sancta"
es el pueblo cristiano considerado como el "pueblo de los
santos”, la "naciéon santa" de que habla 1Pe. 2,9. Tanto el
pueblo como el celebrante hacen la "memoria" impetrada
por Cristo.

— Tam be.atae patstoms ("el memorial de la Santisima Pa-
si6on"). El adjetivo "beata", expresa el caracter glorioso de la
Pasion. Ivs la Pasion del Sefor de la gloria, considerada no
tanto en su xspecto doloroso cuanto vencedor y triunfal.

- Ner non ft ab irt/ens returrrettonts ("de la Resurreccién <Ir
entre los muertos"). El texto tarino dice "ab inferis’’ La ex-
presién es antiquisima y estd en el Credo, donde se afirma
que, después de su muerte. Cristo "descendi6 a ios mfier-
nos" Se habla de ‘‘infierno" en sentido de abismo o morada
de los muertos. Es desde alli de donde Cristo resurge.

—Sedet m caelo; glonmae, ascenstonn ("y de la gloriosa as-
erosién al Cielo"). Mediante la oposiciéon "infierno-cielo" el
rexto expresa la presentacién tradicional del misterio pascual
de Cristo. . n la que su Sefiorio aparece extendiéndose no sélo
sobre la tierra sino también sobre ese amplio abanico que va
de los infiernos a los cielos (cf Ef. 4.8 « 10). Hacemos memo;
ria de la Ascension porque presentamos a Dios la misma Vic-
tima que ha subido al cielo, que esta sentada a la diestra de»
Padre, y que sigue alli ofreciéndose y mostrando las heridas
suicidas por nosotros. Gracias a la consagracién estd en medio
«Je nosotros no s6lo la victima del Calvario, sino también la
Victima del sublime altar riel cielo.

mn
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lor eso rj> Ja Misa ;>ns acordamos "de Ja Pasion” que h:
obrado h inmolacion /|c la vfftinia, "«le la Resurfcecum' . no:
la que el Padre, al devolver b vida a b vft*ima inmolada
mostré su aceptacion de) sacrificio; "de la Ascension", qur
ha consumado la entrega, poniendo a la vicrxima en estado d<
perenne ofrecimiento a Dios.

w r 1i- h.

Hasta acd la anamnestr de\ canon romano.\Hrmos Jichi
como en las nuevas anaforas, a imitacién de las mis antiguas
se amplia el catalogo de los misterios conmemorados, inclu
yéndose el descenso a Jos infiernos, |a sesion a la diestra e ¢n
cluso aludiéndose a la segunda venida, Unico misterio de Cris
to aun no realizado y que. por ende, mas que recordado e
profetizado. De todos los misterios-conmemorados, sin dud
es la muerte el misterio central, segun la formula encaustic
de San Pablo: " Anunciaréis la muerte del Sefior, hasta qu
venga". No es pues extrafio que en las explicaciones de Ir
Padres de h lIglesia se insista mis en 1? muerte que rn ia 'esc;
rreendn. Es que ai principio se veia en la muerte todo el mis
ceno de Cristo y en ella se resumia la totalidad del misten
salvador. Sin embargo no rsra rnal que se haya ampliado ci e<
prrrro «Ir los mi.srrrior L? anamnesis implica rn cieno mod
ja "recapitulacién" de los misterios redentores. Al hacerse i
anamnesis rie la muerre v Vur ;a f-r.rpuui.-Kion d«* <od> ;

economia de Crisrn.

ES sacrificio de h Misa es. romo lo hemos mostrado sui.
cicntemcntc. un sacrificio anarnnétieo "Haced rrto rn mi
mona mia" KJsacrificio que se ofrece por mandato de Cris»
**s un sacrificio-memorial, o sacrificio de memoria, o. lo qu
es igual, memoria del sacrificio. LajMiSa. sacrificio memo
ria/", rs "memoria fiel sacrificio” de Onsro. El va/orsacrifi
iial de esta memoria estd en que se ofrece en lugar del sarrifi
cid «le Crisrn. Como dice Metodm dd Oltmpo con enérgica ex



presion, en la Misa Cris«' e pone “en éxtasis" (de muerte)
“con ocasion de la anarv.nesis de la pasi6on”, y de nuevo
“ muere exhausto en la recapitulacién de (a pasién". Por tan-
to !o que Cristo hizo en su pasion (redimir al hombre, fundar
la Iglesia) !'o hace dr nuevo “ con ocasién de In anamnesis de
su pasion" que no es sino una “ recapitulacién" dr l!a reden-
cién. No hacemos otro sacrificio, dir4 el Cfis6stomo. sino que
hacemos “ la anamnesis de su muerte, la cual esuna y no mu-
chas...; no hacemos, pues, otro sacrificio, sino siempre el mis-
mo. o mejor, hacemos anlmncsis del sacrificio".

Pasemos al segundo momento, el del ofrecimiento.

~~Offeimut (“ ofrecemos"”). Este es e! verbo principal de la
frase, de modo que el precedente "memores" depende de él.
El verbo expresa el segundo gran elemento de la préseme ple-
garia, cual es eJ ofrecimiento, que se desarrolla y explicita en
las oraciones siguientes. Nas encontramos ante la oracién obla-
tiva principal de la Misa, la que mejor muestra cémo la Mi-
sa es un verdadero sacrificio (aunque esencialmente relativo al
de la cruz, que es el sacrificio fontal). Y somos nosotros —la
Iglesia y. en ella, nosotros— los que. en unién con Cristo,
ofrecemos el sacrificio del Sefior

XPraecforae maiestuti (“ anidivina majestad"), ti em-
pleo cie Ja palabra “ maiestas" es muy corriente en la liturgia.
Dicha palabra traduce frecuentemente la voz griega “ doxj»'\
gloria. Hay que ver en esta expresién un termino netamente
biblico, cristiano, y conectarla con la “ gloria" dei “ Sancius"
la“ maiestas" esla grandeza dr Dios, en lo que tiene de mas
excelso, pero una grandeza que el Sefior se ha dignado comu
mear alos hombres, en la nube, en el templo. pero sobre todo
en la persona misma de Cristo glorioso.



—D r tins dnms ac iAjl/j ("dr entre los bienes que nos has da-
do"). f.a expresién es <le origen biblico (cf. | Par: 29.H). V
aparece en <fiversas li<urgias

Frente a la grandeza divina — maicstas— ante Ja cual toda
<rratura queda anonadada, los dones que el hombre se dispo-
ne a ofrecerle no pueden 'ei sino los dones que Dios antes le
hizo. El donante cristiano confiesa humildemente que lo ha
recibido todo de Dios, haciendo su ofrenda "ex donis D ci".
Todo don que haremos a Dios es "don y repalo" que Fi nos
dio primero. Hn un sentirlo espesialisimo vale esto de los do-
oes del altar. No podemos menos de reconocer aqui aquella
idea predilecta fie San frenen que tanras veces repite en sus es-
critos contra los gnoésticos, de que al ofrecer nuestros dones,
gue no son Unicamente espirituales sino que participan tam-
bién de la materialidad de las cosas visibles, no los ofrenda-
mos a un ser para el que la creacién es cosa ajena, sino a su
mismo duefio y creador. Mas aun: aca no ofrecemos ya pan y
vino, sino que es aj mismo Crisro, don supremo del P.jdre
("de ruts donis pcdarij"), aquien ofrecemos,

—Hosfiam puratu, ht.Utam sanctatn, hosttam immaeutatom
("esta victima pura, santa c inmaculada"). La liturgia va cali-
ficando los dones que tenemos en la mano, y tal adjetivacion
se convierte en un himno al Santisimo Sacramento. La formu-
la nene tres miembros, que exaltan la pureza sin mancha y la
santidad del sacrifico. Nuestra ofrenda no es como la dr los
gentiles, y ni siquiera romo !a de los judios, que s6lo podian
ofrecer .t Dios victimas materiales manchadas de .sangre; Ja
mientra <s una ofrenda purisima, formada en ef seno de una
Virgen sin mamila por fibra del bspintu Santo. Recordemos
que la palabra "hosua" significa ser viviente inmolado

tiinrw Wh tutu n/.if tftrrmu’ ft i.ahcrtn tj/u.:; brrlflUiU’

20 |



("cl Pan santo de la Vida eterna y el Caliz de la ctetna salva-
cion"). Esta frase sefiala los efectos que produce la recepcion
de la Eucaristia, y que desembocar» en la vida eterna. La ex-
presion "panem sanctum"” es biblica y se refiere a los panes
de la proposicidon que prefiguraban el pan euraristico (cf. | Re
21,4 < (v. propuestos a los ojos de Dios); asimismo el término
"pan de vida eterna" debe entenderse en el magnifico con-
texto del capitulo VI de Sanjiun. La expresion “ calix sslutii”
esta tomada del salmo 115.13. donde el signo del céliz se abre
ala perspectiva de la dicha escatolégica.

Algunas reflexiones totnplexiva.s sobre este solemne ofreci-
miento de la Victima. Cristo es ara e! principal de los oferen-
tes, en razén de la suprema dignidad de su Persona, y por srr
ia Cabeza de todos los que ofrecen con Cl. De ahi que cj.atto
de ofrenda de la Misa no sea ante todo acto nuestro, ni siquie-
ra acto de la Iglesia, sino ante todo acto de Cristo, que no di-
fiere esencialmente del acto del Calvario. Seria falsear las
perspectivas considerar la Misa preferentemente como obla-
cién nuestra, el aporte generoso de nuestra voluntad, cl movi-

miento por el cual nos ofrecemos.

Acto de Cristo ante todo. Pero también, aunque en segun-
do lugar, "oblaciéon de la santa Iglesia” . Es Ella la que lo.
ofrece, la que lo eleva .sobre la patena, la que lo presenta a
Dios; "te ofrecemos, offerimus” . La Iglesia ofrecid el pan y el
vino en el ofertorio, pero ahora sigue ofreciendo ese pan y ese
vino traasustanciados, sigue ofreciendo a Cristo realmente
presente, "panem sanctum vitae aetcrnae ct calkem salutis
ocrpetuac” Mas aun. la iglesia se ofrece a si misma como Es-
posa de Cristo, al consentir en el sacrificio de su Esposo, se co-
esfrece, se coinmola. Su muerte esta ligada a la de Cristo, co-
mo ja suerte rie la esposa lo estd » la del esposo, como la del
cuerpo ami raheza El "mus" g»;r la Misa aporta al Calvario



es cl sacrificio de la Iglesia que. como ya dijimos, renueva ca-
da dia sobre el altar sus misticas bodas de sangre con el Lsp«-
S0.

Cristo se «frece. La Iglesia se ofrece juntamente ton Cristo.
Pero aln falta algo: tada uno tic nosotros debf ofrecerse —en
la Iglesia-- con Cristo, lista es la participacion principal qtK
se nos pide en la Misa, mas que los cantos comunitarios, las
oraciones en voy. alta, las posturas comunes, por la Consagra-
cibn quedamos consagrados, en estado de inmolacién espiri-
tuaj. La tramustanciacién en cierto modo debe alcanzarnos
es menester arrancarnos siempre de nuevo del estado de crea-
tura pecadora, morir a nosotros mismos, para entregarnos j
L)ms. constituyendo una sola victima con Cristo Si no. la Mi-
sa se convertirfa en un puro espectaculo religioso. "Sigues
siendo el misino —dice San Ceséareo de Arles— . y. sin embai-
do. jqué diferente eres por la elevacion de la fe! Nada ha sido
afladido pot fuera, pero por dentro todo ha cambiado”

76 A r
1 Pio XII, aludiendo a aquel icxto del Apo6stol: "Os mego
e ofrezcéis vuestros cuerpos como una hostia viva, santa,
radable a Dios", escribe: "Asi, pues, mientras estamos
nto al altar, hemos de transformar nuestra alma de maneta

e se extinga totalmente en ella todo lo que es pecado, e in-
remaniente se fomente y robustezca cuanro engendra la vida
ererna por medio rie Jesucristo, de modo que nos hagamos,
junto con la Rosna inmaculada, victima aceptable al Eterno

Padre"

*'tia vez mas la Santisima Virgen se nosjolrecc como cl
ejemplo méas acabarlo de coinmolacién. Lo fuel|junto a h Cruz,
vjo es siempre de nuevo toda vez que se renueva aquel Saco,
jjfio. Maria Santisima fue asociada, cual nueva f.va. al nuevo
Adir V tomo la Misa no esmra rosa que el sjtrfifirin f



vario representado, conmemorado sacramentalmcnte y apli-
cado alos hombres hasta el fin de los tiempos, Maria, que en
la Misa sigue siendo la Madre del Sumo Sacerdote, ofrece jun-
to con El la Victima suprema, intimamente asociada al Santo
Sacrificio por su oracién y sus méritos, como Corredcntora y
Reina de toda la Iglesia. Ningun lugar mejor que el Corazén
de Maria paft» adherirnos desde alli al Corazén inmolado de
nuestro ScrtorJesucristo.

Nos hemos quedado mucho en el comentario de esta ora-
cién ya que, a nuestro juicio, después de la consagracion, se
trata de la plegaria mas jmporranre deJ Santo Sacrificio. Toda
la Misa puede resumirse en estas dos palabras claves: mémo-
res-offérimus.

i Supra quac (segunda oracion después de la consagra*
cion

La liturgia sigue insistiendo en la aceptacién de la ofrenda
consagrada. Es esta la segunda oracién oblativa. Por nuestra
parte ninguna otra cosa podemos hacer que poner delante de
Dios los dones transustanciados. Lo demas depende de El.

~ Supra quae propttio ac sereno vuttu respicere. digneris
("mira con amor estas ofrendas"). Pedimos a Dios que des-
canse indulgente su mirada sobre los dones que le presenta-
mos. La expresiéon es tipicamente romana, empleada con fre-
cuencia en las formulas paganxs. sobre todo el adjetivo "sere-
flus" (benévolo, apaciguado). Una expresion semejante apa-
rece en el salmo 30.17 y en el salmo 66.2.

El verbo "respicerc ("mirar") es muy frecuente en fas di-
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versas liturgias, en las epiclcsis y en IdS bendiciones de todo
género. La expresién "sereno vulru respicere" ("mirar con
rostro sereno") ha seguido una evolucién redaccional que in-
cluye tres etapas.

En la primera de ellas, aludiéndose sin duda con el verbo
"respicere" al sacrificio de Abel (Gin. 4. 4: "Dios mir6 a
Abel y su ofrenda") se reinen los mis antiguos textos en torno
ala férmula "mira sobre nosotros y nuestros dones".

F.n una segunda etapa, "réspice" ("mira") Seconvierte en
"vulru respicere” ("mira con el rostro"). I*sta expresion,
que se inspira en diversos textos de la Escrituré (cf. Ndm. 6.
23; salmo 30. 17; 66. 2), se debe sin duda aun* amplificacién
redaccional. si bien introduce un importante tema biblico, el
del "rostro de Dios". Cuando una persona revela sus senti»
miemos, generalmente lo hace mediante su rostro. El Dios de
la Biblia, adiferencia de los dioses paganos, es esencialmente
un Dios que se revela, que expresa sus intenciones: la imagen

del rostro de Dios tiene que verion el rema déla '‘revelacion
Se le pide a Dios que "muestre su rostro", que "vuelva su

rostro" (cf. Ex. 23. 15-17;Salmo42. 3; Ls. |. 12).

Hay una tercera etapa, que si bien escapa a! texto de nues-
tro canon conviene conocer: cienos textos reemplazan Ja ex-
presion "réspice" o "vulcu réspice" por “emitte Spirilum
tuum*" ("envia tu Espiritu"), lo que mostraria que en el telén

« de fondo de nuestra oracién se esconde un contenido epirlé-

; tiro.

w

) —£/ auepta habere ("y acéptalas"). ¢No parece improcedente
suplicar la aceptacion de un sacrificio del que sabemos que es
el mis perfecto de cuantos se puedan ofrecer, mas aun. el

; Unico agradable a Dios>
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Si lo seria si s6lo lo mirasemos corno sacrificio de Cristo.
Pero no lo es cuando consideramos que. segun ames dijimos,
estambién el sacrificio de la Iglesia y de cada uno de nosotros.
Desde este punto de vista puede tener deficiencias y no ser del
todo agradable al Sefior.

Seguidamente el canon trae ala memoria de Dios los sacri-
ficios de algunos preclaros varones del Antiguo Testamento,
que en cierto modo fueron prefigurateos del Santo Sacrificio
de la Misa.

—Sicut accepta habere dignatus es mufiera puen fui luj/i
Abel (“cpmo aceptaste los dones de tu servidor, el justo
Abel” ). Lafigura de Abel, segln lo ha ensefiado la tradicién,
aparece como tipo profético de Cristo.

Ante todo lo es por sus dones (“ mufiera” ). Su sacrificio, de
indole nébmada, en oposicién al sacrificio de Cain, de tipo
agricola, evoca una economia de peregrinacién, que esel am-
biente donde Dios obré su revelacién, al tiempo que testimo-
nia la condicién pascual de un pueblo siempre en camino
hacia Dios. Asimismo, al ofrecer las primicias de su rebafio,
preludia la oblacion de Cristo, inocente "Cordero de Dios” ,
“ primogénito de toda la creacion" (cf. Hcb. I, 6: Col. 1, 18;
Rom. 8, 29).

En segundo lugar prefigura a Cristo por su virtud ("ius-
tus”). Ya el Géncsis insiste sobre las perversas disposiciones
de Cain y las buenas disposiciones de Abel, eshozando asila
ifnportancia que tiene la espiritualizacion de los sacrificios. Si
el sacrificio de Abel es aceptado (cf. Gtin. 4. 4; “ Dios mir6
—respexit— a Abel y sus dones”), es por la buena disposi-
cién interior de quien lo ofrece: mas que sus ovejas. Abel
apona su fe como materia de sacrificio (cf. Hcb. 11,4).
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Finalmente Abel prefigura a Cristo porque, como Jesus,
también él es siervo ("puer"). Este aspecto evoca una vez mis
el tema biblico del siervo de Dios que con toda paciencia sufre
el infortunio y la persecucién. Asi. el sacrificio que Abel ofre-
ce de sus ovejas pasa a segundo plano para dar lugar al sacrifi-
cio que implica su asesinato por pane de su hermano. Ya la
madre de los Macabcos habia hecho de Abel el modelo de los
martires (cf. IV Mac. 18, 11-15). Cristo mismo lo presenta
como justo perseguido (cf. Mt. 23. 35). Su sacrificio toma el
caracter de un martirio de dimensién expiatoria, a semejanza
de Cristo, asesinado por sus hermanos. ,La sangre de Cristo
clama més que la de Abel!.

— Sacnfiaum patnarcha* nostn Abraho* ( 'el sacrificio de
Abraham, nuestro padre en la fe"). Dos interpretaciones se
han hecho del sacrificio de Abraham como figurativo del sacri-
ficio de Cristo. En el sacrificio del patriarca je ha visto ante
todo un acto cuyo sacerdote y victima es el mismo Abraham;
en segundo lugar, se ha considerado mas bien el sacrificio
desde el punto de vista de Isaac-vicuma o del carnero que lo
sustituye. En el pruner caso. Abraham aparece como figura de
Cristo por su sacrificio interior, ju prueba (cf Gén. 22. 1-2),
su obediencia y su fe (cf Hcb. Il. 17-19); en el segundo, lo
que resalta es el sacrificio de Isaac, imagen de Cristo, que car-
ga con un haz de lefia, que sube al monte Moria. etcétera.

Nuestro texto adopta !a primera interpretacién, puesto que
habla del sacrificio de Abraham llaméandolo patriarca nuestro,
patriarca de nosotros, que somos ’''gentiles"”, destacando asi
la cuota de fe de ese sacrificio |.0 que subraya es pues el espi-
ritu de Abraham: su prueba y su obediencia rejen la materia
misma del sacrificio, figura del sacrificio eucariscico. fruto de
la prueba y la obediencia de Cristo, llevadas hasta la propia

muerte.
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mfiquodtibiobtulit summus sacerdos tuus Metebisedec (“y
n de tu sumo sacerdote Melquisedcc"). A primera
sorprende ver que se hable del "sacrificio de Melquisr-
. Segln Génesis 14, 17-20, McJqujsedec. rey y sacerdote
SaJem, se limita a "sacar" alimentos para Abraham y a
bendecir" a Dios por sus frutos, ala manera judia. El pany
¢Jvino que ofrece son simbolo de hospitalidad y Abraham,
iante el banquete compartido, pasa a ser ciudadano de
erusalén. Podriamos ya ver en esto una primera imagen de ia
iristia: banquete de iniciacion e introduccién en laJcrusa-
celestial, segin su dimensién escatolégica.

No obstante, para toda la tradicién, incluso la judia, la
ofrenda de pan y vino recibié rapidamente un alcance sacrifi-
cial. Y asi el autor de la epistola a los Hebreos se refiere al sa-
cerdocio de Melquisedcc oponiéndolo al de Aarén, lo cual
proyecta nueva lia sobre la ofrenda dc_pan y vino como acto
especifico de un nuevo sacerdocio. En base al salmo 109,
Cristo es llamado sacerdote segun el orden de Melquisedcc. A
este respecto escribe San Cipriano: "¢ Qué sacerdote del Alti-
simo es superior a Cristo que ofrecié al Padre la misma ofren-
da que Melquisedcc, a saber, €] pan y el vino, o sea, su
Cuerpo y Sangre?". Ademas, la Escritura presenta a Melqui-
sedec como sin padre, nt madre, ni genealogia, sin principio
ni fin. semejante al Hijo de Dios, sacerdote desde y por una
eternidad (cf. Heb. 8. 3).

En oposiciéon al sacerdocio de Aarén. el de Melquisedcc
presenta dos rasgos esenciales, que prefiguran el sacerdocio
cristiano. Ante todo, el sacerdocio de Melquisedcc incluye
también una cualidad real, politica, mientras que el de Aarén
fue sélo religioso Cristo no es sélo sacerdote sino también
rey. Por otra parte, el sacrificio de Melquisedcc difiere del de
Aaron porque es de naturaleza "incruenta": el pan y el vino



sustituyen alas victimas de los sacrificios cruentos. De manera
semejante la Eucaristia, a pesar de partir de elementos mate-
nales, es un sacrificio espiritual.

Todas estas ideas estan en e) transiondo de nuestra peticion
a Dios para que mire benignamente nuestra oblacién, como
miré la de aquellos tres hombres. No es pues extriflo que las
figuras de Abel. Abraham y Melquisedcc se hagan presentes
en la iconografia antigua, como por ejemplo en los dos mosai-
cos de San Vidal de Ravena. a ambos lados del altar mayor:
en uno de ellos esta Abel y Melquisedcc. el primero llevando
al altar un cordero y el segundo ofreciendo pan y vino; en el
otro mosaico sus dos secciones muestran a Abraham que esta
por sacrificar a su hijo, y al patriarca agasajando a los tres
misteriosos huéspedes. Un mosaico semejante se encuentra en
la iglesia de San Apolinar en Clase. Es muy probable que
fuese el texto mismo del canon romano el que fliera ocasion a
estas representaciones en los mosaicos de Raveha. Otro ejem-
plo de este posible influjo lo ofrece San Apoliriar Nuevo, a lo
largo de cuyos muros se despliega una larga procesion de
Santos y otra de Santas que representan precisimentc la lista
de los mencionados en el "Commu meantes™ tal y como se
decia en la primera mirad del siglo vi

Pedimos, pues, a Dios, que mire favorablemente nuestro
ofrecimiento como mir6 con benignidad los de \bel,
Abraham y Melquiscdrr, no sé6lo porque eran figuras de la
inmolacién de Cristo, sino también porque las disposiciones
ron gque acompasaron sus sacrificios, son un ejemplo vivo de
la perfeccién drJ aero que pide la excelencia de la Victima que
ofrecemos.

-mSanctum \ocnfrcium. tnmacula/am hastuim (“ oblacion
sama e inmaculada"). Son palabras agregadas por San Ledn



Aun cuando nuestros traductores las atribuyen al sacrificio de
Melquisedec (“ la oblacién santa e inmaculada de tu sumo sa-
ccrdote Melquisedec") pareceria mis propio referirlas a la
accion y a la persona misma de Cristo victimado sobre el altar,
gue es un santo sacrificio, una hostia inmaculada. No se ve la
raadn por la cual deban atribuirse tan excelentes calificativos
al sacrificio ele Melquisedec. a diferencia de la sobriedad con
que se alude a los sacrificios de Abel y de Abraham.

j- Supplices te rogamus (tercera oracién después de la
consagracion)

—SuppUces te rogamos, omnipotent Deus. tube haec perfe-
m ... m sublime altare tuum, m conspectu Jivtnae maiestati
tuae ("te pedimos humildemente. Dios todopoderoso, que
estas ofrendas sean llevadas... hasta tu altar del Cielo, ante tu
divina majestad” ) Lasuplica oblativa se expresa por terceray
Gltima ve; en esta oracidon. Textualmente se dice: "que estas
cosas (haec) sean llevadas a tu sublime altar, a la presencia de
otu divina majestad".

Es esta una plegaria de dificil inteligencia. ¢ Cémo entender
este traslado del sacrificio al altar celestial? Un te6logo medie-
val. Pascasio Radberro. lo entendia de una manera bastante
realista; segun él. la oracién tiene algo de cpidcsis por cuanto
se pide que la virtud divina se una a nuestra ofrenda, aunque
en un sentido inverso al de la epiclesis clasica, es decir no im -
plorando el descenso del Espiritu Santo sobre los dones, sino
la elevacion de estos alos ciclos.

Antes de tratar de oirecct una solucion a este problema, di-
gamos en general, que la presente oracién pone en correspon-
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dencia dos altares diferentes: el altar de la tirrra. sobre <| cual
estan los dones ofrecidos y consagrados, y el altar mistico del
ciclo, del que habla SanJuan en el Apocalipsis (cf. 8. 3 ss; ver
también Is. 6, 6). donde se ofteccn los méritos del Redentor y
los anhelos de los fieles.

1 Pero ¢que eslo que debe ser llevado al altar del cielo, cuéles
son estos haec a que alude la oraciéon? Santo Tomas tiene una
respuesta luminosa: "'no pide el sacerdote que las especies sa-
cramentales sean llevadas al cielo; ni tampoco que lo sea el
cuerpo verdadero de Cristo, que nunca dej6 de estar alli. Sino
gue pide csro en favor del cuerpo mistico, que se significa en
este sacramento, a saber, que el angel que asiste a los divinos
misterios presente a Dios las oraciones del pueblo y del sacer-
dote... 'Sublime altar de Dios’ se dice o de la misma Iglesia

\triunfante a la cual pedimos ser conducidos, o del mismo
Dios, cuya participacion rogamos".

Bossuer interpreta h oracién de otra manera, a nuestro jui-
cio complementaria de la de Santo Tomas: "Pata entender
bien esta plegaria y para quitar todxs jas dificultades que se
puedan encontrar, hay que recordar que el haec de que se
habla, son en verdad el cuerpo y la sangre de Jesucristo, pero
son este cuerpo y esta sangre con nosotros codos, y con nudes-
tros anhelos y oraciones, y que todo eso junto compone el
mismo ofrecimiento que queremos sea plenamente grato a
Dios".

Se trata pues de ser llevados con Cristo hasta el altar subli*
me. ante la presencia de Dios. La Victima que ha venido a no-

sotros vuelve ahora a su punto de partida, pero prefiada tic
Iglesia, con nosotros dentro, hechos victimas en I, Victima.

—Per manuj uncu angeli tui ("por manos de m santo
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Angel"). ¢(De que angel se trata? Algunos dicen que puede
tratarse del mismo Cristo, el Angel —"missus” — por exce-
lencia. No parece que sea asi. Tampoco que se refiera al
Espiritu Santo. Mas bien hay que ver en este angel aquel per-
sonaje del que habla SanJuan en su vision celeste (cf. Apee.
8. 3-5), que lleva hasta el altar del cielo el incienso y las ora-
ciones de los santos. Ya hemos visto como la tradiciéon ha sa-
boreado el tema de la presencia de los dngeles en el Santo Sa-
crificio. de esos angeles que suben y bajan por esta nueva es-
cala de Jacob.

La intervencion activa de los angeles en el curso de la Santa
Misa no ti me nada de extrafio, toda vez que ya en el Sanctus
los hemos visto cantando con nosotros el himno de alabanza.
Al predicar sobre el "terrible misterio” afirmaba Cris6stomo
que el altar estda rodeado de angeles; y ala hora del sacrificio,
San Gregorio Magno veia abrirse el cielo y bajar los coros de
los angeles. Entra ademas de lleno en la economia de la re-
dencion el que los angeles, que no contemplaron como espec-
tadores indiferentes la obra redentora delJesus histérico, sino
que tomaron parte efectivamente en ella, desde la Anuncia-
cion hasta la Ascension, participen también de diversas
maneras en el sacrificio que reproduce dicha obra.

t*

— Ut quodqguod ex hac aJtaru partiapahonc sacrosanctunt Fiiu
tut Corpus et Sangutnem sumpsenmus, omnt bcnedictione
caelesti etgrada rtpleamur ("y asi todos los que participando
de este altar, recibamos el Cuerpo y la Sangre de tu Hijo, sea-
mos colmados de gracias y bendiciones celestiales” ). En esta
segunda parte la plegaria toma otra direccion: la acogida de
nuestro sacrificio en el altar celestial ha de traer para la comu-
nidad aca reunida la gracia de una fructuosa comunién,
onentandose de este modo nuestra atencion al acto final de la
recepcién del cuerpo cucaristico. Se trata de una transicién
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completamente natural. Esta sUplica puede set considerada
como la segunda epiclesis de la Misa, no ya la que rc pronun-
cia sobre los dones por consagrar sino la que pide los efectos
de) sacrificio. La comunién esel segundo gran acto de la euca-
ristia. Y asi, terminada la oblaciéon, nuestra mirada comienza
a dirigirse hacia la comunién.

Llama la atenciéon la férmula “ ex hac altaxis participano-
ne", que resulta dura si se refiere al altar de aca abajo,
cuando se acaba de hablar del altar sublime del cielo. Sea lo
que fuere, el hecho es que recibimos el don de la comunién
“ex hac altaris panicipauonc", por esta participacién en el
altar. Si realmente los dones de nuestro actual sacrificio han
sido llevados al altar celestial, es decir han sido aceptados por
Dios, entonces esta participacion en los dones, es decir en la
mesa celestial de Dios sobre la que estos descansan, nos facul-
ta para recibir el cuerpo y sangre del Sefior como verdaderos
comensales del banquete divino, participando no sélo en la
forma exterior del sacramento, sino también en su eficacia
interior. El altar terreno queda como absorbido por el celes-
tial. que es el Gnico que acé interesa.

Pedimos que la comunién aproveche para nuestra salva-
cién, que seamos verdaderamente colmados de todas las gra-
cias y bendiciones celestiales. Las “ bendiciones celestiales"
aluden una vez mas al altar celestial. Se usa un verbo muy su-
gestivo: “ rcpleamur”, quedar repleto, saciado de Dios, una
suerte de hartura espiritual. El sacerdote traza sobre si la ciuz
cuando dice: "omm bencdicrione carlesti".

Como se ve, no estad lejos de la verdad lo que decian algu-

nos escritores antiguos: en esta oracion hay algo de incom-
prensible, de inefable, de maravilloso.
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/"k? \ Memento de los dituncos (cuarta oraciéon después de
j la consagracion)

Hsra oracion ha sido afladida posteriormente a Jos textos
primitivos. La razén es porque el memento de los difuntos
durante mucho tiempo no fue admitido en las Misas de los
domingos y fiestas, como tampoco en el culto publico. Un re-
cuerdo especial era considerado como propio de las Misas pri-
vadas por los difuntos, que se solian celebrar ante un grupo
de personas conocidas o familiares. Este texto ha sido introdu-
cido en el sirlo vil. llamando la atencién el hecho de que no
haya sido ubicado antes de la consagracién, a continuacién
del Memento de los vivos o del Communicantes.

Sin embargo, hay razones para su actual ubicacién, razones
que incluso pueden ampararse en las ensefianzas de algunos
Padres de la Iglesia. Asi leemos en una de las catcquesis de
San Cirilo de Jerusalem "Después nos acordamos de los que
murieron en el Sefior... estando bien seguros de que nuestras
oraciones les han de aprovechar para ayuda de sus almas, y
tanto mas cuanto se hacen delante de la sagrada y tremenda
Victima". En este mismo sentido escribe Cabasilas: "Una vez
realizado el sacrificio, el sacerdote, viendo bajo las prendas
deJ divino amor, el Cordero de Dios, lo toma en adelante por
mediador y. teniendo asi consigo a su abogado, expone a Dios
sus pedidos... Pide ahora que las ofrendas obtengan su efec-
to. ¢Cuales son estos efectos? Son comunes a los vivos y a los
difuntos, asaber, que en cambio de las oblaciones Dios envie
>u gracia, especialmente que conceda a los difuntos el reposo
.je su alma y la herencia del reino en unién con los santos lle-
gados al término; a los vivos, la participacion en la sama misa
y la santificacién". j
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Vayamos ahora al analisis del texto.

—Memento etiam Domine Jnmuiorum Jamulatuw/y//m //]./
rum (" Acuérdate también, Sefor. de tus servidores N vy
N .” ). Algunos creen ver en este “ etiam” (“ también ") un;
indicio de que durante algun tiempo esta oracién debié haber
seguido inmediatamente al memento de los vivos. Sin
embargo puede ser otra la causa, a saber, una vez que le he-
mos pedido a Dios que por la virrud de este sacramento “ sea-
mos colmados de gracias y bendiciones celestiales*’, nos acor-
damos “también’* de aquellos que ya no pueden participar
activamente en el.

— Qut nospraecesserunt cum signofider("c\vc nos precedio-
ron con el signo de la fe” ). Con estas palabras se contintia en
cierta manera la idea anterior diciéndole a Dios que aunque
los difuntos ya no pueden comulgar como nosotros, sin em-
bargo nos han precedido en el otro mundo sellados por la

misma fe que nosotros El verbo “ preceder"”, aplicado a los j
difuntos, es bien tradicional en la Iglesia y se lo encuentra en
la antiguas inscripciones funerarias. La exptesién no deja de \
ser hermosa: los muertos son como la vanguardia de una larga
procesiéon que sube a la Jerusalén celeste So6lo que van un

nos prerrdir*—

poco por delante de nosotros en el recorrido,
ron”

Las palabras “signo de la fe" incluyen una referencia
expresa a la marca con que en el bautismo lia quedado sellada
la confesién de la fe. "Signum™" era el nombre que recibia la
sedal con que antiguamente se marcaba la hacienda. Jos escla-
vos y los soldados, y que indicaba el nombre de su duefio o
emperador. El bautismo es el sello de la pertenencia aOislo,
gue es nuestro pastor, nuestro duefio y emperador, r> el >igm. »
distintivo del cristiano.
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— lit ol rmtuntm somno pacts (" y ahora duermen el suefio de (
la paz "). También esta expresién se encuentra con frecuencia
en las inscripciones funerarias, en las catacumbas, etc. En el
lenguaje antiguo “ morir en la pa2“ significaba morir en
comunién con la Iglesia, sin haber quedado separado de ella
por el cisma, la herejia o el pecado mortal no perdonado. El
"suefio" designa la muerte, pero una muerte pasajera, provi-
sional, dela que se despertar! en la resurreccion final. Esta
metafora tiene relacién con las palabras que dijo JesuUs al ente-
rarse de la muerte de su amigo Lazaro (cf. Jo. 11. 11-14). La
muerte del cristiano es un suefio sereno, pues ya no debe
vigilar; duerme en la paz que le viene de Cristo.

—Ilpsu, Domine, ei omnibus in Chnsto qutcscennbus
(7 a ellos, Sefior, y a todos los que descansan en Cristo"). En
este canon, la oracién por los difuntos se hace tan sélo en
favor de los que murieron como cristianos. La comunién de
destino que existe entre el misterio de Cristo y el misterio del
cristiano en la muerte comdn y en la resurreccién comuln esta
en perfecta armonia con la teologia de la Eucaristia, memorial
de la Muenf y Resurrecciéon del Sefior.

Se habla de un “ descanso" de los que murieron en Cristo.
Llegar a la muerte es llegar al descanso del sdbado, luego de la
semana de trabajos que fue la vida. El reposo esta en relacion
con la alianza (cf. Ex. 16, 4-5; 16-36). El miembro del pueblo
elegido, al reposar, imitaba a Dios. El reposo es un signo de
libertad y un privilegio del hombre que tiene sefiorio, del
hombre liberado de la esclavitud del pecado. San Pablo habla
del reposo en Cristo (cf 1Tes. |. 1?). Y SanJuan se refiere a
los que “ mueren en el Sefior" (Apoc. 14 13).

—Locum -e/i*ent, ldas cipacts )"al lugar de la felicidad,
de la luz y de la paz"). E! cielo es descrito como un paraiso.
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lugar de aguas frescas, y. por ende, de refrigerio; una fuente
de vida fecunda todo y sacia plenamente la sed (cf. Apoc. 21.
6,Jn. 5, 15-14). Asimismo el salmo 22 habla de las "aguas re-
frescantes" alas que el pastor conduce asus ovejas.

HI cielo es también calificado como lugar de lit paz. —tema
del que ya hablamos— y de la luz. la metafora de la luz es
frecuente en la Escritura y contiene un rico simbolismo. Cristo
es la luz del mundo; laJerusalén celeste es un lugar esplendo-
roso; y los que caminan como hijos de la luz llegaran u la luz
eterna.

l. Nobis quoque peccatoribus (quinta oracidon después
de la consagracion)

En la redaccién actual, esta Gltima oracién se enlaza sin vio-
lencia con el recuerdo de los difuntos que acabamos de
comentar. Después de haber rogado por ellos, pedimos para
nosotros la comunidn con los santos del cielo.

— Nobts quoque peccatoribus, famula luis, de mulliludine’
tnuerationum tuarum iperantibui ("también a nosotros,
pecadores, servidores tuyos, que confiamos en tu infinita mj.
sericordia"). La palabra "pecador" era desde muy antiguo el
término con que los clérigos se calificaban asi mismos. Tertu-
liano, por ejemplo, al final de su pequefio tratado sobre el j
bautismo, pide que nieguen por c!. pecador P« eso pareir
muy probable que también en esta oracién las palabra* "pe |
ccatores, famuli", se refieren Unicamente a ios clérigos. Su
quitamos el memento de los difuntos, ulteriormente introdu-
cido, podemos enlazar literariamente el "suppJics" con eoa
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oracién, y entonces también el ' ‘quoque" cobra su sencido.
Uniendo ambas plegarias Jaredaccién quedalia asi: "seamos
colmados de gracias y bendiciones celestiales. También a noso-
tros. pecadores...". Segln esta hipétesis, a las suplicas eleva-
das por codos los fieles, se afiaden las que los sacerdotes hacen
por si mismos, pobres siervos pecadores. En el caso de que no
existiese tal empalme el "Nobis quoque" seria una continuacién
del anterior Memento, pidiendo en favor de los sacerdotes al-
go parecido. Al decir "Nobis quoque" el celebrante se golpea

el pecho; no asi los fieles ya que no esoracién propia de ellos.

—Partem aiiquam ei téetetatem donare dtgnerts cum luis sane
tu apostohs et martynbus... ("permitenos compartir tu he-
rencia con tus santos Apdstoles y Martires...). Es casi seguro
que fue San Gregorio quien introdujo las listas de santos, tan-
to la del "Comrminicantes" como la del "Nobis quoque",
tratando de no repetir ningdn nombre. En la presente lista
advertimos que a la cabeza va el nombre de Sanjuan Bautis-
ta. asi como la serie del "Communicantes” se abria con el
nombre de la Santisima Virgen. Le siguen dos grupos de san-
tos. uno de hombres y otro de mujeres, ambos en nimero de
siete, que es uno de los nUmeros consagrados por la Escritura.
Los siete santos masculinos estan escalonados segin un orden:
primero, los méas relacionados con los Apéstoles, como Este-
ban. Matias y Bernabé; luego c) obispo martir San Ignacio, a
quien sigue San Alejandro, que fue sacerdote u obispo; acon-
tinuacién. una bina de santos que se solian nombrar juntos: San
Marcelino (presbitero) y San Pedro (exorcista). Entre las muje-
res no se advierte otra agrupacién que por nacionalidades:
primero las dos célebres martires africanas. Santa Felicidad y
Sama Perpetua, después las dos martires de Sicilia. Santa
Agueda v Santa Lucia; a continuacién la dos samas romanas,
Santa Inés y Santa Cecilia; y finalmente Santa Anastasia,
oriunda de Oriente.
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Algunos autores han advertido cierto paralelismo entre.el
"Communicantcs”" y ~ "Nobis quoque" como sendas
prolongaciones de los correspondientes Mementos. En ambos
casos los respectivos Mementos se abren a perspectivas escaro-
I6gicas, aunque con diversos enfoques. En el Memento de los
vivos se trata Cinicamente de expresar que la comunidad aqui
reunida ofrece su sacrificio en unién con los santos. FI Me-
menro de los difuntos, en cambio, da otro pxso pidiendo la
union definitiva con los santos en la gloria eterna.

— Afon ¢estimator menti sed venus quaesumut lar®itor
admitte ("admitenos en su compafiia, no por nuestros
méritos sino por :u gran bondad"). El "Nobis quoque”
termina con esta frase transida de ternura y esperanza. El sa-
cerdote. "pecador"”, confiando tan sélo en la abundancia
abrumadora de la misericordia de Dios ("de multitudinc mi»
serationum"), se limita a pedir al .Sefior alguna parte ("par»
tcm aliguam") en la herencia de los santos, no derramente |
como pago de méritos contraidos, agrega ahora, sino exclusi-
vamente como don de su misericordia. S

m. Doxologias finales

El canon romano termina con dos formulas, de las que no
sélo la segunda, cual evidente doxologia final ("omnis honor
ct gloria"; "iodo honor y toda gloria"), sino aun la primera,
por el tenor de sus palabras ("*haec omnia": " todos estos bie-
nes"). tienen un caracter de resumen y conclusion. Los dos
textos ya no son oraciones de suplica \i ofrecimiento, j | estilo
de las plegada* prc>rticmes. milu que tienen el aspecto de una
alabanza conclusiva.
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Las do* oraciones nene caracter doxoldgico, es decir gloriti-
cante. La primera sefala la corriente de los dones divinos que,
por medio de Cristo, desciende hasta nosotros; la segunda
indica que también, por medio de El, la creacién toda eleva a
Dios un himno supremo de honor y gloria. EI “ admirabilc
commcrcium” (“admirable intercambio") que se esta reali-
zando en el altar, encuentra aqui una admirable expresion li-
targica. Es pues conveniente unir estas dos oraciones termina-
les para entenderlas en su sentido integral.

Per Qucm

haec omnia. Domine, sempet bona creas
sanctificas.

vivificas.

bencdicis,

et praestas nobis;

per Ipsum, et cum Ipso, ct in Ipso,
cst tibi Dec Patn omnipotent],

in uniiate Spiritus Sanen,

omnis honor et gloria,

per omnia saecula saeculorum.

Por quien (Jesucristo)

siempre creas todos estos bienes,
los santificas,

les das vida,

los bendices.

y los distribuyes entre nosotros.

Por Cristo.con El yen El,
ati. Dios Padre todopoderoso,

en la unidad del Espiritu Santo.
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todo honor y toda gloria,
por los siglos de los siglos.

Analicemos ahora detalladamente los términos.

—/Vrgquem hate omnia Domine., semper bona creas ("por
quien siempre creas todos estos bienes"). ¢A que se refieren
las palabras "hace omnia” ? Discuten los liturgistas sobre su
significado. Uno de ellos afirma que. por su forma plural, no
se trata sino del resto de una antigua bendicion de productos
varios de la tierra que antiguamente tenia lugar en este mo-
mento de la Misa. Para otros seria una formula casi técnica
que se usaba para designar las oblaciones, el pan y el vino por
consagrar o consagrados; y en este caso el plural "‘omnia’’ se
explicaria porque durante los primeros siglos se depositaba
sobre el altar pan y vino en gran cantidad para ser consagrados
y luego distribuidos en comunién.

Nuestro texto dice "semper bona creas". La version "creas
todos estos bienes" es discutible, ya que "bona” parece mas
bien un adjetivo que un sustantivo. Quiza fuera mejor tradu-
cir: "creas estas cosas siempre buenas". Percibiriamos aqui
un eco del relato de la creacién, segin nos lo narra el Génesis
(“y eran muy buenas"). Nuestra oracion seria pues una pie-
garia de alabanza a Dios, en la que se afirma, una vez mas.
contra el gnosticismo, que los dones que tenemos delante son
dones creados por Dios y que Dios los cre6 buenos. El pany el
vino, que se han convertido en los elementos consagrados,
forman parte de esta creacion buena; ia representan, en cierto
modo; son como sus primicias.

-Sanetificas, vivificas, benethen etf>ratitas nohti (" los\antn
Ocas, les das vida, los bendices y los distribuyes entre noso-
tros"). Ante todo "los santificas” , no sélo por la Encarnacion
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del Hijo, que en cieno modo ha impregnado de santidad la
creacion entera, sino sobre todo por la transustanciacién, que
de manera eminente ha santificado estos dones, separandolos
del usocomUn yordinario.

Les “ das vida". La vivificacion refuerza la santificacion. La
conversiéon del pan y el vino en el Cuerpo y Sangre de JesuUs ha
llenado estas especies de la mas alta vida. El Cuerpo y la San-
gre son el alimento que da la vida por excelencia, la vida
divina.

Los “ btndices". Esta bendiciéon es la respuesta de Dios a

nuestro “ bencdicerc” de! “ Te igitur" segun se lo habiamos
pedido al Sefior. El Sefior ha bendecido, en efecto, nuestros

dones, haciéndolos el Cuerpo del Bendito de Dios.

finalmente, “ los distribuyes entre nosotros". A saber,
todo el universo, y sus primicias, el pany el vino, primicias de
la primera creacion, hechos Cuerpo y Sangre como primicias
de la segunda creacion, todo esto es para nosotros, todo esto
nos has dado; el universo para nuestra subsistencia, el pany el
vino para alimento de nuestra vida corporal, el Cuerpo y la
Sangre de Cristo para sustento de nuestra vida espiritual.

Y destaquemos que todo esto —"hace omnia"— nos ha
sido dado "per Quem", es decir por Cristo, el Verbo encar-
nado. Todo ha sido creado por El y para EIl. Y todo ha sido
por El recreado; no sélo por El. sino en El y para El (cf. Col. I,
16-17). El es la causa eficiente, la causa ejemplar y la causa
final del orden natural y sobrenatural, del pan y del vino, asi
como del Cuerpo y de la Sangre. El es la cabeza, el Recapitu-
lador. La anéafora Ill tiene en este lugar una frase que se
inspira en la misma jdea: "por Jesucristo, nuestro Sefior, por
quien concedes ai mundo todos los bienes".



Pasemos ahora a ia doxologia postrera, plegaria donde s
aunan la sencillez con la grandeza, y que esta en estrecha co-
nexion ron la doxologia anterior, como lo veremos enseguida.
La formula actual delata la gran antigiedad de su redaccién
por el hecho de que eleva la alabanza a Diets "per Christum” ,
rasgo que en la mayoria de las liturgias orientales, a conse-
cuencia de los errores del arrianismo, se perdié no so6lo en este
pasaje, sino generalmente en el final de todas las oraciones.

—PerlIpsum efeum Ipso etrn Ipso ("por Cristo, con El'y «n
EI') "Por Cristo” , ante todo, ya que es nuestro mediador y
sacerdote. Estas dos palabras se correlacionan con el "per
Qucm” de la anterior doxologia: asi como por El se ha dado
todo alos hombres, del mismo modo por El se eleva la glorifi-
cacion de rodos los hombres; por El desciende Dios a noso-
tros. por El rios elevamos hasta Dios.

Decimos también "con EI". Nuestra glorificacién sélo vale

si se une con la gloria que Cristo rinde al Padre. "Sin Mi nada j

podéis hacer’': ello es verdadero también para este momento

Finalmente, "en EI", ya que nuestra alabanza cuenta en el
grado en que se sumerge en lade El. En El. porque el misterio
de su redencidon nos introduce en su vida misma. La como-
mén cucaristica colmaré esta realidad: El en nosotros y noso-
tros en El

Las tres formulas: "per Ipsum. cum Ipso, in Ipso" se con-
catenan, describiendo los tres aspectos complementarios <lc h
mediacion que Cristo realiza entre nosotros y su Padre. Por
El. y también con El y en El, serinde homenaje al Padre, por
la misma razén por la que todo don que viene del Padre lo es
por El, con Elyen EL
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—Eft tibi Oro Patn omnipotent!("a ii. Dios Padre todopo-
deroso"). Como se ve. la doxologia final se dirige al Padre, al
Padre todopoderoso", retomandose una vez mas la califica-
cién ya empleada al principio del Prefacio.

—in u.litale Spintus Sancti ("en la unidad del Espiritu!
Santo"). Es decir que en la unidad del Cuerpo mistico, que es
obra del Espiritu Santo (Ef. 4, 3-4; 2. 18). damos gloria ai
Padre por el Hijo en el Espiritu que procede de uno y otro.j
No es pues extrafio que en la antiquisima doxologia del canon
de San Hipdlito se diga que damos gloria "in sancta Ecdesia
tua" ("en tu santa lglesia"), ya que la Iglesia es el &mbito de
launidad que realiza el Espiritu Santo.

— Omnis honor etfriona ("todo honor y toda gloria"). Ho-
fior y Gloria son términos sinénimos que en las doxologias del |
Apocalipsis aparecen asociadas y equiparadas con la accién de;
gracias(cf. 5, 12-13; 7. 12).

—Per omnta taecula laeculorum ("por los siglos de los si-'
glos"). El cielo se nos ha abierto, la Trinidad se nos ha revela-
do; en cierto modo hemos iniciado nuestro ingreso en la éter-
nidad. en el Dios eterno, que vence al tiempo.

Mientras el sacerdote pronuncia esta tUltima férmula, levan- ;
ta el caliz y la hostia. Es la llamada elevacién menor. Se deno-
mina asi no porque sea de menor importancia, sino porque
aqui no se trata, como en la "elevacion mayor” que sigue a la
cottsagiacion.dc ensefiar las sagradas especies al pueblo, sino
de elevarlas como expresion de su ofrecimiento a Dios. Un |
viejo ritual del siglo X dice: "levantando el céliz en la presen—*
ciadel Sefior".

Intentemos ahora una sintesis general de las dos doxolo-

226



pias. Se trata tic una gran conclusién, con rios miembros
literariamente bien proporcionados, que se corresponden
entre si. en progreso ascendente, y con gran contenido doctri-
nal. Las dos comienzan refiriéndose a Cristo mediador: per
quem-per ipsum, Luego se desarrollan indicando la doble
orilla que alcanza el sacerdocio pontifical de Cristo: nnbts Itbt.
Los dos verbos que se unen mis inmediatamente a esos dos
pronombres designan las relaciones del Mediador: praestai
nobis-esl tibi, y consiguientemente los dos fines de la accién

. litdrgica: la santificacion de lis almas y la glorificacién de

Dios.

Algunos autores sostienen que es San Iré6n Magno el autor del
Per jpsurn y por tanto también del Per quem. Sea lo que fuere
de ello, lo cierto es que ambas doxologias se inspiran evidente*
mente en San Pablo o en sus discipulos mis cercanos. Asi
Icemos en Romanos 11. j6: "ex ipso ct per ipsum ct in ipso
cstomnia” ("de Ely por Elyen Elson todas las cosas"). v en
Hebreos 2, 10: "proprer quem omnia et per quem omma"
("por el cual y mediante el cual todas las cosas” ); y rn Coin,
senses 1. 16*17: "omnia per ipsum et in ipso cre.ua sunt"
("todas las cosas fueron creadas por Ely en El). Advirtamos la
unién de "pei quem" o "per jpsurn" y"omnia".

Asi pues la doxologia final, con sus dos partes inseparables:
Per quem y Per tpium, constituye una férmula de alabanza
que resume y pone termino a la acciéon de gracias comenzada
en el Prefacio. Todo desciende por Cristo y todo se eleva por
Cristo: la santificacién de los hombres y la glorificacién de
Dios. Formidable resumen de la rica teologia eucaristia

—Amén. A la solemnidad de las doxologias contribuye
también el Amen que lis cierra Segun una antiquisima cos-
tumbre constituye una suerte de corroboracion de las mismas
por parte dei pueblo. La Iglesia primitiva le asignaba gran sig-
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nifit acién. Un una de sus cartas San Jer6nimo decia que ri
Ameén resonaba como trueno celestial en las basilicas romanas
Y cuando en el siglo m se quiso enunciar los privilegios prin-
cipales del pueblo cristianése incluyeron entre ellos los siguien-
tes: escuchar la oracién eucaristica. asistir a la sagrada mesa y
pronunciar el Amen. Con este Amén el pueblo rubricaba el
Santo Sacrificio. Era su participacion estrictamente sacerdotal.
Como predicaba San Agustin: “ A esto decis Amén. Decir
amén es suscribir".

La palabra hebrea Amen es de origen biblico y nace en el
contexto de la alianza, siendo de la misma raiz que la palabra
hebrea que se traduce por ‘‘fidelidad”. Dios mismo es
"Ameén", pues su fidelidad es a toda prueba. EI pueblo
elegido trata también de decir “ Amén" comprometiéndose
asi a un cabal cumplimiento de la alianza. Sin embargo su
“Amén" no dejard de ser imperfecto, hasta el dia en que
Cristo, cabeza del nuevo pueblo, por su integral obediencia al
Padre, venga a pronunciarlo definitivamente. En el Nuevo
Testamente “ Amén" quiere decir que el designio de Dios se
ha cumplido, que el plan de Dios esta realizado. El Amén
serd el canto tipico del Apocalipsis (cf. 1, 6-7; 3, 14; 7, 12;
19. 4; 22, 20-21), el canto del Cristo vencedor, y de los cristia-
nos victoriosos.

El pueblo, pues, al responder Amén al término del canon,
ratifica la oracién del celebrante; pero, mas alla de ello,
contempla todo e! plan del Padre en ejecucion y asiente en la
ic a la alianza plenamente realizada ya en la Eucaristia, al
liempo que se abre a la gloria del cielo, de la que este Sacra-
mento es prenda.

Letl



6 I-AS ACLAMACIONES

El ultimo elemento de las anaforas que nos queda por estu-
diar son las aclamaciones que en ella se encuentran. El canon
romano siempre habia permitido una participacion discreta
del pueblo en la plegaria eucarfstica. como en el dialopo
inicial del Prefacio, el Sanctus y el Amén que cierra la doxolo-
gia. Pero se deseaba una parte mis grande en esr.i plegaria cu-
caristica. Y asi se agregd la nueva aclamacion que sigue a la
consagracion.

Estas intervenciones del pueblo son bien tradicionales en la
liturgia. Ya nos hemos refetido al solemne Amén que clausu-
ra el canon. En algunas liturgias antiguas a cada frase dei rela-
to de la Institucién el pueblo decia: Amén; y después de la
orden de reiteracion —"Haced esto en conmemoracion
mia"— .exclamaba: "Asi lo creemos. SefiorJesus".

Limitémonos ahora alo que de hecho esta en vigor.

% [?
a. El Sanctus

Al parecer este himno ya integraba la liturgia de la Iglesia
primitiva. No deja de ser sintomético que ruando San
Clemente de Roma cita este canto de alabanza, tomado de la
vision de lsaias, le pone por prélogo ci pasaje de Daniel ". 10.
que es precisamente la introduccion con que luego .se presen-
t6 en la mayor parte de las liturgias orientales. He aqui el
texto de San Clemente: "Consideremos cémo le asisten j sir
ven asu querer toda JamuJmud de sus angeles. Drrc. en efre ¢
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to, la Escrirura: Diez mil miriadas le asistian y mil millares le
servian / clamaban: Santo, Santo, Santo, Sefior Sabaoth.
llena esta la creation entera de su gloria. También nosotros,
consiguientemente, reunidos, conscientes de nuestro deber,
concoides en un solo lugat. invocamos fervorosamente a El
como con una sola boca, a fin de llegar a ser participes de sus
magnificas y gloriosas promesas". n

Vayamos ahora al origen del Sanctus. El texto proviene del
canto de los serafines segin nos lo transcribe el profeta Isaias:
‘'Santo, Santo, Santo. Sefior Dios de los ejércitos, llena esta
toda la tierra de su gloria’1(Is. 6. 1-3). SanJuan, por su parte,
refiere en el Apocalipsis que el coro de los espiritus celestiales
que estaban préximos al trono de Dios cantaba el Trisagio
oido ya por Isaias, como himno de accion de gracias por la
obra de la Creacion (cf. 4.8-11). pero este cantico se troc6 en-,
seguida en un cantico nuevo, cantico de accion de gracias por
la obra de la Redenciéon (cf. 5, 9-10), al que se asociaron
miriadas de miriadas de angeles (cf. 5, 11-12) y. después,
todos los seres creados (cf. 5, 13).

Considerado el origen del Sanctus, tratemos de penetrar en
su sentido teolégico. En innegable que este himno, parco en
palabras, pero de un contenido grandioso, armoniza maravi-
liosamente con la suprema oracién eucariscica. sobre todo por
la manera como se ha incorporado a su trama. Al fin y al
cabo, todos los beneficios y dones de Dios que tenemos que
agradecer, no son mas que manifestaciones de aquella propie-
dad suya, que essu verdadera esencia, toda ella luz y claridad
intangible y sin mancha: su santidad, ante la cual l«treatura
s6lo puede postrarse con un sentimiento de profunda reveren-
cia. No en vano Tertuliano relacionaba este canto con la pri-
mera peticion del Pater: "santificado sea tu nombre".
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Seflalemos un detalle importante: la invocacién se repite
tres veces (por eso se llama trisagio. palabra griega compuesta
por el adverbio tris: tres, y el adjetivo agios: santo; tres veces
santo). Hn este nUmero hay una alusién al misterio trinitario y
es al parecer con este sentido que fue introducido en la litur- |

gia, como si dijeramos: Santo el Padre. Santo el Hijo, Santo el
Espiritu. En la anafora IV aparece con toda evidencia como un '
"himno de admiracion" ante la grandeza del Dios uno y i
trino, del Dios que habita en la luz inaccesible, fuente de
vida, rodeado de angeles que le sirven dia y noche: ante este
Dios nos inclinamos y pedimos nuestra parte en la liturgia

celestial. J

También el Sanctus esun "himno de victoria”por 'a obtade 1
Cristo, como se manifiesta mejor en la anéafora Il: Es justo
darte gracias por Cristo que se encarné, que murié en lacruzy j
resucitd; por esocon los angeles... |

Sea como himno de alabanza al Dios uno y trino, sea corno"
himno de victoria por la obra redentora de Cristo, el Sanctus
se presenta como el vértice de la admiracion por Jas
"magnalia Dci", la cumbre de la contemplacién; al tiempo 1
que una confirmaciéon de que la liturgia terrestre se inserta en \
la liturgia celeste, angélica.

Un dato histérico de interés: apenas se introdujo el instru-
mento del érgano en la liturgia, se determin6é acompafiase el
canto del Sanctus que, de hecho, era entonado por el cleroy
el pueblo. Uama la atencion la insistencia con que los comen-
taristas hablan de la intervencién del 6rgano 1'en esre com ier-
ro de angeles y de hombres". En el voluminoso manual litdr-
gico de Durando, el Sanctus es el tnico momento en que <r
habla del 6rgano. Su funcién en el Sanctus debi6é implicar
algo méas que el mero acompafiamiento musical del canto. Sin
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«luda lo que se queria era dar expresién alborozada y solemne
al gozo espiritual.

Veamos ahora el andlisis detallado del texto.

— Sartetuj, Sanctus. Sanctus (“ Samo, Santo, Santo” ). Aparre
del significado trinitario al que ya aludimos, esta triple repeti-
cion expresa la impotencia de nuestra lengua frente al Inefa-
ble. Es una manera de decir que el Sefior es mil veces santo,
infinita y eternamente santo. Nuestras voces timidas se unen
a los purisimos acentos de los 4ngeles y santos, entonando en
la tierra el himno que esperamos proseguir para siempre en el
cielo.

— Dominus Deus Sabaoth (“ Sefior Dios del universo”). El
texto oficial deja la expresién hebrea “ Sabaoth" (“de los
ejércitos") sin traducir. Dios esel Sefior “ de los ejércitos” , de
las "multitudes". Esa palabra no se refiere Gnicamente a las
multitudes angélicas sino a todo el ejercito de los seres que
Dios cre6 en la obra de los seis dias. Con tal interpretxién
armoniza la frase siguiente:

— P/em sunt caeli et tena f>jona tua (“ llenos estan el cielo
y la tierra de tu gloria”). El canto de Jos angeles afuma que la
gloria del Sefior universal llena la totalidad del cosmos. Segun
el texto de Isafas los serafines cantaban: “ Toda la tierra esta
llena de su gloria“ . la liturgia ha introducido dos cambios:
ante todo ha afadido la palabra “ cielos” , lo cual responde a
una idea propia del Nuevo Testamento. En efecto, en el Anti-
guo Testamento Dios limitaba su habitacion al Templo, al
Tabernéaculo, donde manifestaba su “ gloria” (cf. Nam. 14,
10: | Re. 8. 11). Pero en el Nuevo Testamento las cosas han
cambiado. Por la Encarnacién, c! Verbo ha “ plantado su
tienda" en medio de nosotros (cf. Jn. 1. 14) de modo que en
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El hemos visto la "gloria" de Dios (ibid.); por su Muerte y
Resurreccion, el antiguo Templo ha sido condenado a la des-
truccion y a ser reemplazado por el nuevo que es el cuerpo
glorioso de Cristo (cf. Mt. 27. 51;Jn. 2. 18-22); por su Aseen-
sion, este Templo ha sido colocado en el ciclo. Tal es el nuevo
Templo de la "Jerusalén celestial" al que tenemos acceso
para celebrar el culto en medio de "miriadas de angeles y de
la asamblea festiva y de la reunion de los primogénitos inscri-
tos en los ciclos" (Heb. 22. 24). Asi. en la concepcion cristia-
na, no es solamente la tierra la que esta llena de la gloria de
Dios, sino también eJ ciclo en que Cristo, nuestra Cabera.
penetré como sumo sacerdote del nuevo culto (cf. Heb. 4. 14;
8. 1*2 s). El Sanctus no resuena ya solamente en el templo de
Jerusalén, ni son Unicamente los serafines los que Jo cantan,
sino que su escenario es todo el cielo, y en su canto se juntan
todos los coros de los espiritus bienaventurados; es toda la
milicia del ejercito celestial la que lo entona a una voz y sin
fin.

La religién cristiana ha rolo pues con los exclusivismos del
pueblo elegido y del culto restringido a su templo. La
"majestad de Dios", que en otro tiempo se manifestaba tan
sélo en el templo, con la Encarnacién del Hijo habita en toda
la tierra de un modo nuevo, incomparablemente mas
grandioso. Bajo Cristo, la nueva Cabera del Universo, se
unen la tierra y el cielo. Por eso desde que el Hombre-Dios
fue exaltado sobre toda creatura, el sino propio para cantar
las alabanzas de Dios es la Jerusalén celeste, donde la Iglesia
tiene su verdadera patria, a la que va peregrinando. Es una
prerrogativa de su liturgia terrestre el poder tomar desde
ahora parte en los incesantes cantos de alabanza de la ciudad
celeste.

La segunda variante que la liturgia introduce al texto incial
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de Isaias es un cambio pronominal. El proteta decia: "Toda la
tierra esta llena de su gloria", nuestro texto reza: "esta llena
de tu gloria”, reforzando asi el caracter oracional de la exprc

sian.

—Hosanna m excelsis. fienedictus qui venit in nomine.
Domini ("Hosanna en las alturas. Bendito el que viene en
nombre del Sefior"). Al himno de los serafines, la liturgia
afiade estas dos significativas aclamaciones, ambas tomadas
del salmo 117 (23-26).

El salmo 117 es muy importante para nuestro propdésito. Se
trata de un cantico que acompafaba la procesion litirgica en
el Templo de Jerusalén, esc Templo precisamente en el que
residia la Gloria de Dios y donde Isaias oy6 el coro de los sera-
fines que cantaban el Trisagio. Este salmo era propio especial-
mente de la fiesta de los Tabernéaculos, que incluia una proce-
sién durante la cual los participantes agitaban palmas; su tra-
yecto se iniciaba al pie de la colina de Sion y terminaba en el
atrio del Templo. Dicha fiesta tenia (al menos en los Ultimos
tiempos del judaismo) un significado claramente "cscatolégi-
co": el sa.mo 117 habla de la "piedra rechazada por los cons-
tructores" y anuncia la figura de "el que viene", que no es
otro que el Mesias, el cual sustituiria al Templo de piedra. En
otros términos, este salmo preparaba el reemplazo de una
Persona viva al Templo de piedra. La expresiéon "hosanna"
era una aclamacion de gozo muy usada por los judios. El salmo
117 lo traduce: oh Sefior, salvanos, oh Sefior, danos prosperi-
dad. Puede equivaler a nuestro viva; es un grito de aplauso,
de glorificacién a Dios.

Precisamente durante una procesién asi. y en este contexto,
se produjo la superposicion de la Persona viva al Templo

muerto. Fue cuando Cristo entr6 en Jerusalén. al canto del
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Hosanna y del Benedictos, y penetr6é en el Templo, arrojandt
a los vendedores (cf. Mt. 21.5 « 16). Este texto capital de Ma-
teo, anunciando la trasposicién del Templo a Cristo y justifi-
cando con ello el derecho de la Iglesia a apropiarse del Sanctus
de lIsaias, estaba sin embargo limitado todavia en su horizon-
te; el Hosanna se dirigia al Mesias, el Hijo de David (vers. 9
15). La liturgia ampliara esta visiéon al aclamar calurosamente
al Hijo de Dios glorificado en su ascension: "Hosanna in cx-
celsis" ("hosanna en las alturas"), ya que es propiamente en
la ascension cuando la mcsianidad de Cristo adquiere su di-
mension plenaria. Hosanna es ahora la expresion ron que se
saluda y glorifica al que estd sentado en el trono y al Cordero
(cf. Ap. 5.13).

—Quj ventt ("E| que viene” ). El verbo "venit" puede ser
traducido como si fuese pretérito indefinido —'vino'-—o pre-
sente —"viene"— . Naturalmente que cuando lo emplearon
los que asistian a la entrada de JesUs en Jerusalén lo entendie-
ron en presente: "qui venit" significé para ellos "el que vie-
ne".

Nosotros en la liturgia, podemos entenderlo de las dos ma-
neras. "Qui venit" es el que vino, es decir el que ya llegd a
nosotros por su Encarnacién y su Pasién; pero ai mismo tiem-
po es el que de nuevo viene por la Eucaristia. Los dos senudos
son verdaderos: el que vino es el que viene. Hay una estrecha
relacion de continuidad entre el tiempo en que Cristo entré
en Jerusalén para ofrecerse en holocausto y el instante en que
va a inmolarse en el altar. Mas aun. la venida de Jesus no ha
concluido del todo, ya que JeslUs es también "el que ven-
dra". segln la expresion final del Apocalipsis: Maranatha.
Sefior, ven (cf. 22.20). El Sefior ya ha venido el dia de su en-
carnacién. y la Eucaristia que se celebra conmemora esa veni-
da; pero El viene todavia, en virtud de su presencia real; y
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vendra una vez mas al fin de los tiempos. Que un verbo en
pasado (o en presente) pueda significar un hecho fururo es un
recurso comun en el lenguaje cristiano. Al fin y al cabo, la
presencia del Sefior en el sacramento es. en cierto modo, una
venida ininterrumpida, que culminara tan soélo al fin de los
tiempos.

iBendito el que viene! Los judios del tiempo de Cristo lo
cantaron, agitando palmas, el dia de su entrada triunfal en Je-
rusalem Nosotros lo cantamos en la Misa porque ha venido,
porque viene siempre, y finalmente porque vendra (“ dofiee
veniat": hasta que venga), en su Parusia terminal.

b. Las aclamaciones que siguen a la consagraciéon -O

Al enunciado que las antiguas anamnesis ofrecian de los
hechos de la historia de nuestra redencion, correspondi6 algu-
nas veces en las liturgias orientales una aclamacién del pue-
blo. Con Ja Gltima reforma liturgica se ha restaurado la cos”j
lumbre de que el pueblo intervenga haciendo una referencia

a la anamnesis. Extrayéndose la expresion “ mysterium fidei"
(cuyo significado ya expusimos anteriormente) del texto de la

consagracion, y remitiéndosela al fin de ella, se dio ocasién al

pueblo de afirmar el misterio pascual en forma de confesién. >

Para la respuesta delpueblo se han aprobado tres férmulas. 1
La primera estd tomada de la liturgia llamada de Santiago:!
“ Mortem tuam annuntiamus. Domine, ct tuam resurrectio-
ncm confiremur. dofiee venias" (“ Anunciamos tu Muerte,
proclamarnos tu Resurreccién. jVen. Sefior Jests!” ) Es una>
formula que encierra una gran plenitud de pensamiento. La-
mentablemente no entronca bien con el relato de la institu-



cién elegido, basado en Lucas 22,19. ya que el tocto lucano
no presenta a la Eucaristia como anuncio de la muerte y resu-
rrcccion con la misma claridad que el cexto de San Pablo.

La otra féormula: "Quotirscumquc manducamus pancm !
hunc ct caliccm bibemus, mortem tuam annuntiamus. Do.
mine, dofiee venias" (“ cada vez que comemos de este pan y
bebemos de este caliz, anunciamos tu Muerte, Sefior, hasta
que vuelvas '), reproduce las palabras del Apdéstol, y entronca
mejor con el texto previo elegido.

La tercera férmula: "Salvator mundi, salva nos, quj per
crucem et resurrectionem tuam iiberasri nos" ("por tu Cruzy
Resurreccién nos has salvado. Sefior") es hermosa y también
de inspiracién paulina. |

Notemos que las tres aclamaciones estan redactadas en se- v
gunda persona y se dirigen a Cristo, mientras que la anafora
toda, segun dijimos, se dirige al Padre. Hay una distincién
fundamental entre la oracién del celebrante (que se dirige ai
Padre) y la oracion del pueblo (que se dirige a Cristo). Am-
bas oraciones se complementan sin superponerse.
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Vi LA COMUNION






No es de la esencia del sacrificio el que haya de terminarse
en una comida. Sin embargo esta pertenece a su integridad.
El sacrificio de la Nueva Ley, tal como lo instituyé Cristo, cul-
mina en un convite sagrado. La comunién de los santos, que
es la Iglesia, encuentra su mejor expresiéon en la comunién sa-
cramental.

1 ILL PATCR

No faltan en Occidente, ya desde el siglo IV. testimonios
sobre el uso del Padrenuestro como oracién preparatoria a la?
comunion. San Agustin, por ejemplo, se retirre aello repeti-
das veces.

El Patcr constituye, de hecho, un admirable resumen drl
canon, sobre todo en su primera parte. El sanctifiedur nomen
tuurn ("santificado sea tu nombre") recuerda compendiosa-
mente el Trisagio; el adveniat regnum tuum ("venga tu rei-
rio") es una sintesis de las dos cpitlesis; y el fiat voluntas t.ia
("hagase tu voluntad") reproduce la actitud victimal de obc-
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diencia y entrega”.Dificiimente podran expresarse mejor los
sentimientos c intenciones que guiaron al Sefior cuando ofre

ci6 su sacrificio, y que hemos de asimilar nosotros cuando to-
mamos pane en su renovacién sacramental.

Un la vida de la Iglesia primitiva, aun prescindiendo de la
liturgia de la Misa, cl Pater fue siempre considerado en estre-
cha relacién con la comunién. Lo demuestra la manera de ex-
plicar la peticién del pan ("el pan nuestro de cada dia danos
hoy") en los numerosos comentarios que los Santos Padres es-
cribieron sobre la oracion dominical. De manera muy particu-
lar es San Cirilo de Jcrusalén quien en sus catcquesis mistago-
gicas explica la peticién del pan en un sentido cucaristico. De
la importancia del Pater en relaciéon con la comunién nos ha-
bla asimismo el hecho de que aun en el caso de comunién sin
sacrificio, como acaece el Viernes Santo, las rubricas ordenan
empezar directamente con cl Pater, y luego proceder adistri-
buir la comunién. Otro tanto encontramos en la mayor parte
de los antiguos ritos de comunion de los enfermos.

Analicemos ahora algunos detalles.

Ante todo las palabras introductorias. La majestad del Pa-
ter se expresa ya en su introduccién. Para el hombre, hecho de
polvo y ceniza, esciertamente un acto de osadia llamar aDios
Padre. No es pues extrafia la formula: "audemus dieexe: Pa-
ter noster” ("nos atrevemos a decir: Padre nuestro"). Casi to-
das las liturgias orientales aluden a este "atrevimiento". Tal
formula nos ayudard a experimentar siempre de nuevo la
enorme distancia que nos separa de Dios, al tiempo que el es-
piritu de familiaridad a que hemos sido llamados, gracias al
cual, y a pesar de toda la distancia, "siguiendo los preceptos
del Salvador y sus divinas ensefianzas", nos animamos a lla-
mar a Dios "Padre". Por los méritos de Cristo, el Hijo, hc-
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mos llegado a ser hijos en el Hijo, alcanzando la sania libertad
de los hijos de Dios. Todos esios sentimientos previos a la ora-
cion cuadran maravillosamente con este momento del Santo
Sacrificio en que el Hijo se sigue presentando ante su Padre
celestial.

Seria inadecuado en este lugar explicar una a una las siete
peticiones del Padrenuestro. Digamos en general que las tres
primeras se refieren a Dios en base a tres verbos; "sanctifice-
tur" (“ santificado sea"), “ adveniar" (“venga") y “fiat"
(“ hagase"). Cada verbo tiene su propio sujeto, referidos, co-
mo es obvio al mismo Dios; “nomen" (“el nombre"), "reg-
num" (“el reino") y "voluntas" (“ la voluntad"). Se pide
ante todo que el nombre de Dios sea santificado. La expresién
“nombre de Dios" equivale a Dios mismo, y como Dios ya es
la santidad por esencia, lo que se pide es que dicha santidad
sea reconocida y proclamada. Luego se suplica: “ venga ru Rei-
no", porque si bien escierto que su reino ya vino a nosotros,
sin embargo Dios quiere ser rey no sélo por derecho de natu-
raleza y de conquista sino también por el reconocimiento de
los hombres. Finalmente se ruega: “ hagase tu voluntad asien
la tierra como en el ciclo” , pidiéndose con ello que la tierra
sea como el eco del ciclo, donde la voluntad de Dios se cum-
pla gozosamente y sin limitaciones. La Eucaristia realiza ad-
mirablemente el contenido de estas tres peticiones: por ella
Cristo como hombre santifica a su Padre, el remo de Dios
avanza sobre la humanidad, y la voluntad del Padre que esta
en los ciclos se cumple de manera perfecta en el sacrificio te-
rreno de su Hijo.

los otras cuatro peticiones se refieren mas al nivel del hom-
bre, y rodean a cuatro verbos: "da" ("danos"), "dimitte"
("perdona"), "nc nos inducas" ("no nos dejes caer"), "li-
bera nos" ("libranos"). La primera de ellas pide el pan coti-
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diano que. como ya vimos, incluye una referencia al pan su-
persustancial de la Eucaristia. La segunda suplica rl perdén de
nuestros propios pecados, asi como nosotros perdonamos a los
que nos han ofendido: este tema ha sido puesto por el Sefior
en explicita relacién con la Eucaristia cuando nos dijo que si al
ir ai altar nos acordabamos que habiamos ofendido a alguien,
dejaramos nuestros presentes sobre el altar para ir primero a
reconciliarnos con el hermano herido. En la tercera peticion
rogamos al Sefior que no nos deje caer en la tentacion: este
luego se refuerza a la vista de la Eucaristia, el pan de los fuer-
tes, el antidoto de todo pecado. Finalmente suplicamos a
Dios que nos libre del mal o del Malo: el Cristo que entrara
en nuestros corazones esel Mas Fuerte que vence al Fuerte, se-
gun Japarabola que el mismoJesuUs nos ensefara.

Una palabra final sobre el embolismo. La costumbre de re-
tomar las Gltimas palabras del Patcr dandoles mayor ampli-
tud. es propio sobre todo de las liturgias orientales. Leemos
por ejemplo en la liturgia de Santiago: "Si, Sefior, no nos de-
jes caer en »»na tentacién que no podamos vencer...” . A estas
palabras sigue luego, como en todos los textos orientales, una
doxologia.

El texto que hoy tenemos en uso insiste en la expresion "li-
branos del mal” : “ Libranos. Sefior, de todos Jos males y con-
cédenos la paz para que... vivamos siempre libres de pecado y
seguros de toda perturbaciéon” . Poseyendo la verdadera paz,
la tranquilidad en el orden, la paz interna y externa, entonces
se hace mas féacil esperar los ottos dos frutos: conservarnos li-
bres de pecado y seguros de tuda perturbacién. Todo lo cual
crea una disposicion propicia para recibir con mas provecho el
pan del cielo. El texto actual ha agregado una apertura escalo-
légica: " mientras esperamos la gloriosa venida de nuestro Sal-
vadorJesucristo” .
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NV lo qlic el pueblo responde con una doxologia: "Tuyo es
el reino, tuyo el poder y la gloria, por siempre Sefior".

El rito del saludo de pai se prepara con la oracién: "Sefior
Jesucristo, que dijiste a tus apostoles: Os dejo la paz, os doy
i mipaz...". Esta oracién, que antes rezaba el sacerdote en voz [
baja (por ser originariamente de devocién privada, esta dirigi- i
da a Cristo ya que, segun la costumbre tradicional, toda ora-
cién publica en (a Misa debia dirigirse a! Padre), aparecié a
principios del siglo XI en teiritono aleman. Es la primera ora-
cion que se dirige a Cristo. Tras recordar al Sefior su promesa
de la paz (cf.Jn. 14,27), le ruega que no mire nuestros peca-
dos sino la fe de su Iglesia, y que otorgue asu pueblo la paz y
v la concordia.

Cristo es el Principe de la Paz: taJ es uno de sus nombres
mesténicos. La paz de Cristo —quien vino a traer la espada, a
dividir— nada tiene que ver con el pacifismo de este mundo.
Sin embargo su guerra se ordena ala paz No acualquier paz,
naturalmente, como El mismo se encargdé de advenirnoslo:
"M i paz os dejo, mi paz os doy; pero no oi la doy como el
mundo la da" (IJn. 14,27). Su paz es lucha abierta con el pe-
cado. el demonio y sus alateres . Hay una paz que es de Crise
to —la paz de Cristo en el reino de Cristo— y hay otra paz
que poco o nada tiene que v*r con El, y que es fruro de com* j
ponendas y transacciones.



Destaquemos una hermosa expresién que incluye esta ple-
garia: "no rengas en cuenta nuestros pecados sino la fe de tu
Iglesia”. No me mires demasiado de frente. Mirame del buen
lado, mirame en tu Iglesia, en ej esplendor de cus santos; no
mires mis susceptibilidades, mis cobardias; mira el espiritu
heroico de tus martires; el fuego conquistador de tus misione
ros; mira la santidad de esta Iglesia de la que soy. por desgra
cia. el miembro més pobre, pero miembro cuyo, al fin.

Terminada esta oracion preparatoria sigue el 6sculo de paz*;
¢, Cudl es (a historia de este rito? La liturgia romana y africana
son las Gnicas que reservan el beso de paz pan antes de la co-
munién. En todos ios demas ritos se encuentn esta ceremonia
al principio de la misa sacrificial. Parece mas probable que su
ubicacién primitiva haya sido hacia el final de la primera par-
te. después de la oncion de los fieles. El recuerdo de la adver-
tencia que el mismo Sefior hiciera sobre la debida disposicién
con que el hombre debia acercarse allevar sus ofrendas al altar
(cf. Mt. 5.23) ha de haber inclinado a que el rito del beso de
paz, como afirmacién de los sentimientos fraternales, se
pusiese en el lugar inmediatamente anterior al momento en
que se llevaban los dones al altar. <J

Posteriormente ocurrié6 una evolucion. En la época de San *>
Gregorio Magno se relacioné el 6sculo de paz con la sexta pe- |
ticiébn de la oracion dominical — "perdénanos nuestras deu-
das asi como nosotros perdonamos a nuestros deudores"— ,y
se lo ubic6 luego del Pater, en el lugar que esta ahora. Se con-
sideraba como evidente que el 6sculo de paz pertenecia a la
preparacion inmediata ala comunidn. La historia nos ha deja-,
do una anécdota que confirma lo que decimos: En cierta oca-
sién un grupo de monjes que iban en un barco se vieron en
peligro de naufragio; inmediatamente se dieron el 6sculo de
paz y luego recibieron el Santisimo Sacramento que llevaban
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consigo. Incluso se hizo norma en los monasterios —en la i
época en que no se'estilaba la recepcién diaria de la Eucaristia—
que solo en los dias de comunion se practicase el dsculo de paz.

Este rito tuvo distintas alternativas. Para evitar excesos, la
Iglesia de los primeros siglos orden6 que los hombres y las mu-
jeres estuviesen separados en la iglesia. Asimismo, por las di-
ficultades practicas que traia el 6sculo de paz, el rito se fue es-
tilizando. Entre los sirios orientales se tomaba la mano del
gue estaba al lado y se la besaba; los maronitas tocaban los de-
dos del vecino para luego besar los propios. En el rito romano
quedo6 durante varios siglos suprimido en general: el sacerdo-
te besaba el altar, y luego daba el abrazo de paz a los circun-
dantes, pero los fieles no se saludaban entre si. La idea era
hermosa: siendo el altar simbolo de Cristo, el sacerdote, al be-
sarlo, en cieno modo extraia de él la paz que luego comunica-
ba a los demas. Hoy el rito se ha restaurado también entre lo*
fieles.

Para iniciarlo, el sacerdote exhorta con algunas de las for-
muias aprobadas: “ daos fraternalmente la paz" o “ realice-
mos el gesto fraternal que nos compromete a vivir en el amor,
deseandonos mutuamente la paz". Y mientras se da el abra-
zo se dice; “ lapaz del Sefor este siempre con vosotros” .

J. FRACCION DF1 PAN V ACINUS DI |

De los actos preparatorios que se refieren directamente al
Sacramento, el mas antiguo ¢ importante y que, por lo mis
mo. se encuentra en todas las liturgias es la fraccion del pan
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consagrado. Con ella se quiere imitar ci gesto del Sefior
quien, en la UJtima Cena, luego de tomar el pan, lo parué
ames de darlo asus discipulos. Fue la fraccion del pan tan im -
pértame que durante siglos dio su nombre ala Misa. La razén
practica del rito hay que buscarla en la necesidad de partir el
pan cucaris ico para poder distribuir la comunién a los fieles
asi corno procurarse una particula para el rito de la conmix-
tion. Este modo de proceder, es decir, partir el pan y no cor-
cario, eligiendo para ello una forma de pan que se prestara a

la fraccién, se inspir6 en el ejemplo de lo que en el Cenéculo j

hizo Jesucristo.

Al rito de la faccién sigue el de la conmixtiéon, esto es, el
dejar caer la panicula de pan consagrado en el céliz que con-
tiene la Sangre de Cristo, simbolizandose asi la unidad del sa-
crificio. celebrado bajo dos especies.

En la liturgia bizantina existe una costumbre curiosa: mez-
clar en el caliz ya consagrado un poco de agua caliente. Se tra-
ra de un tito muy antiguo cuyo significado permanece oscuro;
al parecer, quiere insinuar que la plcnirud "fervorosa" del
Espiritu Santo esta en c! sacramento.

¢, Cuédl es el sencido simbdlico de la faccién?las interpreta-
ciones que acerca de ella nos ofrece la tradicion son diversas.
Para algunos simboliza el hecho de que gracias ala Eucaristia
el Sefior multiplica su piesencu: asi como después de la Rrsu-
reccion se mznifesté a muchos, asi ahora, al decir de Teodoro
de Mopsuesta, "sigue apareciéndose a los hijos de la Iglesia
cuando éstos reciben su sagrado cuerpo”. Otras tradiciones
ven en este rito un simbolo de la muerte en cruz, considerada
en su aspecto de separacion violema. de quebrazén del Cuer-
po de Cristo, como frecuentemente lo manifiestan las oracio-
nes y cantos con que las liturgias orientales acompafian la ccte-
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monii dc ® fraccién. Por ejemplo en la liturg a siria occiden-
tal se canta: "verdaderamente asi sufri6 el Verbo de Dios en
su carne, y fue sacrificado y quebrantado en la cruz, y su cos-
tado fue traspasado con una lanza". En particular se lo rela-
ciona con el Cordero cuyo costado fue perforado por nosotros.
De ahi el canto del "Agnus Dei" ("Cordero de Dios"), que
actualmente acompafa a h fraccién del pan.

El rito de la fraccién tiene asimismo otros simbolismos. Por
ejemplo, el de la unidad, segin aquello de San Pablo: "E|
pan que partimos, ¢no es acaso !a comunién del cuerpo de
Cristo?" (I Cor. 10.16).

Antiguamente la idea de unidad quedaba destacada en
otro rito importante, hoy desaparecido, que se relacionaba con
esta fraccién. El Obispo fraccionaba la Sagrada Forma en va-
rios fragmentos, uno de los cuales depositaba sobre la patena
para luego comulgar con el en su trono; otros quedaban reser-
vados, y se denominaban " sancta" los unos y "fermentum™
ios demas. Reservaba ante todo los "sancta” para consumirlos
en la proxima Misa que habia de celebrar, de modo que al co-
mienzo de ésta los acélitos le presentaban un cofrecito con las
particulas eucaristicas de la mesa anterior.

Luego del saludo "la paz del Sefior esté siempre con voso-
tros", y antes de partir la nueva hostia, recién consagrada, de-
jaba caer los "sancta" de la vispera en ti caliz Lo que este rito
queria significar era la unidad del sacrificio de Cristo. Cada-
Misa es la prolongacién de la precedente. Hav un Unico Sacri-
ficio de Cristo que se continlia sobre Ins altares basta cl fin del
mundo, siempre idéntico asi mismo

Los otros fragmentos, segun dijimos mas arriba, se llama-
ban “ fermentum"”, y se los reservaba pata un rito cuyo origen
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hay que fuscarlo en )a Iglesia de Roma. Como algunos sacer-
dotes de esta ciudad, obligados a celebrar la Misa en sus pro-
pios templos no podian participar el domingo de lacomunién
del Papa, este les hacia llevar por los acélitos un fragmento de
la Hostia que el habla consagrado "para que no creyeran
—dice el Papa Inocencio |I—, sobre todo en este dia, estar se-
parados de nuestra comunion". Los sacerdotes que recibian
estos fragmentos los depositaban en el caliz, en el momento
de la paz, y asi comulgaban con el sacrificio ofrecido por su
obispo. Asimismo el Papa enviaba paniculas a otros obispos.
Estos fragmencos tomaban el nombre de "fermentum?”, por-
gque asi como el fermento une la masa y hace de ella un todo
compacto, asi también la Eucaristia realiza la unidad del sa-
cerdocio. Si la costumbre de enviar los "sancta" afirmaba la
identidad del Sacrificio en el tiempo. Ja de enviar el "fermen-
tum " destacaba la identidad del Sacrificio en el espacio.

Finalmente de entre las porciones de la Hostia por él frag-
mentada. el oficiante retenia una particula que hacia caer en
el caliz. Esto es lo Unico que ha permanecido en la practica ac-"
tu al.

E! rito de la fraccidn constituia asi una expresién visible de
e.inidad: unidad de la Victima, unidad del Sacrificio, unidad
del Sacerdocio, unidad de la Iglesia en la misma fe. esperanza
y caridad. Todos los cristianos se percataban de que eran
miembros de un mismo Cuerpo, el Cuerpo de Aquel aquien
iban a recibir, la Victima presente sobre eJ altar, que era la
misma que se habia ofrecido la vispera y que se ofrecia en
otros lugares. Todos, sacerdotes y fieles, se sabian una sola fa-
milia. unidos enue si con Cristo, gracias a este sacramento de
unidad, que penetra como un fermento, como la levadura en
la masa de la Iglesia (cf. Me. 13.33).
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Mientras se realiza cl mo actual de la mezcla Jcl fragmento
con la Sangre de Cristo, el celebrante dice: "Hace commixuo
corporis ct sanguinis Domini nostri lesu Christi fiat accipien-
tibus nobis in vitam aetcrnam" (“ que el Cuerpo y la Sangre
de nuestro SefiorJesucristo nos sirvan, ai recibirlo, para la vj.
-lJa eterna").

Digamos ahora algo sobre el cantico del Agnus Det. De he-
cho. actualmente queda un tanto desubicado, ya que termina
con el "dona nobis pacem" ("danos lapaz")... que (os fieles
ya se han dado.

Dijimos que una de las corrientes tradicionales veia en la
fraccion de la hostia un recuerdo de la Pasion y Muerte del < -
fior. Incluso a la misma Hostia consagrada se la llamaba
"Cordero". Asi leemos en Origenes: "¢ No es la Lucaristia la
carne del Cordero que quita los pecados del mundo?" Y en
SanJuan Cris6stomo: "Entre suplicas nos acercamos al altar,
rogando ai Cordero que esta encima de él". Esta expresion,
sugerida por el mismo Apocalipsis (cf. 5.6), se encongaba ya
hacia mucho tiempo, junto con el "miserere nobis ", en el
himno del Gloria, aun cuando sin relaciéon con la Eucaristia.
La palabra "Cordero", de origen veterotestamentario, remite
a las palabras del Bautista aj sefialarlo aJesis como Mesias, y
se abre asimismo a la vision apocaliptica del culto cclcsrc. |j
invocacion "Cordero de Dios" no designa simplemente a
Cristo, sino que lo caracteriza como victima, presente en la
Eucaristia.

El "Agnus D ri" se”smKJtJfa.cn.trrs.paites; la.invocacién
("Agnus Dei": "Cordero de Dios"), el recuerdo de la obra
redentora ("qui rollis pcccata mundi") "que quitas —o car-
gas— los pecados del mundo"), y la suplica ("miserere no-
bis": "ten misericordia de nosotros" o "dona nobis pacem
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“ Uanos la paz” ). No Jeja de extrafiar la forma gramatical del
vocativo ''agnus ' que, siendo de sentido vocativo, tiene jo
desinencia de nominativo. Tal disposition obedece a una ley
gtamaucai que se observa en muchas lenguas sacras de tomar
tomo indeclinables las palabras que indican objetos rchgio-
sos. por espiritu de revetencia.

lii “ Agnus Dei" es un canto que compete al pueblo y al
clero. Originariamente se entonaba tamas veces cuantas hacia
taita para llenar la pausa originada por el rito de ia traccion
del pan. La misma costumbre se observaba para lo*. Kyfies
Tanto para estos como para el Agnus hoy se ha restaurado la
antigua costumbre.

til “ Agnus” resulta un himno corto en palabras, pero <-
iin contenido grandioso, comparable, por el ambiente en que
se canta, con los himnos del Apocalipsis. Las melodias grego-
rianas que lo suelen comentar son sencillas aun cuando im-
pregnadas del méas puro espiritu de contemplacion de este
Cordero salvador y apocaliptico.

Antiguamente el texto terminaba las tres veces con (ainvo-
cacién “ miserere nobrs” . A partir del siglo XI se comenzé a
decir la tercera vez “ dona nobis pacem” , porque en esa época
esta plegaria se unia al Osculo dr paz Al igual que otios can-
tos de la Misa, el Agnus Dei se vio mechado con abundantes
tropos, I's cuales nos permiten detectar las ideas con que
entonces se lo interpretaba. A modo de ejemplo citem-M un
tropo muy divulgado en el siglo X- “ Agnus Ori qui tollts pe-
icau rnundi. Qui Paths in solio residen? per s-arcula teguas
— miserere nobis. Agnus Dei qui tolhs pcccata inumJi. lu
pax. tu pierns. bonitas, miscratio, Cliristc — miserere ncbis.
Agnus Der qui toldis percata inundi. Singula d’acu-
ticos aim sedan arbiter nrbis —miserere nnbis” ~ Cordero
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de Dios que quifis S, pecados del mondo <¢t.e rc-iJlencio er.
el nono del Padre remas por los simios —ten piedad «r. nnu>.
tros. Cordero de Dios que quitas lot- petados dei mundo. lu
. paz. u) «a piedad, bondad, compasién, oh. Cristo - ten
piedad de nosotros. Cordero de Dios, que quita; los pecados
dei mundo Cuando re sientes como arbitro de! mundo part
juzgar '.odas Ixs rosas —ten piedad de nosotros').

£ I*K.-i‘ARACJOﬂ—):U izmiMC > -

'iCgun ias dispojMon-wS armales, si celebréme st prepara
triando rn voz bu;?, una de IvSwriiones privadas, a cicmor.
suya. Anillas oraciones -pie-Gsamemc por sec dr dcv<vj:,'f,
privada— esran redactada* en puniera perdona del singula*
ts natural que el sacerdote se prcpaie pcrvnoln ente ames de
Ja comunién cori re/os privados, y después de b misrnv *!i
gracias también en privado. aores de aciu.u como person;;
publica. Ambas oraciones se dirigen al Cristo que esta rn la
liucaristia.

La primera de ellas constituye una sintesis magi iifai de tocia
la obm de nur.srra rcdcncit/i. Se lia dicho colfi r.:ri5r» qu<* c»
esta oracion, en que £ vuelven ate.oirr las gandes "leas dr
la anamnesis, se lesumr tola la teologia.

— CorTtawi/su YATHEL ViU CaEwsi (“ Seisor Jr-.uvm.o.
Hijo de DioS vivor). m sacerdote «ipe<c rn PUMa wgar
mirada ai Cristo aqui presente a quien en csrc solemne instan-
oC liana " /‘ijo de Dios vivo* iMt. '/*. '6). virtido et? la Hos-
tia al Cristo eterno, nuevamente .-noruado t:x> *«rspeetrj
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— Qut ex voluntate Patris cooperan Sptntu Sonetoper mor
tem tuam mundum vivificasti (" que por la voluntad del Pa*
dre, cooperando el Espiritu Santo, or medio de tu muerte
diste la Vida al mundo"). Con estas palabras se intenta carac-
terizar la obra de cada una de las Personas de la Santisima Tri-
nidad: "Hijo de Dios vivo", acabd'de decir, refiriéndose ala
segunda Persona alli presente; que "por la voluntad del
Padre” , cuya caridad lo ha CQviado y entregado por nosotros;
"cooperando el Espiritu Santo”, ya que es a El a quien se le
atribuye no sélo el haber formado su cuerpo en el casto seno
de Maria, sino también el haber prolongado esa Encarnacion
conviniendo el pan del altar en el Cuerpo de Cristo. A partir
de esta Optica trinitaria se contempla la obra grandiosa de la
Redencion del mundo a través de la muerte de Cristo —"por
medio de tu muerte diste la vida al mundo"— muerte vivifi-
cante que se renueva y continlia en esu Misa y comunién.

—Libera me per hoc socrosanctum corpus et sanguinem tuum
ah omnibus iniquitatibus meis et umversd main et fac me
tuts semper mhaerere mandatis el a te numquam separan
permitias ("concédeme que la recepcién de tu santisimo
Cuerpo y de tu Sangre, me purifique de mis pecados y.me
proteja contra todos los peligros. Dame la gracia de vivir cum-
pliendo cus mandamientos y que nunca me separe de ti"). El
celebrante, confiando en la virtud del sacratisimo Cuerpo y
Sangre de Cristo pide el apafiamiento de todo pecado, la fi-
delidad a los mandamientos y la perseverancia final. Un to-
gue emouvo io constituye la frase terminal—"et a te numquam
separan permitias": "que nunca me separe de ti" — . que nos
recuerda una de las suplicas de la oracién "Alma de Cristo"
("no permitas que me aparte de ti"). Al pronunciar esta ora-
cion el sacerdote se inclina profundamente, como si quisiera
mirar a Cristo bien de cerca. El misai antiguo decia en la ra-
brica correspondiente a este momento: "Agnus Dei oculis ad
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sacramenrum jmentis" ("con los ojos fijos en el sacramento
del Cordero de Dios"). Todo el orden teoldgico y la piedad
sacerdotal resplandecen en esta grandiosa oracion.

En cuanto a la segunda plegaria optativa, tiene menos con-
tenido teoldgico que la anterior, y una acentuacion de indole
prevaJenremenre moral, quedandose mis bien en ia parre ne-
gativa del cuadro que nos presentaba la primera oracién: el
impedimento del pecado.

— Perceptio corpora fui, Doming Jew Christe, non mihtpro-
venial in tudictum et condemnationem ("Sefior Jesucristo, la
comunién que haré con tu Cuerpo, sin mérito de mi parte, no
sea para mi un motivo de juicio y condenacion"). Se advierte
aca un eco de la enérgica frase del Apo6stol en relacion con la
comunién sacrilega: "Asi, pues, quien come el pan y bebe el
caliz del Sefior indignamente, sera reo del cuerpo y de la san-
gre del Sefior. Examinese, pues, el hombre asi mismo... pues
el que come y bebe sin discernir el Cuerpo, come y bebe su
propia condenacion” (I Cor. 11. 27-29).

—Sedpro tuapietate prosit miht ad tutamentum mentis et
corporis et ad medelam pertiptcndam ("concédeme
bondadoso que sirva para defensa de mi alma y de mi cuerpo
y sea para mi como un remedio salvador"). ¢Quién es real-
mente digno de recibir algo tan grande? Sélo nos queda J
humilde esperanza: "pro tua pietate". Esta parte de la plega-
ria resume lo que en numerosas formulas de la oracién posteo-
munion se expresard como fruto del sacramento: la proteccion
del alma y del cuerpo, el remedio de las debilidades. Si bien
el alma es la primera beneficiaria de la presencia sacramental
de Cristo, también el cuerpo, que comulga el signo sacramen-
tal, estd destinado a recibir las irradiaciones de la gracia, pre-
parandose asi progresivamente para la resurreccion final.
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Tras haber rezado esta oracién de su piedad individual, el
sacerdote roma (a sagrada Hostia y. mostrandola al pueblo
dice:

— Ecce Arhus Des. ecce qut toUit peccata mundi. Beati qutad
toenam Agm vocati surti ("csic es el Cordero de Dios, que
quita el pecado del inundo. Felices los invitados a la Mesa del
Sefior” ). Esta férmula retoma casi textualmente la invocacién
que acompafié a la fraccién del pan. La reforma litargica deri-
vada del Vaticano 11 ha agregado la frase postrera: "Felices los
invitados alas Bodas del Cordero” , relacionando el Cordero
inmolado con el Cordero cscatoldgico.

la ostensién que acaba de hacer el sacerdote, responde la
ica de él / de todo el pueblo:

—Domwe non sum dignas utmires sub tectum meum sed
tan/um dtc verbo et sanabtturanima mea (“ Sefior, yo no soy
digno de que entres en mi casa, pero una palabra tuya bastara
para sanarme” ). Transcribamos el delicado comentario que

\ de esta respuesta hace la liturgia bizantina: “ Sefior, yo no soy
)digno de que entres en la morada impura de mi alma; pero
jasi como estuviste contento de estar en una cueva, entre bru-
.ros animales, y asi como acogiste en la casa de Simoén, el le-
proso. a la pecadora que se te acercd, estando ésta manchada
de pecados como yo, del mismo modo ven también al pesebre

de mi alma, tan falta de razén, y entra en mi cuerpo sucio,
cuerpo de muerte y lleno de lepra. V asi como no rechazaste
la boca impura Je la pecadora que besé rus pies. asi. re ruego,
no me desdefies a mi. pobre pecador, sino que. en tu bondad
y amor alos hombres, hazme digno de participar rie tu sacro-
santo cuerpo y sangre” . Naturalmente que no debemos en-
tender esta oracién como si nos fuera licito acercarnos a co-
mulgar en pecado mortal; se traca simplemente de un
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emotivo acto de humildad; el alma, aun apartada de la falta
grave, no desconoce el fondo pecador de su existencia.

Con mas sencillez —o sobriedad romana— nuestro texto
dice lo sustancial, aludiendo a la frase del centurién, con evi-
dente acierto comparativo. Por lo demas no hay inconventen-
te en interpretar dicha respuesta a la luz de las ideas conteni-
das en el "Agnus Dei" y tomar el vocativo "Domine"
("Sefior") en el sentido sefiorial con que en el Apocalipsis se
invoca al Cordero (cf. por ejemplo, 5. 9). aquel Cordero que
recibe el homenaje universal de adoraciéon. Su venida y, ya
antes, su sola palabra ("die verbo": "una palabra tuya"),
tiene poder para sanar al enfermé que somos. Claro que, a
diferencia del centurién, nosotros no renunciamos a la visita
sino que la esperamos con ansia.

i aRITO DE LA COMUNION

Primero el celebrante se comulga a si mismo, La historia
nos sefiala cuan variadas fueron las férmulas que
acompafiaban esta autocomunioén. En un viejo sacramentado
del siglo X leemos esta conmovedora férmula: "Sanguis
Domini noscri lesu Christi. qui ex latere suo processit salvet
animam meam et perducat in vitam acicrnam. Amen" ("la
Sangre de nuestro Sefior Jesucristo, que sali6 de su costado,
salve mi alma y la lleve a ja vida eterna. Amén"). La formula
actualmente en uso es: "Corpus Christi custodial me in vitam
aeternam” ("el cuerpo de Cristo me custodie para la vida
eterna"); “ Sanguis Christi custodial me in vitam aeteroam"
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("la Sangre de Cristo me custodie para la vida eterna"). Pl sa-
cerdote se abisma en el don inefable que se apresta a recibir:
es el mismo Cuerpo del que se inmolé sobre la cruz, la misma
.Sangre que broté de su costado, lo que tiene en sus manos e
jingresa en su corazén sacerdotal.

Comienza luego la comunién de los fieles, que se hace en
el marco de jna procesion. Esta procesidn, la tercera y ultima
de la Misa, al iguaJ que las otras dos — la del introito y la del
ofertorio— , se acompafia normalmente con un canto. De los
tres cantos antiguos que en la Misa romana ejecutaba la
Schola Cantorum para solemnizar esas tres procesiones, sin
duda el canto de la comunién, llamado "communio", es el
mas antiguo. Lo encontramos ya en las liturgias del siglo tv
donde aparece como canto responsoriaJ: el pueblo responde al
solista, repitiendo un estribillo luego de cada versiculo; gene-
ralmente el canto consistia en un salmo, con frecuencia el
144: "Los ojos de todos esperan en ti. y ta les das la comida a
su debido tiempo"; o el 33: "Gustad y ved cuan suave es el
Sefior"; o también el salmo 22: "T G preparas una mesa ante
mi... y micaliz rebosa".

El canto de comunién, de manera semejante al que acom-
pafiaba el comienzo de la Misa o el Ofertorio, incluia varios
versiculos del salmo elegido, como para servir de marco al lar-
go momento de la comunién de los fieles, termindndose con
el Gloria Patri. Pero cuando las comuniones comenzaron a es-
casear, el salmo se fue reduciendo asu antifona, que es lo que
hoy queda en los Misales bajo el nombre de "Communio".
Con frecuencia estas antifonas recuerdan el tema leido en el
Evangelio y lo aplican ala comunién, sefialandose asi, impli-
citamente, la union que existe entre la liturgia de la Palabra y
la liturgia de la Eucaristia, tema al que nos hemos referido
anteriormente; por ejemplo el segundo domingo de Pascua.
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se repite en la "communio" las paJabras del Sefor al
incrédulo Tomas, leidas en el Evangelio del dia: “ Mete tu
mano y reconoce el lugar de los clavos”, dandose a dicho
texto una impostacion cucaristica. Otras veces se refieren al
santo que se conmemora, tomando alguna frase de él y apli-
candola a la Eucaristia; por ejemplo el dia de San Ignacio de
Antioquia. leemos su propia y mistica exclamacion: “ Trigo
soy de Cristo; seré tnrurado por los dientes de las fieras para
convertirme en limpio pan".

El momento de la comunién es de gran importancia en el
desarrollo de la Santa Misa. La Misa es. si. sacrificio, pero es
también comunién. De ahi que normalmente los fieles, si
estan en las debidas disposiciones, deben acercarse acomulgar
cuantas veces tomen parte en la Santa Misa.

Terminada la comunién, suele seguir un rato cie silencio. El
celebrante se sienta en su sede, mientras los fieles, de rodillas
o sentados, dialogan en su corazén con el Huésped Divino

No nos seria licito concluir este libro sin referirnos al silen-
cio, que estambién un modo, y quiza el mas rico, de partici-
pacién en la Santa Misa. En vanas partes del Santo Sacrificio
se nos pide un instante de silencio. Ya hemos hablado del si-
lencio interior que se requiere para escuchar provechosamente
la palabra de Dios; asimismo hemos explicado lo que hay que
hacer en ese momento de silencio que sigue al “ Orcmus” del
sacerdote en la oracién “ collecta”. como debe ser llenado con
las plegarias individuales de los fieles, de modo que luego el
celebrante pueda hacer la “ cosecha” sacerdotal; aca. en la co-
munién, tenemos otro momento de silencio intenso. Sin em-
bargo el silencio no se debe reducir a estos tres momentos,
sino que roda la Misa debe estar como mechada de silencios,
imbuida en el silencio.
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Es cierto qur hoy es mas dificil que nunca hacer silencio.
No en vano vivimos una época que ha sido calificada como
"civilizacién del ruido". El ruido es el principal enemigo de
toda vida interior. Y el mundo moderno, con su musica estre-
pitosa. sus bocinas, su tumulto, es un gran atentado contra la
vida interior. Quiza sea hoy el silencio el Gnico fenémeno

‘sin utilidad". Todos los otros fendmenos han sido anexados

por el mundo de lo Gtil. Pero con el silencio no se puede hacer
nada; no sirve para nada, es improductivo. Y sin embargo es
del silencio de donde viene mayor ayuda que de todo lo que
es util. El silencio confiere a nuestra vida un caracter de "inu -
tilidad sagrada", porque eso es el silencio: inutilidad sagrada,
es decir, algo que no se ordena a nada ulterior, un descanso
en lo sagrado, en Dios. Precisamente por esto el silencio ha
sido expulsado de la ciudad moderna: porque no tenia rendi-
miento, era improductivo. Para el hombre moderno el silen-
cio es un vacio, una carencia. Sélo se tolera un silencio que
podriamos llamar funcional: "silencio, escuela", "silencio,
hospital", o en ocasiones se pide también "un minuto de
silencio”, cuando habria que hacer "un minuto de silencio...
en recuerdo del desaparecido silencio’".

Algunos creen que la "participacién activa" que la Iglesia
desea de sus fieles en la Sanca Misa, implica el estar siempre
haciendo algo o diciendo algo. Sin embargo ha de saberse que
el silencio es la forma mas excelsa de participaciéon. El silencio
no esalgo negativo; no essolamente el hecho de no hablar; es
algo positivo; es riqueza y plenitud interior. El silencio escru-
ta al hombre; lo penetra, y saca de él lo mas rico de su ser. En
el silencio se encuentran el hombre y el misterio. Porque el
misterio no se entrega asi nomas, sino que extiende siempre
ante si una capa de silencio; el hombre es invitado a crear él
mismo esa capa de silencio para acceder al misterio. ¢ Acaso no
hay actividad cuando dos que se aman se miran en silencio,
como si sedr'cran: "Calla, para que pueda oirte"?
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Por otra pane, el silencio es la matriz de la palabra. La pala-
bra — la verdadera, no la confundible con el ruido— brota de
la plenitud del silencio, tiene su legitimacion en el silencio
que la precede. La palabra, es cierto, se opone al silencio,
pero esra oposicion no es hostilidad; la palabra es solamente
la otra cara del silencio. A través de la palabra, cuando es
autentica, se percibe el silencio de donde mana; la verdadera
palabra no es otra cosa que la resonancia del silencio. Por eso.
si las palabras que decimos en la Misa no brotan del recogi-
miento interior, mis que palabras son rumores, ruido, rumul-
to. Del silencio de Nuestra Sefiora broté la PalaLra sustancial,
el Verbo de Dios; y la predicacién de Cristo s6lo comenzé tras
treinta afios de silencio en Nazarct

No en vano decia el filosofo Kieikcgaard; "F.l mundo en su
estado presente, la vida entera csran enfermos. Si yo fuera
medico y me pidiesen un consejo, responderia; hagan
silencio, hagan callar a los hombres. La palabra de Dios no
puede ser oida asi. Y si. recurriendo a medios brillantes, se
lograse gritar con una fuerza tal como para llegar a set oido
aun en medio del mido, ya no seria la palabra de Dios.jPor
tanto, hagan silencio!"

El silencio que sigue a la sagrada comunion puede servir de
marco para meditar en los efectoi de la Eucaristia. Digamos
pues ilgo sobre ellos, aun cuando el tema exceda un tanto el
marco estrictamente litdrgico; hace, sin embargo, a la espiri-
tualidad y ala pasiorai.

El primer efecto de la comunién es lojjnjénJjenonai con
Cnsto~ uni6on de lo mas cstrrrha que se pueda imaginar,
como el mismo Sefor nos lo ha ensefiado en ci Evangelio:
"Y o soy lavid, dijo, vosotros U* sarmientos" (Jn. 15. 5). Y
también' "M i carne rs verdadera comida y mi sanrre e”verda-
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dcra bebida; cl que come mi carne y bebe mi sangre esta en
miyyo en 61" (Jn. 6, 55-50). agregando enseguida su expre-
sién mas sublime: "Asicomo rnc envié el Padre, y yo vivo por
mi Padre, asi también el que me come vivira por mi" (ibid
57), frase esta Gltima que muestra como la unién eucaristica
s6lo puede ser comprendida en su plenitud ala lui de la uni-
dad intratrinitaria.

Gracias a la comunién nos hacemos, al decir de los Padres,
"'concorpéreos" con Cristo, "consanguineos" con El O,
como dice San Ledn, "pasarnos aser carne de Aquel que se ha
hecho nuestra carne". Los Padres siempre volvian sobre este
tema cuando querian referirse a la divinizacién del cristiano
por la Encarnacién que se prolonga en ia Eucaristia; y a veces,
incluso, recurrian a ello como argumento para probar que
Cristo era Dios: si el cristiano es divinizado por la comuniéom,
quiere decir que Cristo es Dios.

Unidén personal con Cristo: he aqui, pues, el primero de los
efectos, que no deja de tener consecuencias en el plano de la
ascética: "Quien estd unido al Seftor —predicaba Bossurt—
no tiene sino una misma voluntad, un mismo anhelo, una
misma felicidad, un mismo fin, una misma vida. Unamonos,
pues, aJesus, cuerpo acuerpo, almaaalma".

El segundo eaxto esla unién con Cristo Victima. La teolo-
gia de la comunién no puede aislarse de'la teologia del sacrifi-
cio. Esto resulta ya de la estructura misma de la Misa. La
comunion no sigue meramente al sacrificio: forma pane de él
como "participacion en el altar", expresion llena de sustancu
que deja entender que lo_guc uno recibe al comulgar no es
sélo la Persona de Cristo, sino también su misma accion
sacrificial.
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La comunién hace algo mas que asociamos al sacrificio ge
Cristo en la cruz: ros hace comer la Victima, beber su sangre:
con lo cual nos transformamos en lo que comemos Yy
bebemos. La comunién euczristic* e< una comunién bien de-
finida con el Cristo que derrama su sangre por nosotros. El
banquete cucaristico es pues esencialmente un banquete sa-
crificial: comemos, dice Santo Toméas, 2| "Christus passus",
al Cristo que padeci6.

El terper efecto esla unién con Cristo glorioto. Escierto que
lacomunién esla unién con Cristo lal como se da en el sacra-
mento, Cristo Victima. Pero ni el cuerpo ni la sangre de
Cristo han sido producidos en el alta: como dos realidades ais-
ladas sino que se identifican perfectamente con el Cuerpo y la
Sangre de Cristo en el cielo. E[Sacrificio deja Misa no es sélo
el Sacrificio del Gélgota representado, sino que dice.un trs-
pccto esencial al sacerdocio de Cristo glorificado. Hostia
eterna del ciclo, que permanece fijado en su ofrecimiento
para siempre. Porque en el cielo Cristo se mantiene en estado
de oblacién eterna, presentando asu Padre, en muda interpe-
lacién. su Humanidad convertida en Hostia perenne.

Si nos unimos pues al mismo Cristo, nos unimos actri-
mente a Cristo resucitado. Nos incorporamos no solamente a
la humanidad inmolada de jesUs, smo ademas a la glprij de
esu humanidad, y recibimos todo cuanto ella ha adquirido
con sus méritos y su victoria sobre <( jniicrr.o. c! mundo y la
muerte.

O El cuarto electo esjc unién conJa [yjrsuj.h Eucaristia con-
solida siempre de nuevo a la Iglesia “ Porque”c!_pan es.uoo.
somos muchos en un solo cuctpo. pues todos parti* ipaioos de
ese Unico pan” (I Cor. 10. 17). Ai hacerse los que comulgan
una cosa con Cristo, sr hacen una cesa entre si. No se (rata de
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Mientras hace las abluciones dice el sacerdote en voz baja
“Quod ore sumpsimus, Domine, pura mente capiamus. r
de mufiere temporale fiat nobis remedium sempiternum’
("lo que recibimos con la boca, lo acojamos con mente pura,
y que este don temporal se convierta para nosotros en remedi'.*
sempiterno"), o sea que el sacramento recibido en el tiempo
tenga eficacia mas alla del tiempo, sirva para la eternidad.

b. La oradon postcomunién

Las tres procesiones lirargicas de la Misa terminan con una
oracién snccidotal. La presente plegaria se llamé "ad com-
plendum", "ad completa", "completuria”, "post commu-
nioncm", distintos nombres que expresan la idea de término
o colofén. Su estilo presenta las caracteristicas de una
peticion.

Por su contenido, el tema de la postcomunién gira en torno
a la comunién que se acaba se hacer. La norma es que esta
oracion se abra con una mirada de agradecimiento por la
grandeza de los dones recibidos. La comunién aparece, por
ejemplo, como una invasién de gracia que llena el alma:
"repleti cibo potuque caclesfi" ("repletos con el alimento <e
vida celestial"), "sacro mufiere satiati" ("saciados con el sa-
cro don"), yaque la Eucaristia es un alimento saciativo, que
plcnifica al alma con su sobreabundancia; o también la comu-
nién es presentada como el principio activo de donde manan
efectos salvificos: "hace nos communio purget" ("que esta
comunién nos purifique"); o. en otros casos, la oracion se
limita a consignar el hecho de la comunion; "perceptis. Do-
mine. sacramentis" ("habiendo recibido. Sefior, el sacra-
mento").



En no pocos casos estas oraciones son de particular belleza
Espiguemos algunas a modo de ejemplo: "Infundenos.
Sefior. el espiritu de tu caridad, para que habiendo sido sacia-
dos por ti con los sacramentos pascuales, vivamos unidos en
un solo corazén" (Misa de la Vigilia Pascual); o la del dia de
San Luis Gonzaga: "Concede, Sefor, aquienes se alimentan
con el Pan de los angeles servirte con una vida pura; y a
ejemplo de San Luis, vivir siempre en accion de gracias"; o la
postcomunién de la solemnidad de Corpus Christi: "Te roga-
mos. Sefior, que un dia podamos saciarnos con el eterno gozo
de tu divinidad, prefigurado |»or la comunién temporal de tu
Cuerpo y de tu Sangre"; o. finalmente, la del quinto domin-
go de Cuaresma: "Te rogamos. Dios todopoderoso, que sea-
mos contados entre los miembros de tu Hijo divino cuyo
Cuerpo y Sangre hemos recibido".

Como se ha visto por los ejemplos anteriores estas oraciones
suelen pedir los efectos propios del sacramento. Generalmen-
te insisten en el progreso de la obra redentora de Cristo en no-
sotros y en la victoria sobre las dificultades interiores y exterio-
res: "que seamos purificados de nuestros males ocultos y
librados de las insidias de los enemigos".

Con frecuencia piden el bienestar total del hombre, me-
diante antitesis que incluyen el cuerpo y el alma, el presente y
el futuro, la apariencia exterior y la realidad interior. Pero lo
decisivo es la eficacia de la Eucaristia sobre la vida interior. Ei
sacramento lia de fortificarnos, fortalecernos y hacernos ticcer
en la caridad hacia Dios y hacia el préjimo, de modo que. tras
haber recibido la Eucaristia, nunca nos apartemos de ella
"para que vivamos siempre en su participaciéon”, segun dice
una de las poscomuniones.

Sin embargo, el fruto postrero que nos ha de traer el sacra-
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memo de la Eucaristia es la vida eterna,.como lo prometi6 e!
mismo Sefior, por lo cual este pedido se incluye en muchas
postcomuniones. Al fin y al cabo lo que recibimos, por gran-
de que sea, no es sino la prenda del cielo; por eso. al decir de
una de estas plegarias. '‘esperamos beneficios alin mejores” .

Si reuniéramos todas las ideas dispersas en las diversas post-
comunioncs obtendriamos un cuadro bastante perfecto dd
modo coémo hablaban los Santos Padres — con frecuencia auto-
res de estas oraciones— cuando explicaban a sus fieles el mis-
terio de la Sagrada Eucaristia. Asimismo serla posible
elaborar, a partir de tala oraciones, toda una teologia de la
Eucaristia, principalmente en lo que hace a sus efectos.

En perfecta armonia con las oraciones precedentes, sigue
dominando hasta el fin de la Misa el concepto general del sa-
crificio que ofrecemos a Dios Padre por la mediacién de nues-
tro SchorJesucristo; por eso la oracion postcomunion se dirige
al Padre "per Christum Dommum nostrum” .

c. La bendicién final

El sacerdote imparte la bendicién y despide a los fieles
diejéndoles: lie musa est ("’"Hermanos, podéis ir en par”).
Esta férmula de terminacién, que incluye la palabra “ mtssa”
—término técnico para disolver una reunién— era corriente
en el mundo anuguo y se usa aca en su significacion primitiva
de despedida o conclusion.

La contestacion del pueblo: Deo grafias (* Demos graciasa
Dios '), equivale a la respuesta, por la cual, segin las fuentes

lirdrgicas de la Edad Media, el pueblo se daba por enterado,
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después de escuchar los anuncios de los préoximos dias de fies-
ta. Por el tenor de los términos advertimos que ello se expre- '
sa mediante uno de los actos mas hermosos del cristiano, el
agradecimiento.

Algunos creen ver en la formula "ltc missa est" una invita-

\ ci6on al apostolado —"missus" quiere decir enviado— .
| apostolado que debe ser el fruto de la liturgia. Como si se
j dijera: "Id. sois enviados, vuestra misién comienza". Si bien
\ esta idea dificilmente responda al designio original, no falsea.
\_sin embargo, el sentido de los términos sino que lo prolonga.
El appftolado debe brotar de la Misa y a ella debe retornar.
-De ahi aquella ensefianza del Vaticano Il segun la cual la F.u-
caristia esta en el origen y en la culminacién no sélo de la vida
espiritual sino también de toda la labor apostélica de la
Iglesia. Porque effin del apostolado es la glorificacién de Dios

y la santificacién de los hombres. No es otro el fin de la litur-
gia, y consiguientemente de la Misa, que es el sol de la litur-
gia. La Misa es santa y santificados; en ella se rinde a Dios to-
do honor y toda gloria; de este modo cualquier oDra de san-
tificacién del hombre, de glorificacion de Dios que se dé fue-

ra de la Misa,.queda en cierto modo eucaristizada.

En ese sentido, la Misa nunca termina, sino que se prolon-
ga ininterrumpidamente. Continta en el ciclo (en la liturgia
celestial); continGa en la tierra (siempre habra alguien que
diga: "Hoc est enim Corpus mcuni ’). No en vano canta la li-
turgia que es justo y necesario "semper rt ubique grafias
agere" ("dar gracias en todo tiempo y lugar").
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l. Li accién de gracias particular

Es evidente que roda la Misa es accién de gracia®. Ello es
precisamente lo que significa la palabra "Eucaristia”. Sin
embargo debe desecharse aquella idea que se ha propagado
en los Ultimos afios de que. siendo la Misa toda ella accién de
gracias, no corresponde que los fieles se queden durante
algunos minutos después de la Misa pata proseguir su accion
de gracias particular.

No esesalaopinion de la Iglesia. En <u admirable Enciclica
sobre la Liturgia, la "Mediator Dei” , afrmaba ese gran Papa
que fue Pio XII: "Se alejan del recto camino de la verdad.,
ios que afirman y ensefian que. acabado ya el Sacrificio, no se
ha de continuar la accién de gracias... Ahora bien, la misma
naturaleza del sacramento lo reclama para que su percepcion
produzca en los cristianos abundantes frutos de santidad. Tan
lejos estd la sagrada Liturgia de reprimir los intimos senti-
mientos de cada cristiano que mas bien los enfervoriza...".

Prosigue el Papa diciendo que esos momentos de accion de
gracias deben consistir en un ardiente dialogo de amor, tra-
tando de profundizar en los grandes efectos de la Eucaristia.
La presencia de Cristo en el corazén de los fieles alin no se ha
extinguido: perdura mientras permanecen la especies en el in-
terior del comulgante. No esta bien dejar sélo al Huésped del

alma con tanta facilidad y despreocupacion.

En lo que toca al sacerdote el Misal Romano provee diversas
oraciones como “ Alma de Cristo". "Oracién aJesls Crucifi-
cado", "Oraciéon de Santo Tomas de Aquino". "Oracién de
la Santisima Virgen Maria", etcétera.



2. Lacomunién espiritual

Junto ala comunién sacramental la Iglesia exhorta a lo que
llama la comunién espiritual, es decir el deseo de recibir a
Cristo, aun cuando no sea posible hacerlo sacrameotalmcntc.
'icgin escribe Santo Tomas: "Se puede recibir el efecto del
sacramento si se lo recibe en deseo, aunque no se lo reciba en
la realidad” .

La comunion espiritual tiene la ventaja de poder ser realiza-
da a cualquier hora y en cualquier lugar. El Concilio de
Trento, que tanto recomendd esta practica, la describe como
el ejercicio de las tres virtudes teologales aplicadas a la Euca-
ristia: un acto de fe viva en la presencia cucaristica, un deseo
de recibir el pan celeste, y el amor de la caridad.

Santa Margarita Maria oraba asi: “ Mi mayor contento es es-
tar en presencia del Santisimo Sacramento donde mi corazén
se halla como en su centro. Jesis mio y amor mio, le digo de
lo mis profundo de mi corazén, toma cuanto tengo y cuanto
soy... Transférmame por completo en ti, a fin de que no pueda
separarme de ti ni un solo instante ni obre sino impulsada por
tu puro amor” . He aqui una formula de comunién espiritual:
el deseo de transformarse por entero en JesUs Eucaristia. La
condicién principal de una comunién espiritual ferviente es
tener hambre de la Eucaristia, hambre espiritual, como
imaginamos experimentaria el alma de la Santisima Virgen.

Comunién espiritual: anhelo de no tener sino un corazén
con el Cristo eucaristtco. Desear que su Corazén venga a
ocupar el lugar del nuestro, que sea El el Gnico que inspire
nuestras obras y motivaciones La idea de un solo corazén
entrafla identidad de mitas, de deseos, de voluntades, de
afectos, de generosidad.
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Comunion espiritual: deseo de hacerse uno con el Cristo
inmolado. En cada momento del dia. comienza alguna Misa’
en alguna parte del mundo. Cristo esta siempre actualizando
su oblacién y su inmolacién. Sera pues una excelente comu-
nién espiritual sentir hambre y sed de sacrificio, de martirio,
con Cristo Victima en el altar.

Comunién espiritual: anhelo de introducirse cri Cristo Sa-
cerdote. Pedirle que nos dé participacion en su ansia de glori-
ficar a Dios y de santificar a los hombres, generosidad para
cargar con los pecados ajenos, ardiente celo aposté!jex-

comunién espiritual: deseo de insertarnos 'ti cj Cruto glo-
rioso. Ya dijimos que la Eucaristia tiene un respecto esencial
al Cristo vencedor, triunfante en el cielo; nos hace comensales
de su gloria, nos da el pan de los angeles. Comunién espiri-
tual, pues, que inunda nuestra alma de la alegria celeste, de
modo que desaparezca todo desaliento o tristeza segun la
carne.

3. Las visitas al Santisimo

La practica de hacer visitas a JesUs Sacramentado es una
manera muy Util y concreta de prolongar los efectos de la San-
ta Misa.

La Hostia que se contiene en el Sagrario ha sido consagrada
en el transcurso de la Misa; estd pues en estrecha relacién con
la oblacion y la inmolacion sacramentales de Cristo. Esa
Hostia permanece alli para perpetuar en cierto modo el Sacri-
ficio. permitiéndonos unir, de un modo bien concreto,
nuestras propias acciones a los perennes actos de ofrecimien-
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to, de inmolaciéon, de amor, de reparacion, de gratitud que
Jesls no deja de hacer como Victima. Su presencia en el Sa-
grario tiene un valor incomparable. JesUs esta alli, aparente-
mente muerto, parece inmovil, como si no viese, no oyese, ni
hablase. Sin embargo su presencia esta cargada de dinamismo
y de virtualidad redentora. Esta alli para unir a si todas las
almas. Serd pues muy conveniente visitar al Santisimo para
expresar nuestro deseo de adherirnos a la oblacién e inmola-
cién permanentes de Cristo en el Sagrario, que no es sino la
continuacion de su oblacién ¢ inmolacién en la Santa Misa.
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