Canon Romano ’

7. QUI PRIDIE N

Entramos, no en una férmula de oracidon, como hasta ahora

hemos hecho sino en una narracién histérica. El sacerdote
hace y dice lo mismo que Cristo hizo y dijo ', En todas las li-
turgias, el centro de la Eucaristia, y a su vez de toda la misa,
lo constituye el relato de la institucién y las palabras de la
consagraciéon ',

Es cierto que la cumbre de la gran oracién eucaristica son
las palabras de Cristo, pero lo que cuenta es el conjunto de
toda oracion . Si miramos con sentido comparativo las dis-
tintas narraciones de la institucién de la Eucaristia y las dife-
rentes férmulas de anaforas cristianas, vemos que no coinci-
den. Este hecho, lejos de extrafarnos, es motivo de alegria
cristiana, ya que es debido al uso entre los primeros cristia-
nos, de celebrar la Eucaristia, segin la tradicién recibida de

(*) Cf. Helmdntica 16 (1974) 5-82.

153 Ludwig Eisenhofer, Handbuch der Katholischen Liturgik, zweiter
Band, p. 181.

154 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 750. Cf. Theodor Schnitzler,
Meditaciones sobre la Misa, 64 y 66. Schnitzler trae un esquema numerado
de cémo la consagraciéon ocupa el centro arquitecténico de la celebracién
eucaristica. Aunque todo su esquema no es valido, porque incluye, en el
concepto de canon, mas de lo que la investigacién moderna permite, no
obstante, creo que el esquema puede ser respetado desde el n. 1 al 17;
y del n. 1 hay que excluir la «secreta».

155 Cf. Odo Casel, Das Christliche Opfermysteritun, 538-542; en la pa-
gina 541 leemos: «Die Einsetzungsworte stehen demnach bei Gregor an der
Spitze des «Gotteswortes», dass die Konsekration der Opfergaben wirt. Der
ganze Messkanon ist gemeint, aber das Wichtigste sind fiir Gregor die Ein-
setzungsworte», Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 750, nota 1.2
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Jesus, que es anterior, légica y cronolégicamente, a la redac-
cién de los Evangelios y de las Cartas'. Como prueba de ello
voy a dar sé6lo cuatro narraciones biblicas de la institucién v
la del canon romano de la misa. Respecto a las otras 75 narra-
ciones, traidas por Paul Gagin, haré referencia a ellas en la
medida en que me puedan ser utiles, para aclarar alguna idea.
Veamos a continuacién el cuadro sinéptico.

156 Cf. Dom Paul Cagin, L'Eucharistia, canon primitf de la Messe (Paris,
Desclée, 1912) 225-244, en estas paginas podemos leer hasta 80 narraciones
diferentes de la institucion de la Eucaristia, empezando por San Mateo y
terminando por la «Liturgia Syr. Gregorii». Cf. Hans Listzmann, Messe und
Herrenmah! (Berlin 1967) 24 ss. Cf. F. Cabrol, La Messe en Occident, 81.
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Evang. S. Mattaeum, | Evang. S. Marcum, | Evang. S. Lucam, Epist. 1. B. Pauli ad Cor. Missale Romanum

XXVI, 26 ; X1v, 22 i XXI1, 19 X1, 23 13
1 ‘ 2 ! 3 4

1 ACCEPIT 1ESUS 'ACCEPIT IESUS ET ACCEPTO PANE ACCEPIT PANEM 'ACCEPIT PANEM

PANEM "PANEM
2 j
3 t -in sanctas ac venerabi-
4 3 {les manus suas
5 | i elevatis oculis in
6 | caelum ad te Deum Pa--
7 | ‘trem suum omnipoten-
8 tem tibi
9 3 ;
10 \‘
11 gratias egit ‘et gratias agens gratias agens
12 et benedixit et benedicens ) benedixit
13 i i
14 AC FREGIT FREGIT .ET FREGIT "ET FREGIT 'FREGIT
15
16 DEDITQUE ET DEDIT ET DEDIT DEDITQUE
17 DISCIPULIS SUIS |EIS HIS : DISCIPULIS SUIS.
18
19 ET AIT ET AIT DICENS ‘ET DIXIT DICENS
20 !
21 ACCIPITE ET SUMITE |ACCIPITE ET ACCIPITE ET

COMEDITE MANDUCATE MANDUCATE
22 “ ex hoc omnes
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Evang. S. Mattaeum,

Evang. S. Marcum,

Evang. S. Lucam,

Epist. 1. B. Pauliad Cor.

XXVI, 26 X1V, 22 XXII, 19 XI, 23 Missale go'"“m‘m
1 2 3 4
25
24 HOC EST CORPUS| HOC EST CORPUS HOC EST CORPUS HOC EST CORPUS HOC EST ENIM
MEUM MEUM MEUM MEUM CORPUS MEUM
25 quod pro vobis quod pro vobis
26
27
28
29 (datur) (tradetur)
30
31
32
33
34 ET ET Hoc facite in meam|Hoc facite in meam| Simili modo
com, Similiter et com. Similiter et
35 accipiens accepto +accipiens
36 CALICEM CALICE CALICEM CALICEM et hunc praeclarum
CALICEM
37 in sanctas ac ven. ma.
suas.
38 postquam coenavit postquam coenavit postquam coenatum est
39
40
41 gratias egit gratias agens item tibi gratias agens
42
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Evang. S. Mattaeum,

Evang. S. Marcum,

Evang. S. Lucam,

Epist. 1. B. Pauli ad Cor.

Missale Romanum

XXVI, 26 X1v, 22 XXII, 19 X1, 23 13
1 2 3 4

43
44
45
46 et dedit dedit dedit
47 illis eis discipulis suis
48
49
50 DICENS ET AIT ILLIS DICENS DICENS DICENS
51 Accipite
52 Bibite et bibite
53 ex hoc omnes ex eo omnes
54 HIC EST enim HIC EST HIC EST HIC (EST) HIC EST enim
55 calix calix calix
56 SANGUIS MEUS SANGUIS MEUS +IN SANGUINE MEO/] +IN SANGUINE MEO|SANGUINIS MEI
57 (NOVI) (NOVI) TESTAMENTI | + NOVUM +NOVUM NOVI ET AETERNI

TESTAMENTI TESTAMENTUM TESTAMENTUM EST |TESTAMENTI
58 mysterium fidei
59 QUI PRO QUI PRO QUI PRO QUI PRO
60 VOBIS VOBIS
61 multis multis et pro multis
62 EFFUNDETUR EFFUNDETUR FUNDETUR EFFUNDETUR

63
64
65
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Evang. S. Mattaeum, Evang. 8. Marcum, Evang. S. Lucam,

\Epist. 1.B. Pauliad Cor..  ppiccoro Romanum

XXVI, 26 X1v, 22 XXII, 19 X1, 23 13

1 2 3 4
66 in remissionem pecc. : in remissionem pecca-
67 , ‘torum
68 !
69 i Hoc facite ‘Hacc +facietis
70 | quotiescumque bibetis . quotiescumque feceri-
71 ] "tis
72 {in meam commemora- in mei memoriam

“tion, ‘

73 'qtscq. enim mand. p. h.’
74 | et. c. b,
75 }
76 4 ‘
77 |
78 { donec veniat
79

Cf. Dom Paul Cagin, L'|Eucharistia (Paris-VI, Des | cl¢e, 1912) 225 y 228.
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«QUI PRIDIE...»

Este detalle del tiempo, tan caracteristico de los textos
occidentales, conoci6é otra ampliacién: «qui pridie quam pro
nostra omniumque salute pateretur», que se conserva en la
misa del Jueves Santo ', Los autores que estudian el canon
romano ¥, hablan de un criterio estético en la distribucién
de las frases y de los pensamientos, pero ninguno, de los que
hasta ahora he leido, dice en qué consiste. La belleza estética
de la distribucion del «qui pridie» en cuestién, como pasa con
otras partes del canon, no basta con indicarla, hay que de-
mostrarla. Provisionalmente voy a intentar descifrar el esque-
ma arquitectoénico, en el que se realiza esta bella narracion
de la consagracion:

A) 1 Qui pridie quam pateretur,
2 accepit panem
3 in sanctas ac venerabiles manus suas
4 et elevatis oculis in caelum ad te Deum, Patrem
suum omnipotentem,
5 tibi gratias agens
6 benedixit,
7 fregit,
8 deditque discipulis suis
9 dicens:

10 accipite, et manducate
11  ex hoc omnes:
12 Hoc est enim corpus meum.

B) 1 Simili modo postquam coenatum est,
2 accipiens et hunc praeclarum calicem
3 in sanctas ac venerabiles manus suas:
4 item
5 tibi gratias agens,
6 benedixit

157 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 754. La expresién «...qui pro
nostra omniumque salute», fue suprimida por San Gregorio, cf. Th. Maer-

tens, o. c., 106.
158 Cf. Jungmann, Botte, Mohrmann, Brinktrine, etc.
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8 deditque discipulis suis
9 dicens:

10 accipite et bibite

11 ex eo omnes:

12 Hic est enim...

Por el esquema numerado vemos la correspondencia en la
simetria de las dos frases. La correspondencia es perfecta, si
tenemos en cuenta que la excepcion del nimero 7 en la for-
mula de la consagraciéon del caliz, es obligatoria, ya que el
caliz no se puede partir; para el pan: «benedixit, fregit, dedit-
que, y para el caliz: «benedixit, deditque». Saltando todos
los elementos, que acompaiian el gesto de las manos de Cristo,
voy a dar los datos esenciales de la consagracion, tanto del
pan como del vino.

pan: «Qui... accepit panem... benedixit, fregit, deditque
discipulis...»

vino: «(Qui)... accipiens calicem... benedixit, deditque
discipulis...».

Por los verbos empleados vemos que son todos de uso
manual, pues aunque la bendicién (benedixit), no tenga el
sentido de bendicion en forma de cruz, en este caso esta apli-
cado el gesto de las manos y al de la bendicién de alabanza a
Dios ®.

Hago notar que la liturgia romana no indica la elevacion
de los ojos en la consagracién del caliz, por no incluir las
palabras «elevatis oculis in caelum». Brinktrine dice que «Der

159 Cf. Maertens, o. c., 110-111, el bendecir de esta oracién entronca con
el sentido de la bendicidon biblica y no con el signo de la Cruz, procedente
de la mentalidad germadnica. Por supuesto que Cristo no hizo tal sefial de
la cruz sobre el pan y el caliz. Creo que la traduccién de Botte, «il bénit
ce pain», no es correcta, pues, como dice Maertens, s6lo da uno de los
sentidos de «benedicere», excluyendo el sentido de la bendicién biblica.

Aunque el sacerdote traza sobre las especies el signo de la cruz, no quie-
re decir que Cristo la hiciera, «quia nondum facta fuerat crux caracter be-
nedictionis et sanctificationis», cf. Gabrielis Biel, Canonis Missae Expositio,
tomo II (Wiesbaden 1965) 41, v en la p. 42 el mismo autor cita a Inocencio 111
(De sac. alt., L. 1V, c. 6; PL 217, 859) «Sane¢ potest dici, inquit, quod Christus
virtute divina confecit, et prius formam expressit sub qua posteri benedi-
cerent. Ipse namque per se virtute propria benedixit; nos autem illa quam
verbis indidit». En la misma p. 42 v en la 43 encontramos distintas opiniones
sobre el c6mo y cuidndo de la transubstanciacidn.
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Grund wird der sein, dass der Herr unter der sakramenta-
lem Gestalt des Brotes schon unter uns gegenwirtig ist, ein
Aufblicken zum Himmel sich also eriibrigt» . Me parece
sin fundamento la opinién de Brinktrine, pues es el Padre a
quien Cristo dirige su oracion y sus ojos, no a si mismo. Ade-
mas, el adverbio «item» unido a «tibi gratias agens», esta
haciendo referencia paralelistica e ideologica al modo de ha-
cer la oraciéon y accién de gracias al Padre. Creo, pues, que
todo el contexto, puesto que también lo indica el «simili mo-
do» del principio, esta exigiendo una interpretacién idéntica,
en la consagracion del caliz, a la que se ha hecho en la con-
sagracion del pan; aunque expresamente no se diga, queda
dicho implicitamente. El paralelismo buscado en las dos par-
tes, simétricamente pensadas, dec la consagracién, también lo
exige 11,

Continuando con el misterio de las manos, podemos decir
que,a igual que en el arte cinematografico, la camara toma
aquellos detalles que interesa destacar, lo mismo ocurre aqui.
Hay, en la narracion eucaristica, una especial iluminacion
para las manos de Cristo. Ademas del esquema gramatical ya
sefialado para destacar las manos, le acompafan los califica-
tivos «sanctas» y «venerabiles». Es el unico sustantivo, las ma-
nos, que va acompafiado por dos adjetivos, El otro sustantivo
es el Padre con su «omnipotentem» acompafante; en la for-
mula del pan ningan otro sustantivo va matizado con adjeti-
vos. Las manos de Cristo, en este pasaje littrgico, estan escru-
pulosamente cuidadas. Leyendo diferentes liturgias he llegado
a contar hasta 18 epitetos y expresiones adjetivales, con las
que las manos de Cristo, sacerdote y victima, quedan perfec-

tamente iluminadas con distintos tonos de luz ', Pero en el

160 Cf. Brinktrine, o. c¢., 192,

161 Esta afirmacion, ademads, esta confirmada por las narraciones litur-
gicas de: «De Sacramentis», «Liturgia Ambrosiana», «Liturgia greca 8. Ja-
cobi», etc. Cf. Dom Paul Cagin, L’Euchari-tia, 227 ss. Aunque las palabras
«elevatis oculis in caelum» no aparecen en los evangelistas, estos las recibie-
ron de los Apéstoles de Cristo, v de estos, a su vez, los ha recibido la Iglesia,
cf. Inocencio III, De sac. alt., L. IV, c. 5 (PL 217, 858; c. 6, X (3, 41)
(RF II, 637). Cf. Mat. 11, 27 y Jn. 7, 16, citados por Gabrielis Biel, o. c. t. II,
39-40. Cf. L. Eisenhofer, Handbuch der Katholischen Liturgik, zweiter Band,
p. 182.

162 «Sanctas, venerabiles, immaculatas, inculpabiles, immortales, impollu-
tas, divinas, creatrices, inculpatas, puras, vivificantes, benedictas, sine ma-
cula, incontaminatas, ab omni macula immunes, expertae omnis maculae,
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canon romano, ajeno a todo matiz herético, realza la santidad
de las manos de Jesus con el equilibrado binomio de «sanctas
ac venerabiles». Es este un momento de dramatismo intimo.
«Desiderio desideravi hoc pascha manducare vobiscum, ante-
quam patiar»'®, Este momento emocional puede estar refle-
jado, de alguna manera, en el asindeton: «Benedixit, fregit,
deditque» '*. Constrasta fuertemente el gesto de Cristo a tra-
vés de las manos, tan divinamente esculpidas, con la sobriedad
y laconismo del gesto y las palabras, con los que entrega su
cuerpo a los discipulos: «accipite...». Solo vemos el comienzo
de la accion en un diilogo intimo de manos entre Jests v
sus discipulos. Las manos de los discipulos no se ven, sélo
percibimos el gesto de Jestis. Las manos de los discipulos que-
dan como en la penumbra, por el resplandor adjetival y divino,
con que se adelantan las manos del Maestro. Hay otra nota
que nos revela el calor familiar de] momento. Se trata de los
tres posesivos de la narracién: «manus suas», «Patrem suum»
y «discipulis suis» ',

Cristo aparece en medio de la escena, como mediador entre
el Padre y los hombres, representados en sus discipulos: «qui
pro vobis et pro multis effundetur in remissionem peccato-
rump.

El «elevatis oculis in caelum» nos lleva de la mano al por
qué del gesto de la elevacion de los ojos al cielo; es que el
cielo es el lugar, antropoldgicamente hablando, donde Dios
habita %, El hecho de que Cristo, para orar, eleve los ojos al
cielo, no nos debe extrafar, pues era mentalidad antigua situar
a los dioses en las alturas de los cielos, sobre todo las divi-

illibatas, plenas benedictionibus», c¢f. Dom Paul Cagin, L'Eucharistia, 224-226,;
cf. también Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 754, n. 22 «lLa anéafora ar-
menia comun dice: en sus manos sagradas, divinas, inmortales, inmaculadas
v creadoras». «La acumulacién de los atributos obedece a la tendencia mo-
nofisista a destacar lo mdas posible la divinidad de Cristo».

163. Luc. 22, 15.

164 La enclitica «que» falta en el conjunto de manuscritos antiguos,
cf. Dom Botte, L'Ordinaire de la Messe, 80, n. h.

165 «Ad te Deum, Patrem suum omnipotentem». Bemerkenswert ist hier
der Einfluss des Symbolum Apostolicum, besonders deutlich in der Lesart
des Cod. Ross. Lat, 204: ad te Deum Patrem omnipotentem (ohne suum),
cf. Brinktrine, o. ¢., 190.

166 Cf. Is. 66, 1; Gen. 11, 1-10; Sal. 2, 4; 11, 5; 14, 2; Mr. 5, 15-20; 6, 1-9;
Ef. 6, 9; Col. 4, 1, cf. Diccionario de la Biblia, col. 325-326.
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nidades mas importantes; por eso al Padre se le sitiia en
lo alto del cielo .

Est4 en la misma naturaleza de los seres animados una di-
ferente actitud corporal. Asi mientras los animales se imantan
hacia la tierra, los hombres se yerguen hacia el cielo '®.

Es vieja mentalidad considerar, como he dicho antes, la
morada de la divinidad, en los cielos; Licinio, principios del
siglo 1v, decia: «Quicquid est divinitatis in sede caelesti». El
cristianismo primitivo esta rezumando categorias paganas por
todas partes, aunque con nuevos horizontes ideolégicos. En el
N. T. hay paganos que llegan a ¢l por medio del judaismo o
directamente.

En la Transfiguracion de Cristo, éste se aparece a Pedro,
Santiago y Juan en una nube en presencia de Moisés y de
Elias '*. En una nube se eleva Cristo a los cielos ', y en una
nube volverd el Hijo del Hombre al final de los tiempos .

Dentro de este contexto religioso antiguo, de judios, asia-
ticos, griegos y romanos, hay que entender las primeras pala-

167 Cf. Franz Konig, Diccionario de las Religiones (Barcelona, Herder,
1964) col. 261.
168 Bellamente lo expresa Ovidio en Metamorfosis, 1, 84-86:

«pronaque cum spectent animalia cetera terram,
os homini sublime dedit caelumque videre
jussit et erectos ad sidera tollere vultus».

Prudencio, Cathemerinon, 4, vv. 70-73, dice:

«His sumptis, Danielus excitavit
in caelum faciem, ciboque fortis
«amen - reddit - halleluia» - dixit».

Se refiere Prudencio a la actitud de Daniel, para dar gracias por la co-
mida, cf. BAC, 1950, 54. En la catacumba de Priscila se encuentra la orante
llamada «La Donna velata» en la misma actitud, fines del siglo I11; esta
orando, ademads, con los brazos extendidos. En un sarcéfago, con la his-
toria de Daniel, se halla una orante en la misma actitud: brazos exten-
didos y la mirada clavada en la altura, c¢f. André Grabar, El Primer Arte
Cristiano, Aguilar, 1967, 116 y 137. He aqui un importante texto: «Aca mira,
alla vuelve tus ojos, busca a Dios en la altura... Conserva tu postura ergui-
da hacia arriba donde has nacido, permanece como has sido creado por
Dios. Con la orientacién de tu faz v la posicion de tu cuerpo dirige tam-
bién (hacia el cielo) tu mente», tomado de Cyprian, Ad Demetrium 16 (CSEL
111 1, 362 Z. 1524 HARTEL). Estos datos los he tomado de Franz Joseph
Dolger, Sol Salutis, Miinster in Westf, 1925, 302.

169 Mt 17, 1 ss.

170 Act. 1, 5.
171 Mt 24, 31. Cristo aparece como el Cosmocrator en Mt. 5, 45; cf.
FlL 2,9,
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bras del Padre nuesiro «Pater noster qui es in caelis...», que
es la traducciéon de «Divus Pater» '™,

Dios Padre, calificado como omnipotente, tiene precedentes
en el mundo antiguo .

El padre en la antigiiedad religiosa, comparandolo con la
madre, actia con su poder (Patrem omnipotentem), la madre,
solo es poderosa; el padre conduce a los suyos a la meta, re-
nueva la vida ciclicamente; la madre crea la vida, el padre
crea la historia ", por eso se puede llamar al padre, en su
suprema categoria de Dios, Pater omnipotens.

En un texto de San Ambrosio leemos: «...respexit ad cae-
lum, ad te, sancte Pater omnipotens aeterne Deus, gratias
agens benedixit, fregit fractumque apostolis et discipulis suis
tradit dicens...». He traido este texto, por la relaciéon que guar-
da con la parte del canon que estamos estudiando. Si nos pre-
guntamos el por qué de la inserciéon del adjetivo «omnipoten-
tem», creo que es porque hace falta la ommnipotencia de Dios
para realizar la transubstanciacién; cuenta también el ritmo
de la frase que, como sabemos, en el canon romano es extenso
y abundante '®,

« BENEDIXIT»

San Cirilo de Alejandria, comentando el pasaje de Mateo
26, 26 ss., donde narra la institucién de la Eucaristia, dice, en-
tre otras cosas, en qué consiste la bendicién del pan y del ca-
liz. S6lo destaco el verbo eiyapotém. empleado por él dos ve-
ces, y, después de leer la explicaciéon del santo, tal vez podria-
mos pensar que la costumbre de bendecir el pan y el cdliz en
la misa romana, rebosa el sentido del verbo griego. San Cirilo
ha cambiado el ehoyfouc de San Mateo por edyaptotrcas, en la
bendicién del pan. Para el santo tienen el mismo sentido: una
oracién al Padre sobre los dones ofrecidos '™, Este hacer de

172 Cf. Luois Hautecoeur, Mystique et Architecture, 154 v 177-179. Cf. Bois-
sier, 'Rev. du deux Mondes’, 1 juillet, 1886, 56, citado por Hautecoeur, p. 179.

173 Cf. Entre otros, Ovidio, Met, II, 505: «Arcuit omnipotens», le im-
pidié Japiter todopoderoso.

174 Cf. G. Van der Leuw, Fenomenologia de la Religion, 93.

175 Cf. Dom Botte y C. Mohrmann, o. c., 52.

176 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 759, n. 3.». Nos dice Jungmann
que ebhoyfong era una breve férmula de bendicién, que se rezaba sobre
el pan.

Universidad Pontificia de Salamanca



CANON ROMANO 257

Cristo, es, ademas, el primer tipo de accién de gracias: »ai
v Timov  Gdovs =mpatov sdyaewtelv 7 Deducimos de lo anterior
que el «tibi gratias agens» y el «benedixit» se reducen a bende-
cir y dar gracias a Dios en forma de oracién.

Otro interesante texto de San Cirilo es el siguiente:

detrtixig 08 simes «Todtd 1od 0wt ) shpar s xai, «Tovte pwob ottt 1o
alpar» Ive w7, vouian: TR0V eivar Ta watvopeva, dhhd td Ttves dgsvten Tod
Rdvta i3y90vTo; U200 netazoteiohar sis abpa xol aina yotatel...»

«Y dijo de modo ostensivo: "Este es mi cuerpo”’, y "Esta
es mi sangre’’; para que no pienses que las cosas que apare-
cen son una imagen, sino que por algo inefable de Dios omni-
potente son transformadas en el cuerpo y la sangre de Cristo»...

Hago una traduccion literal, para que se vea con mas cla-
ridad lo que quiere decir San Cirilo. Advierto, ademas, que
ha adelantado el posesivo ob, colocado en los sindpticos, al
final ™, y que s6lo San Pablo anticipa el posesivo ed como
hace San Cirilo, pero éste no comenta a San Pablo, sino a
San Mateo. La traduccion quedaria asi:

«Este de mi es el cuerpo», y
«esta de mi es la sangre».

Traducir tedtw por esto seria dar al proléptico <0dt0 mas
extensién de la que tiene el predicado, precisamente por el
caracter conceptual del neutro «esto». Apurando mas el
dettxdds  (ostensiblemente), cabria una traduccién mas sinté-
tica, que agotara toda la argumentacién de San Cirilo «mi
cuerpo», podriamos decir, a la vez que Cristo acompafa sus
palabras con un gesto ostensivo de las manos. Gabrielis Biel,
en su Canonis Missae Explicatio, t. 11, p. 43, nos trae una cita
de Franciscus Maronis (Sent., L. IV, d. IX, 9-3 (IV, 11). Dice
asi: «addens quia Christus protulit haec verba indicative, nos
recitative. Indicativum autem praesupponit hoc quod indica-
tur. Cum ergo dicit: hoc est corpus meum, oportuit ad veri-
tatem huius locutionis praeexistere id quod per praenomen
«<hoc» indicaretur, non autem sic oportet ad nostram prola-
tionem verborum, quia recitative tantum proferimus illa ver-

177 Cf. San Cirilo de Alejandria, Comentario a San Mateo, T. E. P. BAC,
t. II, 375, ntiim. 600-601.
178 Cf. Kurt Aland, Synopsis Quatuor Evangeliorum (Stuttgart 1967) 436.
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ba, ideo non oportet quod aliquid praexistat». Este texto no
lo he traido para provocar una polémica teolégica, sino para
sefialar que Cristo «indicative» «protulit» las palabras de la
institucion.

En la vida de sociedad nadie presenta a otro diciendo: «esto
es fulano», sino «este es fulano», y a veces se simplifica atn
mas diciendo: «fulano», especificando su nombre. En este sen-
tido deben entenderse las palabras de San Cirilo, dado el én-
fasis con que destaca al principio el dexuxag y la anticipacion
del posesivo pod, al comentar a San Mateo. Con su argumenta-
cion pone de relieve el caracter real y no figurativo de la tran-
sustanciacién. Quiere evitar cualquier interpretacion alegérica
en las palabras del Sefor. Por eso realza la identidad entre
sujeto y predicado, para que se entienda que 109t no es mas
que copa y aipe, y viceversa. Esta argumentacion, contra una
posible interpretacion alegérica de las palabras del Sefior en
la institucién de la eucaristia, tiene mas fuerza todavia, si te-
nemos en cuenta que San Cirilo pertenecia a la escuela alegé-
rica de Alejandria y por esta misma razén su argumento pesa
mas para probar el caracter real y no figurativo de la pre-
sencia de Jesus en el sacramento. El termina con una exhorta-
cién a creer por la fe. Cristo, dice él, no nos puede enganar,
porque es la verdad, cuando dice: <«tit¢ pob ot T chpar xal
<T0DTO pov fott TH aipa 17N,

Entre los textos inciertos y espurios hay un Comentario a
los cuatro Evangelios, atribuido a Pedro de Laodicea (s. vi),
que contiene el mismo argumento de San Cirilo y, cuya fuerza
probativa es, filolégicamente hablando, la misma. Transcribo
el texto griego y su correspondiente version latina:

<00 ydp elne, 10016 éott 16 a6pfo- «Non enim dixit, Hoc est sym-
rov, dAhd: «todts pod ot w0 om- bolum, sed, panem indigitando,
wa> Betxtndg, fva pi vopioys vt Hoc est corpus, ne forte quis fi-
TOTOV sival TG Patvépeva. » guram esse tantum, quae visu

percipiebantur, autumnaret» ',

179 San Cirilo de Alejandria, Comentario a San Mateo, T. E. P. BAC,
t. II, 376, nam. 602.

180 Cf. Pedro de Laocdicea, Comentario a los cuatro Evangelios, T. E. P.
BAC, t. II, 803, nam. 1.405.
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S. Juan Damasceno, escribiendo Sobre Fe Ortodoxa, ense-
fia que el pan y ¢l vino no son figuras (tipos del cuerpo y san-
gre de Cristo, jti; iivorts dice Damasceno. Pues dijo el mismo
Sefor: «Todts pud sze,» 09 tOTes w60 smpatos, dhhd <6 chpa > xal 09
TOROG afpates, dhid « <0 ainas.

Y prueba su aserto con las palabras de Cristo a los judios:
«Si no comiereis la carne del Hijo del hombre y bebiereis su
sangre, no tenéis vida en vosotros, etc. (lo. 6, 53-56) '®.

Los textos estudiados, de San Cirilo de Alejandria, el es-
purio de Pedro de Laodicea y San Juan Damasceno, son los
mas significativos, que he encontrado espigando por los Textos
Eucaristicos Primitivos. Estos textos que he comentado, ata-
can duramente toda interpretacion alegérico-simbolica de las
palabras de Cristo en la institucion de la Sagrada Eucaristia.

Después de todo lo dicho, la traduccién que mds se acomo-
da y responde al sentido antes expuesto, es la siguiente:

«Este es mi cuerpo», y
«esta es mi sangre»,

Segun el esquema, que he dado antes sobre la simétrica dis-
posicion de las férmulas de consagracion del pan y del céliz,
se ha buscado una equilibrada estructura, un paralelismo de
pensamientos y formulacion de los mismos. Asi vemos que a
un concepto temporal del n. 1 «Qui pridie quam pateretur»,
corresponde, paralelamente, otro dato temporal en la consa-
gracion del caliz, n. 1, «Simili modo postquam coenatum est».
La correspondencia esta clara, y creo que a esta corresponden-
cia de ideas en el tiempo debe corresponder la del gesto, aun-
que expresamente no lo diga, al bendecir el cdliz, pues esta
sugerido por el «Simili modo» v por «item» que, por no des-
proporcionar demasiado la duracion de la recitacion consecra-
tiva del caliz, han condensado la formula descriptiva del gesto
de elevacion de los ojos '™,

181 Cf. San Juan Damasceno, Sobre la Fe Ortodoxa, T. E. P, BAC, t. 11,
235, num. 1.332.

182 Para otros detalles que ayudan a aclarar lo dicho, véase pp. 117-118
de Maertens, en su ya conocida obra.
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«PRAECLARUM»

«De las ochenta anaforas conocidas, el canon romano es el
unico que califica al cédliz de «praeclarum». Estas son palabras
de Maertens en su ya conocida obra El Canon Romano de la
Misa, p. 118. No sé qué entiende Maertens por anafora, pero
de las ochenta narraciones que trae Cagin, de la institucion
de la Eucaristia, en la p. 227, con el nimero 12, aparece el
calificativo «praeclarum», dicho del caliz ™. Es cierto que de
las ochenta que cita Cagin sélo el Missale Stowense trae este
paralelo con el canon romano. Este adjetivo estd tomado del
Antiguo Testamento, Salmo 22, 5',

Al traducir el término xpdtotov por rebosante creo que
pierde parte del sabor que tiene en los LXX. El adjetivo nsdooxov
que la Vulgata traduce por «inebrians», podriamos traducirlo
por «embriagador», y el &g xpdtiotey, que la Vulgata traduce por
«quam praeclarum est», podemos traducirlo: «cuan excelente
(precioso) es!». ¢ Por qué esta version, en contra de la copa
rebosante de la que hablan las versiones espafiolas y comen-
taristas? Segun protocolo, exigido por la hospitalidad orien-
tal, el huésped debia ser ungido en la casa del anfitrién y
participar de todos los signos externos de amistad, entre los

183 Cf. Dom Paul Cagin, L'Eucharistia, 227. «simili modo accipit et hunc
praeclarum calicem», leemos en el Missale Stowense.

184 En realidad, de las versiones que he leido, s6lo la Vulgata traduce
el original griego de los LXX, que reza asi:
“oxot T ToTPLéy Sou pedidoxey g xpdristov.,

En la Vulgata leemos:

«Parasti in conspectu meo mensam,

adversus eos qui tribulant me;

Impinguasti in dleo caput meum,;

Et calix meus inebrians quam praeclarus est!».

Salmo 22, 5 en Septuaginta t. 11 (Stuttgart 1965) 21. Cf. Biblia Vulgata
9. ed., BAC, 1953, 630 Salmo 22, 5. Cf. Ludwig Eisenhofer, Liturgik, Fr. in
Br. t. II, 1933, 183. El término griego pebioxov equivale a «inebrians» en
la Vulgata, v xpdtiotov a «quam praeclarus est» de la misma Vulgata, ma-
tices que no quedan reflejados, segin el comentario que he hecho antes,
en las versiones espanolas que he leido, a saber Sagrada Biblia, versién de
Pedro Franquesa y José M. Solé (Barcelona, Edit. Regina, 1967). Biblia de
Jerusalén (Bruxelles, Desclée de Brouwer, 1967). Sagrada Biblia, en version
de Bover y Cantera, BAC, 1957. Salmos, Texto Oficial Litargico, con intro-
duccién v notas de Luis Alonso Schokel (Madrid, Ediciones Cristiandad,
1966). La Sagrada Escritura, A. T., IV, comentario de los Profesores de la
Compaiifa de Jesuis (Madrid, BAC, 1969).
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que no podia faltar la copa. Ahora bien, este rito de la copa
no se puede desvincular de todo el contexto del Salmo. El
pastor bueno ofrece (Salmo 22, 1-6):

a) fresca hierba,
aguas de reposo - bienes materiales.

b) guia por senderos de justicia,
no teme el valle tenebroso - cuidados espirituales.

Toda la fuerza expresiva del pastor frente a sus ovejas,
pasa, de repente, a un plano personal del salmista frente al
enemigo. Y en el versiculo 5 crea, a modo de sintesis, un cua-
dro de contrastes: la fresca hierba y agua de reposo se han
convertido en vino embriagador por ser un vino excelente en
calidad; frente al valle tenebroso, se ha colocado el enemigo
personal, el cual no puede hacer sufrir al que saborea la copa
de la amistad y la uncién de la hospitalidad. Quiza habria que
traducir el «praeclarum», recogiendo lo dicho, por «excelente»;
de esta forma quedaria con un sentido ambivalente de vino
que sobresale por su calidad embriagadora y que desborda;
no pienso que «rebosante» sea el primer sentido que encontre-
mos con los LXX ¥ Si, «excelente», con su doble matiz de
«calidad» y «salir de» seria la mejor versién (ver la traduc-
cién). Este es el sentido que creo que tiene «praeclarum» y
asi lo entiendo, no obstante, al traducir he puesto «glorioso»
por ser menos llamativo y entrar en el campo semasiolégico
de «praeclarumn».

¢ Consagré Jesus vino mezclado con agua? Como un aparta-
do, dentro del estudio de la consagracién, voy a tratar este
tema, siguiendo la numeracion de paginas y notas del capitulo
de la consagracion. Las principales liturgias orientales men-
cionan la mezcla de agua y vino en la férmula del vino . Dom
Paul Cagin, de las 80 narraciones que trae de la institucion
eucaristica, 54 hablan expresamente de la mezcla de agua y
vino, al tomar el caliz para pronunciar las palabras sobre el

185 Dom Botte traduce «praeclarum» por «précieux», cf. L'Ordinaire de
la Messe, 81,

186 Juangmann, El Sacrificio de la Misa, 755: "Ouolmg xal ToTrprov xzpacag
i oivou xai O8avos. sbhoyrcag Igualmente mezclando el caliz de vino y agua,

dando gracias...

2
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mismo *¥’. Es San Justino quien en su Primera Apologia, nos
dice: acabadas las preces, se presenta al que preside, pan, una
copa de agua y otra de vino mezclado con agua ™. El texto de
San Justino es el primer testimonio cristiano que tenemos del
uso de la copa de agua en la liturgia bautismal. La Tradicion
interpretd, el dar la copa de agua al nedfito, como beber leche
y miel; era un simbolo de la limpieza interior, mientras que
la del cuerpo se realizaba en ¢l agua de la fuente bautismal ™.
La segunda copa de vino mezclado con agua, cra, sin duda,
una costumbre que entroncaba con la tltima cena del Senor,
aunque de raices precristianas ', pues Cristo celebré su ban-
quete pascual, segin la costumbre rabinica "'

El Concilio de Trento, en su sesion XXII, cap. 7, da tres
motivos para la mezcla de agua y vino: a) porque se cree
que asi lo hizo Cristo; b) porque representa el agua y la san-
gre salidas del costado de Cristo, y ¢) porque en el Apocalipsis
los pueblos estan representados en el agua. Volviendo al apar-
tado primero, se cree que asi lo hizo Cristo: «tum quod Chris-
tum Dominum ita fecisse credatur». Es en esta expresion,

187 Cf. Dom Paul Cagin, Euchatistia, 225-234. La copa es mezclada, como
es natural, antes de la férmula ritual.

188 Cf. San Justino, Apol. Primera, c. 65, T. E. P. BAC, I, 61, nam. 91.
«El mencionar aqui San Justino dos cilices, uno de agua sola y otro de
vino medclado con agua, mientras que en ¢l ¢. 67 no habla sino de agua y
vino, se debe a que en este c¢. 65 describe la misa de los cateciimenos en
la cual se daba a los recién bautidados, agua; nota tomada de Jesus Solano
en T. E. P. BAC, I, 61, que a su vez cita a Quasten: F P f. 7. p. 1, p. 17,
nota. Cf. San Hipélito, Tradicion Apostdlica, T. E. P. BAC, I, 119, num. 173;
en este pasaje nos habla del caliz mezclado con agua.

189 Cf. Mario Righetti, Historia de la Liturgia, BAC, 1I, 87. Cf. A. G.
Martimort, La Iglesia en Oracién (Barcelona, Herder, 1964) 302, v en la nota
21 leemos: «En realidad, hay dos copas, una de agua y otra de vino ya
mezclado. La presencia de la copa es quiza una particularidad bautismals.
Hipolito habla de tres calices: de agua, leche y vino. La leche con la miel,
como dice Hipélito, para indicar que se trata de la plenitud de la promesa
hecha a los padres en el A. T. (cf. Ex. 3, 8), pues Cristo se da en alimento
a los pequefios, haciéndose dulce y suave para la amargura del corazon;
cf. Hipdélito, Tradicién Apostdslica, T. E. P. BAC, I, 119-120, nim. 173 y 174,

190 Denzinger, Ench. Symbolorum, num. 945: «Monet deinde sancta Sy-
nodus, praeceptum esse ab Ecclesia sacerdottibus, ut aquam vino in calice
offerendo miscerent (can. 9), tum quod Christum Dominum ita fecisse cre-
datur, tum quia a latere eius agua simul cum sanguine exierit (lo, 19, 34),
quod sacramentum hac mixtione recolitur. Et cum aquae in Apocalypsi
beati Ioannis populi dicantur (Apc. 17, 1, 15-17), ipsius populi fidelis cum ca-
pite Christo unio repraesentatur». Ctf. Hipélito, cita anterior.

191 Cf. Prov. 9, 1-6. Profesores de Salamanca, Biblia comentada, BAC,
IV, 728. San Cipriano, T. E. P. BAC, I, 151-152, nam. 214. San Cipriano pre-
senta el cdliz mezclado de Jesiis como la realidad del tipo o figura del
caliz del A. T. de Prov. 9, 1-5.
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donde podemos y debemces profundizar mas, para descubrir,
en lo posible, las raices mas profundas de esta costumbre
oriental, pues las otras dos partes mencionadas por el Conci-
lio, no hubieran tenido lugar, sin un precedente histérico ju-
dio - pagano. Era costumbre entre los griegos mezclar el vino
con agua, uso observado en tiempos de Cristo, en Palestina ',
¢ Se puede hacer un poco de luz sobre esta lejana fuente, que
ha influido en la liturgia cristiana? Creo que si.

Era costumbre entre los orientales mezclar el vino con agua,
para atenuar su fuerza; a veces lo mezclaban con especies
aromaticas para hacerlo mas agradable al paladar ',

En el parrafo siguiente tomado de la Odisea, encontramos
entre otros elementos, el agua y el vino que en la Misa son
ofrecidos juntos. A Ulises, en el canto décimo de la Odisea, se
le instruye sobre la manera de hacer una libacién a los muer-
tos. Debia abrir un hoyo de un codo por cada lado. Tenia que
hacer sobre este hoyo una triple libacién, primero con hidro-
miel, luego con vino dulce y la ultima con agua sola, y todo
debia ser espolvoreado con harina. Esta libacién tenia por
fin hacer que las inconscientes sombras del hades recobrasen
su conciencia momentianeamente ',

El dios Hermes, en Ploutos de Aristofanes, se lamenta de
que ya nadie le ofrece la antigua libacién de la mezcla de agua
y vino ',

Las proporciones de agua y vino variaban; podia ser un
tercio de agua . La mitologia presenta a los dioses asirios y
babilonios en el Olimpo, banqueteando con pan y vino, prepa-
rado éste con especies. En efecto, para el culto asirio y babi-
lonio, se toma, ante todo, agua pura, pero los dioses desean
vinos puros, vy éstos mezclados; utilizan hasta ocho clases de

192 Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 5385. Cf. Mario Righetti, cf. cita
189 de este capitulo.

193 Cf. Is. 5, 22. Salmo 74, 9. Profesores de Salamanca, Biblia Comen-
tada, BAC, 1V, 728.

194 Cf. Homero, Odisea, 10, 521-526 y 11, 29-33. Cf. E. Rohde, Psiqué
(México-Buenos Aires, Fondo de Cultura Econdmica, 1948) 38-39.

195 Cf. Aristofanes, Ploutos (o la Riqueza), verso 1132 (Paris, Ed. «Les
Belles Letres», 1963) 143. Cf. Lorenzo Riber, comentando a Horacio Od. III,
1, 4 (Madrid, Ed. Aguilar, 1967) 716, n. 8.

196 Cf. Diccionario del Mundo Cldsico t. 1 (Barcelona, Ed. Labor, 1954)
436-438, num. 7.
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vino del pais, cerveza, aguamiel; toda clase de cervezas estan
a disposicion de los convidados .

Esta costumbre oriental cristalizé en el mundo palestinen-
se; asi, después de encender el lucernario y lavarse las manos,
el presidente o padre de familia, en la comida familiar, entrega
la copa mezclada con agua y vino ¢ invita a los asistentes a
asociarse a su acciéon de gracias: «Demos gracias a nuestro
Dios, que nos ha alimentado de su abundancia» '®. Hay, como
vemos, un arranque histérico, precedente cultural pagano, para
el judaismo y que, sin duda, estaba en uso en la comunidad
judia. Cristo, con los suyos, se acomodo a las costumbres de
sus compatriotas. Esta es la razoén primera y mas importante
de la mezcla de agua y vino en el caliz de la misa.

En nuestra misa el agua entra en menor proporcion que en
las liturgias orientales. Entre los asirios y jacobitas es cos.
tumbre, desde antiguo, poner la misma cantidad de agua que
de vino, costumbre ya existente en los tiempos de Cristo ™, y
también en la primitiva Iglesia, con mas o menos diferencias.
El agua y el vino mantuvieron su disputa proporcional, en la
copa eucaristica, hasta el siglo x111, tiempo en el que se con-
tentaban con exigir mas vino que agua. A partir de entonces
vencié el vino, quedando el agua reducida a su mas minima
expresion, la suficiente para mantener el simbolismo. Fue en-
tonces cuando se introdujo la costumbre de la cucharilla. En-
tre los orientales, la mezcla de vino y de agua, fue motivo de
enconadas disputas teologicas. De la vision teoldgica acerca
de la persona de Cristo dependia, a veces, la proporcién y hasta
la supresiéon de uno de los dos elementos: agua o vino ™.
San Cipriano, siglo 111, explicé el valor simbolico de la mezcla.
El vino, que es Cristo, nos absorbe a nosotros como el agua
es absorbida por el vino. Hay una estrecha unién entre Cristo
y los fieles, y de aqui llega a concluir San Cipriano que «si

197 Cf. Edouard Dhorme, Les Religions de Babylonie et D'Assyrie, Pres-
ses Universitaires de France, 221.224. Cf. Van der Leeuw, Fenomenologia de
las Religiones, 351.

198 Esta plegaria pertenece a los anos 103 a 67 antes de Cristo. Cf. Louis
Bouyer, Eucaristia (Barcelona, Herder, 1969) 92-93.

199 Cf. nota 195 de este articulo.

200 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 586-587. Es una fuente sirio-
occidental del afio 538, asi como en una disposicion nestoriana de hacia
el 900, se declara licita la proporcion de dos terceras partes de agua; cf.
también nota 61 de las mismas paginas.
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alguien no ofrece mas que vino, la sangre de Cristo empieza
a existir sin nosotros, pero, cuando no se ofrece mas que agua,
el pueblo empieza a encontrarse sin Cristo ®,

Mas tarde, partiendo de Io, 19, 35, se acufié el simbolismo
siguiente: La mezcla es la sangre y el agua que salié del costa-
do de Cristo. El simbolismo de la unién entre Cristo y su Igle-
sia se reforzé al interpretar el ya citado texto del Apocalipsis
17, 15; de ahi que los pueblos ofrendasen el agua por manos
de los cantores ®. El Concilio de Viena ve en la mezcla a la
Iglesia, esposa de Cristo, saliendo de su costado como Eva
salié del costado de Adan *. El Concilio Tridentino se hace eco
de los simbolismos anteriores y cita los dos pasajes de lo.
19, 34 y Apoc. 17, 15™. Y el Concilio Vaticano II dice que el
«comienzo y el crecimiento de la Iglesia estan simbolizados en
la sangre y el agua, que mana del costado de Cristo crucifi-
cado» (lo. 19, 34) s,

201 Este pensamiento de San Cipriano obedece a la interpretacién de
mistica unién entre los dos elementos mezclados en el caliz, pero «Item
in sacramentis novae legis nihil est de substantia ex parte sacramentorum
nisi quod efficit quod figurat, sed aqua apposita nihil efficit, quia nec ve-
rum corpus nec mysticum, quia effective et significative est tibi utrumque,
etiam si aqua non apponat». El mismo hecho de que la Escritura no diga
nada al respecto, es un dato que, como ya he indicado antes, se supone por
ser costumbre entre los judios, v por esa misma razén también Cristo se
acomodaria a esta costumbre. Ademas, el silencio del N. T. indica que no
hay ningtn significado especial en el agua mezclada con vino, como después
han visto los Padres y los Concilios. Cito textualmente unas palabras de G.
Biel: «Item dicitur graecos aquam non apponere, et tamen non negat ecclesia
latinorum eos vere conficere. Item nihil est de necessitate huius sacramenti
materialiter quod non remanet, neque secundum substantiam neque secun-
dum accidens. Sed aqua mixta non manet secundum substantiam, quia con-
vertitur in vinum», de su obra Canonis Missae Expositio, t. I1, 15-26. Cf. Con-
cilio Flor. (oec. XVII), Decretum pro Armenis (de sacramentis), Denzinger,
nam. 698: «Aqua enim populum significat, secundum illud Apocalypsis:
«Aquae multae... populi multi (Apoc. 17, 17).

202 Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 585-86.

203 Cf. Denzinger, Ench. Svmb., naim. 480. Cf. Prudencio, Dittochaei, 166
hablando de la herida del costado da una interpretacion alegérica: sanguis
victoria, lympha lavacrum est.

En el Ritual del Bautismo de Nifios encontramos la siguiente oracién de
bendicién: «Bendito seas, Dios Hijo unico del Padre, Jesucristo, porque de
tu costado abierto hiciste brotar agua junto con la sangre, para que de tu
muerte y resurreccion naciera la Iglesia. (Tomado de la III Bendiciéon e In-
vocacion a Dios sobre el Agua, p. 143).

204 Denzinger, Ench. Symb., nim. 945. San Hipdlito, T. E. P. BAC, I, 112,
num. 163: «Yo he amado tus pechos mas que el vino» (Cant. 1, 4), no mas
que aquél que es mezclado por Cristo».

205 Cf. Concilio Vaticano II, Constitucién Dogmatica sobre la Fe, cap. 1,
nam. 3.
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De todo lo dicho hasta ahora, podemos sacar la conclusién
siguiente: La antigua costumbre oriental de mezclar el vino
con agua pasé a Palestina, estando generalizada la costumbre
en tiempos de Cristo, y aunque ni los Sinépticos ni San Pablo
hablan de la mezcla en el relato de la cena, suponemos, con el
Concilio de Trento, «quod Christum Dominum ita fecisse cre-
datur». Después la Iglesia cristianiz6 la antigua costumbre
pagana o judio- pagana, dando interpretaciones simbdlicas,
simbolos que ya no arrancan ni del judaismo ni del paganismo,
sino de Io. 19, 34 y Apoc. 17, 15.

8. UNDE ET MEMORES

En forma de relato histérico se presenta las palabras de la
consagracién. Dejadas en su formulacion, sin contexto que las
arrope, refieren algo que hace tiempo sucedié. Pero el sentido
de las oraciones que siguen, y sobre todo, la adoracién de las
sagradas especies, indican que las palabras de la consagracién
han realizado lo que dicen .

E!l mandato del Sefior: «Haced esto en memoria mia»
(«Haec quotiescumque feceritis, in mei memoriam facietis),
enlazan con la oracién siguiente por medio de la particula
«unde» . El mandato del Sefor «Haced esto en memoria
mia», en cierta manera, queda aislado de su contexto pascual.
El relato de Pablo, por su misma insistencia, hace desaparecer
toda ambigiiedad. Cuando ¢l apostol llega al final del relato,
comenta personalmente el mandamiento de Jesus: «cuantas
veces coméis este pan y bebéis este caliz» ®; son, pues, los
dos gestos sacramentales los que constituyen el memorial del
Seiior ®. El «haced esto» significa, ante todo, tomar, bendecir,

206 Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 775.

207 Conjunciones semejantes encontramos en los formularios romanos
(igitur, ergo), y en la mayor parte de las orientales (zavuv, 50v), cf. Lietzmann,
Messe und Herrenmahl (Berlin 1967) 50-1.

208 Cf. I Cor. 11, 26.

209 Cf. Louis Ligier, De la Cena de Jesus a la Andfora de la Iglesia,
La Maison Dieu, El Canon de la Misa (Barcelona, Edit. Liturgia Espafiola,
1967) 159-165.
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consagrar y repartir, también comer y beber, como requiere
explicitamente la Epistola a los Corintos. Segun la teologia pau-
lina, este memorial, incluye la participacién en el pan y en el
vino. Lo que define el memorial es la totalidad del rito de la
cena: la comunién y la bendicion ?°, Por eso, la Iglesia se su-
merge en el misterio de Cristo, cuando comulga con Cristo
eucaristia. El «<haced» determinado por «esto», queda suficien-
temente claro.

Al margen de toda actitud interior del hombre, el memorial
del Sefior tiene un valor real y objetivo. «La conmemoracién
que Jesus pide, no se situa primariamente en el espiritu y en
el corazén de los suyos, sino en la misma celebracién, que es
la bendicién y la comunion ', Mas este concepto del memorial,
esencialmente definido por un obrar, no llega a ser plenamente
inteligible, si no damos a las palabras de Cristo un significado
plenamente sacramental. Y este sacrificio no lo es tal, si no
es en relacion con el sacrificio de Cristo. «Esta relacién es lo
que se llama memorial, y es de esta manera como podemos
decir que no hay sacrificio cristiano sin memorial» 2,

«Memoria» significaba, al principio, recuerdo (Gedachtnis),
pero después también significo la capilla del martir en las
sepulturas de los apoéstoles y martires. Optato de Mileve hace
notar las piadosas visitas a estas «memorias» y los sacrificios
que alli se celebraban, en la Iglesia antigua, como expresién
de la «Communio Sanctorumn» 28, Estos pequefios monumentos,
llamados «cellae» 0 «memoriae» (Martyrum), habian sido edi-
ficados sobre las tumbas de martires famosos **. Los primeros

210 Cf. Paul Neuenzeit, Das Herremmahl (Munich 1960), tomado de la
«Maison Dieu», ver cita anterior, p. 161.

211 Cf. N. A. Dahl, Anamnesis. Mémoire et commémoration dans le chris-
tianisme primitif, en StT 1 (1947) 67-95. Tomado de la «Maison Dieu», ver
la cita 209 de este articulo, p. 161.

212 Cf. Th. Maertens, El Canon de la Misa, 125-27.

213 Cf. Odo Casel, Das Christliche Opfermysterium, 417. Cf. Forcellini,
0. c., t. ITI, 216.

214 Cf. Jungmann, La Liturgie des Premiers Siécles, 274-75. Este tipo de
monumentos era conocido entrc los paganos. Cuando no habia espacio su-
ficiente en las galerias subterraneas, a los martires mds importantes, se les
construia monumentos al aire libre (hablamos del siglo 1v). Estas «cellae»
0 «memoriae» eran pequellas capillas exteriores. Delante de la «cella» habia
espacio suficiente para reunirse y celebrar un servicio conmemorativo. Para
una mayor ampliacion del tema en el mundo pagano y cristiano, ¢f. G. Van
der Leew, Fenomenologia de la Religion, 121-27 y 227-31. También Maertens,
0. ¢, 125.
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cristianos tenian, pues, una profunda admiracién por los restos
que encerraban las tumbas de martires. Si he recordado estos
«memoriae», es para ver que, cuando Cristo habla de «haced
esto en memoria mia», no se refiere para nada a las «memo-
riae» antes citadas. Es cierto que la veneracién, que los cris-
tianos tenian por los restos de los martires y apdstoles, supe-
raba al valor que tenian el recuerdo de los héroes y famosos
del paganismo 2, pero la accion realizada en la eucaristia, cuya
memoria realizamos nosotros, trasciende, a su vez, todo el al-
cance sacral y ritual de la memoria de los martires.

Copio un largo, pero interesante parrafo, de Udina: «Las
unicas acepciones —dice él— que tiene «memorial» en los dic-
cionarios (Real Academia, Enciclopedia Espasa, Casares, etc.)
son los de un escrito para recordar, pedir o demostrar algo.
En el latin no clasico, se introdujo «memoriale» para significar
un objeto o una accién que recuerda o sirve para recordar:
en castellano, no sé que haya reconocido esta acepcién ninguna
autoridad lingiiistica o filolégica, v si sé que es inusitada, o
poco menos, en el lenguaje. Pero ademas de esto, la traduc-
cion no es fiel. El texto original no trae la palabra «memoriales,
sino «memoria»: Haec quotiescumque feceritis, in mei MEMO-
RIAM facietis: «Cuantas veces hagais estas cosas (esto), las
haréis (lo haréis) en (o para) MEMORIA mia (o de mi)». Es
decir, recordandome o para recordarme, <haréis esto»; no dicc
«haréis el MEMORIAL que me recuerda o que sirve para re-
cordarme». No fue hacer o celebrar su MEMORIAL lo que Cris-
to encargd, sino hacer ESTO que yo he hecho, v ESTO hacer
en memoria o conmemoracion mia; HOC facite in meam com-
memorationem (Lc. 22, 19; 1 Cor. 11, 24, repetido en 11, 25).
Que «memoria» pueda tener acaso algan peligro de recorda-
cién subjetiva (como alguno dice), y «memorial» no lo tenga
(segin aquel mismo), no es razén, aun suponiendo verdadero
este peligro, para cambiar una palabra que, no so6lo es propia

del texto original, sino de la misma Sda. Escritura. ( awinvro,
anamnesis, en los textos citados) y, segan los dos autores sa-

grados inspirados, pronunciada (en arameo) por Jesucristo
mismo» 26,

215 Cf. cita anterior de Van der Leeuw, 228-29.
216 Antonio Udina Martorell, 'La Traduccion del Canon’, Revista Cris-

Universidad Pontificia de Salamanca



CANOXN ROMANO 269

Por exigencia de una conmemoracion «en espiritu y en ver-
dad» ", real, objetiva y de profunda vivencia comunitaria, es
por lo que la oracion inmediata al mandato del Sefior, es el
«Unde et memores», ofreciendo lo mejor que la comunidad po-
see, que es el don supremo, hecho cuerpo y sangre **. Hermo-
samente lo dice Jungmann. «Notre sacrifice est en méme temps
une celebration conmémorative ot nous sont rapplés non seu-
lement la passion et la mort de Notre Seigneuer, mais aussi
fait tout ce qu’il signifie pour nous et tout ce qu'il a fait
pour nous. Mais le souvenir ¢t lc rappel sont intimement liés
4 la prise de conscience et 4 la reconnaissance; «to think»
(penser) et «to thank» (remercier) sont des note apparentés,
qui dérivent d’'une méme racine» ",

Esta Iglesia, que celebra la «memoria» del Sefior, se carac-
teriza en la oraciéon «Unde et memores», como «servi tui» y
«plebs sancta». Esta comunidad sacrificante enlaza fuertemen-
te, en postura de agradecimiento, con la conjuncién causal
«unde», tan frecuente en los textos romanos antiguos y las
liturgias orientales **. La unidad de! sacrificio de Cristo con
los fieles esta conseguida por «unde». A través de esta particu-
la, se adentra el cuerpo de la Iglesia en el sacrificio. Se une
a Cristo cabeza, v, como una unica familia, se pone en actitud
de ofrecimiento.

Hablando en términos teatrales, seria como un acto en
dos cuadros. En el primero tendriamos a Cristo, cabeza, que
realiza el acto supremo de la redencién, y en el segundo cua-

tiandad (Barcelona 1968) 44.5. Cf. Jungmann, La Gran Plegaria Eucaristica
de la Misa (Barcelona, Editorial Liturgica Espanola, 1968) 14, n. 2* (esta
nota es del P. José Sola, el traductor).

217 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 776 v en la nota 5 leemos:
<Inequivocas son también muchas palabras de los santos Padres; asi. p. ej.,
lo que dice San Crisostomo, Inn Hebr. hom. 17, 3: PG 63, 131: «Sacrificamos
todos los dias, haciendo conmemoracién de su muerte» (@vdusroty Xetdpevot
o0 Bavatou auvtod o Teodoreto de Ciro, In Hebr. 8, 4: PG 82, 736: «Es ma-
nifiesto que no ofrecemos otro sacrificio (que Cristo), sino hacemos aque-
lla tnica v salutifera conmemoracion« (pwiury imteholipey) En el siglo 1x
escribié Floro Diacono, De actione miss. ¢. 63 (PL 119, 54 D). «Illius ergo
panis et calicis oblatio mortis Christi est commemoratio et annuntiatio, quac
non tam verbis quam mysteriis ipsis agiturs.

218 Cf. Ludwig Eisenhofer, Handbuch der Katholischen Liturgik, Zweiter
Band, pp. 185-86.

219 Cf. Jungmann, La Liturgie des Premiers Siécles, 81. Cf. Dom Botte
y C. Mohrmann, L'Ordinaire de la Messe, 77, n. 3.

220 Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 775, n. 1.
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dro es el resto del cuerpo, quien hace lo mismo. El segundo
cuadro esta constituido por el sacerdote y el pueblo: «nos
servi tui, sed et plebs tua sancta». Estos «servi» no estan ais-
lados del resto del pueblo, como pasaba en la antigua alianza,

sino que todos a una hacen sacrificio ?'. Sobre este punto trae

Tertuliano un interesante comentario: «Differentiam inter or-
dinem et plebem contituit ecclesiae auctoritas» 2. Los ordi-
nes son en Roma las dos clases de senadores y de caballeros,
y los demas son la plebs; como entre los griegos existia la
clase sacerdotal, llamada xAipos o moesBoteon, frente a Aass.
Mas este hads o esta plebs, que no era reconocida dentro del
mundo de los hombres libres, se adelanta con una realidad
nueva, presentandose, juntamente con los ministros del culto,
a ofrecer el sacrificio (nos servi tui sed et plebs tua sancta) ™.

Después de la nota 223, podemos entender mejor la revo-
lucién socio - religiosa, que supone llamar a los ministros «ser-
vi tui» y al pueblo «plebs tua sancta», El plural «servi» se

221 Cf. Th. Maertens, El Canon de la Misa, 127.

222 Tertuliano, De exhortatione castitatis, c¢. 7. Cf. Félix Riitten, Philolo-
gisches zum Canon Missae (Freibur i. Br. Stimmen der Zeit, 1938) 44: « hadg
ist darum in der christliche Terminologie alter als plebs; lux6: ging als
Lehnwort laicus in die lateinische Kirchensprache tiber. Aber der erste Zeuge
der lateinischen Christensprache hat auch den Satz geschrieben: Differen-
tiam inter ordinem et plebem constituit ecclesiae auctoritas, So also bezei-
chnet er Priesterschaft und Volk, ordo et plebs, und damit mit eine Schlage
klar, wie der romisch-lateinische Christ gedacht hat. Ordines sind in Rom
die zwei Stdande Senatorem und der Ritter, das iibrige ist plebs». Y en la
nota 2.* de la misma pagina leemos: «Der Biograph des hl. Cyprian, Pontius,
sagt (ebenfalls noch im 3. Jahrh.) unbedenklich plebeius statt laicus und
unterscheidet presbyteri, plebei, catechumeni.

223 Cf. Félix Riitten, o. c¢., 45. Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 781,
n. 29. Para ver el alcance revolucionario, que tienen las palabras «servi v
plebs» en el canon romano, quiero dar unos datos historico-sociales., Ante-
riormente va he hablado del pensamiento de Aristdteles, sobre los esclavos.
Entre los barbaros (también en Grecia), el padre de familia tenia derecho
a vender a sus hijos. Y en la misma Atenas, el padre que por pobreza o
egoismo, no queria educar a sus hijos, podia, si queria, dejarlos, al nacer,
abandonados. El recién nacido perecia, o si tenia la suerte de ser recogido
por alguien, como Edipo, vivia, pero sometido a la esclavitud. Los prole-
tarios, que morian de hambre, se podian vender a si mismos, como escla-
vos, a fin de que su duefno los alimentase, cf. Robert Flaceliére, La Vie Quo-
tidienne en Gréce (Hachette 1959) 65-66. En Roma los esclavos corrian la
misma suerte aunque no todos eran tratados de la misma manera; pero los
cuestores romanos vendian los esclavos al mejor postor en los mercados
especializados. Catén habla de los esclavos agricultores, v dice de ellos que
se mantienen mientras son rentables, después, cuando envejecen, se venden
igual que los arados y los hierros inservibles, es decir, se venden en con-
cepto de chatarra. Todo se reduce a un concepto de rendimiento monetario,
cf. André Aymord y Jeannine Auboyer, Roma y su Imperio, t. 11 (Barcelona,
Ediciones Destino, 1960) 186-87.
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refiere por lo menos, al sacerdote y al diacono #. El calificati-
vo «sancta» eleva a esta familia de la Iglesia a un orden muy
diferente del que las mismas palabras sugieren ?, lo mismo
le ocurre a «plebs» ?*, Este pueblo (plebs) asi santificado, ya
puede atreverse a ofrecer al Padre a su mismo Hijo*. A sim-
ple vista, suena a audacia tal ofrecimiento, pero el «offeri-
mus», tan distanciado en el estilo latino, queda justificado por
el «memores», obedeciendo al deseo de Jesus «...in mei memo-
riam facietis», después de haber recordado los acontecimien-
tos mas importantes de la redencion. Dando otra posible for-
mulacién de las palabras, podemos ver el énfasis que tienen
entre si: «Unde et offerimus memores». Esta hubiera sido otra
posible forma, pero el canon nos la presenta magistralmente
pensada, buscando, por medio del estilo, la revalorizacién con-
ceptual. A través de un ideograma lo podemos apreciar mejor:

majestad de Dios

/
offerimus
/
Cristo
/
mermores

El contenido del ideograma es el siguiente: la Iglesia que
recuerda pone como intermediario a Cristo para poder ofrecer
al Padre.

La Pasion de Cristo va escoltada por el calificativo «bea-
tae», reforzado, ademas, por «tam». Esta particula forma par-
te de una triple enumeracion en la que se destacan importan-

224 El plural «servi» no sélo corresponde a las circunstancias del culto
estacional romano, sino también a la costumbre antigua de quc el celebrante
siempre tenia un didcono a su lado, cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa,
781, n. 29, cf. Salmo 133, 1.

225 Cf. Liv. 25, 31, 5; Cic. Verr. 4, 112; Cael. 79.

226 Cf. Cic., Leg. 3, 10, donde encontramos a la plebe en oposiciéon a los
patricios; cf. también Cic., Mil. 95; Hor., S. 1, 8, 10; Juv, 11, 194,

227 J. de Baciocchi, L’Eucharistie (Belgium, Desclée, Tournai, 1964) 41.
A la sobriedad enumerativa del canon romano, al recordar los hechos mas
importantes de la salvacién, la liturgia oriental despliega un catialogo mu-
cho mas amplio de hechos salvificos; cf. Th. Maertens, o. ¢., 128-29; cf. Hans
Christoph Schmidt-Lauber, Die Eucharistie als Entfaltung der Verba Testa-
menti (Kassel 1957) 150-51.
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tes acontecimientos de la vida de Cristo: Pasion, Resurrec-
cién y Ascension. En esta enumeracion hay un marcado in-
terés por destacar cada uno de los acontecimientos, intencién
que nos viene dada por las tres particulas empleadas que, al
mismo tiempo que unen, distinguen y destacan; todo ello nos
sitta en un marco de valores eternamente duraderos®, pues
asi como «plebs» por ser «tua» y «sancta» se aleja totalmente
de toda categoria social y pagana, del mismo modo los dolores
de la Pasion de Cristo estan valorados trascendentalmente,
pues llevan en si la semilla de la Resurreccion y Ascensién a
los cielos.

«Maiestas». Este titulo ¢arranca del estilo de la corte ro-
mana? No es necesario acudir a titulos imperiales, para ex-
plicar este vocablo, aunque seguramente hay influencias del
protocolo palatino. En la lengua cristiana tenia el vocablo un
sentido mucho mas rico. «Maiestas» ha sido introducido en la
lengua cristiana por las antiguas versiones de la Biblia, Tanto
en los Salmos como en el N. T., «<maiestas» traduce el griego
%6ka, no en el sentido de la alabanza que Dios recibe, sino de
la grandeza que El mismo posee ? Este matiz sefialado por
Isidoro Rodriguez, apova también la presencia del adjetivo
praeclarus, antepuesto a «maiestas».

Antes de llegar a la majestad de Dios, ¢l «Unde» arranca
del hombre mismo afincado en la tierra. Asi los ministros y
el pueblo recuerdan las acciones salvificas de Cristo, el me-
diador y, a través de El, llega el ofrecimiento al Padre. Este
cuadro ascendente en su desarrollo, nos recuerda el momento
en que los Apdstoles y fieles clavan su mirada en el cielo,
viendo elevarse a Cristo a las alturas, donde habita la glo-
riosa majestad de Dios . En la estrofa quinta del himno ci-

228 Cf. Theodor Schnitzler, Meditacoines sobre la Misa (Barcelona, Her-
der, 1963) 107-108. Cf. Dom Botte y C. Mohrmann, L'Ordinaire de la Messe,
80, nota m, donde leemos una cita de San Ambrosio: «Ergo memores glo-
riosissimae eius passionis...» (De Sacramentis, 1V, 6, 27).

229 Cf. Dom Botte, 'Maiestas’, L'Ordinaire de la Messe, 111-112. Isidoro
Rodriguez opina que, aun en los casos indicados por Dom Botte, ¥¢Za in-
dica algo externo, si bien en Yahvé y en el ijyoq supone base interna; (de
las notas tomadas en clase).

230 Bellamente expresa esta idea el oficio del dia de la Ascension: «Viri
Galilaei, quid aspicitis in caelum?» v «Cumque intuerentur in caelum eum-
tem illum...», v «Videntibus illis clevatus est, et nubes suscepit eum in cae-
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tado en la nota leemos: «Tu, dux ad astra, et semita». En
este cuadro vemos a Cristo, como guia y camino que lleva a
la sede del Padre, motivo de inspiracién para los artistas *!
La arquitectura ideolégica de esta oracién, a nivel divino y
humano, es la siguiente: plebs — Cristo — maiestas. Esta plebs
queda gozosamente cautiva de la gloria de la Ascensién coma
reza la liturgia:

«Dominus in Sina in sancto, ascendens in altum cap-
tivam duxit captivitatem» %2,

Antes de pasar al adjetivo especifico de la ofrenda («Hos-
tiam puram...»), hay una bella transicion, un contraste. A par-
tir del sustantivo «maiestati», siguen seis palabras combinadas
en dos grupos de tres: «tuae de tuis» y «donis ac datis», aun-
que en si no forman parte de la misma idea, puesto que «tuae»

lo...», de las antifonas de primeras visperas. Y en el himno percibimos la
dltima etapa de esta linea ascensional de Cristo: la diestra del Padre,

«Perrumpis inferum chaos:

Vinctis catenas detrahis;

Victor triumpho nobili

Ad dexteram Patris sedes» (Del himno de primeras visperas)

Y el ya famoso:

«iY dejas, Pastor santo,

tu grey en este valle hondo, oscuro,
con soledad y lanto,

y ti rompiendo el puro

aire, te vas al inmortal seguro!».

Fr. Luis de Leon, Obras Completas Castellanas, BAC, 1944, 1.480.

231 Cf. La Ascention, por G. de Cremona (Vifieta existente en la biblio
teca de la catedral de Siena). Ascension, de Tintoretto (Scuola de San Roque,
Venecia). Ascension, de Fouquet (Museo Condé, Chantilly).

232 Cf. Diccionario de la Lengua Esparniola, de la Real Academia (Madrid
1970), ver «excelso». Salmo 64, 18-19, aunque al subir a lo alto, no se
refiere, segun el Salmo, al cielo sino a la conquista del castillo de Sién.
Aun cuando esta Sién de Cristo ya estaba prefigurada por la Sion terrestre,
cf. Profesores de la Compania de Jesus, Sagrada Escritura, IV (Madrid, BAC,
1969) 245. Excelso habria que entenderlo también, ademas de la dimension
de altura, bajo el aspecto de esplendor luminoso, es decir "glorioso”. Cf. Isi-
doro Rodriguez, 'Concepto Precristiano del Templo y su Pervivencia en el
Cristianismo’, Revista CONFER, vol. VI, n. 13, abril-junio, 1965, 17, n. 73,
de mucha importancia para el concepto de «maiestas». Creo, que Rodriguez
discrepa de Dom Botte en L'Ordinaire de la Messe, 112, pues mientras Botte
da una interpretacién cristiana a «maiestas», a partir de &ofa, Rodriguez
arranca del mismo paganismo, buscando raices mas profundas.

Al mismo P. Isidoro le he tomado estas notas en clase «la maiestas o
grandeza espiritual se representaba por una mayor dimensiéon de las es-
culturas, en los pueblos antiguos; es decir, la grandeza fisica, material,
nos ayuda a la comprensién de la grandeza del espiritu». Recordar, por
ejemplo, las grandes estatuas de los faraones.
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acompafia a «maiestati», no obstante acusticamente si que
esta unida a la palabra siguiente.

Otros detalles: las palabras son de una y dos silabas y
forman dos grupos: tuae de tuis = 2 + 1 + 2 y donis ac da-
tis = 2 4+ 1 4+ 2. También vemos que las consonantes son con-
clusivas dentales: ¢ y d agrupadas asi: tuae tuis, donis datis.
Estas pequenas unidades sonoras ayudan a destacar las mis-
mas ideas, pues, frente a lo que hemos visto de «tuis», etc,,
aparece la grandeza sonora, y con rima, de la frase siguiente:
«Hostiam puramn», etc.

Atrae nuestra atencion la serie de cinco sustantivos con
sus correspondientes adjetivos que matizan con escrupulosi-
dad juridica sacral las condiciones de la victima ofrecida a la
majestad de Dios: Offerimus praeclarae maiestati tuae...».

En el De Sacr. 4, 4 leemos; «immaculatam hostiam, ratio-
nabilem hostiam, incruentam hostiam», con una clara y bien
buscada gradacién en los adjetivos. «El corrector ha debido
pensar que el valor normal de purus en la lengua sacral ro-
mana resultaba mas diafano, con lo que restauré a su modo
la serie: hostiam puram, hostiam sanctam, hostiam immacu-
latam, buscando otras armonias y otra gradacién que, sin
embargo, adolece del defecto de subrayar sélo el caracter de
pureza e integridad de la ofrenda» ?*.

Para los criticos resulta claro el sentido de la ofrenda so-
bre el altar, ritualmente presentada; esta no es otra cosa que
el mismo Cristo presente en el altar; pero no faltan interpre-
taciones, como la de H. Elfers **, que opina que toda la frase
que empieza por «hostiam puram», se refiere a los dones que
todavia estdn por consagrar. Contra esta hipdtesis esta el
mandato de Jesus: «Haced esto en memoria mia». San Cirilo,
hablando del sacrificio del cordero, dice: «Y el cordero se
comprende segun la ley, como sacrificio puro e inmaculado»,
y sigue diciendo que los cabritos son ofrecidos en el altar por
los pecados, realidad que comprobamos en Cristo que, como

233 Cf. Manuel C. Diaz y Diaz, Liturgia v Latin, Universidad de Santiago
de Compostela, 1969, 63-64.

234 Cf. H. Elfers, Theologie und Glauben 33, 1941, 352 5., citado por
Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 783, n. 38.
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un sacrificio inmaculado, se ofrece a si mismo al Padre en
olor de suavidad *.

San Cirilo emplea el mismo calificativo, al hablar del cor-
dero ritual judio vy del Cordero del N. T.: dpwpsv =inmaculado,
pero con toda la carga de nueva realidad, que tiene en el sa-
crificio de Cristo, como ya hemos visto al citar sus palabras:

La expresion dapope; —frecuente en San Pablo— recurre en
Hebr. 9, 14 y en 1 Pe. 1, 19 hablando precisamente de Cristo,

victima y cordero inmaculado, irreprochable, intachable (todo
eso significa el término griego) para el sacrificio de la Cruz.
El que la liturgia romana presente la victima a Dios con una
escrupolosidad juridico - sacral, no nos puede extrafar, por-
que era costumbre en los ritos cultuales de los asirios y babi-
lonios y también de los griegos el presentar de esta forma las
victimas. Los dioses como moscas, rodean el altar para dis-
frutar del olorcillo agradable de los «<holocaustos puros», de
«los sacrificios puros» #,

Por ultimo, en este contexto de ideas, quiero hacer una
aclaracién con miras a la traduccion, pues veo que ha pasado
desapercibida, tanto en la traduccién oficial como en Udina.
Me refiero a «panem sanctum vitae aeternae et calicem salu-
tis perpetuae». Razdn tiene Jungmann, al decir, que la doble
expresion, final del «unde et memores» tiene una formulacién
mas primitiva en el Missale Gothicum (Muratori, 1I, 654):
«...offerimus tibi, Domine, hanc immaculatam hostiam, ratio-
nabilem hostiam, incruentam hostiam, hunc panem sanctum
et calicem salutarem». Este texto lo considero muy importan-
te, para aclarar la confusion creada, al traducir los genitivos
aeternae y perpetuae. He visto que la traduccion oficial, la
enmendada de Udina, la francesa v la de Maertens, traducen
los dos genitivos por «eterno». Pero, si en la traduccién repe-
timos dos veces el mismo adjetivo, damos a éste un valor que

235 Cf. San Cirilo, Gldfira Sobre el Exodo, L. 2. Acerca del Sacrificio
del Cordero, num. 2, T. E. P. BAC, 1954, 360, num. 575: xal 0 pev apvo; o3
zabapby te xal dpopovipa xata vouwoy voeltar. Y el cordero, segun la ley, sc¢
entiende como un sacrificio puro ¢ inmaculado.

236 Cf. Edouard Dhorme, Les Religions de Babylonie et D'Assyrie (Paris,
Presses Universitaires de France, 1949) 221. Mucho mas pura, que la de
los paganos, es la ofrenda de los judios por la que creeran realizar, si-
guiendo a Malaquias 1. 10-12, la consagracion de todo el universo a la volun-
tad divina revelada en la ley, cf. Louis Bouyer, Eucaristia (Barcelona, Her-
der, 1969) 61-62.
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no tiene en el original, pues yo creo que lo que el canon quie-
re destacar no es precisamente la categoria de tiempo, sino
la cualidad del pan que es santo y la del caliz que es de salva-
cidn, situando ambos en la eternidad, pero como una conse-
cuencia de lo que son en si; pan santo y caliz de salvacion.
Es por esta razén, a mi parecer, por la que el texto original
no ha querido destacar el concepto de eternidad buscando una
variatio: «aeternae» y «perpetuae». Lo que he dicho lo con-
firma también la cita que he hecho del Missale Gothicum, en
donde no encontramos el matiz de eternidad, siendo, como
dice Jungmann, una formulaciéon mas primitiva. Segun los ca
nones de la estética literaria, si se repite idéntica la misma
palabra, se indica que sobre ella gravita el peso ideolégico.
Eso acontece en la version, por repetirse eterno. En el original
se evité eso, empleando dos sinénimos, que tienen perfecta
correspondencia en castellano: eterno y perpetuo. Los traduc-
tores, al decidirse por un solo vocablo, cayeron en otro des-
acierto, que fue no respetar el orden de las palabras, para
evitar que apareciese eterno al final del inciso, contra el ori-
ginal: panem sanctum vitae acternae —et calicem salutis per-
petuae=«pan de vida eterna— y caliz de eterna salvacién.
Con tal version han conseguido que, esta preciosa y uilida
plegaria, acabe desafortunadamente en palabra aguda, cosa
que se evita en griego (v, por supuesto, en latin) asi como en
castellano.

ASPECTO METRICO

Al estudiar la oracién Te igitur he prescindido del ritmo
cuantitativo. Esta oracién se abre con un coriambo y termina
con espondeo mdas crético, medidas solemnes y graves —cual
conviene a esta plegaria eucaristica— a igual que los epitritos,
peones, créticos, dactilos, espondeos v coreos de las restantes
clausulas, pies abundantes en Platon y Deméstenes, v de alli
en Cicerédn y otros autores griegos y latinos, incluso eclesias-
ticos. Lo mismo ocurre en la oracién Hanc igitur, como hemos
visto.
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Ahora quiero analizar la oracién Unde et memores en su
aspectro métrico; Willis sélo habla de cursus . Es tal vez
la oracién mas calida, mas transida de emocion de todo el
Canon y a la vez llena de majestad por el ritmo. Se explica,
por ser lo primero que pronuncia el sacerdote después de Ia
consagracion, es decir, en presencia real de Jesucristo.

Diriase que estd redactada segun los canones métricos de
Demdéstenes. Se perciben los ornatos introducidos por Gorgias
en la prosa artistica: asonancia, rima, homoidptoton, quiasmo,
etc. El parison se hace corto, para que el ritmo sea mas per-
ceptible. Segan las normas demostinas se huye de la aglome-
racién de silabas breves, hasta el punto de que sélo dos veces
hay tres breves seguidas. La gran afirmaciéon panem sanctum
vitae aeternae consta de nueve silabas todas largas menos la
primera, siguiendo el ejemplo de Platén, Demdstenes y aun
San Pablo, cuando quiere destacar y realzar un pensamiento

clave.
He aqui la oraciéon Unde et memores en su aspecto mé-
trico:

Unde ét mémorés, Dominé (dactilo - peén 1.°) — nos servi-
tui, sed et plébs tiid sanctd (dactilotcoreo) — eiusdem Chris-
ti Filii tul, DOmIni néstri (coriambo 4 espondeo) — tam beataé
passiénis (espondeo -}- epitrito 2.°) — nec non et ab inferis ré-
stirréctionis (crético-t-epitrito 2.) — sed et in caelos gloriosaeé
ascénsionls (espondec-}dicoreo) — offerimus praeclarae maies-
tati tuae dé tuis donis ac datis (espondeo - crético)
hostiam puaram (crético + coreo)
hostlam sanctim (crético -}- coreo)
héstiaim Immaculatam (crédito-{-dactilo-}-espondeo)
paném sanctim vitaé aétérnaé (ocho largas)
et calicém salitis pérpétié (espondeo-t-coriambo).

9. SUPRA QUAE

En la Tradicion Apostdlica, la més antigua ordenacioén ecle-
siastica que se conoce, un obispo pide a Dios que le admita
como servidor suyo a fin de poder ejercer, en su honor, su

237 Cf. G. G. Willis, Essays in Early Roman Liturgy (London, S. P. C. K,
1964) 115.

3
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primacia sacerdotal. Para ello es necesario que Dios mire con
rostro propicio, pues sin esta disposicion por parte de Dios,
no es posible ofrecer el sacrificio. Se pide, ademds, que esta
disposicion divina sea constante.

«...incessanter repropitiari vultum tuum...» **.

Y en las Constituciones de los Apdstoles leemos un texto
parecido al del principio del «supra quae...» del canon roma-
no: xai GEobpéy ae, ixos sspevnz im3hédrs dnl T mpuraipave dooa TadTu
dvorov» ™, Lo mismo occurre con el siguiente fragmento del

Liber Mozarabicus Sacramentorum. 1160... ut hanc tuae placa-
tionis hostiam, quam tibi offerimus manibus nostris, placatus

accipias, eamque de caelica sede placato vultu respiciens bene-
dicas». Y el Sacramentario Leonino: «Aspice, quaesumus, do-
mine, quae oculis tuae maiestatis offerimus» *.

Las expresiones: «repropitiari», sousves imihédrs y placato
vultu respiciens» de los textos citados, anticipan la idea y la
expresion del «propitio ac sereno vultu respicere digneris»,
de nuestro canon romano. Y no sélo en la liturgia cristiana,
sino que la expresion «propitio ac sereno vultu respicere»,
aunque desconocida en la Biblia, es {recuente en textos clasi-
cos y pertenece al lenguaje comun?'. Y es que la mirada es
signo de benevolencia y favor, desde la mas remota antigiie-
dad. El magico efecto de la mirada y su dinamicidad benefi-
ciosa, era creencia muy arraigada entre los pueblos mediterra-
neos. Asi, en una oracion hithita (entre los afos 1700-1200 a.
C.), dirigida a una diosa no identificada, se dice: «A quien tq,
diosa solar de Arienna, mi sefiora, mires, ese sera feliz por tu
mirada», También Hesiodo canta la mirada en su Teogonia
80 ss.: «A quien las musas miren misericordiosas en su naci-
miento» a ese le banan la lengua con suave rocio y pronuncia
palabras amables, cuyo eco recoge Horacio en su famoso
«Quem tu Melpomene, semel, nascentem placido lumine vide-

238 Cf. S. Hipdlito, Tradicion Apostélica, T. E. P. BAC, I, 116, num. 170.

239 Cf. Constituciones de los Apostoles, T. E. P. BAC, I, 682, nam. 989.
«Y te pedimos que mires benignamente cstos dones ante ti presentados...».

240 Cf. Leo Eizenhofer, Canon Missae Romanae (Roma, Herder, 1966)
113, nam. 709; 138, niam. 921; en el num. 709 de esta cita podemos leer el
fragmento del texto mozarabico.

241 Cf. Ovidio, Fuastos, 4, 161-62: «semper ad acneadas placido, pulcherri-
ma, vultu respice (sc. Venuss), y otros ejemplos, cf. cita anterior, pp. 144-45.
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ris» *2. Asi, bajo el influjo de la mitica mirada nos es mas
facil entender las invocaciones liturgicas «aspice y respice» 2%,
como ocurre al principio del «Supra quaen».

Resulta concordante con el mundo maéas antiguo el para-
lelo de la mirada liturgica respecto al valor de la mirada en
la antigiiedad. En el canon, como pasa en las oraciones paga-
nas antes citadas, Dios esta visto bajo el angulo 6ptico, to-
mando el todo por la parte. La liturgia clava los ojos en la
mirada de Dios, pues el que la peticiéon sea acepta ante Dios,
depende de que la mirada del mismo Dios sea benévola, mise-
ricordiosa, o airada. El «Supra quae» da por propicia la mi-
rada y confiadamente pasa a las peticiones. De esta ambienta-
cién conceptual deriva la semantica de tueor: mirar, proteger.

«El grupo ritual y estilistico, propitio ac serer.o vultu, pue-
de tener precedentes en la literatura precristiana y pagana,
en cuanto términos y conceptos y acaso en cuanto a su com-
binacién binaria» (cf. J. Campos, "Propitio ac sereno vultu”
del Canon de la Misa. «Helméntica», afio XIX, n. 59-60, Sala-
manca, 1968). En Livio 1, 16, 3 aparece un grupo ritual bina-
rio: «pacem precibus exposcunt, uti volens propitius suam
semper sospitet progeniem»; es férmula precatoria de la apo-
teosis. Propitius es un término ritual pagano - religioso; pero
serenus, que originariamente tenia un valor meteorolégico -
rural, después, con sentido metaférico, vino a dar en signifi-
cado de pacifico y complaciente. Prudencio, aplicando serenus
a rex, dice: «fesrumque nostrum rex serenus y respice», y

«tu, rex, eoi sideris,
vultu sereno inlumina» 2,

242 Cf. Horacio, C. 4. 3, 1 ss. Y C. 1, 37, 25-26: «aura et iacentem visere
regiam voltu sereno». Ovidio, Tris. 1, 5, 27: «Dum iuvat et vultu videt For-
tuna sereno». Suetonio, Divus Augustus, 79, 1. Ambrosio, De Virginibus, 2,
5, 34. Citas tomadas de L. Eizenhofer, Canon Mis:ae Romanae (Roma, Her-
der, 1966) 144-45.

243 Cf. Isidoro Rodriguez, Consideracion Literario-musical sobre la "Salve
Reging” (Madrid, Estudios Marianos, 1957) 396. A. Pfliger, Liturgiae Ora-
tionis Concordantia Verbalia (Roma, Herder, 1964) p. 40 para el verbo aspicio,
pp. 578579 para el verbo respicio. Ps. 30, 17; 66, 2, pero ni los Salmos ni
las Constituciones de los Apd:toles han inspirado el binomio adjetival pro-
pitio ac sereno..., sino que se ha hecho conforme a la tradicién romana,
cf. C. Mohrmann, Etudes sur le Latin des Chrétiens, t. I (Roma 1961) 80.
Th. Maertens, El Sacrificio de la Misa, 141-42.

244 Prudencio, Cathemerinon, 7, 4, 2, 67-68.
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En la Vulgata so6lo aparcce tres veces serenus ™, con signi-
ficacion metereoldgica; pero en los Salmos asoma el rostro
apacible y sereno de Dios, segun la ultima evolucion del ad-
jetivo serenus. Después de haber leido al P. Julio Campos, en
su articulo acerca de propitio ac sereno vultu, y sin perder
de vista las observaciones de C. Mohrmann sobre las exigen-
cias ritmicas y retéricas, quiza podamos ver ¢l binomio

supra quae propitio
ac
sereno vultu respicere digneris,

como dos frases que balancean su carga conceptual muy nive-
lada, sobre el eje y punto de apoyo de la particula ac ™.

La enumeracion de los sacrificios de Abel, Abraham y Mel-
quisedec contintian con el cuadro plastico de la mirada, ya
que Dios, en el Antiguo Testamento, tiene sus ojos tranquila-
mente puestos sobre el sacrificio de Abel, etc. La Vulgata,
Génesis 4, 4, dice: «...et respexit Dominus ad Abel et ad mu-
nera eius. Ad Cain vero, et ad munera illius non respexit...».

Quiza sea el respexit de la Vulgata la mejor traduccion del
griego ére®ev de la versién griega de los LXX *. Por todo

245 Ex. 24, 10; Eccli. 3, 17; M1 16, 2.

246 Cf. Julio Campos, Helmdantica XIX, 1968, num. 59-60, 333-342. Nues-
tro madrigalista Gutiérrez de Cetina (1520-¢1557?), captd bellamentet el inte-
rior del alma de la amada, por medio de la mirada. Habla él de ojos claros,
serenos, piadosos, como pinceladas de extremada bondad, a fin de no pro-
vocar la ira de tales ojos que, airados, serian menos hermosos:

«0jos claros, serenos,

si de un dulce mirar sois alabados,

cpor qué si me mirdis, mirais airados?
Si cuando mas piadosos

mas bellos parecéis a aquel que os mira,
no me miréis con ira,

porque no parezcais menos hermosos.
iAy, tormentos rabiosos!

Ojos claros serenos,

ya que asi me mirdis, miradme al menos.

247 Cf. LXX, Gen. 4, 45 «xat émeidev 0 feog exi "ABEA xat Toig,ddpote adrol,
ént 8 Kdev xai tais duofars adtol ob z=pocéoysv «Y fijé Dios la mirada sobre
Abel y sus dones, pero sobre Cain y sus sacrificios no puso atencién». La
carga intensiva de la preposicion recae sobre Abel v sus dones; cuatro veces
leemos la preposicién ix! con sentidos diferentes en el versiculo 4 v en el 5.
Interesa observar, ademas el diferente uso del verbo: xeifev para Abel,
pues Dios fija su mirada porque le ha ganado el corazon con su ofrenda,
mientras que para Cain emplea el verbo zposeoyév que indica que Dios no
solo no dirigié la mirada, manifestaciéon externa de que le agrada, sino
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lo cual creo que no escapa al rigor de un contexto exegé-
tico la versién siguiente: «mird propicio a Abel», o «miré
con benevolencia a Abel» . El mismo relato de Génesis 22,
1-19, aunque expresamente no diga que Dios miré complacido,
todo el contexto indica la profunda complacencia de Dios por
el intento de sacrificar Abraham a su tunico hijo Isaac. La
misma ofrenda de Melquisedec, por tratarse de una accién
de gracias y de una bendicion, supone el agrado de Dios ?*.
Con el mismo sacrificio de Mclquisedec estan los calificativos
de sanctum sacrificium, immaculatam hostiam afiadidos por
San Leén. El pan y ¢l vino es como una anticipacion de la
Eucaristia . Los adjetivos que acompaian a los sustantivos
sacrificium y hostiam con repeticion de los expresados en
«Unde et memores».

Esta oracion termina en dactilo + espondeo - crético: im-
miclilatam hostiam. En respicere digneris hallamos el cursus
dispondaicus?®'.

10. SUPPLICES TE ROGAMUS

Con esta oracion, el canon nos adentra en la conciencia
del caracter contingente y limitado del hombre, frente a la
omnipotencia divina; en ella todo el poder pertenece a Dios
mientras que el hombre solo puede, lo que Dios le permite *

que el verbo indica que no puso antencién en su interior, no dirigié su
mente hacia el sacrificio de Cain, por ¢so no pudo mirarlo, pues la mirada,
seria, en este caso, expresion externa de un agrado interno. Para un estudio
fisico y psicoldégico del valor de la mirada, cf. Theodor Scnitzler, Meditaciones
sobre la Misa, 111-12.

248 Cf. Sagrada Biblia (Barcelona, Ed. Regina, 1966) Gen. 4, 4-5. Biblia
de Jerusalén (versién espanola) (Bruxelles, Desclée de Brouwer, 1967) Gen.
4, 4-5.

249 Cf. Gen. 14, 18-19.

250 Cf. C. Mohrmann, Don Botte, L'Ordinaire de la Messe, 53, n. 4, Cf.
Brinktine, Die Heilige Messe, 202 «Die Opfer Abels. Abrahams, und Melchi-
sedechs, werden genannt, weil diese Opfer seit dltester Zeit als Vorbilder
des eucharistischen Opfers galten: als solche treten sie schon frithzeitig in
der altchristlichen Kunst auf (S. Apollinare in Classe bei Ravenna)».

251 Cf. G. G. Willis, Essays in Early Roman Liturgy (London, S. P. C. K.,
1964) 115.

252 Cf. G. Van der Leeuw, Fenomenologia de la Religion, 175.
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El mismo gesto de inclinarse profundamente el sacerdote al
«supplices» —supliendo el arrodillarse, como exigiria la etimo-
logia— denota la actitud de humildad ante la grandiosa ma-
jestad de Dios. Majestad que ya se anticipa en la magnifi-
cencia del altar de Dios («sublime altare tuum»). Hay aqui, a
partir de la oracién anterior, una descripcién plastica del lu-
gar en el que Dios, con su rostro propicio y sereno, contempla
y acepta el sacrificio de la Iglesia. Pasamos, del banquete -
sacrificio celebrado en la tierra, al banquete celestial, del que
nos habla el Apocalipsis, imagen que recurre en labios de
Jesucristo %,

La oracién de peticién, expresada en la oracién anterior,
sube de tono en «supplices». Ademds, nos sorprende, por su
légica, la presentacion de Dios, de todo Dios, por una parte
del mismo, la mirada. Hay como un contemplar, de hito en
hito, por parte de Dios, la ofrenda de la Iglesia. Mirada que
arranca de un primer tiempo en «supra quae» v culmina en
la presentacién del sacrificio ante los mismos ojos de la divi-
nidad: «in conspectu divinae maiestatis tuae». Es la misma
personificacién de Dios la que comprobamos en ambas oracio-
nes, Por ser el rostro del hombre la parte mas espiritualizada
del cuerpo humano, se ha escogido de Dios, bajo una concep-
cién antropoldgica, el rostro, en armonia con el concepto grie-
go de persona, 7ui3mTey 3

A pesar de la posible interpretacion que apunta Maertens 3,
parece mas probable que el uso de haec es debido al caracter
de «antiquisima palabra arcana», para nombrar los dones sin
especificar su nombre, como tampoco se ha especificado el
nombre de Dios . Por otra parte, el demostrativo haec centra
la atencién por ser indicador dec la presencia concreta. Lo
mismo que pasa con el relativo quae de «supra quae», pero
con menos fuerza ostensiva.

253 Apoc. 3, 1-4. El angel se pone junto al altar con un incensario de
oro, en el que, como incienso, se queman las oraciones de los santos. Cf.
Mt 8, 11; Le. 12, 37, 13, 29.

254 Cf. Th. Schnitzler, o. ¢, 112.
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PERFERRI

El verbo perfero, con su semantica de llevar hasta la meta,
al fin propuesto ?, nos lleva con todo su fuerza verbal hasta
la presencia del Omnipotente: «in conspectu divinae maiesta-
tis». ¢ A quién se refiere ¢l dangel portador del sacrificio hasta
el trono de Dios? Después de leer los comentaristas, se llega
a la conclusion de que no se trata ni del Hijo ni del Espi-
ritu Santo, sino de una criatura llamada angel, es decir, se
trata de un espiritu, creado por Dios *®. Jungmann, en la nota
anterior, hace una breve sintesis de la problematica, al enu-
merar las diferentes interpretaciones y, afirmando el sentido
mas natural del texto del canon romano, cree que se trata de
un angel, criatura de Dios. La intervencién del dngel no se
puede desconectar de su contexto. No es que el angel, motu
proprio, se determine a hacer tal accién, sino que es Dios mis-
mo quien tiene que tener a bien utilizar a una de sus criatu-
ras (el éngel), para que lleve las ofrendas de los fieles. Cae
toda la accién anterior sobre el imperativo iube, pues, sin tal
mandato, no es posible la accién del angel en favor de los
mortales. Y al mismo nombre de angel (&yzhos) indica que
es enviado; los angeles son potencias enviadas por Dios; hay
pues, perfecta armonia entre el imperativo iube y el sustan-
tivo angelus*,

En la carta a los Hebreos los dngeles son espiritus que
estan al servicio de Dios; v este servicio se concreta mas:

255 El haec quiza hava servido, en su prehistoria, de bendicién sobre
los bienes materiales aportados por los fieles, vy que después, esta misma
formulacion ha servido para designar el cuerpo y sangre de Cristo, o. c.,
142-143.

256 Cf. Theodor Schnitzler, o. c., 166.

257 Cf. Cic.,, Fam., 4, 2, 1; 2,10, 1, 2, 6, 1. Virg., Aen. 10, 786.

258 Cf. Dom Botte, L'Ordinaire de la Messe, 83, n. 5: «Il sagit ici d’'un
ange et non du Christ ou du Saint-Esprits. Cf. Brinktrine, 0. c¢., 204: «Per
manus sancti Angeli tid ist c¢in heiss umstrittener Terminus. Es ist darunter
wohl nicht der Heilige Geist oder der Logos, sondern ein geschépflicher En-
gel zu verstehen», y cita a Dom Botte en la siguiente nota: «L’ange du sa-
crifice et l'épiclése dec la messc romaine au moyen &age in der Recherches
de theologie ancienne et médiévale I» (1929) 285-308. Cf. Jungmann, E!l Sacri-
ficio de la Misa, 79193, donde podemos ver comprobantes de liturgias dife-
rentes y autores que hablan de dngeles encargados de llevar nuestra ofrenda
hasta Dios.

259 Cf. G. Van der Leceuw, o. c¢., 134-139. Cf. angelus, Engel, en Lexicon
Der Alten Welr (Zirich und Stuttgart 1965) 811.
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para el servicio obligado, no espontaneo, en favor de los que
han de alcanzar la salvacion. Este mismo servicio del angel
en el libro de Tobias y sobre todo, el texto que mas adecua
con el canon, es el de San Juan en su Apocalipsis: «Y subio
la humareda de los perfumes de las oraciones de los santos
por la mano del angel, ante Dios» .

Todo este marco biblico cultual situa la accién terrena en
los ambitos celestiales. El altar no es aqui otra cosa que el
mismo sacrificio. El altar terrenal ha quedado absorbido por
el celestial, hecho que nos coloca como comensales del rei-
no . El altar es, ademas, uno de los simbolos mds propios
de lo santo, pues en ¢l altar, lo santo, no sélo ¢s «sucedible»,
sino que se establece, se realiza. Esta realidad es tal que, aqui,
altar equivale a sacrificio, a la presencia real de Jesds bajo
las especies sagradas.

Sabemos que entre los hebreos el culto consiste en «con-
templar el rostro de Yahvé v de esta idea parten todas las
acciones cultuales. No podian los hebreos presentarse ante el
rostro de Dios con las manos vacias. Esto explica, entre ellos,
la gran importancia del sacrificio. Pero a diferencia del tro-
no vacio, ocupado por la divinidad en el paganismo vy en el
judaismo, en el «supplices» hay como un sentarse de Dios en
su celeste trono. Y no tenemos miedo de que Dios nos re-
chace en el acto de culto, pues no s6lo no llevamos las manos
vacias, segiin mentalidad judia, sino que son portadoras, por
medio del angel (per manus sancti angeli tui), del mejor don
para ¢l Padre: su propio Hijo» %

«Sublime», adjetivo que realza cl altar de Dios y aleja la
meta del imperativo iube: es la altura, idea que encontramos
en la «maiestas» de la frasc siguiente **. No obstante, ¢l con-

260 Cf. Hebr. 1, 14; Tobhias, 5, 4; 12, 12; Apoc. 8, 4 avéBy 6 xamvo; t@v Hu-
prapdtay Talg Tpodsuyais T®v ylwv ix yaeng Tob dyékos évimov Tod Heol,

«Y subié el humo de los perfumes de las oraciones de los santos,
hasta la presencia de Dios, por mano del angel». Cf. Profesores de la Com-
pania de Jesus, La Sagrada Escritura, BAC, II1, 27. Gabriclis Biel, o. ¢,
t. TI, 361. Diccionario de la Biblia {Barcclona, Herder, 1967) columnuas 92.
98. La liturgia luterana, desfondada de toda realidad sacramental, ha sus-
tituido «corpus et sanguinem» por las palabras «cibum c¢t potum», v ponc
como unico intermediario a Cristo, ¢f. Hans - Christoph Schmidt Lauber,
Die Eucharistie als Entfaltang der Verba Testamenti (Kassel 1957) 165.

261 Cf. Brinktrine, o. c¢., 205. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 794.95.
262 Cf. G. Van der Leeuw, o. ¢., 433.
263 Segian Tsidoro Rodriguez maiestas deriva de maius, no de magnus,
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texto en que estan «sublime» y «maiestas», parece incluir tan-
to la idea de superioridad moral como la altura material, den-
tro de una visién antropologica de lo divino.

En la antigiedad, por razones religiosas v practicas, los
altares eran construidos en las alturas o en el ilano, pero ele-
vados de la tierra por medio de rampas o escalinatas **. Esta
dimension ascensional de los templos y altares, no nos puede
extranar dentro de nuestra liturgia, pues 2000 afos a. C. ya
eran construidos al aire libre v sobre las cumbres eran insta-
lados los altares, ideas que pasaron a la cultura romana y grie-
ga y que también la cncontramos en el cristianismo *,

Esta idea ascensional es la que nos ha dado el gético. Por
el mare cristalleum de sus ventanales la tierra se abre al cie-
lo y el cielo se adentra en la tierra en ¢l «trozo de aire sagra-
do» de la arquitectura terrestre . El arte, pues, nos hace mds
inteligible el texto del Apocalipsis: «Aqui esta el tabernaculo
de Dios entre los hombres» %7,

El crecer ascendente de la arquitectura, tiene su base, como
paralelo liturgico, en la progresion ascendente de la oracién
«supplices te rogamus». He aqui la arquitectura de la palabra:

Te
I
omnipotens Deus
I
sublime altare

aunque denota una superioridad mas moral que material, cf. Concepcion
precristiana del Templo v superviviencia en el Cristianismo, 17.

264 Cf. Andr¢ Parrot, El Templo de Jerusalén (Barcelona, Ediciones Ga-
rriga, 1962) 72. Dice el autor que el altar de los holocaustos estaba construi-
do con piedras sin labrar y que desde la parte Sur se subia a él no por
escalera, sino por una rampa. Cf. Franz Konig, Diccionario de las Religiones,
cols. 41-43.

265 Cf. Isidoro Rodriguez, Concepto precristiano del Templo y su Per-
vivencia en el Cristianisino, 10-12. Anton Zirku, Die Welt der Bibel (Stutt-
gart 1957), tabla 106, en la que vemos la escalinata para subir al templo de
Augusto en Samaria. René Huvghe, EI Arte v el Hombre, t. I, 340, trac
una reconstruccién del Gran Altar de Zeus, en Pérgamo {(Asia Menor), con
su impresionante escalinata.

266 Cf. Theodor Schnitzler, o. ¢., 115-116. Cf. Miguel Fisac, Futuro de la
Arquitectura Religiosa’, separata de Seminarios 16, 1961, 100. Cf. Mircea
Eliade, Lo Sagrado v lo Profano (Madrid, Ediciones Guadarrama, 1967) 26.

267 Apoc. 21, 3.
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I
conspectu
1
divinae maiestati.

Como en un ictus (visionis) contemplativo vemos a Dios
solo en la escueta y desnuda forma de un acusativo te, desta-
cando por ocupar el centro del primer pensamiento: «Suppli-
ces te rogamus». El contraste es mas fuerte, pues se abre con
el «supplices», gesto de humildad como si el verbo rogare (ro-
gamus), no fuese suficiente para expresar toda el alma de los
fieles. En este sentido Dios, tan grande en su poder y grandeza
(omnipotens Deus, sublime altare, divinae maiestatis), des-
taca por el laconismo formal te entre la necesaria abundancia
verbal humana «supplices rogamus»; frase, ademas, de un
bello equilibrio formal y ascendente en el pensamiento.

A fin de que no nos quedemos con este frio Dios, hecho
palabra en la forma de un acusativo, la liturgia nos ha pro-
porcionado todo un desplieguc de la grandeza de Dios vy del
mundo en que El habita, todo ello con el fin de que, vién-
donos Dios humildes v reconocedores de alguno de sus atri-
butos y de su grandeza, nos colme de los bienes del cielo *.
Creo que ahora nos puede parecer mas inteligible el «subli-
me» del «supplices», aplicado al altar.

Antes he destacado la presentacion del sacrificio, mediante
el arcaico demostrativo haec. Al especificar concretamente los
dones, vuelve la liturgia a emplear otros gestos: la sefal de
la cruz sobre los dones en las palabras corpus y sanguinem;
bendicién que estd exigida o anticipada con el adjetivo sacro-
sanctum con su doble semantica de sagrado y santo.

En la oracién «unde et momores» hallamos abundancia
verbal para realzar las cualidades de la hostia: puram, sanctam,
immaculatam; en «supra quae»: sanctam e immaculatam hos-
tiam, y en «supplices» sc reduce a un solo adjetivo: sacrosanc-
tum. Podemos decir que la comunidad oferente ha pasado de

268 Llama la atencién el nimero de razones que preceden al verbo re-
pleamur, que es, en definitiva, lo que ha motivado el «supplices» del prin-
cipio. Y es que en la practica oracional cristiana, como también ocurre
en la pagana, se adelantan todas las razones posibles, para que nos sea
concedido lo que pedimos a Dios. Cf. Franz Konig, Diccionario de las Re-
ligiones (Barcelona, Herder, 1964), col. 997.
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una presentaciéon minuciosa vy detallada del sacrificio, a fin
de que Dios volviese su rostro propicio y sereno sobre los do-
nes, hasta la simple indicacion especifica del cuerpo y la san-
gre de Cristo, acompanada de un tnico adjetivo: sacrosanctum.
Doy el esquema de lo que he dicho:

Unde et memores: puram, sanctam, immaculatam.
Supra quae: sanctum... immaculatam.
Supplices: sacrosanctum.

Y en el orden de sustantivos tenemos:

Unde et memores; panem, calicem,
Supplices: corpus, sanguinem.

Hemos comprobado una progresion ascendente y descen-
dente al mismo tiempo. Ascendente, en cuanto que los sustan-
tivos, arrancando de hostiam y pasando por panem, calicem y
sacrificium, han cristalizado en sacrosanctum Filii tui corpus
et sanguinem, y descendente en cuanto al numero de califi-
cativos: 3, 2, 1.

La estructura de «supplices», a pesar de su aparente com-
plicidad, es sencilla. Consta de tres partes, perfectamente dis-
tribuidas, y de una conclusion. La primera parte empieza por
«supplices te rogamus»; la segunda, por «ut quotquot»; v la
tercera, por «omni benedictione». Para ver el esquema con
mas sencillez podemos reducirlo a los siguientes términos:
«rogamus... ut... repleamur». La razon de esta estructcra pue-
de ser la siguiente: 1." parte: presentacion de la ofrenda, por
el angel, ante el altar del cielo; 2." parte: participacién, como
comensales, en el banquete situado en el cielo; y 3." parte: ser
repletos de gracia y de dones del cielo.

El verbo repleo, con el sentido figurado, espiritual, lo en-
contramos en la tradicién romana y sobre todo en la litur-
gia 2.

Quiero también hacer notar como sc corre el velo de lo
divino, a partir de una palabra genérica: ommni, El sustantivo
«benedictione» habla de una bendicién divina, sin especificar

269 Cf. Suetonio, Aug. 89. En la fiesta de San Hermetos, 28 de agosto,
en la postcommunioc leemos: «Repleti, Domine, benedictione caelesti...»; pa-
ra otros textos paralelos. cf. André Pfliger, o. c¢., 575-576.
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de qué bienes se trata ?; mas el adjetivo caelesti nos situa en
la esfera de lo estrictamente cspiritual. Ya he dicho mads arri-
ba, que el texto nos hace comensales en el banquete del reino
celestial, aunque se celebre en el altar de la tierra. Refuerza
el valor trascendente de caelesti el sustantivo gratia 7'. Termi-
na la oracién con el cursus velox: gratia repleamur, 2+17.

11. MEMENTO ETIAM

Las bendiciones, que brotan del dureo altar del cielo, se
derraman sobre la tierra, como hemos visto en el «supplices
te rogamus». Y esta gracia de bendicién penetra también en
las tumbas de la Iglesia purgante. Es la Iglesia maternal que
implora por sus hijos dolientes en el lugar del purgatorio ™.
Asi aparece hoy en la estructura littirgica del canon romano;
lo cual no prueba que asi haya sido siempre, pues este inciso
del memento de difuntos, es relativamente reciente °. La ra-
z6n de su reciente fijacion en el canon, parece ser propio de
las misas de difuntos, ya que éstos no eran mencionados en
los domingos y dias festivos 2,

270 Diccionario de la Lengua Esparnola, s. v. bendecir.

271 Cf. C. Mohrmann, Etudes sur le Latin des Chrétiens, t. 111, 141: «Mais
4 mesure que les conceptions concernant la grace divine se sont spi-
ritualisée, I'emprunt charisma a du faire place & des mots latins: donum,
donatio, munus et surtant gratia». Cf. André Pfliger, o. c., 269274, n. 18.

272 Cf. Theodor Schnitzler, 0. ¢., 118-19. Este mismo pensamiento lo po-
demos leer en San Juan Crisostomo: «...cuando... estd en el altar el sacri-
ficio tremendo, ¢cémo no ablandar con nuestras suplicas el corazén de
Dios a favor de ellos (los difuntos)?», citado por Jungmann, E! Sacrificio
de la Misa, 799 v 801.

273 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 796, véase también la nota
anterior. El memento de difuntos, como dice Brinktrine, consta de dos ora-
ciones diversas: «Das Memento ist aus zwei verschiedenen Gebeten zusam-
mengesetzt. Das zeigt u. a. ein Vergleich mit dem Memento vivorum. Der
erste Teil des Memento defunctorum entspricht in seinem Aufbau der Com-
memoratio pro vivis. Der zweite Teil, beginnt mit Ipsis, Domine, ist ein
eigenes Gebet, das wohl hinzugefiigt wurde, wiel das «Memento» zu kurr
wars», 0. c., 207.

274 Graciosas resultan hov para nosotros las razones que tenian los
medievales para no mencionar los nombres de los difuntos en los domingos
y dias festivos: «Die autem dominica non celebrantur agendae mortuorum
nec nomina corum ad missa recitantur, sed tantum vivorum nec nomina,
regum vel principium seu sacerdotum vel pro omni populo christiano oblatio-
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El recordar a los difuntos, antes d¢ la comunion, es por-
que ellos ya no pueden participar, como comensales, en el
banquete eucaristico, pero ansian recibir los frutos del mis-
mo 7. Esta es la vieja idea cultual pagana, que encontramos
en la literatura eucaristica cristiana, pero no como un rito
fosilizado sin trascendencia actual, sino con un sentido nuevo.
Guarda nuestro recuerdo de difuntos, con Homero, la rela-
cién de una pura analogia o paralelo v no debemos conside-
rarlo como un préstamo.

Ahora veamos un bello pensamiento de Jacobo de Sarug:
«Entonces se levanta el espiritu y desciende sobre el sacrificio
y toma forma en el misterioso pan y se hace el cuerpo. Y con
su aleteo se cierne en torno al vino y lo cambia en la sangre.
El cuerpo vy la sangre forman, pues, ¢l sacrificio que a todos
santifica. Con este sacrificio expia el sacerdote por todos los
difuntos, porque tiene en si una fuerza para vencer a la muer-
te y destrozar su sede. Al olor de la vida que se exhala del su-
blime sacrificio, se reunen todas las almas, se acercan para
quedar expiadas. Y en la resurreccion que es derramada del
cuerpo del Hijo de Dios, respiran los difuntos dia por dia la
vida, y mediante esto son purificados. Por eso cuidad de acor-
daros de vuestras personas queridas y preocuparos por el sa-
crificio que puede causar el perdon a vuestros difuntos» 7,

nem vel vota redduntur», citado por Brinktrine, o. ¢, nota anterior. Para
otros textos, cf. Jungmann, El Sacrificio de la Mi a, 798, notas 10 y 11.

275 Este desco de las almas de los difuntos, por participar de la sangre
de las victimas, aparece, bella v dramaticamente, en Homero. El rito tiene
todo el sabor de una tradicion cultual anterior a Homero, pero éste re-
curre al rito, como a un vestigio fosilizado v carente va de vida y sentido,
en otro tiempo lleno de fe v plena justificacion. Ulises, siguiendo las normas
de Circe, cava a la entrada del Hades una fosa, vy derrama alrededor la
«libaciéon para los muertos»; mezcla micl v aceite, vino dulce, agua y, por
ultimo, espolvorea todo con harina. Degiliella un carncero v oveja-madre
negra. Los cuerpos de los animales sacrificados son entregados al fuego,
mientras en torno a su sangre se congregan las almas que acuden en tropel,
mantenidas a raya por la espada de Ulises, hasta que ¢l alma de Tiresias,
la primera de todas, ha bebido, c¢f. Erwin Rohde, Psique, 37-9. G. Van der
Leeuw, o. ¢, 125-27.

276 Cf. Jacobo de Sarug, Homilia sobre los Difuntos v Eucaristia, t. 11,
T. E. P, p. 568, nim. 931, Hay en este pasaje manifiesto paralelismo con
el citado texto homérico. El mismo Jacobo, corrigiendo defectos de mujeres
en la piedad para los difuntos dice: «No llames al muerto en el sepulcro,
pues no te oye, va que ahora no esta alli. Buscale mas bien en la casa
de la misericordia (la iglesia), alli s¢ reuncen las almas de todos los difuntos,
pues éste es el lugar donde se encuentra la Vida, con la que ellos se forta-
lecen». Esta Vida es, sin duda, el sacrificio del que ellos participan, p. 565,
nam. 971.
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En los escritores antiguos hallamos ideas afines al me-
mento de difuntos nuestros. Se recomienda hacer memoria*”
en favor de aquellos que yacen (muertos)?. La fe de la comu-
nidad se basa en que, los cuerpos que se han alimentado del
cuerpo y de la sangre de Cristo, no pueden ser polvo para
siempre, pues tal alimento es puente, que les conduce a la vida

eterna ?°. Expresamente dicen que siempre habra memoria de
los difuntos, al mencionarlos en los sagrados dipticos ™, en

los que se recuerdan sus nombres en el altar?'.

«El signum fidei, awpayiz 1,5 ®iotems, no se refiere —como
dice Jungmann— a una senal de la fe, en un sentido impre-
ciso y abstracto, sino al sello con el que en el bautismo ha
quedado sellada la confesion de la fe; en una palabra, al mis-
mo bautismo» *.

El sueno en el que duermen los difuntos «...et dormiunt
in somno pacis», no tiene punto de comparacion con el suefio
de la antigua mentalidad pagana. Para el paganismo, en el
suefio el hombre era victima de todo un estado sexual demo-
niaco y de alucinaciones extranas; no era, en este sentido,
tiempo de reposo, sino de profunda actividad fisico-espiritua..
En el suefio todas las angustias del dia se deslizaban y ejer-
cian su poder en forma de fguras horrendas *.

277 Cf. San Efrén, s. 1, Sermdn sobre el Temor de Dios v el fin del
Mundo, T. E. P.,, p. 299, num. 435. Cf. Mandakuni, s. v, Carta de Consuelo
por los Difuntos, t. 11, T. E. P. BAC, p. 534, num. 911.

278 Cf. San Cirilo de Jerusalén, Catequesis Mistagogica Quinta, t. 1,
T. E. P, p. 330, num, 485 t®v Tpoxexotufévov,

San Cirilo trae el memento de difuntos después del memento de vivos,
y ambos después de la consagracion.

279 Cf. Rabulas de Edesa, s. v, Himnos a los Fieles Difuntos, t. 11,
T. E. P, pp. 328329, nams. 519 v 520. Augustinus, Sermo 172, 2, 2 scr.
391-430 (PL 38, 936): «Hoc enim a patribus traditum, universa servat Ecclesia,
ut pro eis, qui in corporis et sanguinis Christi communione detuncti sunt,
..oretur, ac pro illis quoque id offerri commemoretur», tomado de Leo Ei-
zenhofer, Canon Missae Romanae, 160, nam. 1.114.

280 Seudo-Dionisio Areopagita. s. v, Jerarquia Fclesidstica, C. 3, 111, 7 s.
T. E. P. Tomo 11, 548, num. 937.

281 Cf. Balaj, s. v, Oracion por los Difuntos, t. 11, T. E. P., p. 464, nam.
775. Cf. Basilio, Contra Eun. 111, 15: «fou Tap o gdnTiopa ogpayi; THG RiGTEWG Y
citado por Mohrmann y Botte en L'Ordinaire de la Messe, 83, nota .

282 Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 801. «Es —segin el mismo
autor— al mismo tiempo el distintivo con que Cristo ha sefalado a los
suyos y, por tanto, a la vez, defensa contra los peligros de las tinieblas, es
noble insignia de los confesores de Cristor.

283 Cf. G. Van der Leeuw, o. ¢, 131. Cf. Forcellini, o. ¢, t. 1V, 417.
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De toda esta horrible pesadilla se ven libres los que duer-
men el sueno de la paz, segin expresion antigua entre los pri-
meros cristianos ®, gracias a la senal defensiva, con la que
van armados los muertos en Cristo, el sigmum fidei. El cris-
tiano difunto, templo del Espiritu Santo, tiene todas las carac-
teristicas de algo sagrado y dedicado a Dios, inhabitacion de
Dios, y los malos espiritus no pueden ejercer sus derechos
sobre é] 2.

Es el signum fidei, segtiin queda explicado, la seiial de que
aquel cuerpo muerto tiene duefio, y, aunque parezca dormir
sueno de muerte espera la vida eterna, porque Dios se ha pa-
seado por él, ha habitado *.

Por todo el contenido de la oraciédn, ¢l sustantivo paz, «...in
somno pacis», resume con su nota caracteristica, impensable
en el paganismo para los que duermen, en qué categoria de
valores esta situado el muerto. La paz —paraninfo de Dios
entre los hombres—, se adentra en las tumbas de los muertos,
no como silencio romantico para sofar, sino como otra sefal,
(signum) de que el signum fidei ha ejercido su poder defensor
frente a las potencias del mal. Es de notar como hay hasta una
simetria acustica en los dos conceptos: «...praecesserunt cum
signo fidei et dormiunt in somno pacis».

La misma idea de la paz se repite, como variativo, en la
segunda parte del memento: «...in Christo quiescentibus...»,
Son formas diferentes, para expresar la misma idea: dormir
el sueno de los que murieron en Cristo, o esperan su salva-

284 Expresiones como: Hic requiescit Sucessa clarissimae memoriae fe-
mina in somno pacis cum signo fidei»; «Dormis in somno pacis»; «Cum
in pace dormisset» etc. las podemos encontrar y otras parecidas, en Leo
Eizenhofer, o. ¢., 167-168. Cf. Jugmann, El Sacrificio de la Misa, 802-803. La
primera inscripcion, que he citado, es la que mas se asemeja, como fuente,
a nuestro «qui nos praecesserunt cum signo fidei et dormiunt in somno
pacis» («...in somno pacis cum signo fidei»).

285 Con acierto recuerda G. Van der Leeuw que, en la mentalidad an-
tigua, los demonios o espiritus del mal tenian sus dominios en los lugares
aridos y desérticos v en ellos ejercian sus plenos poderes. Al retirarse Jesus
al desierto, para ser tentado por el diablo, no hace otra cosa que actuar,
segun la mentalidad de su tiempo. Y es que el que podia vencer al demo-
nic en su propio terreno, el desierto, se consideraba capaz de vencerle
jigualmente en la ciudad o terreno propio del hombre, o. ¢., 130.

286 Cf. San Cirilo de Jerusalén, Catequesis Mistogogica Quinta, T. E. P. 1,
331, nam. 487. «Padre nuestro, que estas en los cielos», Cielos son también,
sin duda, aquellos hombres que llevan la imagen celestial, en los que esta
Dios inhabitando y paseandose».
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cion de El®. Esta misma idea de la paz aparece al final de
una triple enumeracion: «locum refrigerii, lucis et pacis».

Llama la atencion el profundo sentido ecuménico que tiene
esta oracion, La Iglesia, como madre, ora, en primer lugar,
por aquellos que fueron scllados con el signum fidei (ipsis
Domine), e inmediatamente anade «et omnibus...», con la mis-
ma intensidad e interés suplicante: ¢/, pues para unos y otros
pide lo mismo: locum refrigerii...

¢ Quiénes son estos omnibus in Christo quiescentibus? Son
todos los que han pasado al otro mundo, pero que solo en
Cristo pueden obtener la salvacion y purificaciéon de sus almas
para pasar al Padre,

El locum refrigerii nos lleva de la mano a un complicado
bosque de opiniones. C. Mohrmann ha estudiado, en profun-
didad, la expresion litdrgica®, y apunta con acierto, en mi
opinion, que los cristianos, al emplear el sustantivo refrige-
rium «...sont restés fidéles dans leur langue a une conception
inspirée par des donmées naturelles et qui est si généralement
humaine qu’aucum culte ou conception religieuse rien a la
possessio exclusive». A pesar de la observacion de Mohrmann
y su temor a caer en un simplismo explicativo del mas all4, a
partir de refrigerium, creo que no podemos silenciar esta pro-
funda analogia, que existe entre culturas antiguas respecto al
mas all4, concebido como lugar paradisiaco a la manera huma-
na?®. Un texto de la liturgia mozarabe nos trae un paralelo
con ‘nuestro texto litdrgico: «in refrigerium per ignem et
aquam transiens; locum lucidum, locum refrigerii et quie-
tis» 20,

287 Cf. 1 Thess. 4, 17, Apoc. 14, 13.

288 Cf. C. Mohrmann, 'Locus Refrigerii’, L'Ordinaire de la Messe, 123-32.

289 La palabra refrigerium nos evoca el bien celeste, pero a partir de
una visién material: El cielo como lugar de frescura y alegria, a la manera
de los orientales, 0 como una bella vision materializada de unos hombres
nacidos en tierras calurosas. El agua —principio vital en otros tiempos—,
se hace necesaria en los banquetes funebres y a estos alude la expresion
refrigerium. Refrigerare alude a refrescar, sea con agua o bajo la sombra
de un arbol. No falta, para este verbo, el sentido de hacer memoria de
los difuntos, como también el deseo o cxpresion de felicidad deseada para
los difuntos. Junto a todas estas fluctuaciones, refrigerium v refrigerare
han tomado en el lenguaje cristiano un sentido técnico bien definido: bien
celeste, cf. C. Hohrmann, la nota anterior.

290 Citado por C. Mohrmann, véase p. 131 del articulo citado en la no-
ta 288.
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El hieratico laconismo del texto romano es mas intenso
que el texto mozarabe, aunque las ideas son las mismas con
variantes de orden estético y valoracién semasiologica. Asi
vemos, por ejemplo, que lucidum mozarabe, es un sustantivo
en el texto romano, lucis; sustantivo que realza a locum mucho
mas que el adjetivo lucidum. Mientras el texto mozarabe in-
siste en la categoria de espacio, locum lucidum, locum (con su
anéfora), el texto romano destaca mas, con el caracter abso-
luto de los sustantivos, la cualidad especifica del lugar, con
los tres genitivos que le acompanan; realza el lugar de frescor,
de luz y de paz.

Luz

La luz en el A. T., en sentido figurando, tiene, entre otras
significaciones, la de felicidad ™. En el N. T. encontramos a
Dios definido como luz; por tanto, quien se adentra en la
luz, penetra en Dios mismo, se hunde en un abismo de luz .
Esta misma imagen del cielo, como locum lucis, podemos con-
templarla en 1 Tim. 6, 16 y Salmo 104, 2. Pablo habla del «tnico
que tiene inmortalidad, que habita en una luz inaccesible, a
quien no ha visto ningun ser humano ni le puede ver»; pre-
cisamente porque es el inmortal, que habita una luz inaccesi-
ble, descansa como en un lugar de felicidad y alegria paradi-
siaca **.

Este disefio de Dios como luz, podemos comprobarlo tam-
bién en otras culturas. Asi vemos cémo Homero, al describir-
nos a Zeus, al hablar de sus ojos, dice que son todos de luz,
revelandonos la estructura uranica de la naturaleza de Zeus,
v que, por ser luminosa, resulta imposible mirarle a la cara.
Homero, tanto al hablar de Zeus como de otras divinidades,

291 Cf. Job. 29, 24: en donde la expresion: «luz de la faz de Yahvé»,
significa un rostro alegre, es decir, satistaccion y placer; cf. Salmo 4, 6;
89, 16 con valor de felicidad y alegria. De hecho, dado este sentido de fe-
licidad y alegria, entre las concepciones escatolégicas de Israel, cuenta la
de la luz. También conocemos en ¢l A. T. la luz como vida, en oposicién a
las tinieblas del reino de los muertos, cf. Job. 3, 16; 33, 30; Bar. 3, 20;
Salmo 38, 11 v Ecl. 11,7, 12, 2; Job. 3, 20, 18, 5s. En el N. T. véase el famoso
Prélogo del 1V Evangelio.

292 Cf. To. 13, 36; 1 Thess. 5, 5; Eph. 5, 8: en estas citas vemos a Dios,
bajo el prisma de la luz, tanto que ser hijo de la luz, es sinénimo de ser
hijo de Dios; y penetrar en la luz, como va he dicho, es penetrar en Dios.

293 Cf. Diccionario de la Biblia, cols. 1.126-1.128.
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no da una descripcién cromatica, sino que destaca la cualidad
fulgurante de los ojos de las divinidades. Cree Mario Ancona
que Homero, al destacar de manera especifica y exclusiva la
luminosidad de los ojos de Zeus, no procede irreflexivamente,
sino que busca dejar patente la soberania del Olimpo, al que
ningun hombre puede mirar impunemente cara a cara, asi
como resaltar su preeminencia uranica en la que la luz es una
de las hierofanias primordiales *.

Asi como los dioses descritos por Homero, adquieren a tra-
vés de la luz, una configuracion definitiva dentro de un marco
antropologico, asi, la luz, define a los cristianos, sellados con
el signum fidei, como hijos de Dios, que participan de la luz
admirable, pues por el seguimiento de Cristo nos convertimos
en «hijos de la luz» ™. El que sigue por la fe a Cristo, no anda
en tinieblas (en el cosmos inferior, terrenal y ajeno a Dios),
sino que tiene la luz de la vida, vida que es Dios mismo ™. La
liturgia romana esta transida de luz en la liturgia de los difun-
tos, con resonancias del paganismo y del judaismo. Asi, leemos
en el ofertorio de la misa de difuntos: «...sed signifer sanctus
Michael repraesentet eas (animas defunctorum) in LUCEM
sanctam», Este modo de hablar de la liturgia situa al cielo en
categoria espacial: in lucem sanctam, como pasa también con
locum lucis. Hay ademas, una contraposicion entre este lugar
de la luz y el lugar de las tinieblas: «...et de profundo lacu».
La luz santa es aqui la morada de Dios, o Dios mismo, visto
en forma de luz. También encontramos esta misma idea en la
fiesta del 15 de noviembre, fiesta de San Alberto Magno: «...ut
luce perfecta prefruamur in caelis». Gozar de luz perfecta o
luz sin ocaso, como canta el pregdén pascual, es sinénimo de
gozar de Dios mismo 7.

«DEPRECAMUR »

El término técnico orare no se emplea en todo el canon
romano, en cambio son utilizados, en su lugar, los verbos ro-

294 Mario Ancona Ponce, La Luz y el Color como expresion Religiosa en
el Zeus Homérico, Universidad Pontificia de Salamanca, 1966, 34-37.

295 Cf. Luc. 16, 8; Mt. 5, 14; Rom. 13, 12; Eph. 5, 8; 1 Thess. 5, 4 ss.

296 Cf. Bauer, Diccionario de Teologia Biblica (Barcelona, Herder, 1967)
cols. 599-605.

297 Cf. André Pfliger, o. c., 351-352.
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gare y deprecari, palabras de buen gusto en la lengua popu-
lar #*. Deprecor, es un verbo técnico empleado en la lengua
clasica para conseguir algo a fuerza de plegaria y peticién 2,
orare es de sabor oratorio-juridico **; mas deprecari, en boca
de la Iglesia al rogar por los difuntos, tiene sentido de atraer
con oraciones el don de un lugar de descanso, de luz y de paz,
para bien de los difuntos. Podemos decir que en deprecari se
han dado las manos los valores de orare y deprecari, al mismo
tiempo, para defender una causa de caracter religioso, no
profano.

Indulgere, al mismo tiempo que forma unidad ritmica con
deprecamur, se anticipa al verbo principal como una captatio
benevolentiae, para conseguir la gracia que se pide. Termina
el pensamiento con el cursus velox: «indulgeas deprecamur»,

12. NOBIS QUOQUE PECCATORIBUS

Las multiples dificultades, que entrana esta oracién, las ha
estudiado brevemente Jungmann®. Creen los especialistas
que esta oracién debe ser considerada como continuacién del
«Supplices». Esta hipotesis es la que ofrece mas garantia,
después de ver las razones para otra posible solucién. La hi-
pétesis apuntada por Leo Eizenhofer, segin la cual quoque
podria equipararse en la baja latinidad a un simple gue no
parece probable, porque el «Per Christum Dominum nostrum»
del final del «Supplices» impide tal posibilidad y el mismo
texto no apoya tal interpretacién **. Segun el texto critico pre-
sentado por Botte, siguiendo la costumbre antigua, no hay
coma después de «peccatoribus», como tampoco aparece en
las ediciones del canon romano”; en caso de que la hubiera,
se trataria de un sustantivo, al que seguia otro sustantivo vux-
tapuesto. Mas el contexto histérico de «peccator», referido a

298 Cf. C. Mohrmann, Etudes sur le Latin des Chrétiens, t. 11, 43 y 104

299 Cf. Caes., G. 7, 40. 6. Cic., Tusc. 2, 52; Verr. 1, 157.

300 Cf. Cic., Br. 47, Off. 3, 47; Liv. 39, 40, 6; Virg. En 6, 849.

301 Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 808-810.

302 Cf. Jungmann, cita anterior, p. 809, n. 4.

303 Cf. Leo Eizenhofer. Canon Missae Romanae, 40. Dom Botte, Le Canon
de la Messe Romaine (Louvain, Edition Critique, 1935) 46.
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los ministros del culto (famuli), nos lleva a la conclusion de
que se trata de dos sustantivos yuxtapuestos. Es decir, son
los ministros del culto, los que por costumbre tradicional-
litargica, se llaman a si mismos pecadores.

Se podria pensar que estos pecadores son la comunidad de
los fieles en boca del sacerdote, pero seria ¢l unico caso, en
que se designara a la comunidad con estas palabras*. Esta
misma afirmacion la confirman multiples textos liturgicos
orientales. Unas veces la idea de pecador la hallamos al prin-
cipio, otras al final *®. El lenguaje del canon romano llega a
la misma conclusion **.

Al llamar «famuli» a ios difuntos, recordados en ¢l menien-
to, puede parecer que el «peccatoribus» de «nobis quoque»,
expresa la humildad de la familia cristiana, vista como peca-
dora; pero, como ya he dicho mas arriba, seria el unico caso,
en que al pueblo de Dios se le denominara asi. Ademads, sabe-
mos que era costumbre el llamarse pecadores a si mismos los
ministros del culto, lo cual hace mas dificil aplicar tal cali-
ficativo a la comunidad de los fieles. Es, por tanto, la palabra
«pecctor» la que despeja la incognita de «famulus», con el
resultado final de que se trata de los ministros en el altar,
«Famulus» también lo hallamos en el mer.ento de vivos, y
no va acompaiiado del calificativo «peccator». El mismo Sumo
Pontifice es denominado en la oracién del «Te igitur» «famu-
lus», aunque alli esta claro, a quién se refiere, por especificar
su nombre. Por altimo, quiero senalar que «famulus», en «no-
bis quoque», es una variatio de «servi», que leemos en «Unde

304 Cf. Tertuliano, De baptismo, c. 20: «ut cum petitis etiam Tertulliani
peccatoris memineritis», dice Tertuliano al final de su escrito sobre el bau-
tismo. Entre los clérigos solia anadirse a la firma del nombre la palabra
peccator. Con este mismo sentido se anadia, a veces, la abreviacién de la
palabra zawetvig por medio de la tau griega, de la que proviene, como sa-
bemos, la cruz que los obispos y abades ponen delante de su firma: © = 4.

305 En la liturgia siriaca de Santiago hallamos la idea de peticién por
sf mismo y de pecador en los siguientes textos: «Mviabrne, xJpts. Xat@ o TAT-
tog Tod EAéoug GouL xatl... Y Otro texto dice: Tohv oIXTLHN@HY 00y xat Eol Tol TametvoD
xar dypefov 30skou oou... acuérdate, Sefior, seglin tu gran misericordia y com-
pasién, también de mi, miserable e inutil siervo tuyvo..»; v en la liturgia
griega de San Marcos de Alejandria leemos el siguiente texto: xat Hpdv tHv
apaprokdy xat dvafbimv Bodhwv gou... (acuérdate) también de nosotros pecado-
res e indignos siervos tuyos..., textos tomados de Jungmann, E! Sacrificio
de la Misa, 810, n. 12.

306 Cf. Th. Maertens, 0. c¢., 162.
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et memores». Alli mismo vemos la diferencia entre los minis-
tros: «nos servi tui» y el pueblo, «plebs tua sancta».

El adjetivo «sancta» aplicado a «plebs», el pueblo oferente,
hace, como ya he dicho, mas dificil el que «famulus», en «nobis
quoque», se refiere a la asamblea, pues dentro de una misma
andfora se denominaria santa y pecadora, al mismo tiempo,
a la asamblea reunida para el sacrificio *.

«DE MULTITUDINE MISERATIONUM TUARUM»

Esta expresion esta tomada de la griega: xatd 16 =AkijBog 105
&héovg oov..., ya citado ®.

«PARTEM ALIQUAM ET SOCIETATEM»

El sustantivo pars, podria referirse al tiempo y al espacio,
pero pedir para los ministros del culto una participacién tem-
poral en la compaiiia de los santos, no tiene sentido, dentro
de la escatologia final, en la que se desarrolla toda la oracién.
Considero mas aceptable el aspecto local que el temporal.
De esta consideracién local resultaria un texto paralelo, en
cuanto a la idea, con el «locum refrigerii» anterior, con el
que forma, segun lo dicho, unidad didactico-formal *. El inde-
finido «aliquam», con el que pedimos el todo por la parte,
denota, como dice Udina, una actitud de modestia ante Dios *°.

El texto critico de Botte trae, ademas de societatem, la va-
riante «societatis» !, Segun esta ultima lectura, destacaria
mas el sustantivo partem, seguido de un genitivo, como pasa
con «locum refrigerii»; pero al seguir la lectura comun, partem
aliquam et societatem, ambos conceptos, partem y societatem,
quedan igualmente destacados, realzandose mutuamente.

307 Cf. Félix Riitten, Philologisches zum Canon Missae, 44. Cf. Brinktrine,
0. ¢, 209. En la edicidn critica de Botte, p. 44, vemos que X Bibl. Rossiana
lat. 204 anade famulabus, lo cual impediria la interpretaciéon que he hecho
de famulis, pero X Bibl. Rossiana lat. es del siglo x, mientras que los de-
mas son anteriores, cf. Botte, o. c., 17.

308 Cf. Salmo 50, 3; 68, 17; 51, 9.

309 En espafol, uno de los valores de parte es la de sitio o lugar, cf.
Diccionario de la Lengua Espariola, s. v. parte.

310 Cf. Antonio Udina Martorell, o. ¢., 53.

311 Cf. Dom Botte, Le Canon de la Messe Romaine, 46,
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Los mirtires y los santos con los que se quiere disfrutar
en el cielo, estan vistos como reunién continua, tenida en el
lugar de los elegidos.

El texto del canon romano nos trae a la memoria el texto
de la carta de Pablo a los Colosenses 1, 12: <ebyaptgtoovies i na-
pl 1§ ixavaoavte opag sig ™y pepda ) xAvpov thHv dyiov év Td goti
«dando gracias al Padre que nos ha hecho dignos de tomar
parte en la religion de los santos, en la luz». El texto paulino
parece que obliga a dar un sentido local a todo el contexto.
La preposicién ¢ic con acusativo, indica primeramente direc-
cién a un lugar. Este espacio o lugar puede ser real o meta-
forico. Hemos visto que, al hablar de los difuntos, pide para
ellos un locum refrigerii; en el texto paulino el sustantivo
nepida  resiste el valor semasioldgico de region, tanto mas que la
expresion év @ gott recuerda expresamente el lugar de la luz,
que es el mismo antes indicando: locum refrigerii, lucis et
pacis. Origenes, in Ierem, 14, 14 (PG 13, 421 A): mohkdxtg év taig
ebyaic héyopev Beé mavtoxpdtop, Tiv pepida Hpudv petd Hv mpoprTov 363,
™y peplla ApdY petd tdv dmostslov 00 Xptotod gou 36g, tva ebpéBduev
xat pet’ adtod 100 Xptatod « Muchas veces en las oraciones decimos:
Dios omnipotente, concédenos participar entre los profetas,
concédenos participar entre los apdstoles de Cristo para que
seamos hallados también juntamente con tu Cristo». La prepo-
sicién petd con genitivo nos sitda en categoria de compaiiia*?

El catalogo de apostoles y martires, que leemos a continua-
cion, forman un bloque compacto, como un racimo homogé-
neo y compenetrado. Esta idea ha sido conseguida, por medio
del asindeton figura retorica apta para darnos esta sensacion
de sociedad escatologica, con la cual desean vivir los minis-
tros del culto. En total contamos un numero de quince hom-
bres. Este asindeton lo hemos visto también en el «communi-
cantes», pero alli, en un conjunto de 24 nombres, encontramos
tres veces la preposicién «et», que, aunque lacénicamente em-
pleada, resta efecto al asindeton, frente a la total ausencia de
particulas de unidn en «nobis quoque», al enumerar a los Apés-
toles y los martires.

No todos los cddices y papiros traen el catalogo en el mis-
mo orden. Algunos cuentan entre sus nombres, a Patricio,

312 Cf. Leo Eizenhofer, Canon Missae Romanae, 174, num. 1.227.
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Eugenia, Eufemia *3. Lo que si resulta notorio para todos, es
la separacién entre santas y santos, hecho que comprobamos
también en la edicién critica de Botte. Pero, a pesar de esta
separacién, el asindeton, como ya he dicho, se ha mantenido.
Es una familia de bienaventurados de ambos sexos, dato que
nos recuerda el texto de Marcos 12, 24, cuando, al preguntar
los saduceos a Jesus, de quién sera esposa, en el dia de la
resurreccion, la que se casé con siete hermanos, Jesis con-
testa: «Cuando resuciten de entre los muertos, ni ellos ten-
dran esposa, ni ella esposo, sino que serdn como &ngeles en
los cielos». El hecho de encontrar a hombres y mujeres sepa-
rados, es debido a influencia de la tradicién biblica, que nos
habla de coros de angeles, arcangeles; luego la plastica decoré
fachadas, torres e interiores de templos con teorias de apds-
toles, santos, martires, virgenes, todo heho con un criterio de
homogeneidad humano-divina.

Entre la oracién anterior y ésta hay cierto paralelismo
ideolégico-formal; asi:

Ipsis ..oovvvirviennnnenn. et omnibus in Christo quiescentibus
Nobis peccatoribus
famulis tuis .......... .. et omnibus sanctis tuis,

pues, aunque en la segunda oracion media el catalogo de
santos y santas, el esquema es el mismo. El marco que da
unidad a los ministros y los santos es el cursus planus con
que terminan ambos periodos:

donare digneris

y
Largitor admitte.

La idea de humilde suplica, idea de humildad ya sefia-
lada en «peccatoribus y famulis», la volvemos a encontrar
en «non aestimator meriti sed veniae, quaesumus, largitor
admitte». Sélo al final se atreve a pedir en forma imperativa,

313 Cf. Botte, cita 311 de este articulo, nota 11. Un comentario breve de
cada uno de los Apdstoles y martires puede consultarse en Angelo Battistoni,
Fractio Panis (Castelplanio, Tipografia «L. Romagnali», 1941) 783.93. También
Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 813-17.
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cuando ya ha agotado los recursos para captarse el favor
de Dios. Los recursos son abundantes en cuanto al uso del
vocabulario:

peccatoribus

famulis tuis

de multitudine miserationum tuarum sperantibus
donare digneris

non aestimator meriti sed veniae

quaesumus

largitor,

y al final de esta reiterada manifestacion de impotencia hu-
mana, frente al poder misericordioso de Dios, se atreve a
pronunciar la gran palabra, la que habria querido decir al
principio, pero que ha preferido dejar para ultimo lugar:
«admitte».

Ademas, én el ultimo momento, vuelve a repetir la misma
idea del principio, y lo que habia sido «partem aliquam et
societatem cum tuis sanctis», es al final: «intra quorum con-
sortiump», variante de «societatem» ¥,

Destaca, también, la contraposicion buscada entre aesti-
mator meriti y veniae largitor, «Aestimator meriti» es el ta-
sador, el que mide los méritos personales, para dar la recom-
pensa, segun indica el texto; pero, como los méritos del hom-
bre son minimos, por eso se apela a la espléndida misericor-
dia y generosidad de Dios?": veniae largitor. Ambas ideas
contrapuestas destacan mas todavia por su forma quiastica:

aestimator meriti
veniae largitor.

13. PER QUEM HAEC OMNIA

El canon termina, como dice Jungmann, con dos férmulas
con caracter de resumen v conclusién. Ambas, por lo que
afirman de Dios, tienen un sentido de alabanza. La segunda

314 Creo que la mejor version de consortium es participacion.
315 Cf. San Jerénimo, In Ps. 72 (PL 26, 1094) dice: «..ad capessendam
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es, sin lugar a dudas, una doxologia, pero la primera, incluso
en su redaccion, puede considerarse también como doxo-
logia **,

La primera parte es una presentacién ostensiva (haec om-
nia) de los dones que Dios ha creado (creas). Es el descenso
de los bienes del cielo, llegados a nosotros a través del me-
diador Cristo: «Per quem». Casi se dan la mano los dones
creados por Dios (bona creas) y el ofrecimiento que Dios
mismo nos hace de ellos, después de haber sido convertidos
en el Don mismo que es Dios en Cristo. Entre los verbos
«creas» y «praestas», los dos puntos de referencia, media un
puente de transicién constituido por: «sanctificas, vivificas,
benedicis»; es un asindeton, en la unidad de las mismas
ideas.

«Per quem haec omnia» es una doxologia usual en las
antiguas bendiciones de alimentos’®’; no obstante, hay que
verla unida al «per ipsum», formando unidad con el mismo *®,

El «per ipsum» sigue después de «nobis», sin separacién
de ninguna clase*”. Esta lectura del texto critico, presentada
por Dom Botte, confirma la hipotesis de Pinell, para quien
el «Per quem» y «per ipsum» forman una unica conclusion.
Consta de dos miembros, pensados simétricamente:

Per quem Per ipsum

haec omnia cum ipso

Domine et in ipso

semper bona creas est tibi

sanctificas Deo Patri omnipotenti

vivificas in unitate Spiritus Sancti
benedicis omnis honor et gloria

et praestas nobis, per omnia saecula saeculorum.

futuram beatitudinem cum electis eius, in quorum nos consotium non me-
ritorum inspector sed veniae largitor admittat Christus Dominus». Mientras
el canon habla de «acstimator meriti» San Jerénimo va mucho mas allad con
su meritorum tnspector, para pedirle que no haga uso de tal atributo, sino
del contrario: veniae largitor.

316 Cf. Jungmann, E! Sacrificio de la Misa, 820.

317 Cf. Jungmann, obra anterior, pp. 824-25. Th. Maertens, o. c., 163.

318 Cf. Dom Jordi Pinell, La gran Conclusion del Canon Romano, «La
Maison Dieu», E! Canon de la Misa, Editorial Liturgica Espafola, 1967, 85-111.

319 Cf. Dom Botte, Le Canon de la Messe Romaine {(Louvain 1935) 46.

Universidad Pontificia de Salamanca



302 FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

Ambos miembros utilizan el pronominal, para identificar
al mediador Cristo: «Per quem... Per ipsum». «Praestas nobis
y est tibi» tienen correspondencia ideolégica. Indican la mi-
sion de Cristo, que ha venido a traernos toda la creacién, como
cabeza que es de la misma, pero santificada y transformada
(praestas nobis); santificado todo lo creado, Cristo va a la
cabeza de esta teoria divina, para gloria del Padre (est tibi).

Afirma Pinell que esr tibi va al centro de la frase, a dife-
rencia de praestas nobis, que, esta al final del primer periodo;
y afiade: «de manera que toda la doxologia puede terminar
por "omnis honor et gloria”, y asi con mas grandeza, unirse
a la conclusion estereotipada Per omnia saecula saeculorum».

A la observacién de Pinell podemos decir que est tibi del
centro queda tan destacada, como praestas nobis del final del
primer periodo, pues los tres lugares: principio, medio y final
son buenos, en literatura antigua, para destacar las ideas ™.
Ademas, en el texto del canon se ha conseguido, mediante este
cambio de posicién, una variacién respecto al primer periodo.
Afiado, ademas, que, en caso de haber colocado est tibi al final,
como esta praestas nobis, hubiéramos perdido dos aciertos im-
portantes:

1) el cursus tardus de honor et gloria y el cursus velox de
saecula saeculorum.

2) Sabemos también que las palabras largas ayudan a real-
zar las ideas, y mas cuando estan colocadas en posicién desta-
cada, como ocurre con saecula saeculorum *.

Después de haber leido a Pinell, en su trabajo sobre La
gran conclusion del Canon Romano, creo que no queda sufi-
cientemente probada la trabazon ideolégica-formal entre las
dos doxologias finales per quem y per ipsum. Sin duda que,
preocupado por una busqueda teoldgico-liturgica, ha ido maés

320 Los lugares mas indicados para destacar una idea, segun la tradicién
literaria clasica, son: principio, medio v final en poesfa; en prosa son el
principio y el fin, pero tengamos en cuenta que estas doxologias ostentan
contenido poético y son, a la vez, muy ritmicas.

321 No quiero que mi comentario suene a réplica a Dom Pinell, pues
supongo que todo cuanto digo es conocido para él, pero creo que, preocu-
pado por el aspecto teolégico, ha prescindido de detalles estilisticos.
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alld de donde los textos citados lo permiten. Esta es la con-
clusién a la que he llegado, después de un analisis de los tex-
tos citados por el ilustre benedictino ¥,

Los textos citados son de Hipdlito de Roma, Clemente de
Roma, Ambrosio de Milan, textos de San Pablo, e! Canon
Romano (siglo v), San Agustin y San Ledn, y en la segunda
parte trae testimonios de liturgias no romanas. Los dos textos
citados de Hipélito de Roma empiezan por per quem el prime-
ro y el segundo por tibi gloria, pero los dos textos estdn encua-
drados formalmente en la parte doxolégica del per ipsum. Lo
mismo ocurre con los textos de Clemente de Roma y Ambrosio
de Milan, ambos comienzan por per quem, pero estan en conso-
nancia con per ipsum y no con praestas nobis. El hecho de que
se utilicen los pronombres quem e ipsum no da derecho a
identificar el primero con per quem omnia y el segundo con
per ipsum, pues ambos términos son pronombres que sustitu-
ven al nombre de Cristo.

De los textos tomados de San Pablo, el de los Romanos 11,
36 (que deberia completarse hasta el final del versiculo), en-
cierra las ideas de ambas doxologias v la forma literaria del
per ipsum, pero viendo el texto solo desde el punto de vista
literario, como posible fuente, ya que este texto no se refiere
a Cristo mediador, sino a Dios sin distincién de personas, y en
la doxologia se menciona expresamente a Cristo, como media-
dor vy puente 32,

Los tres textos restantes, / Cor. 1, 16-17; Hebr. 2, 10 se
refieren a Cristo y quedan dentro de la doxologia del final del
canon romano, como elementos afadidos por el autor a las
conocidas doxologias ambrosianas. Estos datos son necesarios
a la hora de probar el caracter eucaristico de per quem
y su unidad con per ipsum, aunque vo no dudo de la unidad
eucaristica de ambas doxologias.

La lectura de la Primera Apologia de San Justino nos re-
cuerda el per ipsum de la doxologia final. Fundamentalmente,
en San Justino, se desarrolla la misma idea: alabar y glorifi-

322 Es cierto que lo que pretende el autor es ver la unidad de la doxo-
logia, dentro de un sentido fundamentalmente eucaristico. Veamos si, litera-
riamente, se da esta unidad.

323 Cf. Profesores de la Compania de Jests, La Sagrada Escritura, t. 1T,
BAC, p. 291.
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car al Padre, por medio de Jesucristo y del Espiritu Santo,
alabanza a la que el pueblo responde: amén.

Dom Botte, en su conocida obra L'Ordinaire de la Messe,
p. 138, trae un cuadro sindptico del Per ipsum, cuya referencia
numérica sirve para el Canon Ambrosiano y al De Sacramentis;
completo yo el cuadro, con Hipolito de Roma, San Justino,
Constituciones de los Apostoles, Clemente de Roma y San Am-
brosio.

He aqui el cuadro (ver nota al pie).

S. Justino C. de los Apdstoles
<..oat 05705 duBav «...DMEPUOTLITTS
a1 B Toh Xptatod cov, 1
xai dokav 8 ned 0d 2
W matpt D ort 4
<oy Shov Bd tod o Aok, 8
wipasos Tob ulod xat HITh/
700 mvabpato; tob dylon 6 atvo;, (?
dvamépmer xai edyaptotiav Sokokoyia, 8?
omEp Tob xarpEdodat soyaptotio xal @ dyld
w00twy Tap’ avtod  1? mvedpatt 6
anh Todd morgitar. Auvy el 005 alwvag. dpry Y
Hipdélito de Roma Clemente de Roma San Ambrosio
Per quem (1) Per quem (1) In quo (3)
Tibi (4) tibi (4) tibi est (4)
gloria (8) gloria (8) cum quo (2)
et honor (7) magnificentia tibi est (4)
Patri (5) et nunc honor (7)
et Filio et in generationem laus
cum Sancto Spiritu (6) generationum gloria (8)
in sancta Ecclesia tua ¢t in saecula magnificentia
¢t nunc saeculorum (9) potestas
et in saecula saeculo- (faltan 2, 3, 5, 6, 7). cum Spiritu
rum (9) (faltan 2 y 3). Sancto (6)
a saeclis
et nunc et semper
et in omnia saecula
NOTA.—La referencia numérica se hace a partir saeculorum (9)
del Canon Romano, pagina siguiente. (faltan: 1, 5)3%

324 Cf. Dom Jordi Pinell, art. citado, 85-90. Cf. San Justino, Apologia
Primera, t. 1, T. E. P, p. 61, nam. 91; en San Justino se trata de la doxologia
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Canon Romano

1. Per ipsum

2. ¢t cum ipso

3. ¢t in ipso

4. est tibi

5. Deo Patri
tenti

6. in
Sancti

7. omnis honor

8 ct gloria

9. per omnia
saeculorum.

omnipo-

unitate Spiritus

saecula

CANON ROMANO

C. Ambrosiano

Et est tibi (4)
Deo Patri (5)
Omnipotenti

ex ipso (2)

et per Ipsum (1)
Et in Ipso (3)
Omnis Honor (7)
virtus

laus

gloria (8)
imperium
perpetuitas

In Unitate (6)
Spiritus Sancti
per infinita (9)
Saecula
Saeculorum,

305

De Sacr. VI, 5, 25

In quo (3)

Tibi est (4)

Cum quo (2)
tibi est

Honor (7)

laus

Gloria (8)
magnificentia
potestas

cum Spiritu Sancto (6)
a saeculis

et nuc et semper
et in omnia (9)
Saecula
Saeculorum.

Estos son los textos, aducidos por Dom Botte, y afirma él

que salta a la vista el parentesco entre los tres textos latinos.
Pero, al compararlos con los otros textos latinos y griegos,
el cuadro sinéptico queda mas completo y podemos apreciar
mucho mejor los paralelos y las influencias mas o menos di-
rectas.

En el fragmento de San Justino, comparado con el Canon
Romano, vemos que faltan los nimeros 2, 3,4, 9; y en las Cons-
tituciones de los Apodstoles faltan los niimeros 3, 5.

Para una visién de conjunto presento todos los fragmentos
en su numeracion correspondientes:

C. Romano 1 2 3 4 5 6 7 8 9
D. Ambrosiano 1 2 3 4 5 6 7 8 9
De Sacr. 2 3 4 6 7 8 9
S. Justino 1? 5 6 7 8

C. de los Apdstoles 1 2 4 6 7 8 9
Clemente de Roma 2 8 9
S. Ambrosio 2 3 4 6 7 8 9
Hipdlito de Roma 1 4 5 6 7 8 9

final, como en el Canon Romano. Constituciones de los Apdostoles, t. 1, T. E. P.,
p. 688, num. 997, se trata del final de una oracién del obispo, después de
una oracion con diversas intenciones. Cf. C. Mohrmann y Botte, 0. c¢., 138.
Cf. Rom. 11, 33,
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En nuestra doxologia final, con Cristo presente sobre el
altar, la realidad de la alabanza a Dios Padre en la unidad
del Espiritu Santo, obliga a emplear la forma de indicativo est.

El empleo del verbo, como sabemos, es desconocido en la
accién de gracias judia. Hipolito de Roma es fiel a la tradicion
literaria judia en este sentido, también Clemente de Roma *®.
Por el contrario, el Canon Romano, el De Sacramentis y el Ca-
non Ambrosiano especifican, en forma de indicativo, el verbo
est que es el que corresponde a la realidad de la accion que
alli se realiza, segin es caracteristica del modo indicativo, mo-
do de la realidad intelectiva.

Esta realidad es refrendada por la llamada elevacion me-
nor. La presentacién ostensiva de las sagradas especies es la
cima de todo el quehacer salvador de Cristo en su Iglesia, a
través del canon. Presentado Cristo al Padre, como el unico
don grato, ya no se puede decir nada mads, sino amén, palabra
con la que el pueblo corrobora el sentido real y actual de la
doxologia **.

AMEN

Esta palabra hebrea, con raiz de significado de algo sélido
y verdadero, expresa, al final del Per ipsum, no un deseo de
realidad, sino un acto y confesién de fe en la alabanza tribu-
tada a Dios, pues esta %%a biblica no es algo que los hombres
den a Dios, sino que es intrinseco a Dios mismo. Por tanto
esta gloria y honor se realizan constantemente, sea o no, el
hombre, consciente de ella.

En un estudio estadistico, realizado por un aleman, pre-
senta 442 féormulas dominicales; de ellas algunas han perdido
amén, pero 222 lo han conservado y s6lo 52 lo han traducido.
Conviene notar que la traduccion del amén se da especialmen-

325 Cf. Dom Jordi Pinell, art. citado, 88-89.

326 Cf. Jungmann, E!l Sacrificio de la Misa, 835. Th. Maertens, o. .,
164-165, recuerda que al digmum et justum est del prefacio corresponde el
amén de la doxologia final, aunque hemos visto que el amén es una afirma-
cién mas densa que el dignum et justum est. Lo que si esta claro es que
hay en esta observacién un marco dador de unidad, como va indiqué, al
analizar el esquema presentado por Theodor Schnitzler, 0. ¢., 664. Brinktri-
ne, 0. c., 64, 216-21. Cf. Odo Casel, o. c., 153-54.
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te en paises de tardia cristianizacién y de poca tradicién bi-
blica. Amén es, pues, una palabra sagrada, casi intraducible **.

El amén es por tanto el asentimiento del pueblo de Dios al
acto de alabanza objetiva e independiente del asentimiento del
hombre, con el que afirma y corrobora la alabanza al Padre,

por medio del Hijo *&,

FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

327 Cf. Dom Botte, L'Ordinaire de la Messe, «<Amén», 97-104.
328 Cf. Jungmann, El Sacrificio de la Misa, 838.

Universidad Pontificia de Salamanca



14. CUADRO SINOPTICO DEL CANON ROMANO Y TRADUCCIONES

Texto original latino, traduccion oficial, traduccién de Antonio Udina, traduccién enmendada.

Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

A)

Te, igitur, clementisime Pater
per lIesum Christum Filium
tuum Déminum nostrum
supplices rogamus ac pétimus

(per I. C. Filium tuum D6-
minum nostrum)

uti accépta habeas et bene-
dicas

haec dona,

haec munera

haec sancta sacrificia illibata

in primis qua: tibi offérimus

pro Ecclésia tua sancta ca-
thélica:

quam pacificare,

custodire,

adunare,

©t régere dignéris

toto orbe terrarum:

una cum famulo tuo

Papa nostro N.

¢t Antistite nostro N.

¢t 6mnibus

orthodéxis
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A ti, pues Padre misericor-
dioso

te pedimos humildemente

por Jesucristo, tu Hijo, nues-
tro Sefior,
que aceptes v bendigas

estos dones,
este sacrificio puro v santo

que te ofrecemos ante todo

por tu Iglesia santa vy caté-
lica:

para que le concedas la paz,

la protejas,

la congregues en la unidad,

v la gobiernes

en ¢l mundo entero,

con tu servidor

el Papa N.

con nuestro obispo N.

v todos

aquellos que,

fizles a la verdad,

A ti, pues, clementisimo
Padre,

humildemente te rogamos y
pedimos

por tu Hijo v Sefor nuestro
Jesucristo,

que tengas por aceptos v
b.ndigas

estos dones,

estos obsequios (o presentes)

estos(este) sacrificio(s)

santo(s) v puro(s)
que,

juntamente con tus siervos
nuestro Papa N.

v nuestro Obispo N.

v con todos

log

A ti, pues, clementisimo
Padre,

suplicantes rogamos v pedi-
mos,

por Jesucristo tu Hijo, Sefior
nuestro,

que tengas a bien aceptar y
bendecir

estos dones,

estas ofrendas,

estos sacrificios puros v
santos

que te ofrecemos ante todo

por tu Iglesia santa y catd-
lica:

para que le concedas la paz,

la protejas,

la congregues en la unidad,

v la gobiernes

en el mundo entero

juntamente con tus siervos

nuestro Papa N.

v nuestro Obispo N.

v con todos

los



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

(cultéribus)
(orthodoxis)

atque cathdlicae et apostdli-
cae fidei

cultéribus.

(in primis quae tibi férimus)

(pro Ecclésia tua sancta ca-
thoélica)

(quam-ut eam)

(dignéris)

(pacificare)

(custodire)

(adunare)

(et régere dignéris)

(toto orbe terrarum)

B)

Meménto, Doémine, famuld-
rum famularimque tudrum

et Sdmnium circumstantium,

quorum tibi fides cognita est,
et nota devétio,

pro quibus tibi offérimus:

vel qui tibi éfferunt

hoc sacrificium laudis,

pro se, suisque émnibus:

pro redemptiéne animarum

sudrum,
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promueven

la fe catdlica y apostdlica.

(que te ofrecemos ante todo)

(por tu Iglesia santa y caté-
lica)

(para que)

(le concedas la paz)
(la protejas)
(la congregues en la unidad)

(v la gobiernes)
(en el mundo entero)

Acuérdate, Senor, de tus Hi-
jos N. y N.

v de todos los aqqui reuni-
dos cuya fe y entrega bien
conoces:

por ellos

v todos los suyos,

por el perdén de sus pecados

fieles que profesan

la sana doctrina
de la catdlica y apostdlica
fe,

te ofrecemos ante todo
por tu Santa Iglesia Catdlica,

para que
te dignes (tengas a bien)
darle la paz,

custodiarla (guardarla),
otorgarle la unidad,

v gobernarla
por toda la redondez de la
tierra.

Acuérdate, Senor, de tus sier-
vos N. y N.

v de todos los aqui presentes,

cuya fe conoces y cuya entre-
ga sabes,

por los cuales te ofrecemos,

o ellos mismos te ofrecen,

este sacrificio de alabanza

por si mismos v por todos
los suyos,

por la redencién de su almas:

tieles que profesan
la doctirina
de la fe catdlica y apostdélica.

Acuérdate, Sefior, de tus sier-
vos y siervas N, y N.

v de todos los circunstantes

cuya fe te es conocida y cuya
entrega ta sabes,

por los cuales te ofrecemos,

o ellos mismos te ofrecen,

este sacrificio de alabanza

por si y por todos los suyos,

por la redencién de sus
almas:



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

pro spe saldatis,
¢! incolumitatis suae;

(tibi offérimus vel qui tibi
oft. )

tibique
reddunt vota sua
aetérno Deo vivo et vero.

(reddunt vota sua)

)

Communicantes

et memodriam venerantes,

in primis gloriésae semper
Virginis Mariae, Genitricis
Dei et Domini nostri lesu
Christi:

sed et béati Ioseph, eiusdem
Virginis sponsi,

¢t beatérum Apostolérum ac
Martyrum tuérum...
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v la salvacidn que esperan,

te ofrecemos, y ellos mismos
te ofrecen, este sacrificio
de alabanza,

ati,

eterno Dios, vivo y verdade-

ro.

Reunidos en comunion

veneramos la memoria, ante

todo, de la gloriosa siempre
Virgen Marfa, Madre de Je-
sucristo, nuestro Dios y
Sefior,

la de su esposo, San José,

la de los santos apdstoles
v Martires...

por su esperanza de salvaciéon
¢terna (espiritual)

y de incolumidad temporal
(corporal),
(te ofrecemos O ellos mis-
mos...)

Y que a ti,
eterno Dios vivo y verdadero,

presentan sus homenajes de
obligado culto.

Unidos ¢n comunidad de bie-
nes espirituales con aque-
Hos por quienes hemos ro-
gado v con los santos del
cielo,

veneramos la memoria ante
todo de la gloriosa siempre
Virgen Maria, Madre del
Dios v Sefior nuestro Jesu-
cristo

como también la de San José,

esposo de la misma Virgen,

la de tus santos Apoéstoles y

Martires...

por la esperanda de salvacion

v conservacion temporal,

y ati
rinden culto,
eterno Dios vivo y verdadero.

Unidos en comunién,

veneramos la memoria, ante
todo, de la gloriosa siempre
Virgen Maria, Madre de
Dios y Sefior nuestro Jesu-
cristo,

como también la de San José,
esposo de la misma Virgen,

la de tus santos Apéstoles y
Martires... (suprime 24
nombres)



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

et Omnium Sanctérum tuo-
rum;

quorum méritis, precibusque
concedas,

ut in Omnibus protectidnis
tuae muniamur auxilio.

Per eamdem Chr. Dom. n. A.

D)

Hanc igitur oblatiénem
servitiitis nostrae, sed et
cunctde familiae tuae,
quaésumus,

Doémine, ut placatus accipias:

(obseq. servit. ntr.)

(sed et cunc. famil.)

diésque nostros in tua pace
disponas,

atque

ab aetérna damnatiéne nos
éripi, et in electérum

iabeas

(ab aet. damn. n. érip.)
grege

numerari
(grege)
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y la de todos los santos;
por sus méritos vy oraciones
concédenos

en todo tu proteccion.

Por Cr. ntro. S. Amén,

Acepta, Seiior, en tu bondad,
esta ofrenda de tus siervos
v de toda su familia santa;

ordena en tu paz nuestros
dias,

libranos de la condennacidén
eterna

y cuéntanos

y de todos tus santos;

por cuyos méritos y oraciones

concédenos

gozar en todo de tu ayuda
protectora.

Por el mismo Cr, N. S. A.

Asi pues,

te rogamos,

Seflor, que aceptes con
nevolencia

csta ofrenda de nuestro ser-
vicio ministerial,

que lo es también de todo
el pueblo que te sirve (de
ser tuyos);

qus pongas tu paz como base

%e los dias de nuestra vida,

be-

que nos hagas la merced
de arrancarnos (librarnos)
de la condenacién eterna,

y de incluirnos
en el redil (grey, aprisco)

v de todos tus santos;

por cuyos méritos y oraciones.

concédenos

gozar en todo de tu ayuda
protectora.

Por el mismo Cto. S. n. Amén.

Asi pues,

te rogamos,

Serior, que aceptes con bene-
volencia

esta ofrenda de tus siervos,.

como también la de toda tu
familia;

que pongas en tu paz nuestros
dias

y

nos libres de la condenacién
eterna, y nos cuentes en la
grey de tus elegidos.



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A Udina

Traduccion enmendada

(electérum tudrum)

Per Chr. Dom. ntrum. Am.

E}

Quam oblatidnem tu,
Déus, in 6mnibus, quaesu-
mus,

benedictam,

adscriptam, ratam, rationdbi-
lem,

acceptabilémque
{Deus)
(quam oblatiénem)

fécere dignéris
(in O6mnibus)
(benedictam),
(adscriptam, ratam)
(rationabilem)

(acceptabilémque)
ut nobis
Corpus et Sanguis fiat
dilectissimi filii tui Doémini
nostri Iesu Christi
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entre tus elegidos.

Por Cto. n. S. Amén.

Bendice

y acepta,

Oh Padre,
esta ofrenda,
haciéndola

espiritual,

para que

sea cuerpo y sangre

de tu Hijo amado, Jesucristo
ntr. Sefior.

de tus elegidos (incluirnos en
¢l namero de tus ovejas ele-
gidas).
Por Cto. n. S. Amén.

La cual esta ofrenda te roga-
gamos que tu, Dios nuestro,

(Dios [nuestrol)

te dignes (tengas a bien)

plenamente

bendecirla,

Aprobarla, ratificarla, y
tenerla por voluntaria
(deliberada, pensada,
consciente)

vy acepta (agradable)

para que se nos

convierta en Cuerpo y Sangrz

de tu amadisimo Hijo Jesu-
cristo ntr. Seiior.

Por Cto. S. n. Amén.

Te rogamos, oh Dios, que te
dignes

bendecir plenamente esta
ofrenda, aprobarla, ratifi-
carla, hacerla espiritual

v aceptable

para que se nos convierta
en el cuerpo y la sangre
de tu amadisimo Hijo
nuestro Sefior Jesucristo.



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

F)
Qui

accépit penem in sanctas ac
venerabiles manus suas,

et elevatis oculis in caelum
ad te Deum Patrem

suum omnipoténtem,

pridie quam paterétur,

tibi gratias agens,
benedixit,

fregit, deditque discipulis
suis,
dicens:

Accipite, et manducate ex hoc
omnes,

Hoc est enim Corpus meum.

Simili modo, postquam coe-
natum est,

accipiens et

hunc praeclarum calicem

in sanctas, ac venerabiles
manus suas:

item

tibi gratias agens,
benedixit,

deditque discipulis suis,

Universidad Pontificia de Salamanca

El cual, la vispera de su pa-
sion,

tomd pan en sus santas y ve-
nerables manos;

y, elevando los ojos al cielo,
hacia ti, Dios, Padre

suyo todopoderoso,

dandote gracias
v bendiciendo,

lo partié, lo dio a sus disci-

Tomad y comed todos de él

porque esto es mi Cuerpo.

Del mismo modo, acabada la
cena,

tomo

este caliz glorioso

en sus santas y venerables
manos;

dandote gracias

y bendiciendo,

lo dio a sus discipulos

El cual, el dia antes (la
vispera) de su Pasion,

tomoé pan en sus santas y
venerables manos;

v elevando los ojos al cielo
hacia ti, Dios,

Padre suyo omnipotente,

vy de haberte dado gracias,

lo bendijo (pronuncié sobre
¢l una bendicién),

partié y dio a sus discipulos

diciendo (mientras, al tiempo
que decia);
Tomad y comed todos de é€l,

pues este es mi Cuerpo.

Del mismo modo, después de
la cena (acab. L. c.)

habiendo asimismo tomado

este caliz sublime (excelso,
insigne, eximio, esclarecido,
precioso)

en sus santas y venerables
manos,

¢ igualmente

habiéndote dado gracias,

lo bendijo (pronuncié sobre
¢l una bendicién)

y dio a sus dislipulos

El cual, la vispera de su
Pasién,

tomo pan en sus santas y
vencrables manos;

Y, después de haber elevado

los ojos al cielo,

hacia ti, Dios, Padre suyo
omnipotente

v de haberte dado gracias,

lo bendijo,

lo partié y lo dio a sus
discipulos
diciendo:

Tomad y comed todos de ¢l

porque este es mi Cuerpo.

Del mismo modo, acabada la
cena,

habiendo asimismo tomado

este glorioso caliz

en sus santas y venerables
manos,

e igualmente

dandote gracias,

lo bendijo

v lo dio a sus discipulos



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A Udina

Traduccion enmendada

dicens:

Accipite, et bibite ex eo om-
nes,

Hic est emim calix Sanguinis
mei, novi et aetérni

Testaménti:

mystérium fidei:

qui pro vobis et pro multis

effundétur
(pro vobis...)

in remissiénem peccatérum.

Haec quotiescumque fecéritis,
in mei memoériam faciétis,

G)

Unde

et mémores

Dé6mine, nos servi tui,
sed et plebs tua sancta,

(et mémores)

eiusdem Christi Filii tui D6-
mini nostri

tam

beitae passidnis
(eiusdem Christi...)
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v dijo:
Tomad v bebed todos de ¢l

porque ¢ste es el caliz de

mi Sangre, Sangre de la alian-
za nueva y eterna,

—sacramento de la fe—,

que

sera derramada

por vosotros y por todos los
hombres

para el perdon de los peca-
dos.

Cuantas veces hagdis esto,

haréis ¢l memorial mio.

Por eso,

Sefior, nosotros tus siervos,
y todo tu pueblo santo,

al celebrar este memorial
de la Pasién gloriosa

de Jesucristo, tu Hijo, nues-
tro Sefior,

diciendo (mientras, al tiempo
que decia):
Tomad y bebed todos de €1,

pues éste es el caliz de mi

Sangre, la de la nueva v
eterna Alianza

—misterio de fe—,

que por vosotros y por todos
(los hombres)

sera(es) derramada

para perdon de los pecados.

Cuantas veces hagais esto,
lo haréis en memoria mia,

Por lo cual (por eso),

Sefior, nosotros tus siervos

como asimismo tu pueblo
santo,

recordando también

tanto

la Pasion sagrada

del mismo Cristo Hijo tuyo
y Sefior nuestro,

diciendo:
Tomad v bebed todos de él

porque ¢ste es ¢l caliz de mi
sangre_de la nueva y eterna

Alianza

—misterio de fe—,

que por vosotros v por todos
los hombres

sera derramada

para ¢l perdén de los peca-
dos.

Cuantas veces hagais esto,

lo haréis en memoria mia.

Por eso.

nosotros tus siervos
y también tu pueblo santo,

recordando
tanto la Pasién sagrada

del mismo Cristo Hijo tuyo
Y Sefior nuestro



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

nec non et
ab inferis resurrectidnis,

sed et

in caelos gloriésae Ascensio-
nis;

offérimus praeclarae maiesta-
ti tuae

de tuis donis ac datis,

héstiam

puram,

hostiam sanctam,
héstiam immaculdtam,

Panem sanctum
vitae aetérnae,
et calicem salutis perpétuae.

H)

Supra quae

propitio ac seréno vultu

respicere dignéris
(prop. ac. Ser. vult.)
(supra quae)

et accépta habére

siculi accépta habére digna-
tus es

munera pueri tui iusti
Abel,
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de su Resurreccién del lugar
de los muertos

v

de su admirable Ascension a
los cielos,

te ofrecemos, Dios de gloria
y majestad,

de los mismos bienes que nos
has dado,

el sacrificio

puro,

inmaculado y

santo:

pan
de vida eterna i
y caliz de eterna salvacion.

Dirige tu mirada
serena y bondadosa
sobre esta ofrenda:
acéptala

como aceptaste

los dones del justo Abel,

como

su Resurrecciéon de entre los
muertos

e igualmente

su gloriosa Ascension a los
cielos,

ofrecemos a tu Augusta
(excelsa) majestad,

de entre tus propios dones
y dadivas,

y como victima

pura,

santa y

sin mancha (sin tacha, sin
defecto),

el Pan Santo

de vida eterna

y el caliz de eterna salvacién.

Los cuales

dignate mirar
con sereno y propicio rostro,

y tenerlos por aceptos,

como te dignaste tener por
aceptos

los dones de tu servidor el
justo Abel,

como

su Resurreccion de entre los
muertos

e igualmente

su gloriosa Ascensién a los
cielos,

ofrecemos a tu gloriosa
Majestad,

de tus propios dones y
dadivas,

la victima pura,

La victima santa,
La victima inmaculada,

el Pan santo

de vida eterna

v el caliz de perpetua
salvacion.

Sobre los cuales

dignate mirar
con rostro sereno y propicio,

y tenerlos por aceptables,
como te dignaste aceptar

los dones de tu servidor
el justo Abel,



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

et sacrificium Patriarchae
nostri Abrahae:
et quod tibi obtulit summus
sacérdos tuus Melchisedec,
sanctum sacrificium
immaculatam héstiarl,
(quod tibi...)

1)

Supplices te rogamus,
omnipotens Deus;
iube hacc perférri

per manus manus sancti An-
geli tui
(haec)

in sublime altare tuum,

in conspéctu divinae maies-
tatis tuae:
(in sub. Alt. t.)
per man. Ang. t,

ut quétquot,

ex hac altdris participatiéne

sacrosanctum Filii tui Cér-
pus et Sanguinem sumpsé-
rimus,
(ex hac alt. partic.)

omni benedictione caelésti et
gratia repldmur.
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el sacrificio de Abrahan,
nuestro padre en la fe,

v la oblacién pura

de tu sumo sacerdote Melqui-
sedec.

te pedimos humildemente,
Dios todopoderoso,
que esta ofrenda sea llevada

a tu presencia,

hasta el altar del cielo,
por manos de tu angel;
para que cuantos

recibimos el Cuerpo y la
Sangre de tu Hijo,

al participar aqui de este
altar,
bendecidos con tu gracia,

el sacrificio de nuestro
patriarca Abraham

y el sacrificio santo

v oblacién sin tacha

que te ofrecid tu sumo sacer-
dote Melquisedec.

Humildemente te rogamos,
Dios omnipotente,
que mandes llevar,

por manos de tu angel,

esta ofrenda

al altar del cielo

hasta la presencia de tu divi-
na majestad,

para que cuantos,

participando de este altar,

recibimos los sacrosantos
Cuerpo y Sangre de tu Hijo,

rebosemos de toda gracia y
bendicién celestial.

el sacrificio de nuestro

patriarca Abraham

v el que te ofrecié tu sumo
sacerdotes Melquisedec:

sacrificio santo,

oblacién inmaculada.

Humildemente te rogamos,

Dios omnipotente,

que mandes llevar esta
ofrenda,

por manos de tu santo angel,

hasta tu cg&celso altar,
en presencia de tu divina
majestad,

para que cuantos,

participando de este altar

recibamos el sacrosanto
Cuerpo v Sangre de tu Hijo,

rebosemos de toda bendicion
y gracia celestial,



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

Per eimdem Chr. Dom. n.
A

I

Memeénto etiam, Doémine,
famulérum famularimque
tuarum N. et N.
qui nos praecessérunt
cum singo fidei,

et dormiunt in somno pacis.

Ipsis, Doémine, et Omnibus
in Christo quiescéntibus,

locum refrigérii, lucis
et pacis, ut indulgeas,

deprecamur.

(ut indualgeas)

(loc. refr. luc. et pac)

Per eumdem Chr. D. n. A.

K)
Nobis quoque peccatéribus

famulis tuis,
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tengamos también parte en la
plenitud de tu reino.

Por Cto. ntr. Sr. Amén.

Acuérdate también, Senor, de
tus hijos N. v N,

que nos han precedido

en el signo de la fe

v duermen el sueno de la paz.

A ellos, Sefior, y a cuantos
descansan en Cristo,

concédeles

el lugar del consuelo, de la
luz y de la paz.

Por Cto. n. Sr. Amén.

Y a nosotros, pecadores,

Por el mismo Cr. Sr. n. A.

Acuérdate también Sefor,
de tus siervos N. y N,

que nos han precedido

con la senal de la fe,

y duermen el suefio de la paz.

A ellos, Senor, v a cuantos
descansan en Cristo,

imploramos
les otorgues (concedas)
el lugar del frescor
(consuelo), de luz y de paz.
Por el mismo C. S. n. A.

También a nosotros, pecado-
res
y siervos suyos,

Por el mismo Cto. S. n.
Amén.

Acuérdate también, Senor, de
tus siervos y siervas N. y
N

que nos han precedido

con la senal de la fe

v duermen el sueno de la paz.

A cllos, Sefor, y a cuantos
descansan en Cristo,

imploramos

les concedas

¢l lugar del descanso, de la
luz v de la paz.

Por el mismo Cristo S. n.
Amén.

También a nosotros  pecado-
res,
siervos tuyvos,



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

de multitidine miseratiénum
tudrum sperantibus,
partem aliquam et societatem

dondare dignéris,
(part. aliq. et soc.)

cum tuis sanctis Apodstolis et
Martyribus:
cum loanne...
...Felicitate...
et 6émnibus sanctis tuis:
intra quérum nos consértium,
non aestimator sed
véniae,
quadsumus,
largitor
admitte,
(intra quérum nos consoér-
tium)
(sed véniac largitor)

mériti,

(non aestim. mérit.)
(sed véniae largitor)

Per Chr. D. nostrum.

L)

Per quem
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que confiamos en tu infinita
misericordia,

admitenos

en la asamblea

de los santos Apdstoles y
Martires

Juan el Bautista...

...Felicidad. ..

v de todos los santos;
y acéptanos en su compaiiia,

(v acéptanos)
(en su compania)

no por nuestros méritos,

sino conforme a tu bondad.

Por Cristo n, Sefior.

Por €1

que todo lo esperamos de la
abundancia de tus miseri-
cordias,

dignate darnos

alguna participaciéon e¢n la
compania

de tus santos
Martires

Juan el Bautista...

...Felicitas...

y de todos tus santos;

en cuya comun suerte de fe-
licidad

Apéstoles v

te pedimos

nos admitas
(en cuya comun suerte de
felicidad)

mas como otorgador de per-
dén,

que como recompensador de
méritos,
(otorgador de perddn)

Por Cristo n. Sefor.

Por el cual

de la abundancia de tus mi-
sericordias, esperamos nos
concedas alguna participa-
cién en la compafia

de tus santos Apdstoles v
Martirecs

Juan el Bautista...

Felicidad...

v de todos tus santos;

en cuya comun suerte

te pedimos nos admitas,

no como recompensador de
meéritos,

sino como otorgador de
perdén.

Por Cto. n. Sefior.

Por el cual



Texto latino

Traduccion oficial

Traduccion de A. Udina

Traduccion enmendada

haec 6mnia, DOmine semper
bona creas,

sanctificas,

vivificas,

benedicis et praestas nobis.

M)

Per ipsum, et cum ipso, et in
ipso,

est

tibi Deo Patri omnipoténti,

in unitidte Spiritus Sancti,

omnis honor et gldria
per Omnia saécula saeculé-
rum. Amen,

sigues creando todos los
bienes,

los santificas,

los lenas de vida,

los bendices v los repartes
entre nosotros.

Por Cristo, con él v en ¢él,

a ti, Dios Padre omnipotente

en la unidad del Espiritu
Santo,

todo honor y toda gloria, por
los siglos de los siglos.
Amén.

creas, Sernor, todos los bienes,

los santificas,

les das vida,

los bendices y nos otorgas
(dispensas).

Por ¢l mismo Cristo, con él
y en él

se te rinde (tributa)

a ti, Dios Padre omnipotente,

en unidad con el Espiritu
Santo,

todo honor v (toda) gloria

por (todos) los siglos de los
siglos. Amén.

sigues creando, Sefior, todos
bienes,

los santificas,

los vivificas,

los bendices y nos los otorgas.

Por Cristo, con él y en ¢l,

Se te tributa,

Dios Padre omnipotente,

en unidad con el Espiritu
Santo,

todo honor y toda gloria

por los siglos de los siglos.
Amén.

FRANCISCO SANCHEZ ABELLAN

Cf. Udina Martorell, ’La traduccién del Canon’. Separata de la revista Cristiandad (Barcelona 1968) 6-13.
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