Canon Romano

1. DIALOGO INICIAL DEL PREFACIO *

Aunque actualmente el canon de la Misa romana queda
delimitado por el Te igitur al principio y por el amen del pue-
blo como respuesta al Per ipsum, considero para mi trabajo
de investigaciéon, como canon de la Misa romana, desde el
dialogo inicial del prefacio hasta el amen del Per ipsum. De
esta forma entronco con la antigua tradicion de la Iglesia,
que considera como oracién eucaristica o canon todo lo com-
prendido entre los limites antes indicados .

De hecho, para no dar la impresion de que el Per omnia
saecula saeculorum de la oracion sobre las ofrendas se enla-
zaba sin discontinuidad de sentido con la gran accion euca-

(*) Para mayor comodidad de los lectores las fuentes patristicas se¢ citan
por los Textos Eucaristicos Primitivos, publicados por J. Solano en la BAC.
La sigla de esta obra es: T. E. P. En ella se pueden encontrar las referen-
cias del Migne.

1 «Quando autem stamus AD ORATIONEM (=canon)..., incumbere ad
preces toto corde debemus... Ideo et sacerdos, ante orationem, praefatione
praemissa parat fratrum mentes dicendo: «Sursum corda», San Cipriano,
De dom. Orat., 31. Cf. San Agustin, De spir. et littera, XI, 18; Mario Righetti,
Historia de la Liturgia, BAC, 11 (Madrid 1955) 397; J. Jungmann, E! Sacri-
ficio de la Misa, BAC, 3» ed. (Madrid 1963) 651; Dom B. Botte, Le Canon
de la Messe Romaine (Louvain 1935) 30, nota 1.* del aparato critico; P. J.-B.
Thibaut, La Liturgie Romaine (Paris 1924) 19; Hans - Christoph Schmidt -
Lauber, Die Eucharistie Als Entfaltung der Verba Testamenti (Kassel 1957)
133. Prescindo para mi estudio del criterio de Botte en su estudio critico
del canon romano, pues considera el per omnia saecula saeculorum del final
de la oracion sobre las ofrendas, como parte del canon. La razén va la
he indicado en el texto: este criterio de Botte esta contra el testimonio
de la primitiva literatura eucaristica, como puede verse por las citas ante-
riores y por las que el mismo Botte trae, cf. Botte, 0. ¢., pp. 30-31; Jungmann,
0. ¢, 664 v nota 31; C. A. Bouman, 'Variants in the Introduction to the
Fucharistie Prayer’, Vigiliae Christianae, vol. IV (1950) 94-115;, ¢f. Dom Fer-
nand Cabrol, La Messe en Occident, Librairie Bloud & Gay (1932) 74.75; del
mismo autor, cf. Dictionnaire D'Archéologie Chrétienne et Liturgie (Paris
1925), tomo 2, 2. parte, columnas 1.847-1.905.
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8 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

ristica, Les Questions Liturgique proponen que se cante el per
omnia en un tono algo mas alto, y, tras una breve melodia
del érgano, se siga con el Dominus vobiscum; lo mismo pasa al
final del canon, antes de la preparacién para el Pater noster .

Marcados los limites, dentro de los cuales he de desarro-
llar mi trabajo, quiero hacer una breve aclaracién. Si me he
determinado a hacer un capitulo, integramente dedicado a
este didlogo inicial, es porque las fuentes abren muchas mas
perspectivas de las que hasta ahora he comprobado en toda
clase de comentarios al respecto. Y es que este didlogo, tan
breve en su forma, es mas rico en contenido de lo que expre-
san las mismas palabras. No se puede olvidar que, una fér-
mula, por concisa y clara que sea, nunca agota la realidad del
contenido, por insuficiencia expresiva de la palabra en si mis-
ma, Un estudio detallado nos llevard a la conclusién de que
hasta ahora no se ha desentrafiado plenamente el contexto en
el que el didlogo tiene lugar; que se ha pasado por alto una
parte de su contenido. No se trata de haber prescindido de
lo esencial y decisivo, pues esto se ha dado a través de la
historia en las diferentes exégesis, sino de un plus de conte-
nido y verdad que no puede sernos indiferente.

El orden en la exposicién de este capitulo es el siguiente:
a) comparacién de vocabulario,

b) cuadro sinédptico de las fuentes primitivas eucaris-
ticas,

¢) cotejo liturgico,
d) comentario que hacen las mismas fuentes,
f) nueva traduccién del didlogo.

Una visién de conjunto, para el estudio de la palabra co-
razon, nos la puede ofrecer una mirada al diccionario. Psico-
l6gicamente hablando, hubiera sido de mayor efecto esta
comprobacion a través del diccionario, después del cotejo

littrgico y el comentario que los mismos Padres hacen sobre
el tema, pero prefiero sefialar los distintos valores de la pala-

2 Jungmann, o. c¢., 665, nota 33.
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CANON ROMANO 9

bra corazén a la luz de la simple comprobacion en el diccio-
nario, sin que presione para ello la interpretacion liturgica y
patristica.

¢Cuales son, pues, los posibles significados de cor y
xapdia ?

corazon
inteligencia
espiritu.

Cor:

En plural:

Corda: pensamientos
") animi.
Kapdia, palabra griega en conexion etimoldgica con cor,
puede resumir en tres grandes ideas los muchos matices de
posibilidades:

corazon
xapdin:{ sede de las pasiones
facultades del alma.

Es interesante comprobar, aun sobre los valores absolutos
de xapdia, sin relacion de contexto conceptual, se da el de:

inteligencia,
espiritu,
sede de las facultades del alma.

Si se tiene en cuenta que rapdia y cor, dentro del didlogo
inicial, estan enmarcados por un espiritu intelectualista, re-
sulta infundado todo intento de mantener los términos grie-
gos y latino, en la version, con un matiz afectivo.

Ya esta indicado que cor, version latina de xaodia, puede
tener, dentro de las accpciones generales, el significado de
corazon, como parte del cuerpo (Korperteil), estémago (Ma-
gen) y en el aspecto intelectual el de espiritu (Geist), enten-
dimiento (Verstand) y alma, animo, dentro de un sentido de
facultades afectivas (Gemiit). Y uniendo ambas ideas, la del
sentimiento y la facultad pensante, se puede decir:

Herz als Sitz des Gefiihles und des Denkvermdogens. Desde
Livio Androénico (s. 11t a. C.), corculum tiene un caracter mar-
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10 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

cadamente intelectualista; es equivalente a: sabiduria, cor-
dura. A partir de Plauto otro derivado de cor, cordatus, hunde
sus raices en tierras intelectivas; razonable, seria su mcjor
traduccion (verstandig) y excors seria su contrario, irrazona-
ble, insensato (unverstiandig)®.

Dentro del cuadro sindptico, que después ofreceré del dia-
logo inicial del prefacio, hay otras dos palabras que nos in-
teresa examinar a la luz de una breve reflexion frente al dic-
cionario. Los términos en cuestion son vo5 y dudvoa.

Los posibles valores semanticos son:

inteligencia
espiritu
mente
pensamiento.

voug:

Estos cuatro valores arrancan de vods, como facultad del
pensamiento. Tambi¢n aparece con valor de «corazén» en
Homero, Od. 8, 78. 1l. 1, 363, pero ¢l corazon cs también co-

3 Walde, Ervni. Worterbuch d. lat, Sprache, p. 271, s. v. cor. Félix
Gaftiot, Dictionaire Ilustré Latin Frangais, p. 429, s. v. cor. Pueden avudar
para comprobacion del valor pensante-intelectivo de la palabra corazén algu-
nas cxpresiones y palabras de la lengua espanola; v. gr. acordar (cf. lat.
accordare, de cor, cordis) significa llegar dos o mas personas, despuds de
tratar sobre cierta cosa, a cstar conformes v determinar lo que s¢ ha de
hacer o ¢como se va a hacer. Ponerse de acuerdo, acordarse afectan a la facul-
tad intelectivo-pensante del hombre. Igualmente ¢l verbo recordar, radicado
cn cor, afecta a las zonas pensantes del hombre, no a las afectivas, ¢f. Maria
Moliner, Diccionario del Uso del Espariol (A...G) 42, Gredos (Madrid 1966).
Pueden servirnos también, como cjemplo, las palabras: concordar, concor-
dancia, concordato, concorde, v los contrarios: discordia, discordante, todos
derivados de la raiz cor, cf. Juan Corominas, Breve Diccionario Etimoldégico
de la Lengua Castellana, p. 167, s. v. corazon. Coeur en  tant que
siége de l'dme, Cic. Tusc. 1, 18, «aliis cor ipsum». Estas y otras citas sc
pueden ver en A. Ernout ¢t A. Meillet, Dictionnaire Etvmologique de la
Langue Latine, p. 219, s. v. cor. Doy a continuacion unas cuantas citas, en
las que el término corazon cstda considerado como oOrgano natural de la
facultad de pensar: Esopo, Fib. 254 P. (232 H. 3 Ko 10, 2. Hi 12, 3-17, 4),
San Pablo, 2 Cor. 4, 6; Eph. 1, 18; 2 Ptr. 1, 19; xat 4 zapda suvday (ct corde
intelligant), Mt. 13, 15; voziv tj xapafq To, 12, 40; Di. 8, 17; Ps. 13, 1; tomado
de Walter Bauer, Wérterbuch zum Neuwen Testamment, s. v. xapile. Acmeon,
médico del s. vt a. C., establece, por primera vez, que cl organo rector del
hombre es la inteligencia, v Empédocles v Aristoteles afirma que ¢l corazon
es sede de la inteligencia. Quizd asi se podria justificar, médica v cientifica-
mente esta oscilacion de zapdia y voig con valor de mente y corazon, cf. notas
tomadas a Isidoro Rodriguez, en clase. Cf. Eegidio Forcellini, Lexicon Totius
Latinitatis, 6 tomos (Patavii 1940) 866: «In corde veteres nonnulli animi sedem,
atque adeo sapientiae, consilii, sollertiae et acuminis collocarunt, teste Cic.
1. Tusc. 9, 18. Cf. Henrico Stephano, Thesaurus Graecae Linguae (Graz [Aus-
trial 1954, 9 volimenes, volumen V, columnas 960-961, s. v.xuodia.
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CANON ROMANO : 11

mo ya ha quedado demostrado antes, sede de las pasiones
y de las facultades del alma; como sede de la inteligencia y
de la sensibilidad aparece en Isid.,, Or. 11, 1, 118, in corde

omnis sollicitudo et scientiae causa manet?,

facultad de reflexionar, de donde deriva:

Stavora:

inteligencia

pensamiento.

Para una mejor vision de conjunto de las palabras hasta
ahora estudiadas, puede verse el siguiente cuadro sinédptico.

Cuadro sinéptico de fuentes eucaristicas paralelos y explicaciones

{ Misal Romano

2 S. Hipdolito de
Roma (s. 1II),

Tradicion Apost.

3 8. Cipriano
(s. IIT)

1 V. Dominus
vobiscum.

1 «Dominus
vobiscumn»;
¢t omnes dicant:

Ideo et sacerdos an-
te orationem praefa-
tione praemissa 3 pa-
rat fratrum mentes

2 R. Et c iri 2 «Et cum spiritu .
um spiritu p dicendo:
tuo. tuo».
3 V. Sursum corda, 3 «Sursum corda!», 3 sursum corda, ut
dum respondet
plebs:
4 R. Habemus ad 4 «Habemus ad 4 Habemus ad
Dominum. dominumy, dominum,

5 V. Gratias agamus | 5 «Gratias agamus 3¢ admoneatur nihil
Domino Dec | domino», aliud
nostro. !

6 R. Dignum et . 6 «Dignum et 4e se quam dominum

iustum est. ‘ ilustum est». cogitare debere.

(TEP. I, N~ 170).

(De dom, Or. 31).

Nota:
Las letras p y e
al lado de los nu-
meros, indican:

p = textos
! paralelos.
| e = textos
i explicativos.

4 Cf. Ernout-Millet,
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12 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

4 S. Zendn de
Verona (s. IV)

5 S. Cirilo de
Jerusalén (s. IV

6 Constituciones
de los Apost,
(s. 1IV)

Nunc sacrificii nos-
tri proprietatem nos
convenit nosse... hoc
enim placitum est
Domino,

4p ubi seipsum can-
didus animus im-
molaverit Domi-
no; caetera autem
nihil proderunt,

4p si colentis pura
mens non sit,...
(L. 1, tr, 15 c. 5;
T.EP. I, N° 441).
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7 S. Juan
Criséstomo
(s. 1IV)

8 S. Agustin (s. V)

9 S. Anastasio
Sinaita (s. VI1I1)

3e Talta Tpdg Tobg dmo-

4

Apravopdvous Tiv He-
{wy Guvdzemy slpirat,
zat mpog toug &v tff i
gofsplic xai puoTieds
, )

<panilrg Gpa eig ouv-
wylag xal potaodo-
Thog doyohouévous.
T morsis, dvipwxe; ody
Omisyoy T tepel =i-
ROV,

<Avo oydpsy bV
<oy voiv xal 1§ Xap-
Blag», xal sinas,
«”"Kyopev mpog oV ub-
pLovy»

od offl, olx Epubprds
o avo s .
xat’ adthy v godepay
opay YsioTYS eupLani-

y.svo;;...

(La Penitencia,
Hom. 9; TEP. I,
N.» 695).
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Quod autem audistis
ad mensam domini

Dominus Vobiscum...

expedit,
semper dominus
nobiscum, quia sine
illo nihil sumus... ad-
monemus, et dicimus:

nobis
sit

hoc

Sursum cor.

..levate illud in cae-

um.

Sed quo sursum cor?
quid respondetis? quo
sursum cor?

Habemus ad Domi-
num. )
(Sermon  del Segundo

Dia de Pascua, T.E.F.
II, n. 363). Primo post
orationem, admonemi-
ni

sursum habere cor.

Hoc decet membra
Christi.

...caput vestrum ubi
est? ..sedet ad dexte-
ram Patris. Ergo n
caelo est caput nos-
trum.

Ideo cum dicitur,
Sursum cor; respoi-
detis,

Habemus ad Dominum.

Et ne hoc ipsum quod
habetis sursum ad Do-
minum, tribuatis viri-
bus vestris... quia Dei
donum est sursum ha-
bere cor; ideo sequi-
tur episcopus, vel pres-
byter qui offert et
dicit...

gratias agamus Domi-
no Deo nostro, quia
sursum cor habemus.
Et vos attestamini,

Dignum et iustum est...

(Sermén 227, TEP. 11,
n. 317).
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14 FRANCISCO SANCHEZ ABEILLAN

Traduccion de los textos griegos del cuadro sindptico.

5 San Cirilo de Jerusalén (s. IV ).

Después de esto clama el sacerdote: Arriba las mentes. Por-
que verdaderamente en aquella escalofriante hora conviene te-
ner la mente levantada hacia Dios y no hacia la tierra y ne-
gocios terrenos... Después respondéis: Las tenemos dirigidas
hacia el Seiior... Nadie, pues, asista de tal manera que diga
con la boca las tenemos dirigidas hacia el Sefior y con la inten-
cion tenga la mente puesta en negocios terrenos.

6 Constituciones de los Apdstoles (s. 1V ).

«La gracia de Dios omnipotente y el amor de nuestro Sefior
Jesucristo y la comunion del Espiritu Santo sea con todos vos-
otros», v todos a una voz digan: Y con tu espiritu, y el pon-
tifice: Arriba la mente, y todos: La tenemos dirigida hacia el
Senor. Y el pontifice: Demos gracias al Senior, y todos: Es dig-
no y justo.

7 San Juan Criséstomo (s. IV ).

A los que asisten a las sagradas reuniones y a los que en
la hora de la terrible y mistica cena se ocupan en vanas con-
versaciones y charlatanerias, diria estas cosas: ¢Qué estas ha-
ciendo, hombre? Cuando el sacerdote dijo: Arriba tengamos
nuestra mente y pensamiento, ¢ no dijiste: Las tenemos diri-
gidas hacia el Serior? ¢ No temes y te averglienzas de ser halla-
do mentiroso en aquella hora terrible?

9 San Anastasio Sinaita (s. VIII ),

...Llenemos la mente, elevémonos hacia el cielo. Tengamos
hacia arriba mente y pensamiento, levantemos hacia Dios los
ojos del alma, pasemos el cielo, pasemos los dngeles, pasemos
los querubines y lleguemos hasta el mismo trono del Sefior...
Estas cosas os atestigua el sacerdote diciendo: Arriba ten-
gamos las mentes. Y entonces, ¢ qué respondemos a esto? Las
tenemos hacia el Serior. ¢ Qué dices? ¢ Qué haces? Esta la men-
te ocupada en cosas corruptibles y pasajeras... en riquezas y
placeres y pleitos, ¢y dices: La tengo hacia el Serior? Refle-
xiona, te exhorto, no vaya a ser que no tengas la mente arriba,
hacia el Sefior, sino abajo hacia el diablo.
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CANON ROMANO 15

COTEJO LITURGICO

Una mirada reflexiva sobre las oraciones del misal y los
textos liturgicos nos sorprenderda con idénticos resultados.
Corda, en plural, ¢va ligado siempre a la categoria afectiva
del hombre o a la intelectiva?

Santo Tomas de Aquino en el himno Sacris solemnis, canta:

«Recedant vetera, nova sint omnia,
corda, voces et opera»r,

La progresion ascente de corda, voces et opera, obliga a
traducir: pensamientos, palabras y obras; que es tanto como
decir: el pensamiento, toma cuerpo sensible en la palabra
(acustica), y ésta a su vez cristaliza en obras. Esta misma pro-
gresion ascendente la hallamos en el "confiteor”: quia peccavi
nimis cogitatione, verbo et opere; es la misma idea de Santo
Tomas con la variatio sinonimica de cogitatio por corda.

Entre las muchas oraciones del misal en las que corda tie-
ne matiz intelectivo y no afectivo cito las siguientes: «Ita cor-
da nostra invisibili igne... illustrata, omnium vitiorum caecita-
te careant» (2 de Febrero In Purif. BMV, ad ben. candelas:
Or. 3); «Corda nostra mandatis tuis dedita, et... tempora sint
tua protectione, tranquilla (M. pro pace: Or.); «Deus, qui cor-
da fidelium Sancti Spiritus illustratione docuisti» (Colecta del
dia de Pentecostés), y otras oraciones’,

Considero oportuno comentar el «invisibili igne... illustra-
ta» de la primera oracion citada. La llama puede indicar
tanto el elemento iluminador de la mente, como el fuego del
corazén. No en vano, cuatro, de los siete dones del Espiritu
Santo, pertenecen al orden intelectivo; estos son: sabiduria,
entendimiento, ciencia y consejo; y el Espiritu Santo aparecid
en forma como de lenguas de fuego, bajo cuyo signo sensible
les fue comunicado a los Apdstoles el conocimiento de las co-
sas concernientes al reino. La aparicion del fuego de Pente-

5 Cf. A. Pfliger, Liturgicae Orationes Concordantia Verbalia, p. 122,
lineas 35 v 42; p. 123, linea 23; también puede consultarse desde la pagina
121 a la 124 donde trae las concordancias de la palabra cor.
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18 FRANCTISCO SANCHEZ ABELILAN

costés es como una nota cultual religiosa en el acorde céds-
mico de culturas Judio-paganas °.

Después de haber bebido agua en las fuentes de remotas
culturas y mentalidades pagano-judias, es mas facil entender
el caracter de vigorosa fuerza intelectiva que tiene la liturgia
de la fiesta de Pentecostés, y las oraciones que hacen referen-
cia al fuego que ilustra la mente:

«Corda... Illustratione docuisti»; «ita corda nostra invisi-
bili igne... illustrata...».

Se puede decir que el caricter intelectivo de corda se ve
reforzado y como en armonia con el unico elemento cultural
e historico con el que puede ser iluminado, por el fuego, no
como tal fuego, sino como clemento-instrumento con el que
el alma se adentra en la sabiduria de los misterios divinos.
La cédtedra del Espiritu Santo arde en la pedagogia del fuego
para ilustrar las mentes de los fieles en la fiesta de Pentecos-
tés. A este momento se referia Jesus cuando, viendo la torpeza
de entendimiento de sus discipulos, para comprender sus pa-
labras de alta sabiduria, apel6é a la venida del Espiritu ya que
con ella quedarian resueltos, para los Apostoles, todos los
enigmas de la predicacion de Jesus. Fue, pues, el maestro quien
anticipo el caracter intelectivo de la accion del Espiritu San-
to, idea perfectamente recogida en los textos antes citados.

6 En todas las religiones el fuego desempefia un gran papel. «Ignis
semper ardebit in altare» cf. Lev. 6. 12. Los atenienses lo tenian en el templo
de Atenea, cf. Plutarco, Problemas, 75; véase también Virgilio, Aen. 5, 200.
En los templos caldeos, en los de Melkart v Vesta, el fuego era la tinica
figura de la divinidad, la divinidad misma. El fuego era la manifestacion
visible de la inteligencia v de la fuerza que se suportia en Dios. Asi, por
ejemplo, no habia una diosa Vesta, concebida en espiritu fuera del fuego,
sino que el fuego era Vesta. Asi el fuego se diferencia de los demdas simu-
lacros divinos en que no era simulacro, sino verdadero Dios. Bellamente
lo dijo Ovidio en el libro sexto de los Fastos, hablando de Vesta:

«Nec tu aliud Vestam / quam vivam intellige flammamo».

Esta misma idea aparece ya en siglos anteriores en el oraculo de Apolo
de Clarés, dado a la ciudad de Colofén. La pregunta era: ¢Quién es Dios?
y la respuesta:

«Ex se ortus: non edoctus, sine matre inconcusus»,
«Nomen non verbo quidem capiendum, in igne habitans».

Y el mismo Yahvé acompanaba sus apariciones con aire, viento impetuoso
o fuego (cf. Estanislao Sanchez Calvo, Los nombres de los Dioses, 267-210;
Franz Konig, Diccionario de las Religiones, col. 551-553, s. v. fuego. Diccio-
nario de la Biblia, Herder, col. 722-723.
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COMENTARIO QUE HACEN LAS MISMAS FUENTES

San Justino, siglo i1, nos ofrece en su Apologia Primera
un esquema general de la celebracion liturgica. Nos habla del
sacramento del bautisimo, como rito de iniciacion, del oferto-
rio hecho por el presidente de la asamblea y a continuacién
menciona la muy digna accién de gracias (...xal ebyaptotiay vmep
70d xatmEwsdat) a la que la asamblea responde, Amén’.

En realidad la parte dedicada a la accién de gracias con-
tiene, en su nucleo central, la idea base del canon romano de
la Misa,

Pero la fuente mas antigua de una anéafora eucaristica es
San Hipdlito, siglo 111, exceptuada la Awayy, o Doctrina de los
Doce Apdstoles, aunque hay mucha mas analogia entre las
anaforas latinas con la de Hipolito que con la Awayy. En Hi-
polito encontramos, por primera vez, el didlogo inicial del pre-
facio en la forma conocida hoy, es decir, ¢l de la Misa romana.
Dice:

«Dominus vobiscum»; et omnes dicant:
«Et cum spiritu tuon»,

«Sursum corda! ».

«Habemus ad dominump».

«Gratias agamus domino».

«Dignum et iustum est» ®,

Y sigue una de las nuevas anaforas eucaristicas ultima-
mente aprobadas; es la prex eucaristica segunda, y es la ana-
tora de Hipolito, pero acomodada.

7 Cf. Justino, Apologia Primera, T. E. P. t. I, p. 61, n. 91.

8. Cf. Hipolito, Tradicion Apostdlica, T. E. P., t. I, p. 116, n. 170. Como
vemos en el cuadro sindptico, algo mas tarde, San Agustin ofrece ya la
frase completa: Gratias agamus Domino Deo nostro. Maertens afirma que
la adicion Deo nostro fue debida a razones métricas, presentando, por cierto,
una medicion errénea de la frase. La afirmacion de Maertens es insostenible,
pues gratias agamus Domino consta de coreo, crético y coriambo, compases
sumamente artisticos, muy usados por Demdstenes y Cicerén y otros escri-
tores griegos y latinos.

Suponemos que la adiciéon fue debida a la solemnidad del momento
—Deo nostro forma un epitrito primero, pie majestuoso y grave— ¥y a un
criterio doctrinal: proclamar que el Sefior es nuestro Dios, como frecuente-
mente se dice en la Escritura.
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Esta primera comprobacion historica del dialogo inicial
del prefacio, interesa, ante todo, como monicién-exhortacion.
Para ello es preciso desentranar todo ¢l contenido encerrado
en el continente de la palabra latina,

A juzgar por todas las ultimas interpretaciones hechas del
mismo (entiendo que toda traduccion es por si misma una
interpretacién), se podria decir que se ha traducido a lo que
suena, sin valorar en su dimensién filologico-histérica el con-
tenido, lo que en la primitiva Iglesia, reunida para la gran
Accion de Gracias, queria decir, y decia y entendian los fieles.
Para ello ninguna fuente mas valiosa que los testimonios lite-
rarios de hombres que oyeron tales palabras y las acogieron
en si mismos ahuecando su mente, para dejar espacio libre
a fin de que, la palabra realizadora del gran misterio, encon-
trase eco en sus espiritus liberados de «pensamientos de
carne».

Para ello no basta con dar una vision panoramica, dar un
catalogo de afirmaciones, sin tomar posiciéon cientifica ante
las mismas. Es preciso tomarles el pulso, para comprobar de
qué tipo de palpitaciones son portadoras. Aqui la filologia,
como en otros muchos campos del saber, juega un papel de-
cisivo. Sin ella los resultados finales vendrian a ser como las
piezas de un reloj descompuesto ante los ojos de un inexperto.
Espero poder hacer buena la afirmacié, a través de mi tra-
bajo.

San Zendén de Verona, s. 1v, en su tratado 15, compara
los sacrificios no cristianos con los de la nueva alianza; El
Sacrificio, que agrada a Dios, dice él, no consiste en la ofren-
da de animales legalmente elegidos y ritualmente presenta-
dos; por el contrario, el sacrificio acepto ante Dios es el de
nuestros cuerpos, hostia viva y santa, agradable a Dios (cf.
Rom. 12, 1). «Hoc enim placitum e¢st Domino, ubi seipsum
candidus animus immolaverit Domino; caetera autem nihil
proderunt, si colentis pura mens non sit, in Ecclesiatico Salo-
mone clamante: «Dona iniquorum non probat Altissimus»
(Eccl. 34, 23)°.

9 Cf. San Zenon de Verona, Tratados, 1. 1, tr. 15, ¢ 16; T. E. P.
t. 1, p. 302, n. 441.
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Dentro de la coleccion de 7. E. P., nos encontramos con
esta interesante explicacion, que nos da el sentido que ha de
tener la disposicion del hombre, al presentar su sacrificio a
Dios. Por todo el contexto, se ve que se trata de una dispo-
sicion del hombre entero, centrada en su parte intelectiva.
Un breve cotejo comparativo del vocabulario nos lleva al
siguiente resultado:

Candidus podria traducirse por: sin doblez, sin malicia,
puesto que ambos términos pertenecen a las funciones inte-
lectivas del hombre, pero, teniendo en cuenta que estid glo-
sando al Eccl. 34, 23, es mejor traducir, sin malicia, por para-
lelismo con el iniquorum del Eclesidstico.

Animus, aqui es sinénimo de rens.

purus, su mejor version seria, sin restriccion, sencillo. Se
puede concluir diciendo que se trata de un paralelismo ideo-
l6gico formal:

...candidus animus...
...pura mens...

En el mismo siglo 1v, San Cirilo de Jerusalén explica direc-
tamente el sentido del dialogo inicial, como preparacién in-
mediata para celebrar la eucaristia. El texto en cuestién se
halla en la Catequesis Mistagégica Quinta. Después del 6sculo
de paz, como signo externo de comunién con los hermanos,
clama el sacerdote: dvn tas xapdias. Como sigue explicando el
mismo San Cirilo, es tanto como levantar al hombre de todos
los cuidados de esta tierra y pensar en el cielo. Y a la exhor-
tacién del sacerdote responde la asamblea. éyopev mpog Tov xbptoy,
y se advierte inmediatamente que «nadie de tal forma esté
presente que por una parte diga con la boca "los tenemos di-
rigidos hacia el Senor”, y por otra, con la intencion, tenga
la mente puesta en cuidados de la vida» %,

Kaodix es una palabra que se presta a ser traducida facil-
mente como suena, pero por todos los datos que he dado an-
tes, tras una ligera mirada al diccionario, y por todo el con-

10 pndeiq 8¢ toiit0g Tapéotw, (g OTHATL eV Aétaty «Eyopey TpoG OV XOPLOVS, TH]
3 Dravoiq ®epl wag Prwtixdg Eyety ov volv gpoviidags.

Universidad Pontificia de Salamanca



20 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

texto del texto de San Cirilo, y la explicacion que el mismo
autor da, vemos que se trata de todo el hombre, captado bajo
el angulo visual de la parte intelectiva.

Continua el Sacerdote:

«Demos gracias al Sefior» (edyaptotiompsy 1% xvpiw). El mo-
tivo de la accién de gracias radica en el Espiritu de adopcion
que Dios se ha dignado concederle; por eso el pueblo congre-

gado responde:

«Es digno y justo» (d5tov xai Jixawov),

En la Constitucion de los Apdstoles, siglo 1v, volvemos a
encontrar el mismo didlogo inicial; el saludo del Pontifice
presenta algunas variantes respecto al de Hipélito. No dice
so6lo, «El Sefor sea con vosotros», sino que utiliza el saludo
paulino tomado de 2 Cor. 13, 13; el texto griego véase en el
cuadro sindptico con el namero 6.

«La gracia de Dios omnipotente

y el amor del Sefior nuestro, Jesucristo
y la comuni6n del Espiritu Santo
sea con todos vosotros».

Y todos concordes digan:

Y con tu espiritu.

Y el Pontifice:

Arriba la mente.

Y todos:

La tenemos dirigida hacia el Sefior.
Y el Pontifice:

Demos gracias la Sefior.

Y todos:

Es digno y justo'.

Comparando este texto de la Constitucién de los Apdsto-
les con el ya citado de San Cirilo, se ve que el de la Constitu-

Cf. San Cirilo de Jerusalén, Catequesis Mistagogica Quinta, T. E. P, p. 328,
t. I, nn. 480-481.
11 Constituciones de los Apdstoles, T. E, P., t. I, p. 680, n, 987.
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cion de los Apdstoles viene a ser como la formulacion formal
de lo que en Cirilo es una explicacion. Es decir, el tdq rapdlag
de San Cirilo, con su sello de marcado intelectualismo a tra-
vés de la explicacion, en la Constitucion de los Apdstoles ha
cristalizado en otra forma, siendo la misma idea, «Arriba la
mente» (dvo v vodv),

Si se tiene en cuenta que las Catequesis Mistagdgicas de
San Cirilo son pronunciadas entre los afios 348-350 y que la
Constitucién de los Apdstoles se da como fecha de composi-
cién el afo 380, podriamos hablar del hecho de una progre-
sion ascendente desde el tés xapdias hasta el dve Tov vouv,

San Juan Crisostomo, siglo 1v, en la Homilia 9, cuya auten-
ticidad no esta exenta de dudas, toma a todo el hombre en su
dimensioén intelectiva y afectiva (vodg y xapdia) para que todo
el hombre se remonte desde los cuidados de la tierra hasta
Dios. Y llama, mentirosos a los que teniendo todas sus po-
tencias saturadas de preocupaciones mundanas responden al
sacerdote “Eyopev moog 1oy zbotov, (los tenemos dirigidos hacia el
Sefior), al clamar el sacerdote: "Ave sympey Hov 16y vodv xal Tdg
zapdiag  (nuestra mente y corazon estén dirigidos hacia el Se-
for). Y después se habla del recato externo, con el que se
deben acercar los fieles al banquete eucaristico; con temor
y temblor; la mirada hacia abajo (zdto vebovies 1 dppa) y el
alma (Juy#), como sede de las potencias del hombre, hacia
arriba (dve 9 v doynv) 2,

Es San Agustin, quien en su Sermon 227, nos da, a modo de
catequesis eucaristica, la explicacion del dialogo inicial del
prefacio. Dice: «Primo, post orationem, admonemini sursum
habere cor»; vy, al justificar tal actitud del creyente, apela al
cuerpo mistico, pues alli deben estar los miembros donde se

12 Cf. San Juan Crisdstomo, La Penitencia, Homilia 9, T. E. P, t. 1,
pp. 469-470, nn. 695-696. También puede consultarse a Timoteo de Alejandria,
Archididacono, Historia de los Monjes, T. E. P, t. 11, p. 14, n. 21; relata él
como un santo padre, Eulogio, detenia a algunos monjes que se acercaban
a los sacramentos con las siguientes palabras: «Quomodo ausi estis acce-
dere ad Sacramenta divina, cum mens vestra et propositum sit in malo?».
Este tipo de severa correccion entra plenamente en el marco de exigencias
religiosas que los primitivos cristianos se¢ exigian, para poder participar
con fruto en los sagrados misterios; es otro modo de decir: «Elevemos
nuestra mente» para acercarnos al altar.
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encuentre la cabeza; «Ergo in caelo est caput nostrum. Ideo
cum dicitur, sursum cor; respondetis, Habemus ad Dominum».
Y para que nadie se atribuya a si mismo el don de tener en
Dios puesto el corazon, anade: «Gratias agamus, quia nisi do-
naret, in terra cor haberemus, Et vos attestamini, dignum et
iustum est dicentes, ut ei gratias agamus qui nos fecit sur-
sum ad nostrum caput habere cor». San Agustin, armonizan-
do con la mentalidad pagano-cristiana, habla de dos lugares:
cielo y tierra, aunque en el texto indicado el término «cielo»
estd dicho a modo de perifrasis: «Caput nostrum ubi est?
Habemus ad Dominum sursum cor». Del mismo Agustin, en
el Sermon acerca de los Sacramentos de los Fieles en el Do-
mingo de la Santa Pascua, volvemos a encontrar el mismo
saludo y un comentario parecido, destacando, de nuevo, la
idea de altura, en la que Dios habita con relacion al hombre
que habita en la tierra. Aparece el Dominus vobiscum; que no
aparece en la cita anterior. También se matiza la idea de Dios
que habita en las alturas, precisando que en ellas esta Dios:
«Deus sursum est», pues en la cita anterior sélo por una peri-
frasis se nos habla de Dios que habita c¢n lo alto en forma de
interrogacién; «caput vestrum ubi est?», y recuerda que al
tercer dia resucité y subio al cielo: pero expresamente no se
ven unidos los términos Dios-cielo como morada y morador.

Y, por ultimo, otra cita de Agustin, tomada del Sermdn del
dia Segundo de Pascua. Repite de nuevo todo lo dicho ante-
riormente, pero hay un detalle importante para la traduccion
del Dominus vobiscum; dice: «Hoc nobis expedit, ut semper
sit Dominus nobiscum, quia sine illo nihil sumus». Es cierto
que el saludo Dominus vobiscum, por carecer del verbo ex-
preso, puede traducirse por el Sefior sea o esté con vosotros,
pero gozando la lengua espaiiola de la posibilidad de matizar
el aspecto verbal, caso raro en las lenguas europeas, creo
que es preciso concretar y decidirse por un sentido u otro
con conocimiento de causa. El valor del verbo estar es el de:
existir, hallarse una persona o cosa en cierto lugar, posicion,
condicion, etc., v. g., me hallo, estoy ¢n mi despacho, estoy
alegre. Por el contrario, el verbo ser vincula la cualidad al
sujeto de manera intrinseca, no se esta en estado de..., como
en el caso del verbo estar, no se esta para... sino que afecta
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al ser mismo de una manera permanente y no transitoria.
Para todos es clara la profunda diferencia entre: yo soy en-
fermo y vo estov enfermo V.

Estar denota estado transitorio, pues stare es «estar de
pie», mientras ser de sedere, es «estar sentado»,

He invocado la ayuda del diccionario para hacer mas in-
teligibles las palabras de Agustin. Dice: «Dominus vobiscum,
hoc et quando de abside salutamus dicere solemus, et quoties-
cumque oramus hoc dicimus: quia hoc nobis expedit, ut sem-
per sit dominus nobiscum, quia sine illo nihil sumus».

El adverbio temporal semper indica necesariamente que ¢l
Sefor debe permanecer en el creyente a todas horas; tanto
es asi que sin el mismo Sefor la eseidad del cristiano, como
tal, quedaria reducida a la nada: «sine illo nihil sumus». Si
recordamos de nuevo que el verbo ser es el apropiado para
este atributo que esencifica la raiz misma del ser cristiano,
mientras que el verbo estar, significa un estado transitorio,
no podemos traducir El Senior esté con vosotros, pues en el
contexto de Agustin, cotejado con el importante matiz dife-
rencial entre ser y estar, seria tanto como desear a quien se
saluda, que Dios, el Senor, estuviera en ¢l temporalmente;
serfa tanto como desearle que existiera como cristiano alguna
temporada, para quedar reducido después a la nada, frente a
su mas profunda realidad cristiana, «Quia sine illo nihil su-
mus». Por consiguiente, yo considero mucho mas légico y en
armonia con el sentido cristiano del saludo liturgico, Dominus
vobiscumnt, o no traducir el verbo eludido, o, si se traduce, em-
plear el verbo ser, y no estar. En el lenguaje de uso comun
empleamos el vocablo adids como expresion de saludo. En
csta palabra parece sobrentenderse «a Dios te encomiendo,
te confio», o «Yo te encomiendo a Dios», o «a Dios quedad»,
como decia el castellano antiguo. Uno de los saludos catala-
nes conserva el verbo: «4 déu siau», «sed 6 estad con Dios» ™.

13 Cf. Julio Casares, Diccionario Ideolégico de la Lengua Espaiola,
p. 464, col. 1, ver estar, y p. 968, col. 1 y 2, s. v. ser.

14 Cf. Enciclopedia Universal Ilustrada, Espasa-Calpe, t. 2 p. 930, s. v.
adids; Roque Barcia, Primer Diccionario General Etimoldgice de la Lengua
Espanola, t. 1, p. 133, col. 22, s. v. adiés (5 volumenes, Madrid 1880); Maria
Moliner, Diccionario del Uso del Espanol, t. I, p. 56, col. 1.2 s. v. jAdios!
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También dentro del espafiol el saludo adids se presta a una
u otra version, pero no es indiferente el empleo de ser o de
estar, por la profunda diferencia que encierra el matiz de un
verbo a otro. Concluyendo, se puede decir que la version que
mejor resumiria todo lo dicho hasta ahora sobre este punto,
serfa la siguiente;

«E] Sefor sea con vosotros» ",

En la coleccién T. E. P., he encontrado otro testimonio
literario util para nuestro tema; se trata de un pasaje de
San Cesdreo de Arlés. En su Sermdn 73, exhorta a los fieles
a permanecer en el templo hasta la bendicion final, pues si
todos abandonan el templo, a quién dira el sacerdote «sursum
corda? Aut quomodo sursum se habere corda respondere pos-
sunt, quando deorsum in plateis et corpore simul et corde
discedunt?».

Por el texto y el contexto se ve que corde y corpore estan
pensados como formulacién de la totalidad del hombre. Es
decir, que el hombre cuando baja a las plazas, baja todo ¢l,
su cuerpo y su espiritu. Pues dentro de la formulacion, podria
suceder que el hombre saliese a las plazas permaneciendo su
espiritu en el templo, unido a los misterios. El adverbio simul
alude a las dos partes conformadoras del ser humano visto
en su totalidad: cuerpo (corpore) y espiritu (corde)'.

El ultimo testimonio literario, que aparece en el cuadro
sinéptico antes indicado, es San Anastasio Sinaita, s. viiI. En
él encontramos el mismo vocabulario de San Juan Crisosto-
mo (voi¢ y xapdia) al exhortar a los fieles a que levanten la
mente y el corazon de los cuidados y preocupaciones para
ponerlos en el Sefior: <'Ave oydpev T0v vobv xal Td¢ xapdiag, dve
npog Bedv o T Duyic dppa Emdpopey,... y después anade: «Tadrta
Brapaptipetat Apiv 6 iepedc Aéymv «“Avws oyduev «tas xapdiag. Eita <
7pog Tabta Wpelc amoxpvopedn; « Eyopev wpoc wiv xdptov.s Ti Aéyers, ti

15 San Agustin, Sermon 227, T. E. P,, t. I, p. 205, n. 317. Sermdn acerca
de los Sacramentos de los Fieles en el Domingo de la Santa Pascua, T. E. P.,
t. II, p. 219, n. 345. Sermon sobre el Domingo de la Santa Pascua, T. E. P.,
t. II, p. 230, n. 363.

16 San Cesareo de Arlés, Sermon 73, n. 25; T. E. P, t. II, p. 609,
n. 1.055.
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ToteiG; 6 vods Tpog T @Buptd zal Td TPOIXALpY METEMEIZETAL Xal REAG OYY-
jota, xai odatas, xai RAovds, xal dixag dayoheizatt xal Adyzst “Eyo wmpos
Ty xontov 17

«Ten cuidado, exhorto —dice a continuacion— no sea que
no tengas hacia el Sefor dirigida la mente, sino hacia abajo,
hacia el diablo», Tpiseys, Tapuxahn, LriTmg 09% o3 @ve TV VodV Tpo3
4V %0010y, dANd %dTw 7003 Tov dtdBokoy.

Terminada esta breve comprobacion histérica sobre el dia-
logo inicial del Prefacio, a través de la literatura eucaristica
primtiva, paso ahora a la basqueda de paralelos y compro-
bantes que en el mundo clasico nos den como la fuente paga-
na de nuestro didlogo inicial al prefacio, por lo menos en su
nucleo fundamental.

Hoc age; esta es la famosa férmula religiosa que pronun-
ciaba un heraldo al comienzo de un sacrificio. Era una exhor-
tacién a los asistentes para que se unieran a los misterios que
se iban a celebrar; pero para ello era preciso desembarazar
la mente de preocupaciones mundanas . Junto a este hoc age,
férmula ritualmente conocida en sentido religioso, se puede
citar otra que también sirve para llamar la atencion del lec-
tor; se trata del nunc age .

Estas formulas-rito, que han ido lentamente evolucionando
hasta quedar en la forma que ahora conocemos, vienen a ser,

17 «Tengamos levantados hacia arriba la mente y el corazon, arriba,
hacia ¢l Seifior, los ojos del alma», y en el otro texto dice: «Estas cosas
os atestigua el sacerdote diciendo: «Dirijamos hacia arriba las mentes».
¢Qué respondéis, pues, a csto? «Las tenemos dirigidas hacia el Senor». ¢Qué
dices? ¢(Qué haces? Esta la mente dirigida hacia lo corruptible y perece-
dero, vy ocupada en apariencias y riquezas y placeves y cosas pasajeras, v
dices: ¢La tengo dirigida hacia el Senor?», cf. San Anastasio Sinaita, Sermon
de la Santa Sinaxis, T. E. P., t. II, pp. 751-752, n. 1.304.

18 Cf. Lucrecio, De¢ Rerum Natura, Lib. 1, vv. 4142, En los versos
citados, Lucrecio se declara incapaz para poner manos a su obra, por no
tener el sosiego de espiritu necesario, dadas las turbaciones politicas de su
tiempo. Cf. también Plutarco, Numa, XIV, 5 Coriolano, XXV, 3. La expresion,
hoc age, tiene, segin Giussani, un tono solemne y significa «ponerse a la
tarea», «cumplir un sagrado ministerio»; esta formula se hizo corriente en
el sentido de poner atencion; cf. Plauto, Capt. 967, hoc agamus, iam animus
advorte. Patriai tempore iniquo; cf. Eduardo Valenti, T. Lucrecio Caro, De la
Naturaleza, lib. I, p. 143, notas a los versos 41-42. Cf, Odo Casel, Das Christ-
liche Opfermysterium, 154-156.

19 Cf. Empédocles, v 2'ayz Virgilio, Georg., 1V, 149.
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sobre el hoc age, como un paralelo ritual litargico con el str-
sum corda del dialogo inicial del Prefacio.

En ¢l rito romano de Roma, esta férmula ritual era pro-
nunciada por un heraldo, y éste es, desde Homero, el enviado
oficial, el que actua en nombre del que le envia ®.

Cuando el sacerdote clama sursum corda, estda investido
de poderes sagrados, que le han sido concedidos el dia de su
ordenacion, para representar a Cristo, cabeza de los reunidos,
a quienes va dirigida tal exhortacion. El mismo Pablo se llama
a si mismo heraldo de Cristo y enviado, x7,0u% zai @xdstoros 2!,

Asi se explica el empleo de una forma imperativa, sin dar
opcidn a otra posible interpretacion de las palabras del sacer-
dote, pues la voluntad de quien le envia esta clara: Levan-
tarse de la tierra en alas del pensamiento. Este imperativo
es consecuencia de la progresion ascendente de los ritos de
purificacion antes de llegar a lo mas augusto del misterio:
la gran accion de gracias. Con razén dijo Tertuliano: Se lava
la carne para que el alma quede limpia =

Empezando por el agua bendita a la entrada de los tem-
plos (recuerdo de las del bautismo, por el que tuvimos acceso

20 Cf. Homero, 11, 2, 279; 23, 567; Od., 2, 37. Para ver la actuacion del
xfipuZ en asamblea publica, cf. Demdstenes, 285, 10.

2t Cf. Herddoto, I, 21, VI, texto en el quedrnretores en jonico, tiene cl
sentido de enviado, de emisario, aunque sin sentido plenipotenciario. En
el contexto del NT c¢f. con sentido de¢ enviado por Dios de un modo particu-
lar, hablando de Cristo, Hebr. 3, 1, v hablando de los Apostoles, c¢f. Luc.
6, 13; Jo. 13, 16; Clemente hablando del apdstol Pablo (cf. Migne 1, 269b;
2, 57¢). En sentido plenipotenciario se encuentra en Lucas, vy en Pablo la
mayoria de las veces, cf. Diccionario de la Biplia, Herder, col. 127-129, al
comentar la palabra apostol. Cf. A. Bailly, Dictionnaire Grec Francais, p. 245,
col. 1%, s. v. amdatohog. El 7 ou% persona que anuncia en alta voz, cf. Sofocles,
Edipo Rev, 1511. En los tiempos heroicos es el mensajero o heraldo de los
dioses, cf. Esquilo, Agamencon, 515; también heraldo dcl rey, cf. Homero, I,
2, 279; 23, 567, Od. 2, 37. Dado el caracter sagrado del heraldo, su persona
era inviolable y puesta bajo la proteccion de Zeus, de¢ ahi la expresion felor
11, 4, 192; Ad gider 11, 8, 517 Awog dyyehot 73¢ xat avdpdv 11, 1, 334. Pablo aparece
como puesto para dar testimonio de la verdad de Cristo, que es el que
le envia, cf. 1 Tim. 2, 7 wFpof xal anéotedeg v en 2 Tim. 1, 11 se repite la misma
idea, anadiendo el matiz de maestro: xfpuz zal arsotoreg xat Siddox.o;. Todos
los sentidos dichos respecto a amsatelog y x%puz vienen a confluir en la persona
del sacerdote en el momento de ejercer su ministerio; de ahi el caracter
imperativo, dentro del respeto que Dios tiene para con el hombre, de la
exhortacion sursum corda y la necesidad del pueblo de responder, habe-
mus ad Dominum, si se quiere participar con fruto en los misterios de
aquel que habla por boca del sacerdote.

22 CI. Tertuliano, De Idol 7.
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al templo y a la familia de los regenerados), pasando por el
agua del asperges, y la purificacién de las manos del sacer-
dote en el rito del lavabo, sc llega, en el sursum corda, a la
cumbre de la preparacion. De hecho poco interés tendrian
las anteriores preparaciones rituales, si, a la hora de entrar
en el misterio, estuviera la mente ocupada y prcocupada, pe-
gada a las cosas de la tierra.

Por todo ello «Vor dem eucharistischen Lobpreis stehend
soll das Wort die Glaubigen mahnen, Herz und Sinn zu Gott
zu erheben», y a esta actitud interior, como signo externo de
Ja misma, acompaiia la elevacion de las manos y de los ojos
al cielo ®,

La razon de tal postura aparece con claridad en San Ci-
priano, pues Dios ha creado al hombre erguido, con el rostro
dirigido hacia la altura, mientras que a los animales los ha
creado como imantados hacia la tierra por la fuerza misma
de la madre tierra de donde salieron®. Es la eterna actitud
del espiritu y la materia, tan bellamente plastificada en las
estatuas de bronce de Homero y Aristoteles a la entrada de la
entrada de la Facultad de Letras de la Universidad de Frei-
burg. Homero, ¢l poeta, esta con la cabeza erguida y senalan-
do al cielo; Aristételes, el fisico, mira, escrutador, a la tierra
y a los elementos que la integran.

La elevacién de las manos y de los ojos que acompanan,
como lenguaje mimico a las palabras sursum corda, esta inti-
mamente ligada, a la tradicién cristiana que, a su vez, hinca
sus raices en culturas religiosas paganas v judias.

«La segunda berakal desarrolla esa vision del don de la
torah y de su aceptacion, como acto supremo de amor divino,

23 Cf. F. J. Dolger, Sol Salutis, 301-302.

24 Por razén de la erguida figura v rostro levantado, debe el hombre
levantar sus ojos a Dios que habita en las alturas. «Conserva tu postura
dirigida hacia la altura donde has nacido, permanece tal v como Dios te
ha creado. Con la proyeccion de tu rostro, y ademas de tu cuerpo, levanta
también el espiritu a los cielos». Cf. San Cipriano, Ad Demetrianum 16.
Esta motivacion del hombre erguido hacia el cielo la desarrolla hermosa-
mente Ovidio, Met. 1, 79 ss.: Pronaque cum spectent animalia cetera terram.
/ Os homini sublime dedit caelumque videre, / Tussit et, erectos ad sidera
tollere vultus. Al acompanar al gesto litargico —dice Dolger ¢n la cita ante-
rior-——, la elevacion de los ojos, esta exigiendo la elevacion del alma, del
espiritu (Geist), cf. cita anterior; cf. también Ps. 122 (123) 1.
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que suscita el amor reciproco de las criaturas al dnico Santo,
al unico Senor, cuyo sefiorio y santidad son los del amor. De
ahi el puesto asignado en esta oracion al corazén, es decir, no
a la sensibilidad, sino a ese foco de todo el ser humano que
es la inteligencia amante que se consume, por adhesion a la
torah, en ese conocimiento de amor que responde en el hom-
bre al conocimiento en que le ha envuelto Dios» .

Tal vez es el Sursum corda la expresion formal espiritua-
lizada de un gesto de la liturgia samaritana, donde se levan-
taban materialmente las manos para el momento cumbre de
la oracion. De hecho, aunque los fieles no lo hacen, ha que-
dado en el gesto del sacerdote *.

NUEVA TRADUCCION DEL DIALOGO

Después de haber visto el problema desde distintos angu-
los: éptico, historico, filologico y liturgico, quizda podamos
recoger el fruto, pretendido al principio: dar ese plus, que

25 Cf. Louis Bouyer, Eucaristia, 78; cf. también la nota 3 de estec tra-
bajo, en la que se habla del valor del corazon, en griego y en latin.

26 Cf. Johannes Brinktrine, Die heilige Messe, 166. Cf. André Grabar,
El Primer Arte Cristiano, reproducciones n. 4. En esta reproduccion, detalle
de la columna de Trajano, los campesinos dacios se dirigen al empe-
rador con un clamoreo de manos, que se adelantan en gesto portador de
pensamientos y deseos. También los nn. 25; 26; 58; 96; 97; 98; 102; 104; 115;
119; 131; 140; 145; 146; 232. Del mundo clasico pagano puede citarse el
famoso Joven Orante, con su supervivencia del canon del Apoxiomeno de
Boedas, discipulo o hijo de Lisipo (cf. Pijoan, Historia General del Arte,
t. IV, p. 498, figura 678; t. V, figura 655), que es un viejo barbado, invocando
con las manos levantadas a Odin v a otros dioses, p. 461. Cf. también a
F. J. Dolger, Sol Salutis, 303, en la que trae noticias de monedas de orantes,
con los ojos mirando al cielo y las manos extendidas. La colecciéon de las
estatuas de alabastro de los «Doce Orantes del Tell Asmar, son también
un comprobante plastico de lo que estoy diciendo; con su postura erguida,
las manos juntas en actitud de recogimiento para que asome todo el hom-
bre a través de sus ojos religiosamente atentos; es como la expresion escul-
torica del texto de San Cipriano de la nota 24, cf. Hartmut Schmokel,
Grosse Kulturen der Friihzeit, Ur, Assur und Babylon, 26-27, tabla 19; cf.
también tabla 22; 24; 25. Véase la reproduccion egipcia tabla 85 y su expli-
cacion en la p. 121; representa a unos soldados saludando al general Ha-
remhab, levantan las manos, igual que los campesinos en la columna de
Trajano antes citada, cf. Walther Wolf, Grosse Kulturen der Friihzeit, Die
Welt der Agypter. Cito dos reproducciones de adoracién del arte egipcio;
una es la «adoracidon del sol saliente entre dos sicémoros», de la XX dinas-
tia; los adoradores estan con las manos levantadas. La otra escena se
titula «La reina en adoracién», de la XIX dinastia, estando de rodillas vy
con las manos levantadas, la primera en la tumba de Arimefer y la segunda
(Valle de los Reyes), Tumba de Nefertari, ambas en Tebas, cf. Robert
Boulanger, Pintura egipcia v del antiguo Oriente, 29 y T1.
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hasta ahora no nos habian dado los que trataban de este dia-
logo inicial del Prefacio. Siendo la traduccién la mejor por-
tadora de todo lo hasta aqui dicho, doy lo que considero que
mas se aproxima al contenido encerrado en el continente de
la palabra latina; digo lo que mds se aproxima, pues nunca
una traduccion, por muy buena que sea, puede agotar toda
la riqueza de matices que hay en el original, y tarea del tra-
ductor es buscar, no sélo la mayor exactitud conceptual, sino
también formal 7.

— EI Seiior sea con vosotros.

— Y con tu espiritu.

— Elevemos nuestra mente.

— La tenemos dirigida hacia el Seifior.
— Demos gracias al Sefior nuestro Dios.

— Es digno y justo.

27 C. Mohrmann, hablando de los principios que se han de tener en
cuenta para traducir (habla, en concreto de la traduccién del ordinario
de la misa), dice: «Le but a été de faire une traduction aussi exacte et
fidéle que possible. Il ne s’agit donc ni d'une adaptation a l'usage du
lecteur d’aujourd’hui, ni d'une interprétation théologique»; y sigue diciendo
que aun en el caso de que se quiera hacer una adaptaciéon o una perifrasis,
seguiria siendo necesario una traducciéon con todo rigor, «car une adapta-
tion ne peut jamais étre faite a contresens». Segin Mohrmann, una traduc-
cion exige dos cosas: «Comprendre le texte original, avec toutes ses nuan-
ces, puis en transposer intégralement le sens vivant le génie de la langue
de traduction». Aunque parezca una vulgaridad, decir que para traducir
hay que entender el original, no es ociosa la advertencia, puesto que, en
las muchas traducciones que se han hecho de los textos litargicos, se
podria decir que no se ha tenido en cuenta un principio tan elemental.
La razén la da ella misma; el latin fue también una lengua viva y sometida
a todas las evoluciones y cambios que lleva consigo una lengua hablada,
y sabemos que las lenguas en uso no se dejan encasillar en reglas, sino
que sobre unas reglas ellas avanzan segin las exigencias del pueblo que
las utiliza. Para entender, pues, hoy el latin de la liturgia, v en concreto
el didlogo incial que he tratado, es preciso examinar tanto el texto como
su contexto y ambiente histérico y mentalidad religiosa de la época; saber
el por qué ha cristalizado en esa féormula litirgica y no en otra posible.
Otra de las ideas que Mohrmann pone de¢ relieve, es el no pasar por alto
la cualidad estilistica del pasaje que se va a traducir. El ritmo y la frase
abundante hay que intentar darlo también en la traduccién, pues forma
parte, como medio de expresion, de la idea misma. Todo intento de supri-
mir todo ornato estilistico de la palabra, es un atentado, una traicién.
Copio sus mismas palabras: «Traduire en un style heurté, coupé, atomique,
sans souci du nombre oratoire, c'eut été aussi une trahison», cf. C. Mohr-
mann, L'Ordinaire de la Messe, 49 y 52.
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Odo Casel, con gran agudeza teologica y viendo toda la
unidad interna que tiene el canon de la misa, ha dicho que
es preciso elevar todo el hombre a Dios, a fin de que el Per
ipsum del final de la gran accion de gracias forme una unidad
con el principio, sea una realidad y no una mera formula
ritual; tanto es asi que el Amen de los fieles en el Per ipsum
seria como el Habemus ad Dominum del dialogo inicial al

prefacio .

2. TE IGITUR...

Mucha es la tinta, como dice Maertens, que ha hecho correr
la interpretacion y traduccién de la palabra igitur. Teniendo
en cuenta que un estudio detallado de esta particula rebasaria
los limites de mi trabajo, me limito a indicar el problema en
las correspondientes notas bibliograficas y acepto la solucion
que yo considero mejor ®, Por mi parte hago mia la opinion
de aquellos que dicen que el «Te igitur» no tiene un sentido
fuerte, pero es importante su traduccién para que se vea cl
enlace con la parte precedente del prefacio ®.

A juzgar por lo poco que dicen los autores sobre el acusa-
tivo «Te», principio del canon, y lo mucho que han escrito
acerca de «igitur», podemos decir que la interpelacién te les
ha pasado casi desapercibida, y para alguno no deja de ser
un principio «bastante abrupto», a pesar de la profusion de
textos, iniciados con te, que aduce como paralelos *.

28 Cf. Odo Casel, Das christliche Opfermysterium 153-154.

29 Cf. Th. Maertens, El Canon de la Misa, Ed. Marova (Madrid 1966)
2.2 edicién, 4041, J. A. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, BAC (Madrid
1963), 4.5 edicién, 700-703.

30 Cf. Jungmann, Zur neuen Ubersetzung des canon missae, Lit. Jahr.
(1954), 1V, 1, 34.35. Condrington, Some liturgical Notes, Dows. Rev. (1941)
192-195, citados por Maertens, 0. c., p. 41, nota 6. Cf. también Johannes
Brinktrine, Die heilige Messe (Paderborn 1934) 175, en el principio del canon
continia la idea de intercesion, por medio de Cristo, sefialada ya en el
prefacio. Cf. Leo Eizenhofer, Canon Missae Romanae, Herder (Roma 1966)
36, n. 134 marginal, donde cita un fragmento del Missale Gotticum; el
«Igitur» enlaza con la idea anterior como indican los autores antes citados.
Cf. Jungmann, 'El Canon Romano y las demas formas de la gran plegaria
eucaristica’, La Maison Dieu, 'El Canon de la Misa’, Editorial Liturgica Es-
painola (Barcelona 1967) 203 y 206.

31 Cf. Th. Maertens, o. c., 42-43.
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Para poder entender mejor este inicio del prefacio, sor-
prendente para algunos, es preciso arrancar del coro de la
Iglesia triunfante v militante, cantando al tres veces santo o
lo que es lo mismo, la santidad de Dios ®. El canto del trisa-
gio, dentro de la pedagogia popular, resume las maravillas
que Dios ha hecho con su pueblo por medio de Cristo media-
dor y redentor. Asi, pues, enardecidos los fieles por la «mira-
bilia Dei», porrumpe con el canto del trisagio. Dentro de esta
graduacién ascendente, en la que se canta al Santo —E] San-
to, Dios—, aparece solemne y majestuoso, solo, en la clemen-
cia paternal como centro de atencidén para los celestes habi-
tantes y para los terrestres militantes.

El Dios que anticipa el acusativo «te», no es un Dios des-
potico, pues va escoltado por el titulo de clementissime Pater,
Y ante la presencia de Dios se hace un profundo silencio *
de adoracion y de peticion *. Este centro de interés, del que
estda sobrecargado el Te, aparece plasticamente representado
en el arte catequético de los templos bizantinos. En ellos es
frecuente la procesién de santos y santas que avanza hacia
Cristo, que ocupa el centro del abside; le escoltan coros de
angeles que, juntamente con el coro de la tierra, han ento-
nado el trisagio. Y ante aquella visién del universo espiritual,
la Iglesia celebra los misterios sagrados, centrando su pensa-
miento y su mirada en Cristo, mediador entre el cielo y la
tierra, La forma del abside recuerda la béveda del cielo. Pres-
cribia la liturgia romana que al empezar el canon, el celebran-
te levantase la mirada a lo alto, y alli se encontraba con Ia
visién celeste, en cuyo simbolico cielo habita Dios al que se

32 Profesores de Salamanca, Biblia Comentada, BAC, T. III (Madrid
1961) 99, santo, santo, santo, es un semitismo para indicar una cosa san-
tisima.

33 FEsta idea nos recuerda el texto cldsico de Virgilio, Aen, 2, 1-2:
«Conticuere omnes intentique ora tenebant. Inde toro pater Aeneas sic
orsus ab alto». Y en Aen. 4, 79: pendetque iterum narrantis ab ore.

En ambos casos se hace un profundo silencio para poder oir al héroe
Eneas, mientras que los que escuchan son presa de una desasosegada
ansiedad. En la Salve Regina gregoriana, solemne, la melodia asciende en
intervalos de tercera buscando la figura de Maria ¢n las palabras «ad te
clamamus, ad te suspiramus... Estos textos citados en la nota nos ayudan
a comprender la fuerza que tiene el silencio, con el que se empieza el
canon, y el encuentro con el Padre mediante la accién del Hijo. Dios va
se nos adelanta, nos sale al encuentro con el acusativo Te.

34 Cf. Odo Casel, Das Christiliche Opfermysteritun (Styria 1968) 204.
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llega por medio de Cristo. Este encuentro optico corresponde
a otro encuentro literario Te, primera palabra que pone la
Iglesia en boca del sacerdote *.

El silencio, al empezar el canon, signo externo de una pro-
funda admiracion de la divinidad, va acompafado de otra
actitud del hombre ante Dios. Es cierto que Dios se mani-
fiesta como Padre clementisimo, pero el atrevido hipérbaton
de la frase, con una oracién instrumental intercalada, nos lle-
va a unir la idea de Dios bajo el binomio de amor y de temor
al mismo tiempo. La distensién de los elementos gramaticales
de las primeras frases dan, en mi opinién, esta impresion.
Junto al hipérbaton, se dan otros recursos estilisticos, que
ayudan a realzar la solemnidad del momento inicial del ca-
non. Uno de ellos, bastante frecuente, es el grupo-férmula
«rogamus ac petimus», buscando un estilo abundante, aunque
para ello hay que modificar la férmula anterior menos cui-
dada®, y otro recurso empleado en la primera frase es el
cursus rithmicus llamado tardus?.

35 Cf. Catedral de Le Mans, final del siglo X1 o comienzos del xi11. Notre-
Dame, Catedral de Chartres, Catedral de Ledn. Tanto en las vidrieras, como
en las portadas, se pueden contemplar proporcionadas teorias de santos, del
antiguo y nuevo Testamento, acompanados, ademas, por coros de angeles
vy demas categorias celestes biblicas. Esto no nos puede extranar si tenemos
en cuenta que, para el hombre del pasado, el arte religioso era el libro
donde leia los misterios de la salvacion. El arte religioso era entonces,
como la sintesis teoldgica al alcance del hombre letrado y no letrado. Para
comprobacion de lo dicho, véase René Huyghe, E! Arte v el Hombre, 3
tomos, editorial Planeta, tomo II (Barcelona 1969) 225, Arte II. C-11, lamina
en color. De este mismo tomo los numeros 706, 716, 719.

Cito unos comprobantes plasticos del principio del Canon. En el Sacra-
mentario de Drogon, Metz hacia 842, que se halla en la Biblioteca Nacional
de Paris, encontramos una miniatura a toda pagina, que tal vez suponga
otras ilustraciones anteriores, del Te igitur. Cf. André Grabar y Carl Norden-
falk, Mosaiques et Peintures Murales (Genéve 1957) 149, y en la pagina 155
de la misma obra tenemos otro Te igitur con Cristo crucificado, de la segunda
mitad del siglo 1x.

También en la Biblioteca Nacional de Paris, Lat. 12.048, podemos ver en
el Sacramentario de Gellone, finales del siglo viir (arte merovingio), otra
ilustracion del comienzo del Canon. La T esta convertida en cruz, con la
imagen de Cristo, de frente, vivo y mayestatico, aunque no vestido con la
larga tunica, sino sélo con un pafio de pureza. Del costado mana un chorro
de sangre. A cada lado de la parte alta de la cruz, un &ngel (estas notas
las he tomado a mi profesor Enrique R. Panyagua).

36 Cf. Christine Mohrmann, Etudes sur le Latin des Chrétiens, Tome
111, p. 234, ver también la nota 15. Cf. Julio Campos, '«Propitio ac sercno
Vultu» del Canon de la Misa’, Helmdntica 59-60, ano XIX (1968) 334. Cf. Dom
Fernand Cabrol, La Messe en Occident, Libraire Bloud & Gay (1932) 76.

37 Cf. G. G. Willis, Essays in Early Roman Liturgy, Cursus in the Ro-
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Antes de pasar al estudio de otro pensamiento, conviene
puntualizar algunos datos mds. La interpelacién Te, se adelan-
ta, no sélo en el buscado hipérbaton, sino también como tem-
prano preludio de la misma idea que se repite al final del
canon. Al «est tibi Deo Patri», etc., del «Per ipsum», corres-
ponde el acusativo Te del principio o viceversa; y el «per
Dominum nostrum» del principio estd en armonia con el
«Per ipsum» del final. La figura retérica que comprobamos en
estos datos es el quiasmo siguiente:

Te igitur, clementissime Pater, per Iesum...

Per ipsum, et cum ipso... est tibi...

Ya desde el principio oimos el acorde ideoldgico, que se
repetira al final, dando unidad a toda la pieza maestra del
canon *,

CLEMENTISSIME

Siendo la clemencia la «virtud que modera el rigor de la
justicia» ¥, es natural que se adelante en calidad de cortejo,
en grado superlativo, al hablar a Dios Padre, a fin de que
El, viendo nuestro amor temeroso, ejerza con nosotros, no
funciones de juez, sino de padre.

Clementissime es un titulo imperial, profusamente atesti-

man Canon (London S. P. C. K. 1964) 114. El cursus era uno de los recursos
literarios de los antiguos. La ley del cursus era tan escrupulosamente seguida,
que la ausencia del mismo podia servir de criterio para la critica literaria.
«Par cursus on entend la disposition des mots &4 la fin des phrases et des
clausules de telle facon que leurs accents produisent un beau rythme», cf.
Jungmann, La Liturgie des Premiers Siécles, Les ed. du Cerf (Paris 1962) 448.

38 Como pasa en la Quinta Sinfonia de Beethoven. El acorde y llamada
inicial, fuertemente ejecutado, mantendra el recuerdo para enlazar con el
mismo tema en el desarrollo de la sinfonia, cf. Héctor Berlioz, Beethoven,
Coleccion Austral, n. 992, Espasa Calpe (Buenos Aires 1951) 37-38.

Esta misma idea la encontramos en Homero, cuando empieza cantando
la célera de Aquiles (cf. I1,, 1. 1; y Virgilic, Aen. 1, 1 hace resonar al prin-
cipio de su gran poema el motivo del mismo, la guerra: «Arma virumque
cano...».

39 Real Academia, Diccionario de la Lengua Espatiola, 192 edicién (1970),
s. v. clemencia.
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guado por las inscripciones *. Por supuesto, que no es lo mis-
mo traducir clementissime por «clementisimo» o por «bueni-
simo». El concepto de bondad, sin ser ajeno al de clemen-
cia, no tiene que ver nada con clementissime, ya que nos situa
en otra categoria formal e ideoldgica .

Al pronunciar clementissime, titulo dado a los emperado-
res, se estd aceptando una vieja y romana concepcién dcel
poder temporal, para darle un contenido nuevo en la liturgia
romana. El pueblo romano aclamaba al emperador y supli-
caba clemencia para los sibditos. Esa actitud suplicante ya
se adelanta, con finalidad manifiesta de captarse su voluntad
(captatio benevolentiae), en el superlativo «...clementissime
Auguste», como pasa al invocar a Dios, como Padre, acom-
panado de tan halagador titulo: «clementisimo» “.

Hay un matiz importante en clementissime. Esta palabra
destaca por estar al principio del canon, lugar muy cuidado
en la literatura clasica (ya he recordado el principio de la
Iliada y de la Eneida), y ademads por la extension misma de
la palabra, una de las mas largas de todo el canon: cinco
silabas la constituyen; es este otro detalle que destaca la
palabra en orden a la idea*.

Es natural, pues, que se gane de una vez para siempre
(para todo el canon), la benevolencia del Padre. Este super-
lativo estd, a su vez, condicionado y exigiendo una actitud de
humildad, de sumision de quien pide, pues de esta forma la

40 Cf. Bernard Botte et Christine Mohrmann, L'Ordinaire de la Messe,
Editions du Cerf (Paris 1953) 74, nota e, y en la misma nota cf. E. di Rug-
giero, Dizionario epigrdfico (Rome 1900), T. II, p. 307. Este mismo titulo
«clementisimo» lo podemos ver aplicado a Augusto, precedido, ademas, del
adjetivo; cf. Leo Eizenhofer, Canon Missae Romanae, Herder (Roma 1966)
37, numeros marginales 145 y 146.

41 Cf. Th. Maertens, 0. ¢., 44.

42 Cf. Forcellini, la misma cita indicada en la nota 41.

43 Solo encontramos, en la primera oracion, otra palabra con cinco
silabas: «apostolicae», y estd simétricamente colocada al final, en distension
armoénica con el «clementissime» del principio:

«Te igitur clementissime
...apostolicae fidei cultoribus»

La coincidencia silabica ayuda a la unidad acustica, al recitar el canon
en alta voz; pero «clementissime» estd mas destacado que «apostolicae»,
pues la primera va acompanada de palabras cortas, que realzan mas su
longitud, mientras que la segunda tiene un contorno de palabras largas v
restan un poco de realce al numero de silabas de la palabra.
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suplica tiene, retorica y lormalmente, mayor eficacia. Hay,
ademas, equivalencia formal, no real, entre «Te igitur clemen-
tissime» y «Supplices rogamus ac petimus», pues el «rogamus
ac petimus» es posible, gracias a que el Padre es clementi-
simo, ya que, de no serlo, no se atreveria la criatura a hablar
y pedir a su creador *.

Dios se ha manifestado como Padre en el N. T. por medio de
su hijo Jesucristo ®, y es esta idea de la paternidad, a través de
Cristo, el Hijo —per Iesum Christum Filium—, la que hace po-
sible nuestro acceso al Padre en postura de humildad en orden
a ofrecer y pedir ®.

Esta revelacion de la paternidad divina en el N. T. ha hecho
posible, a pesar de ser raro el nombre de padre en la liturgia
romana antigua, que se invoque, en plenitud de confianza, la
paternidad del Padre. Esto es, ademas, légico, va que la pre-
sencia del Hijo —per Iesum Christum...— exige también la
presencia del Padre.

De nuevo volvemos a encontrar la idea de unidad magis-
tralmente conseguida a través de la palabra. Al Padre y al
Hijo los hallamos unidos, como meta y metador (mediador)
al inicio y al final en un quiasmo unitario:

«...clementissime Pater, per Iesum Christum...»

«...Per ipsum ... NIV Deo Patri...».

Si exceptuamos el «Patrem suum omnipotentem» del «Qui
pridie», ya no aparece mas veces la idea de padre, como tal
expresion formal, Es posible, como dice Jungmann, que la

44 Idea facil de comprobar, comparando la actitud de temor ante Yahvé
en el A. T. mientras que el temor pasa a segundo plano en el N. T. Cf.
Diccionario de la Biblia, Herder (Barcelona 1967), columna 1908-9, s. v. «temor
de Dios»; comprobar los datos estadisticos sobre el temor de Dios en A, T.
y N. T.

45 «Y no laméis padre vuestro en la tierra, porque uno es vuestro
padre, el del cielo, Mt. 23, 9; 6, 89, donde leemos la oracién del Padrenues-
tro, cf. Mc. 1, 9.

46 Una caracteristica del canon romano es la insistente oracién de ofre-
cimiento y de peticion con escasa representacion de la oracién de alabanza,
si exceptuamos la gran doxologia final del «Per ipsum» y «vel qui tibi offe-
runt hoc sacrificium laudis...».
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cercania del misterio, en el que se dirige la oracion al Padre:
«elevatis oculis in caelum ad te, Deum Patrem suum omnipo-
tentem», inspire el «clementissime Pater», lleno de confianza;
pero no debemos olvidar la constante repeticion de peticion y
ofrecimiento que hallamos en el canon, para la cual necesita-
mos crear, desde el principio y mantener hasta el final, la idea
de la paternidad divina. Ademas, dado el nimero de veces que
aparece Cristo como mediador, es natural que también apa-
rezca nuestra filiacién divina, junto a la del hermano Mayor,
Cristo. Es toda una convergencia plurivalente la que se da aqui,
al recordar al Padre y al Hijo juntamente. En realidad no sa-
bemos quién es el que exige, si el Padre la presencia del Hijo,
o el Hijo es quien ocasiona la mencién del Padre. Lo que si
llama la atencién es que, contra el uso comun en el canon del
empleo de «per Iesum Christum, etc., al final de las oraciones,
aqui se adelante al principio, y que en virtud de esta presencia
del Hijo podemos rogar y pedir al Padre (rogamus ac peti-
mus) ¥,

Encontramos en esta primera oracion del canon un recurso
estilistico, digno de atencién. El parrafo primero esta acusti-
camente encerrado en el sonido oscuro de la vocal u. A partir
de «Iesum» hasta «petimus», contamos diez veces esta vocal
que, por si, es un sonido apto para descripciones oscuras y
estados de ansiedad en el hombre, aunque no siempre emplea-
do con el mismo sentido; y aqui, en mi opinién, ayuda a dar
unidad acustica al primer periodo del canon de un hipérbaton
un tanto duro, y a exteriorizar la modalidad interior del alma
al rezar, emocionada ante lo misterioso y coronada con el beso
a Cristo representado en el altar, en sefial de sumisién y hu-
milde adoracion *.

47 Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, BAC, p. 702, nota 13.

48 Horacio, Odas, 11, 14, 1, leemos: «Eheu fugaces, Postume, Postumen».

El nombre de Postume es considerado como ficticio, buscando el ligubre
sonido de la u, para indicar la inquietud por la muerte, entre los ricos, cf.
Horace, 'Odes et Epodes’, Les Belles Lettres {Paris 1959) 75. Cf. Jungmann,
0. ¢., 703. Johannes Brinktrine, Die heilige Messe (Paderbon 1934) 175, Cf.
de nuevo Jungmann, o, ¢, 92 y 350. El beso era costumbre familiar en el
A. T.; también pertenecia al ceremonial cortesano. G. Beer cree que el beso
al huésped procede de Grecia. Entre los cristianos es de uso comun el beso
de la paz, cf. Diccionario de la Biblia, Herder (Barcelona 1967), columna 228,
s. v. «beso». San Justino, Apologia Primera, T. E. P. BAC, I (Madrid 1952)
61, nam. marginal 91. Hipolito, Tradicién Apostdlica, T. E. P., BAC I (Ma-
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Ademas de todos los recursos estilisticos indicados hasta
ahora, se podria hablar de una gran tensién acustica que hace
que el auditor cree en su interior un arco de pensamiento
secundarios, para volver a descansar en el verbo, al final. La
oracidn, en sus términos principales, se reduce a las siguientes
palabras:

«Te......... rogamus ac petimus».

Las dos columnas sobre las que descansa el arco ideoldgi-
co son:

«Te......... rogamus ac petimus».

Estando los dos verbos al final, lugar recomendado por
Quintiliano 9, 4, 26, y practica general de la lengua griega y la-
tina, quedan destacados y sirve, para realzarlos, la posicion
inicial de los dos verbos de la oracién que sigue:

«...habeas et benedicas».

Con la confluencia de los cuatro verbos se ha conseguido
un pleonasmo de ideas y sentimientos verbalmente formu-
lados ¥.

TRADUCCION

Paso ahora a proponer una nueva traduccion, teniendo en
cuenta todo cuanto he dicho sobre el fondo y la forma, con el
fin de aproximarse al alma misma de la lengua latina del ca-

drid 1952) 119, nam. marginal 173, donde comprobamos el ésculo de paz
entre las personas, a la manera judio-cristiana del mundo griego y romano.
Cf. Odo Casel, 0. ¢, 575. Cf. Luis Eizenhofer, Litiirgica Catdlica, Herder
(Friburgo de Br. 1940) 178.

49 Cf. L. Laurant et A. Lauras, Manuel des Etudes Grecques et Latines,
Tome II, Rome, Editions Picard (Paris 1966) 555. La amplificaciéon, conocida
desde Homero, es medio en los escritores clasicos, sefialadamente Demos-
tenes, para insistir y realzar una idea. Este recurso es frecuente en el
Canon; cito algunos ejemplos:

rogamus ac petimus

accepta habeas et benedicas
propitio ac sereno vultu

donis ac datis

fides cognita et nota devotio, etc.
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non. Tengo sobre mi mesa de trabajo la traduccion que ha
hecho del canon romano el P. Antonio Udina Martorell *. Voy
a utilizar el mismo esquema de Udina y, junto a las columnas
que él pone, afiado una cuarta columna con las correcciones
a la traduccion oficial y a la propuesta por Udina (véase al final
un cuadro sindptico de las versiones).

No se debe traducir el nombre antes que ¢l adjctivo, «Pa-
dre misericordioso», como hace la traduccion oficial, sino des-
tacar el superlativo antes que el nombre, como en el original,
por ir cargado de la captatio benevolentiac. No sucna igual al
oido «misericordioso» que «clementisimo», aunque sean sino-
nimos. Por supuesto que no acepto la traducciéon de «clemen-
tissime», superlativo, por un adjetivo en grado positivo vy,
ademas, sinénimo *.

Por otra parte, el superaltivo de que nos ocupamos, esta
profundamente enraizado en el eucologio patrio, por recurrir
en la Salve, que todo espafol —e hispanoamericano— conoce:
«;Oh clementisima! ». Adecuadamente se aplica a Maria la
regia virtud de la clemencia, proclamada «reina», al prin-
cipio de esta preciosa antifona del s. x1; todo esto debio ayu-
dar a los traductores para incluir «clementisimo» en el Canon.

Conviene recordar que los textos litirgicos son recitados
en voz alta y requiceren ser cuidados hasta en sus mas pequefios
detalles, por ser lenguaje cultual, con ¢l que hablamos a Dios;
y por respeto a la asamblea quc escucha, pues también la be-
lleza de la palabra liturgica es un medio para hacer mds acce-
sibles los misterios que celebramos *. No hay, pues, razén para
cambiar el orden del original latino ya quc en nuestra lengua
puede quedar en el mismo orden, con ¢l mismo sentido, v
hasta con la misma sonoridad.

50 Es una separata de la revista Cristiandad (Barcelona 1968, 7. Es, sin
duda, la mejor traduccion que he leido en lengua espanola; no obstante,
creo que se puede matizar mds aun.

51 Seria interesante saber las razones que la comisidon de liturgia espa-
fiola ha tenido para preferir «misericordioso» a «clementisimo», habiendo
tenido que emplear el adjetivo en grado positivo en vez del superlativo,
que es, ademds, un sinénimo; y lleva la consonantc r de sonido aspero e¢n
cor y tiene una silaba mas: misericordioso=6 silabas, clementisimo=5 silabas.

52 Fray Luis de Leodn, defendiéndose de los que le atacan por su modo
de hablar en romance, dice que él pone concierto en las palabras dandoles
el lugar que les corresponde, al mismo tiecmpo quc clige las que convicne,
v mira su sonido y hasta cuenta las letras, v las pesa, y las mide buscando
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La traduccién propuesta por Udina para el «per Iesum
Christum; Filium tuum» no me parece acertada; considero
mas proxima al original la traduccion oficial, aunque creo
que debe sufrir alguna modificacion, La traduccion oficial dice
asi: «por Jesucristo, tu Hijo, nuestro Sefor», pero yo modifi-
caria las dos palabras ultimas para conservar ¢l mismo sonido
final del original; «Dominum nostrum» = «Scior nuestro» y
no «nuestro Sefor», pues en este caso sonarfa un acento agu-
do, que no encontramos en ¢l original, Asi quedaria la version
que propongo: «por Jesucristo tu Hijo Sefor nuestro» ¥, El
oido espafiol, como el griego v aun mas el latino, donde no
hay palabra aguda, prefiere acabar con final no acentuado.

«Supplices» traducido por <humildemente», equivale a que-
darse con parte de la idea, pues en realidad, supplices indica
con las extremidades inferiores dobladas, por lo cual propon-
g0 como version mas proxima a «supplices»: «arrodillados o
de rodillas te rogamos...».

«Uti accepta habeas et benedicas...». Dentro de la sencillez
de alma, que caracteriza el principio del canon, «supplices ro-
gamus ac petimus», forma acorde perfecto con «accepta ha-
beas et benedicas». Es una forma delicadamente respetuosa;

claridad, dulzura v armonia, cf. Los Nombrea de Cristo, libro 1II, Dedica-
toria, BAC (Madrid 1944) 674.

53 Quiza alguien, haciendo suyos ciertos criterios para la creacion de
textos litargicos, considere la version propuesta excesivamente preocupada
por conservar, en lengua espanola, la riqueza de la frase latina, c¢f. Joseph
Guelden, 'Le stvle de la Langue Liturgique’, La Mauaison Dicu 86, Editions
du Cerf, 2.° trimestre (1966) 146-151. No obstante, considero tarea elemental
del traductor, verter, segun el genio de la lengua a la que se traduce, la
mayor riqueza posible de la lengua traducida, siempre quc la lengua a la
que se traduce lo permita v el sentido quede claro, cf. Dom B. Botte, L'Ordi-
naire de la Messe, Editions du Cerf (Paris 1953) 50-51. Botte habla de los
peligros que acechan al traductor, que busca correspondencia en las pala-
bras; también dice que la traduccion, que solo buscase la trasmision de
ideas, sin tener en cuenta la belleza literaria que envuelve las ideas, no
seria una traduccion fiel. La meta a conseguir debe consistir en hacer, que,
los que oigan la traduccién, experimenten la misma impresion producida
cn los primeros lectores.

En cuanto al criterio de Th. Maertens, de quitar uno de los verbos,
«rogamus ac petimus», por considerarlo pleonastico, respondo que mejor quce
andar modificando el canon romano para que resulte mas sencillo, seria
componer uno nuevo, o rezar cualquiera de las otras anaforas aprobadas.
Cf. Th. Maertens, o. c., 45. Esa actitud sélo se justifica por el desconoci-
miento de las leves, que regulan la prosa artistica de Grecia v Roma, con
las cuales esta de acuerdo el estilo del canon romano.
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diriamos que socialmente queda bien, en su justo medio; por
ello considero mas fiel la versién propuesta por Udina que la
oficial. Udina dice asi:

«que tengas por aceptos y bendigas» ™.

Quiero destacar la diferencia que hay entre los verbos «ha-
beas» y «benedicas». Para que Dios bendiga los dones presen-
tados, en sentido biblico y tradicional, es necesario que los
dones sean gratos a Dios. Esta presentacion de los dones,
precedida del deseo de que Dios los bendiga, tiene una base
de confianza formalmente expresada: es el Hijo *.

Hay, ademads, un balanceo en la posicién de los verbos;
por una parte «habeas» y por otra «benedicas» y en el fiel de
la balanza la copulativa «et» haciendo juego paralelo con el
balanceo de «rogamus ac petimus».

Creo que la acumulacién de verbos esta pensada en orden
a fortalecer los argumentos para convencer a Dios, dentro de
una visién antropoldgica de la divinidad. Sabemos que si Dios
no tiene a bien aceptar los dones, es inutil todo esfuerzo de
presentaciéon y de peticién, por ello se juntan todos los ver-
bos, como fuerza persuasiva, para ganarse la voluntad de
Dios; es, dicho de otra manera, una variacion de la captatio
benevolentiae.

«Haec dona, haec munera, haec sancta sacrificia illibata».

Dentro de la rica gama de posibilidades, que ofrece esta
expresion litirgica, parece aceptable la que propone Jungmann,
que considera los «dona» como regalos que se cambian entre
si los hombres; los «munera», lo que exige la Ley para el
servicio publico, y «sacrificia» los dones dedicados a Dios *.

54 Cf. Udina, o. c., 15; aunque en realidad preferiria la otra forma,
que propone Udina: «que tengas a bien aceptar y bendecir», va que es
menos usada, pero clara, y ayuda a crear un clima de respetuosa solemnidad.

55 Cf. Hebr. 7, 27; Rom. 8, 34; I Io. 2, 1-2.

56 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, pp. 704; 703 con la nota 16
v p. 46 nota 15; aunque C. Mohrmann, ha visto el paso de orden juridico
de «munus» al uso en sentido cultual, aunque «munus» nunca pertenecio
a la lengua religiosa romana; citado por Manuel Diaz y Diaz, Liturgia y
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Tal vez sea una costumbre del judaismo, al dar gracias a Dios
como expresion de agradecimiento ¥. Esta misma costumbre
encontramos en ¢! siglo v, segin nos narra San Agustin en
sus Confesiones:

«Itaque cum ad Memorias Sanctorum, sicut in Africa so-
lebat pultes et panem et merum attulisset atque ab ostiario
prohiberetur, ubi hoc episcopum vetuisse cognovit...» (cf.
T. E. P, T. II, BAC, p. 106, n. 187). Jacobo de Carug, s. 1v,
aconseja llevar, a la casa de la misericordia, pan, vino vy
amor, como elementos necesarios para el sacrificio en favor
de los difuntos, pan y vino que se han de convertir en el
cuerpo vy la sangre de Cristo ™.

En toda la tradicion judia, el hombre debia ofrecer a Dios
de los frutos de la tierra, segin consta en el Levitico 2, 1-16 y
6, 7-11.

El hombre, en la nueva alianza, al ofrecer el pan y el vino,
recuerda la costumbre oriental, donde el inferior ofrecia pre-
sentes al superior, el plebeyo al noble, en seial de sumision.
Con estas pinceladas, cargadas de matices orientales, aparece
el sacerdote ofreciendo los dones: «No te presentaris ante
mi con las manos vacias» (Ex. 23, 15; 34, 20)%. Bien sea

Latin, Universidad de Santiago de Compostela (1969) 20. Cf. Forcellini, o. c.,
tomo II, p. 197, v tomo 1V, p. 186.

57 Cf. Pintado-Caro, La Gran Oracion Eucaristica, Editorial La Muralla
(Madrid 1969) 61.

58 Jacobo de Sarug se queja de que el pan para la eucaristia llega de
un modo poco digno a la mesa del Senor; «hay muchos que en absoluto
—dice ¢l— ya no lo traen, y otros no lo hacen como es debido, cuando
todavia lo traen. Por medio de una criada hay quien e¢nvia su ofrenda a
la casa de Dios; hace que la criada lleve el sacrificio al Senor, como si
se tratara de llevarlo a uno de quien él hubierdq de avergonzarse». Y un
poco mas adelante se queja de que los ricos tienen a poco ofrecer perso-
nalmente la ofrenda para el sacrificio, cf. Jacobo de Sarug, Homilia sobre
Difuntos v sobre la Eucaristia, T. E. P., BAC, T. II, p. 565, nn. 970 v 987.

Nota: el autor denuncia un hecho religioso con ¢l alcance social que
tenia entonces.

59 Cf. S. Gregorio Magno, Didlogos, L. 4. C. 55 (ML. 77, 416 D417 C) vy
T. E. P.. BAC, T. II, p. 679, nn. 1.183 y 1.185, v los datos que da el santo
nos interesan en cuanto narra una costumbre antigua de ofrecer dones para
el sacrificio, prescindiendo de la narracién en la que esta envuelta dicha
costumbre. Entre los asirios y babilonios era costumbre ofrecer perfumes y
flores, que colocaban en la primera grada del altar, cf. Eduard Dhorme,
Las Religions de Babylonie et d'Assyrie, Presses Universitaires de France
(Paris 1949) 189. Cf. Seton Lloyd, El Arte del Antiguo Medio Oriente (Barce-
lona, Libreria editorial Argos, 1952) 137, lam. 98, se trata de oferente con
victima en los brazos, para el sacrificio; y p. 39, lam. 39, o «Vaso del Culto»
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porque los ficles llevaban pan y vino, para el sacrificio, o
porque algunas de las familias mas ricas lo ofreciesen, el he-
cho es que la presentacion de los «dona», «munera», «sacri-
ficia» son evocadores de viejas culturas religiosas del mundo
oriental &

La frase que nos ocupa, desde el punto de vista eufonico,
ofrece algunas posibilidades exegéticas. Hay todo un bloque
compacto de sonido claro y luminoso, conseguido por medio
de la vocal a; a partir de «accepta habeas» hasta «illibata»
podemos contar hasta 15 veces la vocal a. Este insistente
sonido claro de la vocal g, destaca mucho mas, si lo compara-
mos con otro grupo sonoro de color oscuro; se trata de la
vocal u. A partir del «per Iesum Christum...» anterior, hasta
¢l «petimus» hallamos 10 veces la vocal u. Es evidente que
la recitacion en voz alta del canon debe producir en la nave
del templo un acorde bicolor, en el que las oscuras y mis-
teriosas notas de la u sirven como contrapunto y sombreado
realce a la monofonia de los dones presentados en la luz y
armonia de un acorde vocalico.

Para mayor comprension de este acorde bicolor presento
a dos columnas los dos grupos de vocales, con la suma de
diez ues y quince aes, pues haec también tiene un sonido

claro.
Iesum accepta
Christum habeas
Filizem benedicas
Tuum haec
Dominum dona
nostrum munera
supplices haec
rogamus sancta
petimus, sacrificia
illibata.

hacia el 2000 a. C. con procesion de oferentes, portadores de los frutos del
agua y de la tierra, Cf. también Hartmut Schmokel, Ur, Assur und Babylon
(Stuttgart 1955), Tabla 10 v Walther Wolf, Die Welt der Agvpter (Stuttgart
1955), T. 73.

60 Cf. Diccionario de la Biblia {Barcelona, Herder, 1967), columna 1.752,
s. v. «sacrificio». Cf. L. Duchesne, Origines du Culte Chrétien 2* ed. (Paris
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También quicro destacar el aumento progresivo de silabas,
en cada uno de los dones ofrecidos. El primero tiene dos
silabas, el segundo tres y el tercero cinco, suma de las dos
anteriores.

dona, 2
munera, 3
sacrificia, 5.

Esta gradacion sildbica cncierra en si un ritmo ascen-
dente, de cierto nerviosismo e inestabilidad sonora, reflejo
de la emocién inicial del canon, reflejada en el duro hipér-
baton gramatical. La cldusula ritmica, con la que termina la
luminosa monofonia acustica, ¢s el cursus velox con acento
en segunda y séptima silaba.

TRADUCCION DE «HAEC DONA...»

Prescindo de la traduccion oficial, porque en ella ha desa-
parccido todo cuanto, de bello en las ideas y en la forma,
encierra ¢l original. Acepto la version de Udina, pero con
algunas variantes:

«que tengas a bien aceptar

estos dones,

estas ofrendas,

estos sacrificios, puros y santos®.

«In primis...». Esta expresién capta a toda la Iglesia, la
obra de Cristo, cuyo favor ha sido invocado al principio como
en un plano general, y después se van especificando, por orden
jerarquico las personas mas cualificadas dentro de la Iglesia:
Papa (vicario de Cristo), obispo y todos los ficles que defien-

1898) 165; habla el autor del ofrecimiento que hacen los laicos v el clero
del pan y del vino, para el sacrificio, pero se trata, sin duda, de una cos-
tumbre posterior a la de la primitiva comunidad cristiana.

61 Prefiero esta version en mi desco de ser fiel, en lo posible, al con-
tenido y a la forma, siempre que en espanol suene bien la versiéon. Cf. C.
Mohrmann, L'Ordinaire de la Messe, 115, IV, el breve comentario a «illiba-
tus»; v Jungmann,o. ¢, 704, nota 19, «illibata» expresa la integridad natural
que, desde siempre, se ha exigido para las victimas».
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den la fe catolica ®. Se trata de una repeticion, que parafrasea
la idea anterior, y no es superflua, pues aunque insiste en la
idea de la catolicidad, la fe catodlica adquiere nuevo relieve
con la nota de la apostolicidad, que forma parte de la cuatri-
logia adjetival con que se caracteriza la Iglesia; ésta es: una
(adunare), santa (sancta), catélica (catholica) y apostdlica
(apostolicae fidei). Se podria decir que esta primera parte del
canon vale por toda una tesis sobre el caracter especifico
doctrinal de la Iglesia catélica y su autoridad jerarquicamen-
te constituida por Cristo (una cum famuo ruo Papa nostro),
es decir, porque es vicario, servidor de Cristo, es también
nuestro Papa. Ya antes ha afirmado la propiedad de la Iglesia
respecto de Cristo, por medio del posesivo «tua» {(«pro eccle-
sia fua sancta...»). No debemos pasar inadvertida la grada-
cion descendente desde Cristo a nosotros, que somos su grey.
Veamos el orden:

«tuo (Cristo)
Papa (vicario)
nostro» (fieles).

Y junto a esta trilogia, los dos ultimos miembros, inclu-
yendo al obispo, se responsabilizan de la defensa de la fe
catodlica (fidei cultoribus).

Volviendo al «tuo Papa nostro» encontramos, en la sim-
plicidad de la formulacién un interesante esquema. He dicho,
al principio, que el «clementissime» habia que valorarlo den-
tro de la escala de la captatio benevolentiae. La formula com-
pleta reza asi: «famulo tuo Papa nostro X». «Famulo tuo»,

62 «Unter den catholicae et apostolicae fidel cultoribus haben wir wohl
nicht, wie man gemeint hat, alle diejenigen zu verstehen, die auf eine be-
sondere Weise zur Forderung und Verbreitung des Katholischen Glaubens
mitwirken, sondern die Katholiken lberhaupt (= orthodoxi)», cf. Johannes
Brinktrine, Die heilige Messe 2 Auflage (Paderbon 1934) 176. Jungmann cree
que el «fidei cultoribus» seitala de un modo especial a los pastores de la
Iglesia, invocando en su favor (Jungmann) «una cum», pero, siguiendo a
J. Brinktrine, puede decirse que en «fidei cultoribus» estan incluidos todos
los catdlicos, toda la Iglesia antes mencionada, con sus miembros cualifica-
dos, como son el Papa, obispo y fieles que, por ser Iglesia de Cristo, han
de sentir sobre si toda la responsabilidad de la Iglesia y constituirse en
defensores de la fe, profesada y recibida en el Bautismo.
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tu servidor, se adelanta a la palabra clave, que aparece en
un lugar destacado de la frase, siendo el eje de una expresion
equilibrada, formalmente hablando:

famulo tuo Papa nostro X

Al nombrar al Papa, en calidad de vicario de Cristo y
pontifice, justifica la razén de su presencia en oracién tan
importante; igual pasa con el nombre del obispo, y, per mo-
dum unius, con todos los catélicos ©.

Maertens, en su citada obra (pag. 55), dice que en la am-
pliacién «pacificare, custodire, adunare et regere digneris»,
«hay que ver una simetria estructurada estilisticamente, sin
buscar demasiado el preciso matiz de cada verbo». Si la
afirmacion de Maertens pudiera sostenerse, en este caso, como
en muchos otros de la liturgia romana, tendriamos que ver
un bello ornato, cuya estructura y belleza formal superaria
al contenido; dicho de otra forma: nos encontrariamos con
cuerpos perfectos que encierran almas mediocres.

Pienso que tal afirmacién, y las de todos aquellos que opi-
nan como Maertens, sélo son posibles, perdiendo de vista la
perspectiva histérica y al no tener la paciencia de sumergirse
en el alma del texto original. Es un procedimiento, dema-
siado simplista, de eliminar dificultades. El grupo «pacificare,
custodire, adunare et regere digneris» puede quedar estruc-
turado de la siguiente forma:

1,3 —24

consiguiendo una armonia conceptual bellamente formulada.

¢ Qué secreto duende encierran estos verbos? Para contes-
tar a esta pregunta necesitamos una mirada retrospectiva a

63 Una ilustraciéon antigua sobre esta idea la encontramos en las doce
estatutas de alabastro de Tell Asmar, los llamados «doce orantes». Las fi-
guras representan a las personas mas importantes de la vida civico-religiosa
de aquel pueblo. Son como constantes intercesores, para el resto de los
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la prehistoria liturgica, al mundo antiguo de¢ las ideas. En
Europa y en Oriente los pueblos primitivos se dedicaban al
pastoreo, y dc aquella dedicacion facilmente se llego a la re-
presentacion del «pastor - jefe». El que poseia, entonces, abun-
dantes ganados era un reyezuelo *

Después de la sintética aclaracion hecha en la nota, es mas
facil analizar los cuatro verbos que nos ocupan, dentro de
un contexto mas exacto. En el cuarteto verbal se conjuga
perfectamente la idea antes indicada: «el rey pastor, el pas-
tor - jefe»r.

«Pacificare», en sentido de restablecer la paz, tratar de la
paz, tarea encomendada, principalmente, al rey, al gobernan-
te; ¢l tenia que hacer los pactos con otros pueblos; y el verbo
«regere» (conducir, dirigir, gobernar) recoge, al final, la mis-
ma idea de «pacificare», pero cargada con la responsabilidad
de los dos verbos precedentes: «custodire» y «adunare» ®

El cuidado especifico de esta estampa bucdélica, en la que
el pastor es rey, lo apreciamos en «custodire» y «adunares.
Cuando pedimos que custodie, aplicamos, dentro de una con-
cepcion antropologica de Dios, el vicjo clisé del rey - pastor,
a la divinidad .

fieles, ante la divinidad lejana vy pronta al castigo. Es cierto que en el canon
romano pedimos, en primer lugar por el Papa, luego por el obispo y por
ultimo por los fieles. Pero interesa el paralelismo con los «doce orantes»,
por tratarse, tanto en un caso como en otro, de personas constituidas en
dignidad. Cf. Hartmut Schmokel, Ur, Assur und Babylon, p. 26, T. 19.

64 «La ascendencia de la metafora «rey-pastor» debemos buscarla en
la fértil cuenca del Eufrates y el Tigris», El mismo rey Hammurabi (1704-
1662 a. C.), en su codigo, se llama a si mismo «pastor», y dice también: «Yo
soy el pastor que conserva la salud, cuyo baculo es derecho». En Homero
los gobernantes son comparados con los pastores. Para Homero zowp#v ade-
mas de pastor, tiene el sentido traslaticio de rey, principe, caudillo; y suya
es la expresion wotpyv hadv «pastor de hombres». El mismo Esquilo pre-
senté al gobernante ideal de los griegos como un «buen pastor» conocedor
de su rebano», dyadds mpoButoyvipwy evocador del mowsv hadv de Homero
v del o mowr,v 6 xahdg del E\angeho cf. Esquilo, Agam 795 To 10, 14. Israel,
pueblo de pastores al principio, acepta el concepto de pastor en el que da
un trasunto del rey, del Jefe del profcta Y cuando Cristo dice: «Yo soy
el buen pastor», ijw eyt 6 wowdv 0 xahdg entraia, en su afirmacién su
divina realeza, cf. Isidoro Rodriguez, 'Origenes preheléniros de las imagenes
«Camino» y «pastor», Helmdntica 23, mayo-agosto (Salamanca 1956) 274-283.

65 Cf. Cic.,, Rep. 2, 15 v 2, 42; 1, 43. En Rep. 2, 43 leemos: «ut unius
perpetua potestate regatur salus et aequibilitas et etiam civium», Cf, también
Cic., Mur. 60. Caes., C. 3, 57, 3. Plin,, Ep. 10, 19, 1 donde hallamos «regere»
con sentido de, dirigir por buen camino, guiar.

66 Ps. 22, 1-5; Hebr. 13, 20, donde Jesucristo aparece, por su sangre,
como pastor excelso de sus ovejas: «Pastorem magnum ovium in sangui-
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La unidad,, «adunare», es necesaria para que Dios pueda
tener cuidado de toda la grey extendida por todo el mundo
(toto orbe terrarum). Ya que sin la unidad, bajo un unico
rey - pastor, no es posible coordinar las fuerzas del reino-
rebafio. De no ser asi, es dificil, por no decir imposible, un
gobierno (regere) en la paz, «pacificare».

En orden esquematico tendriamos:

«Pacificare» : rey que procura la paz,

«Custodire» : pastor que protege al rebafio,

«Adunare» : aclara mas: protege procurando la uni-
dad,

«Regere» 1 incluye los conceptos anteriores, vinien-

do a ser como un epifonema de los tres
verbos anteriores.

Este cuadro, de viejas pinceladas paganas, queda realzado,
al final, con el cursus dispondaicus. Alguien podria objetar
que no hay porqué hacer clausula ritmica aqui, pero opino
con Willis que si la hay.

Y en «orbe terrarum» —2 y 5— cursus planus y no tardus
como dice Willis (Cf. G. G. WiLL1s, Essays in Early Roman Li-
turgy, London S. P. C. K., 1964, pp. 13-14).

Inmediatamente después oimos pronunciar el nombre del
vicario de Cristo, el Papa; sobre él recae el gobierno cuatri-
membre de la Iglesia: «pacificare, custodire, adunare, regere«,

Para la problematica planteada respecto a la interpretacion
de «una cum», puede consultarse Maertens, o. c¢., pp. 56-60.
Yo hago mia la opinién de aquellos, que dicen que puede unir-
s¢ «una cum» a la «ecclesia» precedente, de la cual quedan
especificados sus miembros cualificados, y al mismo tiempo
sobre ellos recae el gobierno de la Iglesia catolica. Es decir,
la tarea especificada en los cuatro verbos anteriores, pasaria

ne...». «<En las literaturas mesopotiamicas, griega v hebrea se da el honroso
titulo de pastor a los reyes vy a Dios», v a la participacién del poder de
Dios pira bien del pueblo; por ello en el N. T. se concede tal potestad a los
jefes d¢: la comunidad cristiana; en Juan 21, 15-17, vemos que en la persona
de Ped o llega a su culminacion la metafora «rey-pastor», cf. Isidoro Ro-
driguez ib., 281-285.
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al Papa, ayudado por los obispos y por los catélicos consti-
tuidos en defensores del Evangelio. Asi quedaria el vicario de
Cristo, constituido en gobernante - pastor, en colaboracién con
obispos y fieles.

Dentro de la frase encontramos las siguientes clausulas
ritmicas;

«omnibus orthodoxis» = velox =2y 7
«antistite nostro» = planus = 2 y 5

Vista la primera oracién del canon, desde angulos de vi-
sion diferentes, nos queda otro aspecto importante. Se trata
del vocabulario empleado. El caracter familiar del canon nos
lo dan los siguientes datos estadisticos:

Pater
Filium
Famulo.

Junto a estas palabras encontramos otras de mucho calor
y amistad familiar; por ejemplo, los pronombres personales,
los adjetivos posesivos:

Te (igitur)

tuum (...Dominum)
nostrum

tibi

tua

tuo

nostro

nostro

Tres son los sustantivos, seis los posesivos y dos pronom-
bres; en total, once vocablos, que ayudan a crear un clima
de familia, entre el cielo y la tierra. Veamos el esquema com-
pleto de esta idea-familia:

Pater
Filium
Ecclesia
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Papa
Antistes
Orthodoxi
Cultores.

Asi, como un surtidor de agua divina, que brota del Olim-
po del Padre Clementisimo y pasando por el acueducto de su
propio Hijo, llega a todos. Toda esta obra es posible, gracias
a la accion pontifical del Hijo, a través de su obra: la Iglesia.

3. MEMENTO DE VIVOS

La razon para interrumpir el esquema de la oracién euca-
ristica ¥, fue el «deseo de leer», inter mysteria sacra, los nom-
bres de los oferentes. Quiza el final, «Per Dominum nos-
trum...», marque, de alguna forma, el esquema del canon
romano. De hecho vuelve a darse en la oracion sigiuente «Hanc
igitur» y no aparece hasta el final del «Supplices». Después
de esta oracion se recuerda a los muertos, tres oraciones des-
pués de la consagracién, como el recuerdo de los vivos esta
colocado tres oraciones antes de la misma consagracién. La
equidistancia de ambos mementos del momento de la consa-
gracion guarda también un equilibrio de duracion en la reci-
tacion de las oraciones. Me he tomado la paciencia de contar
las silabas de ambos periodos y los resultados estadisticos
son los siguientes: 368 silabas en la primera parte a partir
de «Et omnium circunstantium...» hasta «...Iesu Christi» de
«Quam oblationem»; y cn la scgunda parte 336 desde «Unde
et memores» hasta el final de «Supplices te rogamus...». Creo
que una diferencia de 32 silabas es minima en las cifras 368
y 336 %,

67 Th. Maertens, El Canon de la Misa, 69.

68 Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 712, nota 1.2, Para que los datos
estadisticos que he dado no suenen a meros resultados de un contable de
la lengua, cito un importante texto de Fray Luis de Ledén el cual, hablando
de los que conocen mal la lengua castellana, escribe: «..dicen que no hablo
en romance, porque no hablo desatadamente y sin orden, y porque pongo
en las palabras concierto y las escojo y les doy su lugar; porque piensan
que hablar romance es hablar como se habla en el vulgo, v no conocen que

4
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Si recordamos que el canon era recitado en alta voz, el
dato estadistico que he dado no es inutil, ya que por el mis-
mo vemos un cquilibrio de tiempo, bastante aceptable, te-
niendo como centro la consagracion, al rezar el canon. Se
crea, con la proporcion en la duracion de las oraciones, una
alabanza sonora, en la que ¢l momento de la consagracion
juega el papel de fiel.

La proclamacion solemne del canon, hoy de nuevo en uso,
pasé por un momento de silencio, que hemos sefalado en el
articulo anterior de este trabajo; pero ya ha quedado suh-
cientemente dicho, que en ¢l principio cra recitado en alta
voz ¥,

Todo este excurso lo he hecho para aclarar un poco mas
la correspondencia literaria que hay entre las partes del canon.
Hemos visto que la proporcion de material acustico, la pala-
bra hablada, también confirma la misma simetria”™. Quiza
pueda parecer un detalle minimo, pero creo que entra dentro
de los limites de mi trabajo, ver el canon bajo todos los pun-
tos de vista posible, en todo aquello que se refiere a la filo-
logia.

Precedentes de pedir por personas concretas los encontra-
mos ya, con caracteres de piedra, en el Exodo 28, 9-127, El
texto del A. T. habla claramente de un memento constante,

el bien hablar no es comun, sino negocio de particular juicio, asi en lo que
se dice como en la manera como se dice. Y negocio que de las palabras
que todos hablan elige las que convienen, y mira el sonido de ellas, y aun
cuenta a veces las letras, y las pesa, y las mide, y las compone, para que
no solamente digan con claridad lo que se pretende decir, sino también
con armonia y dulzura», Los Nombres de Cristo, libro 111, Dedicatoria (Ma-
drid, BAC, 1944) 674. El sabio maestro de la Universidad salmantina, ave-
zado a traducir del hebreo, griego y latin, sabe que no es ése negocio facil.
El empleo de estas acertadas normas, de nivel universitario, guardaria a no
pocos de presentar al publico versiones que, por la ligereza con que han
sido hechas, traen a la memoria el conocido y acertado proverbio italiano:
«traduttore, traditore».

69 Jungmann, o. c., 652 y 689.

70 Para el esquema ideologico véase Th. Maertens, o. ¢, 69.

71 En el Exodo 28, 9 ss. leemos: «Tomaras dos piedras de 6nice, sobre
las cuales grabaras los nombres de los hijos de Israel: seis de sus nombres
en una piedra y los seis restantes en la otra por orden de nacimiento...».
Estas piedras debian ir cosidas al efod, como piedras que haran recordar
a Yahvé los hijos de Israel. «<Efod» es palabra del lenguaje cultual veterotesta-
mentario; formaba parte de la ornamentacién sacerdotal, cf. Diccionario
de la Biblia, Herder, col. 516-517.
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consido al traje cultual, a fin de que Yahvé hiciese siempre
memoria de su pueblo.

El memento de vivos es también la expresion o prolacion
nominal de algunos miembros de la comunidad oferente. De
hecho el «Et omnium circumstantium», es como el acorde poli-
fonico del que se destacan unas notas, que rompen un poco
la monotonia del anonimato, con el recuerdo especifico de
«...Famularumque tuarum N. et N.».

Jacobo de Sarug, en su homilia sobre los difuntos y sobre
el sacrificio eucaristico, dice expresamente: «Lleva contigo a
la casa de la misericordia (a la Iglesia) pan, vino y amor;
entonces también el sacerdote entrard ante la majestad acor-
dandose de ti». Luego continua recordando el pasaje del Exo-
do 28, 9 ss., ya citado, y prosigue: «Graba ti también en el
pan del sacrificio el recuerdo de ti y de tus allegados difun-
tos, dando tu al sacerdote dones, para que ofrezca él ante
Dios» 2. ¢Se podria ver en las palabras «acordandose de ti»
la idea de nuestro memento de vivos? Creo que si; el de
difuntos aparece después, como fruto de los dones presenta-
dos por el vivo en favor de los muertos. Y dice expresamente
que la Iglesia hace mencion de los difuntos después de la
fraccion del pan™.

La costumbre de pedir por los vivos, nominalmente, se
remonta al paganismo. Asi Curcio, en su Historia de Alejan-
dro Magno, nos dice: «missuros... qui gratias agant, qui vota
pro incolumitate regis optimi persolvent». Y Plinio el Menor
al Emperador Trajano: «Solemnia vota pro incolumitate tua,

72 Y continda con las ideas siguientes: el convite se prepara para los
difuntos, para que se robustezcan. Es preferible el sacrificio al duelo. Un
poco mas adelante se lamenta de que «Nadie lleva el pan» para las almas.
A juzgar por cierta insistencia en denunciar la ausencia de ricos, para llevar
el pan de la eucaristia, podriamos suponer que eran ¢stos, los ricos, los
que se responsabilizaban del material para las ofrendas; aunque también
todos los fieles podian v debian hacerlo, destinando parte de la herencia
para sacrificios mortuorios, cf. Jacobo de Sarug, Homilia sobre Difuntos
vy Sagrada Eucaristia, T.E.P, BAC, II, p. 565, num. 970; y num. 977, 980; por
lo que Jacobo de Sarug dice en el num. 989, mas bien critica duramente a
los ricos por el desprecio que supone el que el rico no lleve personalmente
las ofrendas; es decir, en general han disminuido los oferentes, v destaca a
los ricos por enviar las ofrendas con sus criadas, por lo que supone de
desdoro para Dios.

73 Cf. Jacobo de Sarug, Homilia sobre Difuntos vy Sagrada Eucaristia,
T.E.P. BAC, II, p. 569, num. 986.

Universidad Pontificia de Salamanca



52 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

qua publica salus continetur, et suscepimus, domine, pariter
et solvimus precati deos, ut velint ea semper solvi semperque
signari» ™. En estos textos hay una concreta preocupacién de
peticién expresa por personas concretas,

La razon de leer «inter sacra mysteria», como he dicho
antes, los nombres de los donantes, la da Inocencio I, Epist.
ad Decent. 4. De nominibus vero recitandis antequam pacem
(var, precem) sacerdos faciat atque eorum oblationes quorum
nomina recitanda sunt sua oratione commendet, quam super-
fluum sit et ipse pro tua prudentia recognoscis, ut cuius hos-
tiam necdum Deo offeras, eius ante nomen insinues quamvis
illi incognitum sit nihil. Prius ergo oblationes sunt commen-
dandae, ac tunc eorum nomina quorum sunt edicenda ut
inter sacra wysteria nominetur, non inter alia quae ante
praemittimus, ut ipsis mysteriis viam futuris precibus aperia-
mus ®. Este mismo recuerdo explicito de los vivos oferentes
lo comprobamos también en otras liturgias, como, por ejem-
plo, en la galicena y en la mozarabe: «auditis nominibus offe-
rentium, fratres dilectissimi, Christum Dominum deprece-
mur...» .

«CIRCUMSTANTIUM »

En la primitiva comunidad cristiana, se reunian los fieles
en torno a la tumba, para ofrecer banquetes a los muertos;
esto explica la disposicién de ciertas tumbas preparadas para
que los fieles las pudieran rodear y echar los alimentos a los
difuntos al estilo de los egipcios, de los asiaticos, pitagéricos
y fieles del culto a Mitra. En realidad, a esto alude la expre-
sion «refrigerii» del memento de difuntos: refrigerio, convite.

Ademads, se daba también, en el mundo pagano, la cos-
tumbre recogida en el A. T. de danzar alrededor del altar,
para excitar la vegetacién y exhortar a los dioses agrarios a

74 Cf. Leo Eizenhifer, Canon Missae Romanae (Roma, Herder, 1966)
63; 52, nim. 267. En la anafora de San Marcos, como en las «Constituciones
de los Apdéstoles», hay una gran semejanza con la oracién inicial del canon,
que precede al memento, cf. idem num. 268.

75 Tomado de Dom Botte y C. Mohrmann, L'Ordinaire de la Messe, 16,
nota d.

76 Citado por Jungmann, o. c., 715.

Universidad Pontificia de Salamanca



** CANON ROMANO" : 53

que alejasen a todos los enemigos. Asi mismo, esta costumbre
pasé a las capillas de los martires, junto a los altares, a las
tumbas, como pasé la del banquete funerario.

San Agustin prohibe las danzas nocturnas que, en Cartago,
durante la noche que precedia a la fiesta de San Cipriano,
hacian los fieles 7. Dice Jungmann que los fieles rodeaban el
altar en semicirculo; esto a propésito de «circumstantes», ha-
ciéndose eco de R. Schwarz ™.

Los primeros cristianos utilizaron todo tipo de tumbas de
la época, en las catacumbas, grutas funerarias, el cuerpo del
difunto era colocado en un hueco hecho en la roca. Con el
tiempo, siglos 11 y 111, y el desarrollo del culto de los santos,
el arco honorifico, el «arco solium», fue ampliado.

En ciertas catacumbas del sur de Italia, en Malta, para
permitir a los fieles dar la vuelta en torno a las tumbas, sepa-
raron un bloque rectangular, construyendo a cada lado un
baldaquino sin fondo ™.

El cristiano antiguo buscaba para el culto un motivo hu-
mano que le ayudase a lo divino. Asi pensé que las reliquias
de los martires debian estar debajo del altar, en una urna;
o de otra forma, el altar debia colocarse exactamente encima
de donde estaba colocada la tumba del martir. De hecho el
pueblo se resistia a tener basilica sin reliquias de martires,
dando lugar con las reliquias, a los conocidos altares confe-
siones ¥, Todo este breve excursus lo considero necesario para

77 Cf. Louis Hautecocur, Mystique et Architecture (Paris, Editions Pi-
card, 1954) 99-100. También los cristianos, como hacian en la piedra de Efod
del A. T., ponian un escrito sobre la tumba, con las peticiones que los muer-
tos debian hacer a los dioses, cf. ib., 100.

78 Segun el mismo R. Schwarz, citado por Jungmann, la parte en que
el anillo que rodea el altar esti abierta, expresa la direccién o movimiento
que la asamblea tiene, guiada por el sacerdote, cf. Jungmann, El Sacrificio
de la Misa, 721.

79 Louis Hautecoeur, Mystique et Architecture, 100-102. Habia, entre
los griegos, la costumbre de levantar un altar a Zeus en el centro de la
vivienda, como a Dios principal y protector de toda la familia; a los demas
dioses se les honraba por departamentos, como divinidades guardianes de
los diversos intereses de la familia: alimentos, matrimonio, etc. Hecho que
concuerda con nuestra costumbre cristiana: un altar principal y a los lados
del templo, los diversos altares para diversas advocaciones; pero el altar
principal -esta dedicado al titular o protector del templo.

80 Cf. Enciclopedia Unifersal Ilustrada, Espasa Calpe, tomo 4, p. 959.
Cf. también Louis Hautecoeur, o. ¢., 79, donde nos dice: «Le mundus est
un trou, une fosse que creuse le conducteur de la colonie, afin d’établir une
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comprender mejor el lacénico dato que Jungmann trae sobre
la palabra «circumstantes» .

Sabemos que, para poder participar en el sacramento de
la Eucaristia, necesitamos haber recibido antes el sacramento
del Bautismo; es decir, hay una incapacidad ritual - comuni-
taria para poder acercarse a la Eucaristia, sin la recepcion
del sacramento del Bautismo. Este requisito tiene cierto para-
lelismo con los ritos magicos del circulo, que el augur tra-
zaba en el espacio, para tomar sus auspicios; con el circulo
que se hacia alrededor del rebano para librarlo del lobo;
circulos que después pasan a nuestra liturgia al incensar, cn
forma circular, el tamulo funerario y el altar en los dias so-
lemnes #. En el circulo ritual funerario se da un triple circu-
lo: a) cirios encendidos, b) aspersion del agua en torno al
tamulo, c) incensacién y bendicién, en la misma forma.

communication avec les divinités souterraines». De la misma forma el altar
de la confesién comunica con el martir, los fieles comunican con él y él,
a su vez, comunica con Dios, para presentar nuestras oraciones y deseos.
Cf. Dom Fernand Cabrol, La Messe en Occident, 56. Cf. altar en Franz Joseph
Ddélger und Hans Lietzmann, Reallexikon fiir Antike und Christentum, hasta
ahora 7 tomos, letra f, tomo I, col. 310-353 (Stuttgart 1950).

81 Ademas, la explicacién que da R, Schwarz queda desconectada de
la preshistoria litargica anterior a la forma de construir los altares, de
manera que los fieles pudieran participar en el santo sacrificio rodeando
el altar. No considero probable la «verosimilitud» de Maertens, al decir
que quiza el «circumstantes» se refiera a los fieles qu rodean el altar de
la celebracién, cuando el sacerdote celebrada la eucaristia en las casas
particulares. Si cito, porque son interesantes, los dos fragmentos que trac
de la andfora de Hipdlito v la de los Apéstoles, por el detalle de estar de
pie, cf. Th. Maertens, o. ¢, 70-71 rodeando el altar del sacrificio. Una ins-
cripcién encontrada en Palaicastro (Creta), en las ruinas de un templo
dicteo, nos ha conservado un himno a la diosa de la fertilidad; dice asi:
«Jo, trés grand Comos, je te salue, Cronios, maitre puisant de l'éclat; tu
es venu amenant les démons... Réjouis-toi des airs que nous jouons pour
toi, mélant les harpes aux flites et chantant debout autour de tes autels»,
citados por L. Hautecoeur, 0. ¢, 34, v en la pagina 35 trae una reproduc-
cion de los «Fidéles dans un cercle», procedente de Vounci (Chipre); quiza
se trata de un grupo cultual en torno a un sacerdote o divinidad que ocupa
el centro. La expresion bzl 8 Bwuwov tude.. xdxkqg.. neplocite. estar en
circulo en torno al altar, la encontramos en Esquilo (cf. Frag. 395, édition
Palev (1847) 153; cf. 1. L. Hautecoeur, o. c¢., 34.

82 Cf. Louis Hautecoeur, o. c., 42. Cf. Servio, Eneida, 1, 94; Tito Livio,
1, 6, 4, «ad inaugurandum templa capere». Sabemos también que «pocme-
rium» era el espacio consagrado entorno a los muros de Roma, en el cual
no se podia construir ni edificar nada, cf. Tito Livio, I, 44, 3; Tacito, Anales,
12, 23; Pierre Grimal, Diccionario de la Mitologia Griega v Romana (Barce-
lona, Labor, 1965) 466. Louis Bouver, El Rito y el Hombre (Barcelona, Ed.
Estela, 1967) 160 ss. Cf. H. R. Philippeau, Origine ¢t Evolution des Rites
Funeraires, Lex Orandi 12 (Paris, Ed. Cerf, 1951), num. 12.

Universidad Pontificia de Salamanca



CANON ROMANO §5

Sin duda que el mundo ritual pagano esta presente en
el cristiano, con una nueva y mas profunda realidad. Cuantos
datos he dado hasta ahora, nos hacen mas inteligible el «cir-
cumstantes» de nuestro canon romano, al recordar a los vivos.
Es la comunidad, liberada del pecado por el sacramento de
iniciacién, la que rodea el altar para ofrecer con Cristo, cen-
tro de atencién en el altar, el sacrificio. Hay ademas, un
recuerdo vivo de los martires y de los santos, a los que con-
sideramos como intercesores. El catdlogo va por orden des-
cendente: Maria, Madre de Dios, Apdstoles y martires, cuya
proteccién esperamos que nos ayude en todo momento. Sin
duda alguna que estos «circumstantes» o «circumadstantes»
son la expresién de la comunidad particular, en comparacién
con toda la Iglesia universal, nombrada en la oracion ante-
rior: «Te igitur». El sacerdote no actiia egoisticamente, sino
que esta al servicio de las necesidades de la Iglesia universal
en el marco concreto de una iglesia particular ®.

«FIDES» ET «DEVOTIO»

«Fides» indica la actitud fundamental del hombre, cuya
vida se construye sobre la palabra de Dios; la «devotio» es la
presteza y entrega o dedicacién, para ordenar la vida, segin
el principio anterior. La prueba cierta de que nuestra adhe-
sién a los principios de Dios es verdadera, la tenemos en la
«devotio». Con las palabras «fides» et «devotio» se ha con-
seguido una armonia equilibrada en la construccién de la
frase:

fides cognita est et nota devotio.

Esta frase, con el verbo en el centro, queda situada den-
tro del concepto de construccion aurea. Esta, ademas, real-
zada, por su disposicidon quiastica:

fides cognita

nota devotio

83 Cf. Theodor Schnitzler, Meditaciones sobre la Misa (Barcelona, Her-
der, 1963) 93.94.
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Los conceptos fe y entrega quedan destacados al principio y
al final de la frase, respectivamente.

La traduccién podria quedar asi:

«Acuerdate, Sefior, de tus siervos y siervas N. y N.
Y de todos los circunstantes cuya fe te es conocida
Y cuya entrega tu sabes».

«Cognita» tiene el sentido de reconocer algo que ya se co-
nocia; es como actualizar una idea conocida para alguien;
la misma palabra espaiiola lo indica: reconocer.

«PRO QUIBUS»

Nos encontramos, por segunda vez, con la idea de oferto-
rio, de las siete que contiene ¢l canon romano *. Antes de la
formula de la consagracién podemos leer cuatro veces la idea
de ofertorio: «Te igitur... uti accepta habeas et benedicas
haec dona, haec munera, haec sancta sacrificia illibata..., quae
tibi offerimus pro...». Después, en el memento de vivos: «Me-
mento, Domine..., pro quibus tibi offerimus vel qui tibi offe-
runt hoc sacrificium laudis...». La expresion «pro quibus» in-
troduce una breve, pero abundante serie de férmulas-peticion
en favor de los «famuli, famulae y circumstantes». Hasta cua-
tro veces encontramos la preposiciéon «pro», como un Leitmo-
tiv en el que se quiere insistir. Esta preposicién esta jugando
a contrapunto interesado con el dativo «tibi» (referido a Cris-
to), que ya se anticipa a partir del relativo «quorum tibi...».
También aparece cuatro veces ¢l dativo «tibi»:

quorum tibi
quibus tibi

qui tibi

tibique reddunt

84 Cf. Odo Casel, Das Christliche Opfermysterium (Wien, Styria, 1968)
409-410 ss.
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frente a:

pro quibus

pro se suisque
pro redemptione
pro spe salutis.

En la primera formula «pro quibus tibi offerimus: vel qui
tibi offerunt», podemos observar correspondencia verbal; po-
driamos hablar de igualdad de vocabulario, con diferentes
funciones gramaticales. Veamos el esquema:

pro quibus tibi offerimus
qui tibi offerunt,

Hay un elemento fijo tibi, Dios, el Sefior, vy los elementos
extremos varian:

pro quibus offerimus
qui offerunt.

Segun estos datos, resuena aun el primer acorde del prin-
cipio del canon: «Te». Dios, en su aseidad inmutable, se ha
revestido en esta oracion de una forma también inmutable
«tibi», y desde ella observa el ir v venir del quehacer huma-
no; el hombre toma diferentes posturas verbales, expresion
formal de su inestabilidad. El hecho de jugar todo el tiempo
con dos casos, dativo y ablativo, acompanado de la preposi-
cién «pro», exige la intervencion de un mediador, en este caso
el sacerdote, que eleva sus oraciones a Dios (tibi), en nombre
de toda la comunidad «offcrimus», en favor de la comunidad
«pro quibus...».

Dentro del tono familiar que caracteriza al canon roma-
no ®, convienc destacar algunos aspectos del vocabulario, pa-
ra ver como también la terminologia realza esta idea. La pre-
sencia de pronombres y de adjetivos posesivos, junto al de

85 Th. Maertens, o. c¢., 60.
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«siervos», como ocurre aqui, da un calor intimo de familia,
constituida entre los hombres y Dios. Enumero las palabras:

famulorum
famularumque
quorum

pro quibus

qui

tibi (cuatro veces)
pro (cuatro veces)
suisque (omnibus)
suarum (animarum)
suae (incolumitatis)
sua (vota).

Esta idea de intima familiaridad queda sublimada concep-
tual y formalmente en la doxologia final del canon: «Per ip-
sum», como mas tarde diré®,

El nimero de peticiones y de ofrecimientos los vemos com-
binados en forma trimembre, pero de la siguiente manera:
2 - 3 - 1. Es decir, dos «tibi»; tres, entre «pro se, pro redem-
ptione, pro spe» y un «tibique reddunt». Se trata, pues de la
clasica férmula ABA, pues el «reddunt vota sua» lo podemos
considerar como equivalente de «offerres».

La capacidad que el pueblo fiel tiene para ofrecer el sa-
crificio, nos situa en la esfera del sacerdocio real de Cristo,
del cual participan todos los fieles¥. Es cierto que el «pro
quibus tibi offerimus» fuc interpolado en una época, en la

86 De las cuatro veces que oimos ¢l verbo «offerre», tres veces lleva
antepuesto el dativo «tibi», referido a Dios, s6lo una vez pospone otro
dativo «maiestati tuae». Esta repeticion del dativo ayuda, como ya he dicho
antes, a situar a Dios como el centro de la atencién religiosa del hombre.
Este centro de atencién empezo por el acusativo «Te», y ahora se ha trans-
formado en dativo, pero siguc siendo centro de atencion de la asamblea.

87 Cf. 1 Petr. 2, 9 s.; en esta cita pueden comprobarse las citas siguien-
tes: Is. 43, 20-21; Ex. 19, 6. Esta vision conjunta del sacerdocio, no implica
la menor merma a la «unicidad e irrepitibilidad del sacrificio redentor de
Cristo». Los sacerdotes presiden la actualizacion del unico sacerdocio de
Cristo, en estrecha unién mistico-real, con el unico oferente, que sigue siendo
Cristo, cf. Lean-Jacques von Allmen, Vocabulario Biblico (Madrid, Ed. Ma-
rova, 1968) 302, columna segunda.

Universidad Pontificia de Salamanca



CANON ROMANO 59

que los fieles no iban al templo para ofrecer sacrificios *. Pe-
ro, a pesar de lo dicho en la nota sobre los motivos de la in-
terpolacion, el texto actual refleja, como he dicho mas arriba,
la idea universal del sacerdocio de Cristo. En realidad este
sacerdocio no seria posible, en su realizaciéon, sin la accién
intermediaria del sacerdote, que representa a Cristo, por lo
cual, esta idea queda, a través de la interpolacion, perfecta-
mente formulada ¥.

Esta comunidad conocida por Dios («quorum fides cognita
est et nota devotio»), aparecc preocupada por ofrecer a Dios
(«tibi») sacrificio de alabanza («sacrificium laudis») en favor
propio («pro se»), terminando con una breve captatio bene-
volentiae:

«...aeterno Deo, vivo et vero...».

El «sacrificium laudis» de resonancia biblica (Ps. 49, 147),
al igual que «pro redemptione» (Ps. 48, 9) y «pro spe» (I Thess.
5, 8), alternan con el concepto pagano (cristianizado) de «in-
columitas» ®. Las palabras «salus» e «incolumitas» expresan
el deseo de la salud espiritual v corporal. «Salus» significa
generalmente, en el lenguaje cristiano, la salud del alma, sal-
vacién; mientras que «incolumitas» agota sus posibilidades
semasioldgicas en el bienestar corporal ?.

88 Cf. Brinktrine, Die heilige Messe, 179-180. C. Mohrmann y D. Botte,
L'Ordinaire de la Messe, 76, nota g. donde cita a Alcuino como autor de la
frase. Cf. Theodor Schnitzler, Meditaciones sobre la Misa, 94. Th. Maertens,
0. ¢., 72-73. Interesante es la opinién de Jungmann, segin la cual, debido a
la distancia entre el sacerdote v los fieles, quisieron atenuar la anterior
afirmacién «...tibi offerunt...» anadiendo «pro quibus tibi offerimus», cf.
Jungmann, o. ¢., 720.

89 Cf. Concilio Vaticano II, Constitucion «Lumen Gentium», sobre la
Iglesia, 10: «Sacerdotium autem commune fidelium et sacerdotium minis-
teriale seu hierarchicum, licet essentia et non gradu tantum differant, ad
invicem tamen ordinantur; unum enim et alterum suo peculiari modo de
uno Christi sacerdotio participant. Sacerdos quidem ministerialis, potestate
sacra qua gaudet, populum sacerdotalem efformat ac regit, sacrificium eu-
charisticum in persona Christi conficit illudque nomine populi Deo offert;
fideles vero, vi regalis sui sacerdotii, in oblationem Eucharistiae concu-
rrunt...», tomado de BAC, num. 252, p. 25.

90 San Agustin, en Epist. 130, 13, toma de Cicerdn la definicién de «in-
columitas» (Inv. 2, 169): est salutis rata et integra conservatio; y en Cipriano,
De mart. 26: turba in paradiso... de sua incolumitate secura, adhuc de
nostra salute sollicita. Citados por Botte v Mohrmann, L'Ordinaire de la
Messe, 76, nota k. Cf, Forcellini, 0. c¢., tomo 1I, 782.

91 Cf. Jungmann, o. c¢., 721,
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« TIBIQUE»

Variadas son las soluciones, que se han propuesto, para
valorar la discutida particula «que». Siguiendo la idea y la
forma del Salmo 49, 14: «Immola Deo sacrificium laudis et
redde Altissimo vota tua», podemos ver en el salmo el va-
ciado del texto del canon que estamos estudiando: «...qui tibi
offerunt hoc sacrificium laudis tibique reddunt vota sua, ae-
terno Deo vivo et vero». Aunque ¢l conjunto de los manus-
cristos omite la particula «que», dado todo el texto y con-
texto y la perfecta union entre «offerimus» y «reddunt vota
sua...», a través de oraciones circunstanciales intermedias, es
mejor dejar la particula «que», de un matiz intimo en la unién,
pues su lectura en este lugar es como volver al tema, después
de unas obligadas oraciones para explicar el matiz exacto de
la oracién liturgica %,

«REDDUNT VOTA SUA»

Discutida ha resultado la expresién «reddere vota». Hago
mia la opinién de Brinktrine, segun el cual, por «vota» en-
tiende lo siguiente: Unter den «vota» sind eigentlich die Op-
fergaben zu verstehen» .

92 No es mi campo el aspecto histérico de la liturgia, ni hacer critica
de la edicién critica del canon romano hecha por Botte; no obstante, creo
que es necesario, tal y como cncontramos el texto hoy, mantener la particula
«quer», por su perfecta uniéon con el texto que le precede. Es de mucha uti-
lidad leer las razones que da Jungmann, y las citas que trae para apoyar
su aserto, cf. o. c., 722-723. Considero un tanto arbitraria la idea de poner
un punto después de «incoluminatis suae». Sabemos que en los manuscritos
faltan los signos de puntuacion, por ello tenemos que atenernos al conte-
nido de las oraciones. Jungmann dice que tal punto rompe el contexto de
la oracién anterior vy desorienta para la comprensién de «communicantess.
Surgirian mas problemas al unir el «communicantes» a la oracién anterior,
que al dejarlo tal y como lo leemos actualmente, cf. Th. Maertens, o. ¢,
78-83, donde podemos leer las mas importantes discusiones sobre este par-
ticular; véase del mismo autor y obra, p. 73, por unos textos paganos to-
mados de Stuiber. Cf. Dom Botte, Le Canon de la Messe Romaine (Louvain,
Edition Critique, 1935) 34. Véase aparato critico.

93 Cf. Brinktrine, Die heilige Messe, 180: «por «vota» hay que entender
propiamente, las ofrendas». Uniendo a esta lacdnica interpretacion de Brink-
trine las palabras de Jungmann, las cuales hace suyas, a su vez, Udina,
se puede ver el matiz de obligatoriedad que tienen tales ofrendas; cf. Jung-
mann, 0. ¢, 722; Udina, o. ¢, 27. La traducciéon quedaria asi: y presentan
sus debidas ofrendas a ti, eterno Dios, vivo, v verdadero». Resulta de cierto
interés, ver como de las nueve palabras finales, no hayv ninguna que tenga
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Como nota final hago notar el grupo de palabras cortas
con las que termina la oracion. También tenemos el cursus
planus en «vivo et vero» acompanado de la rima en o, a partir
de «aeternon».

4. COMMUNICANTES

Dado por conocido el problema acerca de con quién con-
cierta «communicantes» *, yo me decido por el sentido abso-
luto del mismo *. Entramos en esta oracién en comunién con
los santos, cuyo momento mas importante es sin duda el sa-
crificio eucaristico.

Después de haber leido cuanto he encontrado sobre el es-
tudio de esta palabra «communicantes», me he preguntado,
si no seria posible hacer un poco de luz sobre la misma. ¢ Esta
unida esta palabra a la oracién anterior? ¢ Es posible apelar
a un criterio diferente al que hasta ahora han empleado los
autores, para solucionar el problema? El problema en cues-
tion es el siguiente: ¢ Pertenece «Communicantes» a la oracién
anterior, hay que unirla a ella, o se trata de la primera pala-
bra de una oracién nueva dentro del canon? Este es el pro-
blema. Yo me inclino por la segunda hipétesis, y en favor de
la misma voy a intentar hacer un poco de luz.

mas de tres silabas: dos de tres, scis de dos v una de una. En esquema
queda de la forma que sigue:

tibique
aeterno
reddunt
vota
sua

Deo
vivo
vero

et.

Para aquellos que prefieren suprimir la particula «que», quedarian una
palabra trisilaba, siete bisilabas vy una monosilaba.

94 Cf. Jungmann, o. c., 723, nota 1.5, Th. Maertens, o. c., 78-83. Theodor
Schnitzler, o. ¢., 95 s. y Brinktrine, o. ¢., 180.

95 Cf. Cipriano, De Laps. 33: Communicationem non communicantium
ratam ducunt. Ver también Optat de Miléve, citant Rom. 12, 13 d’aprés le
texte occidental: memoriis sanctorum communicantes. Tomado de Botte
y C. Mohrmann, L'Ordinaire de la Messe, 76-77, nota o0; yo también acepto
lo que dice en la nota 7, es decir, el valor absoluto de «Communicantes»,
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Al terminar el capitulo anterior, he hecho notar las seis
o siete palabras bisilabas, las dos o tres trisilabas y una mo-
nosilaba, como final bien estudiado de una oracién litargica.
El cursus planus al final y la rima en o, ayuda también a ese
final solemne.

Frente al pequefio arbol sonoro de pequefias ramas bisi-
labas, trisilabas y una monosilaba, se levanta, en el «Com-
municantes», otro de pocas silabas, pero de mayor sonoridad
por la extensiéon de las mismas palabras, Asi vemos, como
«Communicantes» consta de cinco silabas, «memoriam» de
cuatro y «venerantes» también de cuatro, Pensar que este con-
traste es debido a pura casualidad, es creer demasiado en ella,
en una oracién, como el canon, donde el descuido estilistico
nos sorprende por su ausencia. Hay entre las dos oraciones
un fuerte contraste acustico, perceptible para el oido mas
duro. Otro detalle, que quiero destacar, es la rima perfecta
en «Communicantes» y «venerantes», encerrando entre ambas
el acusativo a destacar «memoriam», por dos participios de
presente *.

Creo haber dicho, que un modo de destacar una palabra,
es su extension, su numero de silabas; entonces la palabra
destaca por si misma, pero si va precedida de un buen niimero
de palabras cortas, la palabra larga destaca aun mas.

Una tercera idea que quiero apuntar es la siguiente: En la
oracién anterior se ha hecho mencion de la Iglesia militante
a nivel de

Papa

obispo

defensores de la fe
donadores de las ofrendas
todos los asistentes

y en «Communicantes» se trata, a modo de réplica literaria,

de la Iglesia triunfante con Maria a la cabeza, puesto que Cris-
to, su Hijo, ya ha mediado al principio del «Te igitur», para

96 Por ser participio de presente, indica la permanente unidad de los
fieles en comunién con los santos.
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hacer posible ¢l acceso al Padre; esto ya se hizo, segan dije,
por medio de un recurso oratorio, la captatio benevolentiae .

Por todos estos datos, aparte de que gramaticalmente no
hay inconveniente en considerar a «Communicantes» y a «ve-
nerantes» como participios sustantivados que, trepando por
el arco levantado entre dos columnas formadas, una por los
doce apdstoles y otra por los martires, doce también, vemos
que cae en cadencia armonica en el verbo «muniamur», cuya
defensa esta encomendada a los méritos y oraciones de los
santos.

Esta solemne procesion, encabezada por Maria, la madre
de Dios, la encontramos plasticamente representada en mu-
chas cupulas. En ellas Maria inaugura la sagrada teoria que
camina, como objetivo visual, hacia Cristo el intermediario
nato, Hijo del Padre *.

Esquematicamente queda de la siguiente forma lo dicho
hasta ahora: a) palabras breves frente a palabras largas;
b) Iglesia militante frente a Iglesia triunfante; c) la rima de
«Communicantes» y «venerantes», es, junto a lo dicho ante-
riormente, un breve recurso estético-acustico que sefiala la
introduccién de una nueva idea que ayuda, a la vez que ma-
tiza, a la idea anterior; d) como final se puede anadir la clau-
sula ritmica final del cursus velox: «memoriam venerantes» *.

97 Cf. Gabrielis Biel, Canonis Missae Expositio, Pars Prima (Wisbaden
1963) 179: «se le invoca asi para captar su benevolencia».

98 Cf. Louis Hautecoeur, Mystique et Architecture (Paris, Editions Pi-
card, 1954), figura 119, en ella vemos a Cristo Pantocrator en el centro de la
cupula, en mosaico, sentado sobre un arco del cielo y exactamente debajo,
estd Maria como la primera, antes que los Apostoles, p. 193, Se trata de
Santa Sofia en Salénica. Y en Parenzo (Italia) el mosaico del abside pre-
senta a Maria en el centro de la media cupula, rodeada por ocho figuras,
y en el frontispicio del abside esti Cristo Pantocrator, rodeado del colegio
apostolico, cf. figura 118, p. 191, cf. también del mismo autor figura 113,
p. 187. Cf. René Huyghe, El Arte y el Hombre tomo 2 (Barcelona, Editorial
Planeta, 1966) 91, figura 247, mosaico absidal de Tordello, en Venecia, co-
mienzos del siglo X1; la prtne 6eod preside, y los doce Apédstoles la escoltan
a sus pies. Este orden preferente para Maria en la plastica estd también
dicho expresamente en la oracién que estudiamos. «...in primis gloriosae
semper Virginis Mariae...».

99 Hago notar que tanto esta clausula ritmica como otras seialadas,
no las trae G. G. Willis, en su Essays itn Early Roman Liturgy (London S. P.
C. K., 1964) 114,
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Traduccién:

«unidos en comunion
ante todo veneramos la memoria...» '™,

La presencia de Maria en el canon romano adquiere un
singular relieve, que armoniza con toda la tradicién Mariana
oriental... De hecho «puede admitirse —como dice Maertens—
que esta mencién de la Virgen Maria en ¢l «Communicantes»
es la primera que se haya hecho de la Virgen en un texto li-
turgico romano» ", Importa destacar que, al aparecer Maria
unida a su Hijo en el sacrificio de la Misa, es vista Maria en
el maximo grado de esplendor y grandeza, como madre de
Dios y corredentora.

Maria antes de ser escoltada por el colegio apostélico y
por el coro de los martires, aparece precedida por el cortejo
de sus excepcionales atributos: Virgen y Madre de Dios. Se
adelanta al concepto de virginidad un titulo de glorioso es-
plendor, apoyado por el adverbio de tiempo «semper» '

100 Para mejor conservar la musicalidad de¢ «memoriam venerantes»,
la mejor traduccién seria ésta:

veneramos la memoria,

consiguiendo la misma sonoridad, por medio de un quiasmo verbal.

101 La primera actitud de los cristianos no fue la de concederle un
culto privado, sino que Maria iba unida a las fiestas de su Hijo, cf. Th.
Maertens, o. c., p. 8. Es natural que donde estda el Hijo esté también la
Madre, pues ella es la «Virginem plenam Deo» como la llama Prudencio,
Cath., VII, 60; cf. Isidoro Rodriguez, Mariologia en Prudencio, Sociedad
Mariolégica Espaifiola de Estudios Marianos, volumen V (Madrid 1946) 348
y 356. Maria esta inseparablemente unida a su Hijo,

102 A Maria le vino su virginidad, como el estar llena de gracia, de/
hecho tnico de ser Madre de Dios. Y todo en ella es de un modo pleno,
perfecto: «gloriosae semper Virginis...», «Llenadegracia», cf. Isidoro Rodri-
guez, 'Consideracion Filologica sobre el Mensaje de la Anunciacién’, Helmdn-
tica 26, mayo-agosto (Salamanca 1957) 233 ss.

Quiza nadie como nuestro entrafable Berceo haya llamado a Maria tantas
veces con el titulo de «gloriosa», como lo hace él. En la introduccién a
Milagros de nuestra Seriora la llama seis veces «gloriosas. Para Berceo el
titulo de gloriosa es como un nombre propio de Maria, como lo es en boca
del 4ngel el «llenadegracia», xeyapttopévr, cf. I. Rodriguez, el mismo artfculo
sobre el mensaje de la Anunciacion, p. 233. En la estrofa 19 hallamos la
misma idea del canon, pero de una forma mas concisa: «La Virgin Gloriosa,
madre del buen criado» (buen criado-Cristo). Su equvialente en el texto
latino es: «...gloriosae..., Virginis..., Genitricis Dei et Domini».
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Hay en esta frase una revelacion progresiva, que, arran-
cando del adjetivo y pasando por el sustantivo, nos lleva al
nombre como ultima y mdas importante revelacion:

gloriosae
semper
virginis
Mariae.

Y en la frase siguiente, positiva y causa eficiente de la an-
terior, encontramos el mismo recurso; el nombre de Jesucris-
to aparece en ultimo lugar, el mas destacado dentro de la
frase en cuestion, para realzar también el nombre del Hijo.

El nombre de Maria va acompafado de una cadencia rit-
mica, el cursus dispondaicus; y en «genitricis Dei»'® y «Iesu
Christi», aunque no podemos hablar de cadencia, si que hay
una igualdad actstica, montada sobre un ritmo dispondaico:
«...tricis Dei» y «Iesu Christi».

Hay un cierto paralelismo entre «gloriosae Virginis Ma-
riae» y «beatorum Apostolorum ac Martyrum tuorum» '™

Segun todo el esquema antes indicado, tenemos:

Apostoles: 12
Maria 24
Martires: 12

Un verso mas abafo hace una perifrasis, siguiendo la imagen del verde
prado-Maria, para decirnos que fue siempre Virgen:

«Esti prado fué siempre verde en onestat,
Ca nunca ovo macula la su virginidat.

Cf. Berceo, Milagros de Nuestra Senora, Clasicos Castellanos (Madrid,
Espasa-Calpe, 1952) 6 y 1-12. Cf. Dom Fernad Cabrol, La Messe en Occident, 78.

103 Baumstark, opina que «die alteste Formel lautete: in primis glo-
riosae semper virginis Mariae, genitricis Domini nostri Iesu Christi». Citado
por Brinktrine, o. c., 182.

104 Maria es gloriosa, digna de alabanza y honra. Glorioso es lo que
pertenece a la gloria o bienaventuranza. Podriamos ver entre «gloriosus» y
«beatus» una contaminatio de sentido; cf. Real Academia Espafola, Diccio-
nario de la Lengua Esparnola, 1970, s. v. «glorioso». La foérmula «sed et...»
tomada de la lengua juridica romana la encontramos también en la plegaria
romana pagana; es un estilo que, armoniza con el esplendor y verbosidad
de Roma y al mismo tiempo refleja la escrupulosidad juridica que tan
bien cuadra a la «gravitas romana». Cf. C. Mohrmann, Vigiliae Christianae,
volumen 1V (Amsterdam 1950) 11. Cf. Cic., Off. 1, 133,
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Con esta férmula-esquema aparece anle nuestros ojos una
vision apocaliptica. El Apocalipsis 4, 5 nos muestra a Dios en
un trono y rodeado de veinte y cuatro ancianos'”. Pero no
es Maria el centro de la escena, lugar reservado para Dios,
sino la que «in primis» es venerada v colocada en las capulas
y absides antes indicados .

Brinktrine da como probable que el catilogo de Apdéstoles,
primitivamente, s6lo mencionaba a Pedro y Pablo: «Vermut-
lich wurden urspriinglich von den Aposteln nur Petrus und
Paulus, als Griinder der Gemeinde ganannt»; y a ellos se aiia-
dieron después otros ', Este esquema jerarquico de seleccion
de nombres es el que ha llevado a la plastica cristiana a colo-
car a los Apostoles Pedro y Pablo en primer lugar a las en-

tradas de los templos catedrales y principales puertas, en las
que se han tallado las imdagenes de los Apdstoles '™

La mencion de los Apostoles no se hace segun un catédlogo
escrito, pues al que mas se aproxima es al de Marcos, con

105 Cf. Theodor Schnitzler, o. c¢., 9697.

106 San José también pertenece ahora a los santos mencionados en el
canon, y rompe la equilibrada forma de 12 y 12, entre Apdstoles y martires,
encabezados por Maria; aunque a San José podriamos considerarlo como
unidad ideoldgica-formal con Maria su esposa.

107 Jungmann, o. c., p. 728 dice: «La lista primitiva debié de abarcar
los nombres de aquellos santos que gozaban de un culto especial cuando
en Roma se introdujo ¢l «Communicantes». Tales fueron a fines del siglo v,
la Virgen, los Santos Pedro y Pablo, Sixto y Lorenzo, Cornelio y Cipriano»;
y mas abajo dice: «También existia ya en el siglo v en Roma el culto de
los doce Apostoles, pero la lista completa de sus nombres no pudo introdu-
cirse en el canon sino mas tarde...». Por lo cual podemos sostener, como
valida, la afirmacién de Brinktrine, o. ¢., 182, al poner como fundamento
del catalogo de los Apdstoles a Pedro y Pablo, a los que se anadio mas
tarde el resto de la comunidad apostélica.

108 Un comprobante pictérico de la afirmacion de Brinktrine y de Jung-
mann lo he encontrado en la catacumba de SS. Pietro e Marcellino, en
la Hamada Cripta de los Santos. Cristo estd entre San Pedro y San Pablo,
por encima del Cordero divino y de otros santos, cf. André Grabar, E!
Primer Arte Cristiano (200-395) (Ed. Aguilar, 1967) 213, n. 234. También encon-
tramos en el mismo techo de la catacumba los nombres de Marcelino y
Pedro, que después leeremos al «nobis quoque peccatoribus». Esta pintura
pertenece a finales del siglo 1v, ¢f. Pierre de Bouguet, La Peinture Paléo-
Chrétienne (Pont Royal 1965) nn. 90 y 91. Aunque esta pareja de martires esta
histéricamente atestiguada por el culto en las catacumbas, es legendario el
caracterizarlos como presbitero y exorcista, se refiere a Marcelino y Pedro.

Cf. Th. Schnitzler, o. c¢., 220. Recordemos también el orden de preferencia
que Pedro y Pablo tienen en las catedrales goticas, cf. René Huyghé, E!
Hombre y el Arte, tomo 2, n. 718, portada sur de Chartres, siglo Xii. La
catedral de Ledn, pdrtico de la Virgen Blanca, Ledn (Vitoria, Ed. Everest,
1964) 43. Puerta de los Apdstoles de la catedral de Murcia.
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la anadidura de San Pablo y el cambio de orden de los dos
ultimos. Los cinco primeros siguen un orden protocolario de
dignidad: Pedro, Pablo, Andrés, Santiago, Juan ', La lista de
los doce martires esta pensada en un orden jerdrquico: cinco
Papas, un obispo, un diacono y cinco laicos: 5-1-1-5'",

Sabemos, como he recordado mas arriba, que en la pri-
mitiva comunidad cristiana no se celebraba el sacrificio eu-
caristico, si no habia reliquias de martires, de aqui el mayor
alcance comunitario de «circunstantes», segin he explicado
antes. La memoria de los Apostoles y Martires en el «Com-
municantes» recuerda un escogido catalogo de ellos, para ha-
cer unidad en el sacrificio ed la Misa, Textualmente dice Brink-
trine: «Memoriam sancti venerari heisst urspriinglich: am
Jahrestag des Todes des Heiligen an seinem Grabe zusammen-
kommen und durch Darbringung des heiligen Opfers sein An-
denken feiern» (o. c., p. 181). A simple vista llama la atencion
el nimero doce en las dos listas de Apdstoles y de Martires.
¢ Es posible hallar huellas prelitargicas del nimero doce?

En la Sagrada Escritura no se considera a un nimero co-
mo sagrado por si mismo, no obstante recibe un valor religio-
so particular ™, cf. Diccionario de la Biblia, col. 1.351.

109 Cf. Mario Righetti, Historia de la Liturgia (Madrid, BAC, 1956), tomo
II, pp. 335-336. Jungmann, 0. c¢., 728-29.

110 La igualdad numérica de doce y doce en ambas listas de Apdstoles
y martires nos lleva, por exigencia de duracién cuantitativamente pensada,
a un numero casi igual de silabas: 35 y 33. Otros matices, en cuanto al
criterio selectivo de unos martires u otros, s¢ pueden ver en Maertens,
0. c., 87. Cf. Godfried Donneels - Th. Maertens, La Pri¢re Eucharistique (Pa-
ris, Editions du Centurion, 1967) 90.

111 El namero doce, que es ¢l que nos interesa, tal vez, por estar el
ano dividido en doce meses, desempenaba un papel especial en el antiguo
Oriente, Doce eran los Patriarcas y las tribus (Ex. 24, 4). También eran doce
los panes de la proposicion (Lev. 24, 5). El doce es el namero preferido ¢n
el Apocalipsis: corona de doce estrellas, 12, 1; el namero de los elegidos
era 12.000 de cada tribu de Israel. Hay continuidad del orden numeérico
jerarquico del A. T. con la comprobacion histérica de los doce Apdstoles,
elegidos por Cristo (cf. Mt 10, 2; Lc. 22, 14; 26, 14. Multiplo de 12 son 24,
las 24 clases sacerdotales (I Par. 24). En el N. T. observamos una preocu-
paciéon por mantener el nimero doce, como algo tradicional y religiosamente
exigido por no sé qué secrcto misterio de los numeros, como sucede al
agregar a Matias al colegio apostolico, una vez desaparecido Judas (Act. 1,
15-26). Ciertamente que podemos ver en ello la justa correspondencia con
los doce hijos de Israel, cf. Diccionario de la Biblia, col. 491-492; col. 1.351;
cf. Bauer, Diccionario de Teologia Biblica (Barcelona, Herder, 1967), col. 298-9.

El numero doce también estd presente en ¢l mundo de mitologia, casi
siempre en sentido de desmesura. Los titanes son doce en dos series de
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Este breve excursus, por la Biblia y por la mitologia, nos
ayuda a encontrar un sentido mas simbdlico y real al doble
catalogo del numero doce. La historia del valor simbdlico del
numero doce arranca de muy lejos, hasta llegar a nuestra
liturgia romana '’ También los doce Apostoles y los doce
martires son como doce estatuas vivas, que viven intercedien-
do por la Iglesia militante ante el trono de Dios. El titulo que
exhiben, para poder interceder ante Dios, son sus méritos (me-
ritis), que los han colocado junto a Dios, creando asi la co-
munidad entre Dios, santos y hombres.

En el verbo «concedas» reconocemos la sumisién y acata-
miento ante Dios para pedirle que nos defienda. Los méritos
y las suplicas son como armas de la panoplia sagrada, que
se adelantan para defender a la Iglesia militante:

«quorum meritis precibusque concedas
ut in omnibus protectionis tuae muniamur auxilio».

Es imagen de campamento, de defensa militar la que nos
presenta el canon, O dicho de otro modo, el verbo «munia-
mur» y el sustantivo «auxilio», junto con «protectio», son los
encargados de darnos esta idea e imagen de la lucha y defensa
en la Iglesia. Hallamos aqui la antigua imagen militar, para
defensa de lo sagrado. En ella los doce Apdstoles y los doce
martires serian como las filas militares dispuestas para lu-
char ',

seis, segun el sexo; las Niobodas, motivo de Hybris para Niobe, eran doce;
doce eran los trabajos de Hércules en todas las versiones. El namero doce
llama la atencién en el mundo mesopotamico con sus doce signos del Zo-
diaco, cf. Luis Cencilio, Mito. Semdntica v Realidad (Madrid, BAC, 1960) 207-
8. El significado del numero 12 procede de Mesoptamia,

112 Aunque solo sea a titulo de paralelo podemos recordar aqui el grupo
de doce orantes, en alabastro, de Tell Asmar, cf. Hartmut Schmokel, Ur,
Assur und Babylon (Stuttgart 1955), tabla 19.

113 Generalmente la arquitectura sagrada antigua, abundaba en esta
vision militar de la Iglesia, en la que los bienaventurados son intercesores
ante Dios, dentro de una visién bélica o defensa de la Iglesia. Recuerdo a
este respecto los angeles con casco y coraza, que estan como caidos del
cielo y defendiendo los sagrados misterios, desde lo alto de la fachada barro-
ca de la catedral de Murcia. Sabemos que las antiguas basilicas en Roma
eran construidas sobre las tumbas de los martires, y como éstas estaban
fuera de la ciudad de Roma y no podian ser cambiadas de lugar, alli mismo
eran construidas las basilicas. Tanto es asi que San Juan Crisostomo com-
para a los santuarios de los martires a un cinturén de fortaleza que rodea
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El cursus tardus da una bella cadencia musical al periodo;
con ella reconocemos también un periodo ideolégico, perfec-
tamente reconocible en el «Per eumdem Christum Dominum
nostrum. Amen».

Este final, con mencidn expresa de Cristo, sefiala el primer
hito de nuestra aceptacién ofertorial ante el Padre, por medio
de su Hijo, ya iniciada en el Prefacio y continuada a través
del «Hanc igitur», «supplices te rogamus» y «nobis quoque».
Para terminar con la gran doxologia final del «Per ipsum» '™
«Per Dominum nostrumy», etc.'.

5. HANC IGITUR...

El fin de «Hanc igitur» era el de expresar la intenci6n
particular de la Misa. Las diversas misas votivas tenian cada
una su hanc igitur propio. Esta oracién, cuando es introdu-
cida en el canon, pues ya existia, estaba sometida a las va-
riantes de las necesidades que tenia la comunidad ".

La oblacién de los dones ofrecidos a Dios por los oferen-
tes, con la intencién de conseguir algin favor de la divinidad,
se hace ostensiva por medio de un demostrativo que, a su vez,
exige un gesto de las manos sefialando las ofrendas presenta-
das a Dios '

El caracter votivo de esta oracién es admitido por los in-
vestigadores, sin ningun género de duda. El «Hanc igitur»

a la ciudad: «Por la gracia de Dios nuestra ciudad esta fortificada por los
restos preciosos de los santos». Bello pensamiento para ilustrar la expresién
muniamur auxilio». Citado por Jungmann, La Liturgie des Premiers Siécles,
Lex Orandi (Paris, Les Editions du Cerf, 1962) 275-7.

114 Jungmann, o. c., 733-734.

115 - Jungmann, Le Liturgie des Premiers Siécles, 449-450.

116 Cf. Jungmann, La Liturgie des Premiers Siécles, Lex Orandi (Paris,
Les Editions du Cerf, 1967) 455.

117 Jungmann, cita anterior, pp. 451 y 459. Cf. Diccionario de la Real
Academia, 192 edicién (1970), s. v. «demostrar» y «demostrativo». El poner
las manos extendidas sobre las ofrendas era y es un gesto indicativo, para
sefialar los dones sobre el altar; este gesto es exigido por el demostrativo
«hanc», cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 734-742, donde podemos ver
toda una exposicién resumida de la problemaitica histérica de esta oracién.
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resulta el duplicado del «Te igitur», después de haber hecho
un sencillo cotejo del vocabulario:

Te igitur Hanc igitur

rogamus quaesumus

accepta habeas accipias

haec dona oblationem

pro Ecclesia familiae tuae

una cum famulo servitutis nostrae

quam pacificare in pace tua disponas ',

Ademas del lenguaje, decisivo para sostener la afirmacion
anterior, hay una particula que, hasta materialmente reclama
su conexion con el «Te igitur». Después de una larga enume-
racion de Apodstoles y martires, nos volvemos a encontrar con
la idea primigenia, segiin se deduce de la comparacion de vo-
cabulario '°. Aparece aqui el «do ut des», del que habla Van
der Leeuw, en Fenomenologia de la Religion (Buenos Aires,
Fondo de Cultura Econdmica, 1964) 336. El caracter ofertorial
y de suplica del canon romano queda, una vez mas, manifies-
to en el «Hanc igitur». ¢ No podriamos ver en esta insistente
actitud de ofrecimiento un eco del «do ut des» del mundo
pagano ', con un nuevo sentido y otra formulacion? Veamos
algunas expresiones:

«Hanc igitur oblationem...
diesque nostros in tua pace...
ab aeterna damnatione...

in electorum tuorum...».

Pero en el canon romano, como pasa con las demas ora-
ciones liturgicas, no se pretende arrancar de Dios sus bendi-

118 Brinktrine, Die heilige Messe, 183. Cf. Th. Maertens, El Canon de la

Misa, 89.

119 La comparacdn silabica del principio de las dos oraciones nos da
el siguiente resultado: «Te igitur clementissime» = 9 silabas. «Hanc igitur
oblationem» = 9 silabas.

Es otro dato que nos ayuda a crear un puente de unién entre ambas
oraciones.

120 Cf. Ovidio, Ars Amatoria, 111, 653. Mas claramente lo expresa el
ritual brahmanico: «Aqui esta la mantequilla, ¢/donde estan tus dones?».
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ciones, mediante un trafico desproporcionado y egoista de
oferta y demanda entre el hombre y Dios, pues siempre sera
mejor dar que recibir, y Dios no recibe nada, sino que el
hombre ofrece algo le lo que de Dios ha recibido '*'.

El texto de los Hechos de los Apéstoles no hay que enten-
derlo en el sentido burdo antes expuesto, al citar a Ovidio y
el ritual brahmanico, sino en sentido totalitario, en que nos
habla Emerson: «El tnico don es una parte de ti mismo. De-
bes sangrar por mi. Por eso el poeta trae su poema; el pastor
su oveja; el campesino grano; el minero, una piedra precio-
sa...». «Un don, para ser genuino, tiene que ser el fluir del
donante hacia mi, que corresponde a mi fluir hacia él» 2.

La «oblacién» es el sacrificio ofrecido, materialmente pre-
sente en el altar. La palabra «oblatio» es una variante, dentro
del vocabulario sacrifical, para sefialar, en este caso, las ofren-
das (Hanc oblationem). Las variantes del vocabulario sacri-
ficial son las siguientes:

sacrificium
hostia

dona

data
Eucharistia
oblatio
offerre 2,

Que estos dones ofrecidos no son algo, que el hombre
ofrezca de su propia cosecha, como he dicho antes, lo pode-
mos ver en las palabras «de tuis donis ac datis»; es decir, de
lo que Dios ha dado al hombre, éste le ofrece algo en senal
de agradecimiento y en espera de recibir de Dios nuevos do-

121 Cf. Actos, 20, 35, aunque, como sabemos, se trata de «agrafa» o
sentencia, no transmitida por los evangelios canodnicos, sino por trasmisién
oral, cf. Profesores de la Compaiiia de Jesus, La Sagrada Escritura (BAC,
1965), t. II, 139; cf. también Diccionario de la Biblia (Barcelona, Herder),
col. 26.

122 Cf. G. van der Leeuw, Fenomenologia de la Religion, Fondo de Cul-
tura Econdémica (México 1964) 336-339, en la péagina 337 leemos la cita de
Emerson.

123 Cf. Jungmann, La Liturgie des Premiers Si¢cles (Paris, Les Editions
du Cerf, 1962) 184.
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nes. El abstracto «servitus» se emplea con el valor de «nos-
otros», tus siervos, tus servidores dentro de lo comunidad
doméstica, de la cual Dios, es el «pater familias» y los demas
miembros estan a su servicio .

En este sentido el canon nos ofrece la estructura misma
de la Iglesia: una familia constituida por el padre, Dios; el
hijo mayor, Cristo; los serviodres oficiales y el resto de la
servidumbre, que esta integrada por los demas bautizados.
Si en la ultima nota he aludido brevemente al concepto de
esclavitud en el mundo griego y romano '#, ha sido para ver
la diferencia que existe entre la esclavitud denigrante de la
comunidad pagana y el nuevo modo de ver a la familia y el
servicio, dentro de la comunidad de regenerados por Cristo.

«Servitus», en nuestro caso, es una variante del «famulus»
del «Te igitur», pues nosotros ya no somos esclavos, porque
hemos recibido el espiritu de adopcion, por el que podemos
llamar a Dios «Abba, Padre!» '®. Por razén de esta filiacion
adoptiva, constituimos una unica familia, congregada en un
solo rebaiio, bajo la imagen de la grey, «grege numerari».

Hay en esta oracién un nucleo central, un paso dificil, por
el que la familia cristiana tiene que pasar, para poder llegar
a formar parte de la familia del cielo. Por eso se pide a Dios
que nos libre de todos los males, para hacer mas llevadero
este paso, esta pascua hacia el Padre. La oracién quedaria asi,
de una forma esquematica:

124 El esclavo es para Aristételes, una propiedad viviente, un instrumento
animado, al lado de las cosas puramente utiles. Cf. Leén Robin, El Pensa-
miento Griego y los Origenes del Espiritu Cientifico, traduccion de Joaquin
Xiran Palau (Barcelona, Edit. Cervantes, 1926), tomo XIII, p. 361. Aunque
Aristételes en su Politica, capitulo I y II del libro I, protesta contra el
injusto modo de hacerse con esclavos, como es la guerra, ¢l fundamenta la
diferencia entre libres y esclavos en la misma naturaleza, pues para eso
han nacido los esclavos, para obedecer. Cf. Robert Flaceliére, La Vie Quoti-
dienne en Gréce au Siecle de Péricles (Hachete 1959) 64-65. La palabra
«servitus» no tiene en nuestro texto ningun matiz del paganismo romano vy
griego; cf. L. Laurant et A. Lauras, Manual des Etudes Grecques et Latines,
tomo II, Rome (Paris, Editions Picard, 1966) 85-86.

125 Cf. Cic., Leg. 2, 22; Hor., P. 239; Caes., G. 7, 14.

126 Gal, 4, 47; Rm. 8, 27; Io. 15, 15.
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«...servitutis nostrac «...electorum tuorum
familiae tuae...». grege numerari...».
«...diesque nostros in tua pace

disponas...

aeterna damnatione nos eripi...».

So6lo Dios nos puede ayudar a superar las dificultades que
encontramos, para poder pasar a formar parte de los biena-
venturados en el cielo. Las dificultades son muchas, y, si te-
nemos en cuenta los peligros que corria la Iglesia en el mo-
mento en que se afiadié la peticion central del esquema sefa-
lado, valoraremos mucho mas el «electorum tuorum grege
numerari» 7,

En medio de tantos peligros aparece Dios como el «dux»,
el capitan, el guia pastor que conduce a su rebafio a la tierra
de ricos pastos, al lugar del encuentro definitivo, donde sera
una realidad el deseo de un solo rebafio bajo la mirada protec-
tora de un solo pastor '®,

Tal vy como nos ha llegado el «Hanc igitur» recordamos
en ella a la Iglesia militante y triunfante, mencionadas, hasta
ahora, a partir del «Te igitur» *®. En «Te igitur» recordamos
a la Iglesia en su jerarquia y en el resto de sus miembros, los

127 Histéricamente sabemos que los enemigos de la paz de la Iglesia
eran tantos y tan grandes, que ¢l Papa San Gregorio se vio obligado a
introducir «dies nostros in tua pace disponas» en el «Hanc igitur». «La
horda salvaje, dice en sus dialogos, de estos (lombardos) se precipitaron
sobre nosotros... v los hombres fueron cayendo en todas partes como sega-
dos por la guadafa. Las ciudades fueron debastadas, los castillos derriba-
dos, las iglesias incendiadas, los conventos de hombres yv mujeres arrasados
hasta el suelo», tomado de Luis Herndndez, "La idea de la paz en el Ordi-
nario de la Misa’, Helmdntica 9 v 10, enero-junio, aio ITI (1952) 188.

128 Ya en Virgilio encontramos esta bella estampa del pastor que va
delante de sus ovejas: «hanc ctiam vix, Titvre, duco». Como un pastor
aparece el Dios de Israel, preocupado del bien de su rebano:

«No habré de temer mal

aunque por tenebrosos — valles sea mi andar.
Porque estaris conmigo — y me consolaran
tu vara y el bastén — (con que sueles guiar)».

Cf. Isidoro Rodriguez, 'Origen prehelénico de las imdagenes «Camino» y
«pastor»’, Helmdntica 23, mayo-agosto (Salamanca 1956), 281-282. «Grex»,
entre sus acepciones, tiene la de ser un rebafio de hombres, cf. Cic., Sull.
77, Att. 1, 18, 1; de Or. 1, 42.

129 Esta misma sintesis se da en el «Prefacio» v «Santo».
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laicos; esta idea del «Te igitur» la hallamos repetida en «ser-
vitutis nostrae» y «cunctae familiae tuae» del «Hanc igitur»;
mientras que la Iglesia triunfante nos ha salido al encuentro
en el «Communicantes» y nos la encontramos de nuevo en
«...in electorum tuorum jubeas grege numerari» del «Hanc
igitur». Por todo lo cual podemos ver en «<hanc igitur» una
sintesis de las dos oraciones anteriores y un duplicado del
«Te igitur» ¥,

Todavia no he hablado del ritmo cuantitativo. En esta ora-
cién nos encontramos con la clausula métrica al estilo de

Deméstenes.
«placatis acclplass — coreo -+ coriambo
«damnationé nos éripl» — dicrético
«grégé nimerarls -— pebn 4° 4 larga

Creo que, junto a estas cldusulas mas importantes, pode-
mos hablar de otras secundarias por el lugar que ocupan, pero
formando un perfecto entrelazado de ideas ritmo:

«ctinctaé familiae thae» — peon 1° -} crético
«quaesimis, DoOminé» -— coreo -+ peén 1°
«placatas acclplas» — coreo -+ coriambo
«titd pacé disponas» — espondeo -} epitrito 1°

Willis no habla de clausula métrica, sino de cursus ®'.

6. QUAM OBLATIONEM...

Aunque «Hanc igitur» no pertenezca al canon primitivo,
como ya he dicho antes, forma, en si, unidad-sintesis con todo
cuanto precede a «Quam oblationem». Viene a ser como una
preparacion inmediata. Es como toda la comunidad oferente
en apertura v en donacién a Dios, al que se ofrece lo mejor

130 Cf. Th. Maertens, El Canon de la Misa, 89. Cf. Brinktrine, Die het-
lige Messe, 183,
131 Cf. G. G. Willis, art. cit.,, 114; en Willis falta «quaesumus, Domi=e».
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de si mismo, simbolizando en las ofrendas. No hay nada que
escape de la pertenencia a Dios, pues ya en el didlogo inicial
del prefacio puso el hombre todo su ser de cara a Dios, en un
vacio total: dve tds zapdiag, Eympey Toos v flegy 12,

La oracién «Quam oblationem» forma un todo gramatical
con la oracién anterior. El relativo sirve de puente de enlace,
de transicion a la oracion, que precede al momento de la con-
sagracion; aunque no falta quien, siguiendo modos de pensar
de la liturgia oriental, vea en el «Quam oblationem» el punto
culminante de la celebracion eucaristica .

Quiza ayude a una mejor inteleccion de nuestra oracion la
que nos ha legado San Ambrosio: «Accipe, quae sunt verba.
Dicit sacerdos: Fac nobis, inquit, hanc oblationem adscrip-
tam, ratam, rationabilem, acceptabilem, quod figura est cor-
poris et sanguinis Domini nostri Iesu Christi. Qui pridie...».
Al sustituir el «hanc oblationem» de San Ambrosio per «quam
oblationem», se ha hecho, gramaticalmente hablando, una in-
tima ligacién entre ambas oraciones, que se introducen, de esta
forma, en el gran misterio de nuestra celebraciéon. Como pasa
en la oracién de San Ambrosio, también en el canon, se des-
liza el «quam oblationem», insensiblemente, en el «Qui pri-
die...».

Hay, no obstante, una preocupacion de variacion, respecto
al texto de Ambrosio, sustituyendo la parataxis por la oracion
de relativo, como pasa en otros lugares. Podemos ver en ello
la busqueda de elegancia en la lengua y preferencia por la
lengua cultivada '*.

Comparemos el texto de San Ambrosio y el de nuestro

canon:
«Fac nobis hanc oblationem «Quam oblationem tu, Deus,
adscriptam in omnibus, quaesumus,

132 Cf. San Cirilo de Jerusalén, Catequesis Mistagogica Quinta, T. E. P.,
BAC, tomo I, nn. 480-48]. Cf. también nota 10 del primer capitulo de este
trabajo.

133 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 742. Cf. Theodor Schnitzler,
Meditaciones sobre la Misa, 102.

134 Cf. C. Mohrmann, 'Quelques Observations sur L’Evolution Stylisti-
que du Canon de la Messe’, Etudes sur le Latin des Chrétiens, tome III,
232-34.
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ratam, benedictam,
rationabilem, adscriptam,
acceptabilem, ratam,
quod figura est corporis rationabilem,
et sanguinis acceptabilemque
Domini nostri Iesu Christi». facere digneris,
ut nobis
corpus et sanguis
fiat

dilectissimi Filii tui Domini
nostri Iesu Christi».

El «fac» de Ambrosio, destacado, por su importancia, al
principio de la oracion, se ha convertido en «facere digneris»
en el «quam oblationem». La fuerza del imperativo «fac» se
ha suavizado en otra expresion de caracter protocolario y reli-
gioso: «facere digneris», muy en consonancia con el sentido
preciso v juridico del mundo romano, dentro de la ya conocida
captatio benevolentiae. Por supuesto que, también el «facere
digneris» destaca por ir al final de la frase.

Quiza, de una forma interna, podamos ver en los vocativos
«tu» y «Deus» el sustitutivo fuerte del imperativo «fac», con
un caracter preciso de interpelacion a Dios, para que se digne
hacer lo que pedimos en la oracién. Este dato, por tratarse de
dos vocativos juntos, creo que tiene un matiz de relevante in-
tenciéon. También podemos decir que el vocativo «Deus», pre-
cedido del personal «tu», queda coloreado de familiaridad ™.

Después de haber pasado por «tu» y «Deus» e «in omnibus»
y «quaesumus», pasamos ya a la presentacién ritual-juridica
de la oblacién, que se nos habia quedado al principio de la
oracién. Esta es su presentacion:

San Ambrosio Canon Romano
benedictam
adscriptam adscriptam
ratam ratam
rationabilem rationabilem
acceptabilem acceptabilem

135 Cf. Isidoro Rodriguez, notas tomadas en clase. Los pronombres
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Vemos que «benedictam» ha sido afiadido al cuadruple gru-
po adjetival de San Ambrosio. La bendicion es una buena pa-
labra sobre la oblacion presente *. Esta peticion de bendicién
se refiere a la fuerza de Dios mismo, para atraer el bien sobre
tales ofrendas; pero lo que en realidad se pretende es el bien
total: el Hijo, Jesucristo.

Hablar de acumulacion de palabras de un valor parecido,
es obligatorio, pues son cinco los epitetos, al parecer iguales,
los que cortejan a la oblacion eucaristica ', Quiza se haya abu-
sado de comentarios excesivamente juridicos, al estudiar la
abundancia verbal en el canon romano. Sabemos que la reli-
giosidad del mundo pagano no conoce palabras vacias. Nunca
se cree dispensado de «revolver palabras»'™. La palabra es
en si un acto, un tomar postura ante lo posible. En toda pala-
bra hay algo de creador, La palabra es como un poder decisivo,
pues quien dice palabras pone algo en movimiento.

Un factor importante, dentro de la semasiologia de la pa-
labra, es su ritmo y su rima; recursos estos que confieren a la
palabra mayor energia de expresion. Al pedir que Dios bendiga
la oblacién, rogamos a Dios que haga realidad el envio de bie-
nes vy felicidad sobre el objeto, para el cual se ha pedido la
bendicién. Como sintesis de la simbiosis pagano cristiana, po-
demos decir que sélo quien tiene poder para crear tiene tam-
bién poder para bendecir, y s6lo Dios puede bendecir por
ser creador, ya que nosotros somos, por esencia, suplicantes '¥.

Veamos ahora los cinco epitetos desde el campo de la acus-

personales vy adjetivos posesivos, junto a otros recursos gramaticales, deno-
tan calor, intimidad, confianza v familiaridad.

136 Cf. Gen. 12, 2. La bendicion es como una fuerza concreta, que se
transmite por la imposicién de las manos, cf. Gen. 48, 14-17.

137 C. Mohrmann, ’'Quelques observations sur L’Evolution Stylistique
du Canon de la Messe', Etudes sur le Latin des Chrétiens, tomo III, 234,
donde dice ella que estas palabras obedecen a matices juridicos del alma
de la lengua romana.

138 lLas palabras son signos convencionales; simples «flatus vocis»: son
el resultado de una reflexién posterior; nos indican, pues, la esencia mis-
ma de la cosa, la realidad expresada en la misma palabra; son el alum-
bramiento externo de una concepciéon interna.

139 G. van der Leeuw, Fenomenologia de la Religion, Fondo de Cultura
Econdémica, 389-395. Cf. F. Cabrol, La Messe en Occident, 80.

Universidad Pontificia de Salamanca



78 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

tica. Los cinco epitetos forman dos grupos separados por el
criterio de la rima.

Estos grupos son:

benedictam
adscriptam riman entre si.
ratam

rationabilem
acceptabilemque

riman entre si; y hasta podemos decir que riman los cinco
epitetos, pues en el latin medieval la rima consiste, a veces,
en la dltima letra.

Ademas de la rima hay otro factor importante, y es el
namero de silabas de los epitetos. En «benedictam» y «ads-
criptam» contamos 4 y 3 silabas respectivamente, pero con el
mismo nuamero de letras; 10 en total; después «ratam» con
dos silabas nada mias, y po raltimo «rationabilem» y «accep-
tabilemque» con 6 silabas cada palabra. Tenemos, pues, un
ritmo descendente en numero de silabas a partir de «bene-
dictam» hasta llegar a «ratam» para subir, de repente, al
numero 6 de los dos ultimos adjetivos. Asi resulta que «ra-
tam» con sus dos silabas destaca por su brevedad, ocupando,
ademas, el centro de los cinco epitetos. El periodo termina
con «facere digneris», que suple su falta de rima con el cur-
sus dispondaicus, otro medio de destacar la fuerza de Ia
palabra.

Dentro del quintuple epiteto, la adicion de «benedictamp»,
hace posible, en un marco religioso, los otros epitetos, De
hecho «bene dicere» unido en una sola palabra, pertenece a

la lengua cristiana . Diriamos que la sacralidad verbal de

140 Cf. C. Mohrmann, 'La Nouvelle Versién Latine du Psautier’, Etudes
sur le Latin des Chrétiens, tomo 111, p. 205, nota 15. Dice que la versién
Jerominiana del Génesis no es vulgar, pero dista mucho, en contra de la
opinién de Bea, de la lengua clasica «et les éléments chrétiens n'y man-
quent pas. On y trouve des tournures comme benedicere c. acc.». Benedicere
es palabra perteneciente a la decadencia, empleada, sobre todo, por la
Iglesia; cf. Félix Gaffiot, Dictionnaire Illustré Latin Frangais (Paris, Hache-
te, 1934), véase «benediconr.
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«benedicere» satura de profunda religiosidad los frios juri-
dicismos de los restantes adjetivos.

«Adscriptam», «inscrita», en sentido de que un contrato
adquiere reconocimiento y validez publica **',

«Ratam». Otra palabra pertencciente al lenguaje civil, como
la anterior. Un contrato se ratifica, adquiere validez y fuerza
juridica, si va precedido de la palabra. Con este epiteto pedi-
mos a Dios que tenga validez nuestro ofrecimiento de dones, y
esto solo es posible si incluye la oblacién en la de su Hijo muy
amado ¥,

«Rationabilem». Pedimos que sea hoyuwy, espiritual, frente
a las oblaciones materiales de los judios y de los paganos ',
o también segun normas y leyes divinas '¥,

«Acceptabilem», «aceptable» no ofrece dificultad '¥.

Después de haber visto brevemente este quinteto de epite-
tos, que acompanan al sustantivo «oblationem», paso a exami-
nar ciertas expresiones de Th. Maertens.

En su ya conocida obre El Canon de la Misa, califica a los
cinco adjetivos de «simple redundancia de estilo, en el cual
cuenta mas el conjunto que el sentido de cada una de las
palabras tomadas aisladamente». Al mismo tiempo califica
este estilo como «escrupulosidad» y «verborrea tipicamente
caracteristicas de las antiguas oraciones latinas paganas» ',

141 Cf. Ps. 138, 16, «en tu libro seran todos inscritos», v en Apoc. 3, 5;
5, 1; 13, 8; 21, 27 donde se habla del libro de la vida, y sélo el que
estuviere escrito en el libro de la vida sera admitido a la ciudad de Dios,
5, 5 ss. Cf. Missale Gothicum, 177, coll. post nomina: «...et offerentium
nomina recitata caelesti cyrografho in libro vitae iobeas adscribi». Cf.
Séneca, De Benef., 7, 7, 3.

142 Cf. Cic., Phil. 5, 8; Top. 56, 125; Rep. 2, 56. Ovidio, Fastos, 1.696.
Cic., Div. 1, 85. En derecho candnico s¢ habla de matrimonio rato.

143 Cf. 1 Petr. 2, 2.

144 Cf. Rom. 12, 1.

145 Es necesario ver este adjetivo en comparacion de los textos bibli-
cos; cf. Lev, 22, 21, nada manchado seria ofrecido a Dios o sacrificado a
fin de que sea aceptable; cf. 1 Pir. 2, 5. «aceptable ante Dios, por media-
cién de Jesucristo. De hecho el ser lopxy #uoiu oblatio rationabilis, es la
nota mas caracteristica del sacrificio cristiano, que lo distingue de los
sacrificios materiales y cruentos de la antigua alianza, cf. Odo Casel, 'Oblatio
Rationabilis’, Theol. Quartalschrift 99 (1917-18) 429-438; 1d., Die hroquxy duoia der
Antiken Mystik in  christlich-liturgischer Undeutung: JL 4 (1924) 3747,
citado por Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 744. Cf. Theodor Schnitzler,
0. c., 102-105.

146 Cf. Maertens, o. c¢., 45, 9% y 98.
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La Iglesia romana, aqui, como en otras oraciones, lo que
ha hecho ha sido cristianizar un estilo pagano . Creo que
la frase de Maertens podria calificarse de desatortunada, por-
que, a tal afirmacion solo se puede llegar, al olvidar todo el
contexto historico en ¢l cual es compuesto el canon romano,
Quiero aclarar, ademas, lo de «simple redundancia de estilo»,
unido a su malsonante «verborreas.

Basta leer atentamente los cinco epitetos, del gusto de la
época, para concluir que no es una repeticion inatil. Afirmar
tal cosa seria tanto como decir que el pasaje, en cuestidn, fue
compuesto a la ligera ™, Creo que la afirmacion de Maertens
adolece de ligereza.

Desde el primer adjetivo se crea la unidad estético - reli-
giosa, con la peticion (en la intencion) de que se convierta en
el cuerpo y sangre de Cristo, el amado Hijo del Padre. Pero
antes de que llegue la conversion de las ofrendas, se adelanta

147 «¢Por qué admitio la Iglesia influencias de la antigliedad clasica
en la liturgia? Porque ninguna institucion fue tan solicita de los valores
humanos como ella; porque quiso purificar y salvar de la antigiiedad todo
lo que era posible, ya que toda la creaciéon pertenece a Dios. Por eso
utilizé para su liturgia el lenguaje del culto pagano, pero rectificando su
sentido, y celebré los divinos misterios en los templos antiguos, pero susti-
tuyendo los idolos por la cruz», cf. Isidoro Rodriguez, 'Antigliedad Clasica
v Cristianismo’, Verdad vy Vida (Madrid 1943) 9. (es una separata). Copio
un bello texto de San Agustin que confirma la idea anterior: «La inteli-
gencia cristiana permanece, de alguna manera, injertada sobre el robusto
tronco de la civilizacion antigua, después se separa y forma un organismo
auténomo», citado por Edgar Bruyne, Historia de la Estética, BAC, t. II,
307. En la misma idea abundan las citas que dov a continuacién: cf.

San Zenén de Verona, Tratados, L. 2, Fr. 38: «..sed caelesti prandio,
honesto, puro, salubri atque perpetuo», T. E. P,, BAC, t. I, p. 30, n. 443,
Cf. San Hilario de Poitiers, Tratado sobre el Salmo 133, «..dat escam

incorruptam, aeternam, panis vivi, panis caelestis», T. E. P, BAC, t 1,
p. 311, n. 452, El ya conocido texto de San Ambrosio, Los Sacramentos,
capitulo 5, n. 21: «Fac nobis, inquit, hanc oblationem scriptam, ratam,
rationabilem, acceptabilem...», T. E. P., BAC, t. 1, p. 366, n. 548. Cf. Livio,
VIII, 9, 6-8. Cf. C. Mohrmann, 'L’Evolution Stylistique du Canon Romain’,
Estudes sur le Latin des Chrétiens, t. 111, 239,

148 Puede comprobarse mi opinion con la de Maertens, o. ¢. 9499, Cf.
C. Mohrmann, 'L’Evolution Stylistique du Canon Romain', Etudes sur le
Latin des Chrétiens, t. 111, p. 241. Esta abundancia verbal en nuestra ora-
cién, no es otra cosa que un indicio del conocimiento de la prehistoria de
la liturgia, cristianizando todo lo pagano. Cf. cita anterior, que frae una
cita de San Agustin; cf. también Isidoro Rodriguez, en la nota anterior.
Cf. Louis Bouyer, E! Rito y el Hombre (Barcelona, Edit. Estela, 1967), 58
y 105. Cf. Brinktrine, o. ¢. Por otra parte, psicoléogicamente hablando, la
abundancia de epitetos refleja la emocidén creciente, ante la proximidad
del misterio, por el que Cristo se presentara personalmente en el altar, en
medio de la asamblea litirgica.
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el «benedictam», dando matiz religioso a todo el lenguaje ci-
vico-juridico que sigue:

«adscriptam» = inscripcion, con valor de categoria religiosa.
«ratams» = confirmacién de lo inscrito.
«rationabilem» = cs ofrenda espiritual en comparacion de la

legal-religiosa del mundo judio y pagano '¥.

«acceptabilem» = por todo lo anterior esta ofrenda es acep-
table=digna de ser aceptada por Dios.

Este volumen compacto de cinco adjetivos avanza en un
crescendo hasta alcanzar la cumbre ideoldgica en «ut nobis
Corpus et Sanguis fiat dilectissimi filii tui Domini nostri Iesu
Christi» %,

Los signos de bendiciéon con la senal de la cruz indican el
deseo anticipado de que los dones se transformen en el cuer-
po y en la sangre de Cristo "'.

«Ut» con valor final. Como ya he dicho antes, tanto el «be-
nedictam» del principio, como este «dilectissimi Filii tui Do-
mini nostri...» dan el caracter, netamente sagrado, de este
bloque de cinco adjetivos . Podemos decir que la oblacién
presentada a Dios es solo ella y toda ella la que es convertida

149 «...est "rationabilis” tout ce qui est conforme A l'essence d'une féte
ou, en général, du culte chrétien», c¢f. Dom Botte, 'Rationabilis’, L'Ordinaire
de la Messe, 117.

150 Cf. Brinktrine, o. c¢., 255. Ya estaban bendecidas estas ofrendas con
la imposicion de las manos en «Hanc igitur», pero aqui comprobamos el
paso de la bendicién, por la imposicién, a la bendiciéon en forma de cruz,
cf. Ludwig Eisenhoffer, Handbuch der Katholischen Liturgik, Erster Band
(Fr. i. Br. 1932) 274 y 276. En cuanto al modo de dar esta bendicién en
la antigiiedad, ver las citas anteriores; cf. el Frontal de San Martin, pro-
cedente de Chia, Museo de Arte de Grafesa, Barcelona, del maestro Johan-
nes (siglo x11). Cf. también «La Ma de Déu». Mortre de Sant Climent de
Taiill, 1123. Museu d’Art de Catalunya, Barcelona. Es Dios quien acepta por
la bendicién tradicional de la mano, los dones que se le ofrecen, transfor-
mandolos en su cuerpo y sangre.

151 Cf. C. Mohrmann, y Dom Botte, L'Ordinaire de la Messe, 79, nota
8. Cf, Th. Maertens, o. c¢., 104. Cf. Mt. 3, 17 y 17, 5. Cf. Leo Eizenhofer,
Canon Missae Romanae 7 (Roma, Herder, 1966, 126; idem I (Romae, 1954)
31. Sacramentarium Leonianum, 552: «..qui nos corporis et sanguinis di-
lectissimi filii tui Domini nostri communione vegetasti», citado por Leo
Eizenhofer, Canon Mis:sae Romanae, 127.

152 Solo, a titulo de observacion, hago notar gue otro elemento sonoro
y de color, que ayuda a la idea dicha, es el predominio de unas vocales
sobre otras; v. gr., primera parte e+a, y segunda parte I.
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en cuerpo y sangre de Cristo. Esta correspondencia la perci-
bimos en el nimero de silabas, que hay en cada una de las

partes:
benedictam corpus
adscriptam et sanguis
ratam fiat
27 rationabilem 26 dilectissimi
silabas acceptabilem silabas  Filii tui
facere digneris Domini nostri lesu Christi.

Vemos que el «facere digneris» se va a convertir en «fiat»,
en Cristo. Es decir, toda la ofrenda y sélo la ofrenda, conto
antes he dicho. «Dilectus» es llamado Cristo en Mt. 3, 17 (12,
18); 17, 5, en la teofania sobre Jestus en el Bautismo. En la
transfiguracién Cristo se va a hacer presente en el altar. Re-
sulta curiosa la progresién ascendente desde la presentacion
ritual de la ofrenda, «benedictam», etc., v el paso inmediato,
que es la teofania de Jesus en el altar, siendo El y sélo El
lo que antes era toda la ofrenda y sélo la ofrenda.
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